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1. Inledning

fallitur, Haemonias siquis decurrit ad artes, “Miste du tar, om du tror, att haemoniska konster dig hjdlpa:
datque quod a teneri fronte revellit equi. slit ej ur nyfdtt féls panna férhaxande svulst;

non facient, ut vivat amor, Medeides herbae icke Medeas ort, ej magisk sang eller marsiskt

mixtaque cum magicis nenia Marsa sonis. trollformuldr en dag lagger till karlekens liv:

Phasias Aesoniden, Circe tenuisset Ulixem, Circe Ulixes nog kvarhallit, Medea lason,

si modo servari carmine posset amor. kunde med trollsang blott karleken hallas vid makt;

nec data profuerint pallentia philtra puellis: trolldryck bleker vél flickornas kind men gagnar ej nagot:
philtra nocent animis, vimque furoris habent. sinnesforvirring darav foljer och vilt raseri.

sit procul omne nefas; ut ameris, amabilis esto:”  Sky var skymt av ett brott! Vill alskad du bli, sa var alskvard!

(Ov. Ars am.11.99-107) (6vers. av Elias Janzon)

Sa skriver Ovidius i Ars Amatoria, sin handbok for unga man i hur de bast lockar till sig kvinnor.
Han menar prompt att varken orter, besvarjelser eller karleksdrycker ér effektiva och haller vad
de lovar — annars hade Jason och Odysseus forblivit kvar hos de mest valk&dnda grekiska
trollkvinnorna, de fran gudar harstammande Medea och Circe. Trots detta avradande finner vi
att det inte alls ar ovanligt i den latinska litteraturens varld att magikunniga kvinnor med Orter,
besvarjelser och karleksdrycker anstalldes for att skapa ny karlek, men édven att befria fran
olycklig sadan. Bevisligen fanns ocksa kvinnor, vilka tog saken i egna hander och anvande sig
av sina magiska kunskaper for egna &ndamal och syften. Det ar just dessa kvinnor, bade de som
anlitas och de som arbetade for egen vinning, som ar foremal for denna studie. Vilka var

egentligen dessa romerska “hiaxor”?

2. Forskningslage
Pa senare tid har definitionen och anvandandet av begreppen “hixa” (witch) och ”magi” (magic)

varit foremal for en stor diskussion, vilken har drivits av bland andra Kimberly Stratton i
Naming the Witch: Magic, Ideology, & Stereotype in the Ancient World (2007), Matthew Dickie
I Magic and Magicians in the Greco-Roman World (2001), Barbette Stanley Spaeth i ”From
Goddess to Hag: The Greek and the Roman Witch in Classical Literature” (2014), samt Naomi
Janowitz i Magic in the Roman World: Pagans, Jews and Christians (2001).

Léange drogs alltsa alla latinska haxbegrepp éver en kam. Faktum &r att antika texter i manga
fall fortfarande dvertolkas utifran vad var tids uppfattning om magi innebér, exempelvis genom
att lagga till adjektiv sasom “magisk” i 6versattningen. Jag ansluter mig till de forfattarna, som
trots sin medvetenhet om att begreppet ’hiaxa” (witch) kan vara en missledande dversattning,
anda har valt att anvanda sig av det fast med en form av friskrivningsklausul. For att markera

detta kommer jag hadanefter att satta citationstecken kring begreppet hiaxa”. Just det har



problemet &r ocksa anledningen till att jag anser att en utredning av hur de latinska begreppen

for ”hdxa” anvidndes av romarna dr pa sin plats.

Forfattarna Matthew Dickie och Kimberly Stratton ar tva forskare, som under 2000-talet har
dgnat sig at magi och hixor”, men utifran helt olika perspektiv. Dickie behandlar i sin bok
Magic in the Greco-Roman World bade manliga och kvinnliga magiker utifran antika texter
med syfte att komma ndrmare personerna som anlitades for magiska tjanster, daribland
karleksmagi (Dickie 2001, 1-5). Stratton, a andra sidan (som utdver romerska och grekiska,
aven arbetar med judiska och kristna texter) strdvar i sin bok Naming the Witch: Magic,
Ideology, & Stereotype in the Ancient World efter att med ett genusperspektiv och en
diskursmetod identifiera bakgrunden till den stereotypa skildringen av héxor” i antik litteratur.
I avsnittet om romerska ”héxor” har Stratton en teori om att ”hiaxornas™ litterara uppsving i
litteraturen ar en diskurs pa grund av sa kallade “farliga kvinnor” (“wicked women”). Dessa
avser elitkvinnor, som under senrepubliken och den augusteiska eran tog mer plats i samhallet
och da rubbade — eller till och med vande pa — den for romarna naturliga maktbalansen mellan
konen (Stratton 2007, 71-105). Min egen ingang och forhallningssatt till amnet ligger
nagonstans daremellan. Jag tror, precis som Dickie, att litteraturens berattelser kan lara oss i
eftervirlden en hel del om dessa hidxor” och deras existens under antiken, fastdn det inte ar
nagon latt uppgift att utreda (Dickie 2001, 5-12). Dock, som Stratton framhaller, anser jag det
lika viktigt att inte gora forhastade antaganden om dessa texter, vars forfattare kan ha andra
anledningar till att skapa och forma sina karaktirer, ddribland hixorna”, pa ett visst vis
(Stratton 2007, 84). Gar mojligtvis dessa forskares syn pa de romerska “héxorna” att forenas?
Med deras olika forhallningssatt i atanke har jag studerat fler latinska textstallen om
karleksmagi, vissa mindre utforskade &n andra, med forhoppningen att komma den

romerska ”hiaxan” ldngre in pa livet.

3. Syfte och fragestallning

Uppsatsens syfte &r att undersoka den latinska litteraturens “héxor”, som #dgnade sig at att
antingen skapa eller befria fran karlek med hjélp av besvarjelser, orter, gifter och diverse andra
magiska metoder. Fragor som skall behandlas for att kunna beskriva de romerska “hiixornas”
identiteter innefattar foljande:

e Hur benamndes de?
e Hur arbetade de?
e Hur var synen pa dem?



4. Metod, material och avgransning
Denna undersokning ar en hermeneutisk studie av latinska texter om olika typer av kérleksmagi.

De behandlade texterna stracker sig fran ca. 40 f.Kr till 8 e.Kr och &r skrivna av nagra av
epokens framsta poeter: Vergilius, Horatius, Ovidius, Propertius och Tibullus. Avgransningen
av materialet har framst skett med syfte att isolera den romerska karlekshaxan fran de manga
romerska med grekiska forlagor, vilket ar anledningen till att exempelvis Ovidius’
Metamorfoser, som i stort behandlar grekisk mytologi, samt Senecas Medea, har uteslutits fran
denna text. Vidare har forfattarnas verk utvalts for att tillsammans spénna éver olika genrer —

epik, satir och elegi — med avsikt att presentera amnet i skiftande dager.

5. Analys

Vem var den romerska “hidxan”? Vad kunde hon astadkomma? Var befann hon sig? Vad
arbetade hon med for verktyg? Var hennes magi beroende av gudomliga insatser? Ja, det &r

fragor pa vilka nu svar ska sokas.

5.1 Begrepp och bendmning

Latinet har inget motsvarande samlingsbegrepp for en magikunnig kvinna, som svenskans och
engelskans héxa och witch. Istallet finns en méangd olika begrepp som bendmner dessa kvinnor.
Det finns dessutom manga fler an de, som ar foremal for denna studie, exempelvis striga och
lamia. Jag har hér valt att undersoka begreppen saga, venefica, sacerdos, lena och anus,

eftersom det ar de som forekommer i uppsatsens utvalda texter.

5.1.1. Saga
Lexikalisk definition: “klok kvinna, signerska, spdakvinna; héxa, dv. kopplerska” (Ahlberg

1994, 783).
En romersk bendmning for en ”hixa” &r saga. Ordet har sitt ursprung i adjektivet sagus, som
betyder “’skarpsinnig” och “’siande”. Enligt Cicero dr den egentliga innebdrden dven hos det

motsvarande verbet, [prae]sagire, just “att vara klok” och “att sia”:

“Sagire enim sentire acute est; ex quo sagae anus, "Ty ‘sagire’ dr att vara skarpsinnig; av denna
guia multa scire volunt, et sagaces dicti canes. Is anledning kallas gamla gummor for ’sagae’,
igitur, qui ante sagit, quam oblata res est, dicitur eftersom de vill veta mycket, och hundar sags
praesagire, id est futura ante sentire.” vara lyhorda ("sagaces’). Sdledes, den som har
(Cic. Div.1.31) kunskap om nagot innan det har skett, sags

besitta formdgan att ‘praesagire’, d.v.s. det att
fornimma framtiden i forvig.”
(Egen Oversattning)



Trots denna tydliga definition av Cicero, som inte var mycket dldre an de augusteiska
forfattarna, vilka har kommer att behandlas, &r det sallan som vi stoter pa begreppet saga blott
med betydelsen “’sierska”, utan dessa skarpsinniga gamla gummor tillskrivs fler kunskaper dn
sd. Hos Horatius ser vi ett tydligt exempel pa detta betydelseskifte i Carmina 1.27. | dikten
uppmanar poeten sjalv sina vanner att ta det forsiktigt med vinet och upphora att bete sig
barbariskt likt traker, vilka han hvdar anvander vinstop som vapen och har sina dolkar néra till
hands vid barbrak (Hor. Carm. 1.27.1-8).1 En av vannerna, blott tilltalad som puer (pojke), tycks

inte lyssna, emedan han verkar vilja drénka sin olyckliga kérlek i vin:

’[...] quae te cumque domat Venus, "Vilken Venus som an har underkuvat dig,

non erubescendis adurit upptander hon [dig] med eldar du inte bér skammas dver.
ignibus, ingenuoque semper Man begar alltid misstag i naturlig karlek.

amore peccas. Quidquid habes, age Vad du an har pa hjartat, kom, anfortro det at sékra 6ron.
depone tutis auribus. a! Miser, An! Stackare, vilken Charybdis-situation du kampar i!
guanta laboras in Charybdi, Pojk, du &r vard en béttre flamma.

digne puer meliore flamma. Vilken héxa [saga] eller trollkarl [magus] med thessaliska
quae saga, quis te solvere Thessalis gifter och vilken gud ska kunna losa dig fran detta? ”
magus venenis, quis poterit deus? ” (Egen Overséttning)

(Hor. Carm.1.27.14-22)

Har kopplas alltsa saga samman med begreppet magus (mager, [persisk] vis man, priist, siare;
trollkarl, besvirjare”; Ahlberg 1994, 518) samt deus (gud), vilka det utav texten ovan framgar
besitter formagan att befria nadgon fran karlek. Guden férmodas kunna géra det i och med sin
gudomlighet, men bade magus och saga verkar kunna skapa karleksglomska med hjélp av
thessaliska gifter (som vi under undersokningens gang kommer att se ar frekvent anvanda i
karleksbesvarjelser). Aven om Horatius i detta fall menar att denne puer ar bortom all raddning

fran sitt kvinnodilemma, &r det tydligt att en saga anda ansags besitta denna formaga.

Ett liknande fall av karlekstrubbel finner vi hos Propertius, som i sina fyra elegibocker tranar
efter den minst sagt ombytliga Cynthia. Poeten, som lange plagats av sin brinnande karlek till
denna standigt otrogna kvinna, stoltserar senare i beréattelsen med att han pa egen hand tillslut

har frigjort sig fran den — nagot som inte ens en saga kunde befria honom fran med allt havets

vatten:

“quod mihi non patrii poterant avertere amici, ”Vad mina vanner ej kunde avvarja, ingen thessalisk
eluere aut vasto Thessala saga mari, spakvinna ens med ett hav kunde ha rentvatt mig fran
hoc ego non ferro, non igne coactus, at ipsa skulle jag, tvingad med jarn och eld, och i de egeiska
naufragus Aegaea vera fatebar aqua: vattnen néra att do, aldrig ha erkant som légn:
correptus saevo Veneris torrebar aeno, fingslad stektes jag grymt i Venus’ glodheta kittel
vinctus eram versas in mea terga manus. och mina hander var fast fjattrade bakom min rygg.

Y “natis in usum laetitiae scyphis / pugnare Thracum est: tollite barbarum / morem, verecundumque Bacchum /
sanguineis prohibere rixis. / vino et lucernis Medus acinaces / immane quantum discrepant: impium / lenite
clamorem, sodales, et cubito remanete presso.”



ecce coronatae portum tetigere carinae,
traiectae Syrtes, ancora iacta mihi est.
nunc demum vasto fessi resipiscimus aestu,

vulneraque ad sanum nunc coiere mea.”
(Prop. 111.24.9-18)

Men nu ar skeppet, prytt med kransar, lyckligt i hamnen,
Syrtens forradiska rev bakom mig, ankaret fallt.

Trott av branningens pinande svall har jag antligen ater
kommit till vett och sans, sdaren har likt helt igen.”
(6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Sagae kunde alltsa anstéllas for att avlagsna oonskad plagsam karlek, men det synes inte vara
allt de kunde anlitas for. I elegiforfattaren Tibullus’ diktsamling, i vilken han sjidlv utgdr
huvudkaraktaren, skildrar han sina egna kérleksaventyr med &lskarinnorna Delia och Nemesis.
| borjan av den forsta boken avslojar Tibullus for ahorarna att han har vant sig till en saga —

vilken han tillskriver en mangd olika magiska férmagor — for att fa hjalp med en karleksaffar:

“parcite luminibus, seu vir seu femina fias
obvia: celari vult sua furta Venus.

neu strepitu terrete pedum neu quaerite nomen
neu prope fulgenti lumina ferte face.

si quis et imprudens aspexerit, occulat ille
perque deos omnes se meminisse neget:

nam fuerit quicumque loquax, is sanguine natam,
is Venerem e rabido sentient esse mari.

nec tamen huic credet coniunx tuus, ut mihi verax
pollicita est magico saga ministerio.

hanc ego de caelo ducentem sidera vidi;

fluminis haec rapidi carmine vertit iter.

haec cantu finditque solum manesque sepulcris
elicit et tepido devocat ossa rogo;

iam tenet infernas magico stridore catervas,

iam iubet aspersas lacte referre pedem.

cum libet, haec tristi depellit nubile caelo:

cum libet, aestivo convocat orbe nives.

sola tenere malas Medeae dicitur herbas,

sola feros Hecatae perdomuisse canes.

Haec mihi composuit cantus, quis fallere posses. ”
(Tib. 1.2.35-55)

"Slut era 6gon, ni som jag méter, man eller kvinna!

Venus vill ej att det marks vad hon i smyg har styrt om.
Skram mig inte med danande steg, fraga ej vad jag heter,
hall inte facklor ni tant nara mig, blanda mig ej!

Om nagon rakar fa se mig sa ma han tiga, vid alla

gudar svara att han verkligen ingenting minns.

Ty den som ej haller tyst skall marka att Venus &r blodets
barn som steg upp en gang skon ur ett brusande hav.
Skvaller skall dock din man inte tro pa: en trovardig kvinna
som behéarskar magi [saga] lovar i hans fall mig hjalp.

Jag har ju sett henne sjalv dra stjarnor ner ifran himlen,
floders forsande lopp @ndras av hennes magi,

mark kan hon dppna med trollsang och locka andar ur gravar,
kalla till sig en dods kropp innan balet brann ned...

An sa trollbinder hon med magi dessa skaror ur djupet,

&n befalls de dra bort sen hon besténkt dem med mjélk.

Far hon lust, férjagar hon graa moln ifran himlen

eller hon framtrollar snd mitt under sommarens tid.

Endast hon sags kanna Medeas giftiga Orter,

Hecates vilda flock hundar ségs hon blott ha tamjt.
Trollformler du kan gacka din man med skrev hon for min skull
(6vers. av John Kéhlen

Av denna text framgar att sagae var kvinnor som kunde anstallas for att med markliga orter,
gifter och magiska besvarjelser utrétta kérlekstjanster, i detta fall géra makar ovetande om deras

partners karleksaffarer.

Om vi blickar vidare till ytterligare tva verk av Horatius, Epoder och Satirer, gar det mojligtvis
att argumentera for att begreppet saga ocksa kan forknippas med konsten att framkalla karlek.
Detta i och med att en av Horatius’ karaktéirer i nagra dikter i dessa verk (Hor. Epod.5; Sat. 1.8)
bar namnet Sagana, vilket inte utan anledning paminner om begreppet saga. Enligt 500-tals-
grammatikern Priscianus fanns sagana som ett substantiv med detsamma innebdrd som saga
(Mankin 1995, 118: Prisc. GLK I, 120: “sagana enim et saga idem significant”). Ddremot
finns inte detta substantiv, forutom som egennamn pa Horatius’ hixa”, i ndgon annan idag

bevarad latinsk text fran antiken (Lewis & Short 1879, “sagana”). Enligt mig pekar det pa att



Horatius, som vi redan sett har anvént begreppet saga som “kérlekshdxa” ovan, sokte ge ett
namn at sin karaktar som skulle spegla hennes identitet: en saga. Om Sagana identifieras som
en sadan utgor hon ett exempel pa en saga som kan skapa karlek. Sagana hjélper namligen sin
héxkollega Canidia att koka kérlekssoppa for att atervinna dennas otrogne alskare (Hor. Epod.5;
se avnitt “Prostitution”) och utfor med samma kollega ytterligare en magisk rit for att framkalla
karlek (Hor. Sat.1.8.; se avsnitt ”"Nekromanti, ’"dockor’ och knutar).

Med alla dessa texter sammanstallda kan det konstateras att sagae var héxor”, som arbetade
pa bestallning. Det var till dem romarna kunde ga for att befrias fran olycklig karlek — som i
Horatius” Carmina 1.27 och Propertius 111.24 — eller gora sina makar oférmégna att uppfatta att
deras partner har en karleksaffar mitt framfor 6gonen pa dem, som i Tibullus 1.2. Darutover
verkar det som om Horatius’ karaktir Sagana #r en saga, vilket lagger till formagan att skapa
karlek till listan.

En dikt som dock inte riktigt 6verensstimmer med de 6vriga dr Ovidius’ Amores I11.7. Dar
beskylls, snarare &n anlitas, en saga for att ha orsakat impotens (Ov. Am.111.7.27-35; se
avsnitt ”Synen p4 kirleksmagi och genrens péverkan”). Detta ar det enda fallet i vara texter da
ett visst forakt mot det annars neutralt vardeladdade begreppet saga kan uppfattas. Tibullus, till
exempel, gick sa langt som att kalla henne trovardig (’verax”; se ovan Tib. 1.2.43). For mig &r
dock inte detta undantag hos Ovidius tillrdckligt for att falla alla de andra texternas géngse

uppfattning om vad en saga ter sig vara: en professionell anstillbar ’héxa”.

5.1.2 Venefica
Lexikalisk definition: “giftblanderska; héxa, trollpacka” (Ahlberg 1994, 916).

Fastén venefica narmast dversitts med “giftblanderska” i och med begreppets sammansattning
av venenum (gift) och facere (att gora), har det besléktade substantivet veneficium
(giftblandning, forgiftning) fatt mer specifika betydelser, bland annat just “kérleksdryck”
(Ahlberg 1994, 916). Alltsa rader det enligt lexikon ingen tvekan om att venefica har att gora
med en “hiaxa” med koppling till kdrleksmagi och inte bara en “giftblanderska”. Detta tycks
dessutom &verensstamma med de tva veneficae i vara texter, vilka hittas i Ovidius’ verk Amores
(111.7) samt Horatius’ Epoder (5).

Ovidius’ venefica ndmns i dikten av hans dlskarinna, som beskyller honom for att vara forhéxad

av en sadan, emedan hans manliga sexuella formaga plotsligt inte fungerar:



““aut te traiectis Aeaea venefica lanis “’Dig har en héxa [venefica] fortrollat med gift och en tygbit hon spetsat,

devovet, aut alio lassus amore venis.’ eller du kommer helt matt hit ur en frimmande famn’.”

nec mora, desiluit tunica velata soluta — Raskt steg hon ner ifran badden, blott svept i I16st hangande kladnad.
et decuit nudos proripuisse pedes! — och nér hon rusade ut barfota, fann jag det sott.

neve suae possent intactam scire ministrae, Men for att dolja for huset sin skam 6ver detta fiasko

dedecus hoc sumpta dissimulavit aqua. ” ber hon om vatten, och sa latsas hon tvatta sig ren. ”

(Ov. Am.111.7.79-84) (6vers. av John Kdhler)

Denna venefica tillskrivs har fler formagor an att blanda gift, namligen att anvanda en ulldocka
for att gora Ovidius impotent (se avsnitt ”Nekromanti, *dockor’ och knutar”). | samma dikt
misstanker daven Ovidius sjalv att hans plotsliga impotens beror pa magi, men han kallar istéllet
utévaren for saga (se avsnitt ’Saga”). Detta innebér da att dessa tva bendmningar for ”héxa”

har anvands synonymt.

I Horatius’ femte epod (se dven avsnitt ’Prostitution”) undrar diktens huvudkaraktir Canidia
varfor hennes forsok att aterfa sin otrogne dlskare inte fungerar. Hon séager sig ha testat allt,

men kommer tillslut fram till slutsatsen att hon har dverlistats av en kunnigare venefica:

“quid accidit? cur dira barbarae minus “Vad hdnder? Varfor fungerar inte den barbariska
venena Medeae valent, Medeas fasansfulla gifter samre?

[...] [..]

a! a! solutus ambulat veneficae Aha! Han gar fri pd grund av en

scientioris carmine.”’ skickligare “hiixas” [venefica] besvirjelse.”

(Hor. Epod.5.61-62; 71-72) (Egen Oversattning)

Av citatet ovan kan det utronas att en venefica dven bemaéstrar ’carmine” (besvérjelse), vilket

bidrar till begreppets bredare innebord som héxa”, snarare an blott “giftblanderska”.

| bada dessa textstycken anvands benamningen for att skylla pa nagon. Ovidius’ &lskarinna
beskyller en venefica for Ovidius’ impotens och Horatius’ Canidia menar att det &r en venefica
som bar skulden for att hennes magi inte biter pa alskaren. Utifran detta forefaller venefica
anvandas som invektiv mot en magiutévande kvinna, till skillnad fran saga, som i de allra flesta

fall inte verkar ha nagon vardeladdning forknippat med sig (se avsnitt ”Saga”).

5.1.3. Sacerdos
Lexikalisk definition; ~’prast(inna), (ex. sacerdos Vestae = vestal) ” (Ahlberg 1994, 781).

Anledningen till att detta begrepp har kommit med i denna undersokning &r pa grund av ett
textstycke i Vergilius’ Aeneiden, dar en sa kallad sacerdos anstalls (visserligen som en
tackmantel) for att befria den svikna drottning Dido fran hennes plagsamma karlek till Aeneas,
eposets huvudkaraktér. Denna sacerdos sdgs vara kunnig i magicae artes”, magiska konster
(Verg. Aen.1V.493), som beskrivs foljande:



“haec se carminibus promittit solvere mentes "Vilket hjdrta hon vill séiger hon sig kunna med trollsdng

quas velit, ast aliis duras immittere curas; I6sa frén kval; hon har makt att i sjalen ingjuta plagor,
sistere aquam fluviis et vertere sidera retro; hejda floders lopp och lata planeter ga bakat.
nocturnosque movet Manis; mugire videbis Nattliga maner kallar hon fram; du far hora hur marken
sub pedibus terram et descendere montibus ornos.” danar under din fot, se askar gé ned ifran bergen.”/
(Verg. Aen.lV.487-491) (6vers. av Ingvar Bjérkeson)

Sacerdos dr hér ett forvanande begrepp att anvinda med tanke pa Vergilius’ beskrivning av den
magiutdvande kvinnan, som av allt att doma Overensstimmer med det mer konventionellt
anvanda saga (nagon som anstélls bland annat for att skapa eller befria fran kéarlek). Dickie
menar att hon har benamnts sa, eftersom: “the idea that magic is a special form of religious
behaviour. It will, accordingly, be priestesses of strange foreign cults who are credited with
having a knowledge of magic” (Dickie 2001, 138). Visserligen sdger Dido, som anlitar henne,
att denna sacerdos harstammar fran ett mytiskt folk och bor pa en avlagsen plats:

”Oceani finem iuxta solemque cadentem "Ndéra Oceanens grannskap, ndra den sjunkande solen
ultimus Aethiopum locus est, ubi maximus Atlas vid Ethiopiens grdns finns ett land ddr den vildige Atlas’
axem umero torquet stellis ardentibus aptum:”  skuldra vrider det valv som bestrétts med brinnande stjdrnor;
(Verg. Aen.l1V.480-482) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Detta koncept kallas the Other” — det vill séga det att ett folkslag tydligt uppfattar sig sjalva
som normen och mycket annat som “barbariskt™? — och ar vanligt inom studier om antikens folk
och sékerligen vad Dickie tar fasta p& har. Ar det diaremot verkligen hela sanningen? Det ar jag
inte helt overtygad om. A ena sidan kan &beropandet av ktoniska gudomar (se
avsnittet "Gudomar”) ses som en baksida av den accepterade religionen och det att manga av
véra “hixors” ingredienser till sina magiska riter 4r fran avlagsna trakter, ofta Thessalien, tolkas
som ett inslag av teorin om “the Other”. A andra sidan, vilket vi kommer att se i féljande
avsnitt, finner vi minst lika frekvent romerska haxor” utan anmarkningsvart exotiska ursprung
och som befinner sig pa helt vanliga platser for den samtida romaren, sasom pa Roms
esquiliniska kulle eller pa bordellen. Det maste naturligtvis medges att Dickies pastaende om
just denna sacerdos i Aeneiden ar sant — hon &r fran fjarran land och besitter magiska kunskaper
— till skillnad fran exempelvis en vestal av romerskt ursprung hos Propertius, som blott kunde
onska att hon var magikunnig. Konceptet om att magi utdvas av exotiska personer finns

bevisligen till viss del, men det &r langt ifran 6verallt gallande.

| ett av Propertius forsok att dikta annat &n karlekselegi beréttar han en kand historia om en av
gudinnan Vestas prastinnor vid namn Tarpeia, som ségs ha forratt Rom (enl. Livius 1.10 for
guld, har for kérlek) till sabinernas kung, Titus Tatius (Prop. IV.4). Vestales, som dessa

tjanarinnor hette, kallades ocksa for bade virgines Vestae (Vestas jungfrur) och prastinnor,

2 Vidare l&sning om konceptet the Other i romersk antikforskning, se t.ex.: Gruen 2011, 115-187.



sacerdotes (cf. Tib. 11.5.51-52; Ov. Fast.111.425, V1.457). Sacerdotes kan avse bade manliga
och kvinnliga prastambetshavare, varav vestalerna var de mest kanda kvinnliga sadana i Rom.
Hursomhelst, denna vestal, Tarpeia, klagar Gver att hon inte kanner till ndgra magiska
besvérjelser, som skulle kunna hjélpa den sabinske kungen, vilken hon blivit fordlskad i, att

vinna tillbaks de av romarna bortrovade sabinskorna:

"o utinam magicae nossem cantamina Musae! “O om jag kinde magins besvarjelser! At denne skone
haec quoque formoso lingua tulisset opem.” man hade dd dven jag kunnat ge hjdlpande kraft.”
(Prop. IV.4.51-52) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Detta pekar utan tvekan pa det faktum att hon, en sacerdos, inte hade nagon som helst kunskap
om magi och bidrar darmed till att begreppet inte vanligen kan tillimpas pa en ”hidxa”, 4ven om

hon sjélv hédr hade onskat det.

Hos Tibullus finner vi en sacerdos som en sierska, av vilken poeten har fatt veta att Delias make
ska 6verlata henne till honom att bevaka (”at mihi servandam credas”: Tib. 1.6.37). Han sager
att denna sacerdos har siat for honom att det skall ske:

“sic fieri iubet ipse deus, sic magna sacerdos "Sd vill en gud att det skall ske, sd har ocksd den héga pristinnan

est mihi divino vaticinata sono. yppat for mig det har uppfylld av inspiration.

haec, ubi Bellona motu est agitata, nec acrem Eggad av Bellonas kraft &r hon i sin besatthet
flammam, non amens verbera torta timet; ej radd for lagande eld eller for gisslande slag,

ipsa bipenne suos caedit violenta lacertos hugger vilt sig sjalv med en yxa i armen och sprutar
sanguineque effuso spargit inulta deam, pa gudinnan sitt blod utan att alls fa nat men;

statque latus praefixa veru, stat saucis pectus, rak, med ett spjut borrat in i sidan och sarad i brostet,
et canit eventus quos dea magna monet. kungdr hon vilket straff maktig gudinna har bestamt. ”
(Tib. 1.6.43-50) (6vers. av John Kohler)

Aven om oftast blod frdn offerdjur anvindes, snarare &n offerforattarens eget, sd har vi
formodligen har att gora med en mer vanlig benamning pa en sacerdos: en som tjanar gudens
syften och fungerar som ett redskap for att till exempel offra eller profetera at denne. Har rakar
bara fragan till gudinnan handla om kérlek. Prastinnan forsoker alltsa inte fa gudinnan Bellona
att andra pa nagot, utan blott be henne om en skymt av framtiden. Detta skiljer sig ifran dem,
som arbetar med karleksmagi, vilka har som syfte att forandra nagons sinne for egna eller

kundens &ndamals skull.

I andra fall hos Vergilius verkar ndmligen sacerdos dessutom vara just prastinnor, precis som
exemplen fran Propertius och Tibullus ovan. Exempelvis finner vi en sacerdos i den sjatte
sangen av Aeneiden, som ar en sibylla, en sierska, i tjanst hos Apollo och Trivia. Hon besitts av
guden och tvingas framféra hans budskap, antingen hon vill eller inte, emedan hon &r vigd at

honom:
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”[...] una Phoebi Triviaeque Sacerdos, [...]. ”[...] prastinnan, vigd at Foibos och Trivia, /...]

ventum erat ad limen, cum virgo ‘poscere fata Troskeln hade de natt da jungfrun ropar: 'Se guden,
tempus’ ait; ‘deus ecce deus!’ cui talia fanti guden! Stunden dr inne att be om orakel!’. Och plotsligt
ante fores subito non vultus, non color unus, skiftar den talande farg och anletsdragen férvandlas,
non comptae mansere comae; sed pectus anhelum flatat har l6ses upp och brostet flamtar, av vanvett

et rabie fera corda tument, maiorque videri svaller hjartat vilt; det &r som hon vuxit, och rgsten

nec mortale sonans, adflata est numine quando har inte ménsklig klang, ty hon kénner gudomen andas
iam propire dei. [...] " ndra, och komma éver signu. [...] ”

(Verg. Aen.V1.35; 45-51) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Det finns forvisso nagra paralleller mellan denna sacerdos och “hixor”: det utslippta héret, for
att namna en. Utslappt har, vilket ofta aven slits fran huvudet, var vanligen ett litterart attribut
for kvinnors okontrollerade sorg och/eller vanvett (cf. t.ex. Ov. Met. 1V.139; Liv. 1.13; Verg.
Aen.1V.589-590). Hixors” utslagna, rufsiga har tyder p4 att de &r galna och fran vettet i ordets
vanliga bemaérkelse — och det i och med deras galna handlingar (t.ex. Hor. Epod.5.15-16; 27;
Sat.1.8.24). Vergilius’ préstinnas vanvett kommer dock av gudens bemiktigande dver henne,
d.v.s. att hon bokstavligt talat & utom sig sjalv och besatt, vilket ju inte en "hdxa” ar vid sin
magiutdvning. Dessutom bendmns sibyllan av Vergilius som en virgo (jungfru) ovan och
beskrivs dven sasom casta (kysk; Verg. Aen.V.736), vilket definitivt tyder pa att hon, likt

vestalerna, var just en gudfruktig préstinna och ingen “héxa”.

Hursombhelst, i och med distinktionen mellan att vara besatt av en gud eller arbeta for egen
vinning, vill jag argumentera for att sacerdos — med ett forvanande undantag i Vergilius’ fjérde
bok — inte konventionellt anvands for att beteckna en ringaktad “héxa”, utan en respekterad

tempeltjanarinna.

5.1.4. Lena
Lexikalisk definition: kopplerska, forforerska (Ahlberg 1994, 493).

Var mest kanda lena finner vi hos Propertius, som i sin fjarde elegisamling 6nskar en plagsam

dod at en kopplerska vid namn Acanthis, som onekligen kan mycket mer an att enbart forfora

man:
“terra tuum spinis obducat, lena, sepulcrum “Kopplerska, matte din grav bli holjd av risiga trnen
et tua, quod non vis, sentiat umbra sitim; och —vad du fruktar mest — térsten tortera din sjal,
nec sedeat cineri Manes, ut Cerberus ultor aldrig din aska fa ro och hamnaren Kerberos evigt
turpia ieiuno terreat ossa sono! med sina hungriga tjut skramma ditt leda skelett!
docta vel Hippolytum Veneri mollire negantem, Aven den kyske Hippolytos kunde hon uppeggat, héxan [docta]
concordique toro pessima semper avis, som i en endréaktig badd standigt sar sondring och agg,
Penelopen quoque neglecto rumore mariti ja, fatt Penelope, glomsk av ryktet hon hort om sin make,
nubere lascivo cogeret Antinoo. att som Antinoos’ brud ge sig hans kiittja i vdld.
illa velit, poterit magnes non ducere ferrum, Hon kan gora att jarn ej langre dras till magneter
et volucris nidis esse noverca suis. och vacka faglars hat till sina hjalplosa sma.
quippe et, Collinas ad fossam moverit herbas, Mixtrar hon l6mskt vid en grop med &rter fran Porta Callina
stantia currenti diluerentur aqua. blir den solidaste kropp vatten och uppldses helt.

11



audax cantatae leges imponere lunae Manen forhéxar hon djarvt och patvingar den sina lagar

et sua nocturno fallere terga lupo, och till en nattlig varg byter hon ofta gestalt;

posset ut intentos astu caecare maritos, vaksamma dkta man blir blinda nar pa en skuldlos

cornicum immeritas eruit ungue genas; kraka med nageln hon grymt utsliter 6gonens par.
consuluitque striges nostro de sanguine, et in me  Ugglevampyrer radfragar hon om mitt blod, och fér min skull
hippomanes fetae semina legit equae.” samlar hon giftigt slem, alstrat av draktiga ston./

(Prop. IV.5.1-18) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Acanthis, denna lena, sags har kunna framkalla kérleksbegér aven hos den kyskaste av dem alla,
Hippolytos, som enligt myten hade vigt sitt liv at den kyska Artemis. Men denna lena tillskrivs
aven kraften att fa karlek att forsvinna, bade for kvinnor (vilket exemplifieras med Penelope,
som kopplerskan sidgs kunna forma glomma ryktet om sin make Odysseus’ hemfiard och
acceptera friaren Antinoos) saval som for man, med hjdlp av utslitna krakogon.

Gallande de blodsugande striges (ugglevampyrerna”) och de driktiga stonas hippomanes
("giftiga slem”) ovan verkar det som om dessa faktiskt anvdands mot Propertius sjalv (”in me”).
Vad som dock inte framgar specifikt av texten ar till vilket &ndamal som kopplerskan anvander
hans utsugna blod och héstslemmet. Med tanke pa att hon senare i texten avrader Cynthia, den
prostituerade och Propertius’ dlskarinna, fran att ta emot kunder sasom fattiga poeter har det
troligtvis inte att gora med en bindande kérleksdryck, utan en I6sande (Prop. 1V.5.52-58; se
citat nedan). A andra sidan framhaller flera lexika (Lewis & Short 1879, William Whitaker’s
Words 2007: "hippomanes”) att hippomanes sérskilt anvandes for att frammana passion och
atrd, medan andra dr mer vaga 1 sin definition genom att blott ange “kérleksdryck” (Ahlberg
2007, 393). For mig ter det sig anda definitivt inte vara passion och atra som ar malet i denna
dikt, utan att réja poeten ur vagen genom att, likt de andra akta mannen, fa honom att glomma
sin karlek. Bor lexika mahéanda se éver sina definitioner?

Hur fallet &n &r, skildrar Propertius i denna dikt Acanthis som en lena mer paminnande om
en saga — en klok kvinna med magiska krafter (Acanthis dr ’docta”, bildad/ldrd, se ovan) — &n

en vanlig bordellmamma.

Om Propertius’ lena har jamfors med Tibullus’ saga (Tib. 1.2.41; se avsnitt ’Saga”), som vi har
sett ocksa har férmagan att géra makar ovetande om deras partners karleksaffarer samt l6sa
alskare fran olycklig karlek, kan det konstateras att dessa begrepp kan anvéandas synonymt i
betydelsen “kopplerska-med-magiska-krafter”. Faktum &r att det &ven i en annan dikt av
Tibullus finns en lena, med bestamningen callida (klok, lard, skicklig), som ocksa bendamns
som saga. Efter det att ytterligare en dlskare, en rikare sadan, har skaffats 4t Tibullus’ dlskarinna
Delia forbannar han denna lena for att ha planerat hans undergang. Déarefter uppmanar han
Delia att i all hast avlagsna sig fran kopplerskans (nu daremot tilltalad som saga) lara och/eller

order (praecepta), eftersom all karlek enligt henne kan képas med gavor. Tibullus havdar
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daremot att han, den fattige alskaren, alltid troget ska vara i hennes tjanst — ja, han ska till och

med knyta upp hennes skoremmar:
“haec nocuere mihi: quod adest huic dives amator, “Delias skdnhet blev mitt fordarv: en rik alskare fick hon,

venit in exitium callida lena meum. da till min skada en slug kopplerska [lena] erbjod sin hjalp.

[.-] [.]

At tu quam primum sagae praecepta rapacis Delia, avsta dock strax fran den snikna kopplerskans [saga] vinkar,
desere: nam donis vincitur omnis amor. ty av presenter man far flyger all karlek sin kos.

pauper erit praesto semper, te pauper adibit Men en fattig man finns jamt till hands, kommer till dig

primus et in tenero fixus erit latere, tidigt, 1amnar ej alls &lsklingens sida den dan,

[..] [

vinclaque de niveo detrahet ipse pede.” fran din snovita fot lossar han sjilv din sandal.”

(Tib. 1.5.47-48: 59-62;66) (6vers. av John Kahler)

Det forefaller dock som om Tibullus inte forblev Delias evigt trogne tjanare, emedan han i sitt
andra verk introducerar oss for ytterligare en lena, som har hand om hans nya foralskelse,
Nemesis. Denna lena, som vi far veta heter Phryne (Tib. 1.6.45, se citat nedan), berattar Tibullus
vankar fram och tillbaka i hemlighet barande pa tabellae i kladvecket. Tabella,
diminutivformen till tabula (brada, tavla, brev; se Kdohlers 6verséttning foljande sida), &r
visserligen ett ord med manga betydelser, men har misstanker jag att det lika garna kan vara
fraga om sa kallade “curse tablets . Dessa var tavlor avsedda for defixiones, besvérjelser, varav
manga av de 1 600 idag funna (fran Grekland, Egypten, Rom osv.) har att géra med karlek
(Chrystal 2015, 85). Med denna tolkning skulle da aven denna lena, fastan hon sokte délja det,

mojligtvis ha anvant sig av en form av kérleksmagi.

Aven hos Ovidius finner vi en lena med mystiska forméagor. | hans Amores stoter vi pa en
kopplerska som kallas for Dipsas (Ov. Am.1.8.1-2),% vilket ironiskt nog aven ar namnet pa en
orm vars bett orsakar en fruktansvird torst (Lewis & Short 1879, “dipsas™). Sjdlv sdgs hon
namligen aldrig ha upplevt en gryning sasom sobria, nykter (Ov. Am.1.8.3-4).* Hon beskrivs
vél kunna behérska “magas artes Aeaeaque carmina” (“magiska konster och Aeaes [Circes]
besvirjelser”; Ov. Am.1.8.5)% och besitta manga olika natur- och nekromantikrafter (Ov.
Am.1.8.6-14; se avsnitt "Nekromanti, dockor och knutar”). Det framgar dessvérre inte vad dessa
krafter skulle anvandas till. Daremot, med den foljande scenen i atanke — nar Ovidius rakar hora
henne instruera en av hans alskarinnor om vilka élskare hon bor ha och hur hon med knep och
I6gn ska forfora dem (Ov. Am.1.8.19-108) — kan det med viss sakerhet atminstone formodas att
denna lena anvande dessa magiska formagor i sitt yrke. Dartill kan tillaggas att hon i dessa

instruktioner till Ovidius’ dlskarinna alluderar till magiutovning i form av gift (”inpia venena”):

3 “est quaedam — quicumque volet cognoscere lenam, / audiat! — est quaedam nominee Dipsas anus.”
4 Zex re nomen habet — nigri non illa parentem / Memnonis in roseis sobria vidit equis.”
5 ”illa magas artes Aeaeaque carmina novit.”
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“lingua iuvet mentemque tegat; blandire noceque; ~ “Lat dina avsikter doljas av ord, av skenbart smicker,
impia sub dulci melle venena latent.” Liksom ett honungsskikt déljer ett ondskefullt gift.”
(Ov. Am.1.8.103-104) (6vers. av John Kohler)

Det att lida av "torst” (sitim ”, se citat ovan Prop.IV.5.1-2), som bland annat Propertius kallar
berusning for, synes vara nagot karaktaristiskt for just lenae, emedan det forekommer hos
manga av vara forfattares portratterande av dem (Ov. Am.1.8.3-4°; Ov. Fast.11.579-5807; Prop.
IV.5.1-28). Att den vinberoende gamla kopplerskan var en litterar stereotypkaraktar uppbyggd
av fordomar argumenterar Dickie dvertygande for i sin bok. Han framhéaver att de — till skillnad
fran respektabla kvinnor, matronae, for vilka det inte anstod att dricka — var just den sortens
kvinnor, tillsammans med sina puellae, prostituerade flickor, vars vindrickande inte skulle fa
en romare att hdja pa égonbrynen (Dickie 2001, 185-187). Att da skildra dessa lenae som
vintorstande spader da pa deras omoraliska laggning och svartar saledes ned uppfattningen om
dem — och i forlangningen ocksa av sjélva begreppet, som inte kan uppfattas annat an negativt.
Detta blir sarskilt tydligt nér vi dessutom ser till forfattarnas installning till dem. Samtliga lenae
1 bade Propertius’, Ovidius’ och Tibullus’ texter forbannas av forfattarna, eftersom de
uppmanar sina puellae att satsa pa mer vélbargade kunder én simpla skalder. Acanthis, var lena
i Propertius’ elegi (se ovan), predikar for ’nostrae amicae ”, identifierad som poetens &dlskade
Cynthia, att:

“aurum spectato, non quae manus afferat aurum!  Se till guldet, ej till den hand som riicker dig guldet.
versibus auditis quid nisi verba feres?” Vad far du ut mer &n ord, av att ha lyssnat pa vers?”
[-] [...]

“qui versus, Coae dederit nec munera vestis, ”Den som skinker dig vers, inte koiska kidder, hans lyra

2»

istius tibi sit surda sine aere lyra. anstar det bdst vara stum om den ¢j klingar av mynt.”
(Prop. IV.5.53-54; 57-58) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Nistintill detsamma finner vi Ovidius’ lena, Dipsas (se ovan), séga at hans “thalamos pudicos”
("arbara dlskling” enl. Kohler; Ov. Am.1.8.19):

“Ecce, quid iste tuus praeter nova carmina vates "Nd, vad ger dig din priktige skald utom nyskrivna dikter?
donat? Amatoris milia multa leges.” Av den dlskaren far du manga tusen snart nog.”/
(Ov. Am.1.8.57-58) (6vers. av John Kéhler)

Aven Tibullus beskriver hur hans dlskade Nemesis halls borta fran honom av sin lena, Phryne:®

“lena nocet nobis, ipsa puella bona est. “Nej, min flickvdn dr bra, allting dr kopplerskans skuld.
lena vetat miserum Phryne furtimque tabellas Phryne, kopplerskan, blir mitt fordarv: i smyg fér hon med sig
occulto portans itque reditque sinu. fram och tillbaka brev vilka hon gémt vid sin barm.

6Senot 4.

7 ”vina quoque instillat: vina quodcumque relictum est, / au tipsa aut comites, plus tamen ipsa, bibit.”

8 “terra tuum spinis obducat, lena, sepulcrum / et tua, quod non vis, sentiat umbra sitim.”

 “Tabellas”: se diskussion pa foregdende sida om huruvida Phrynes “brev”, som Kohler viljer att Gversitta det,
ocksa skulle kunna tolkas som curse tablets.
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saepe, ego cum dominae dulces a limine duro Pastar ofta min flickvan ar ute, och dock hor jag tydligt

agnosco voces, haec negat esse domi; hennes ljuva rost fran en ratt hardhjartad dorr,

saepe, ubi nox promissa mihi est, languere puellam ofta nar jag lovats en natt sa meddelar hon mig

nuntiat aut aliquas extimuisse minas.” att ej min flicka mar bra eller forskrackts av nagot hot. ”
(Tib. 11.6.44-50) (6vers. av John Kohler)

Girigheten hos dessa lenae uppskattas bevisligen inte av skalderna, men dessa kvinnor hade det
nog inte sarskilt latt heller och deras livssituationer var sannolikt beroende av deras

bordellflickors prestationer och rika kunder. Dickie uttryckte det vél:

The prostitutes and women for whom the poets of love elegy proclaim their love are far from
being common prostitutes but women whose status comes closer to that of a kept woman. The
procuresses, accordingly, who work on behalf of these women are by no means at the bottom
of the social pile. Yet it requires no great imaginative effort to see that they must have lived on
the verge of destitution. (Dickie 2001, 187).

De prostituerade verkar dessutom inte ha haft nagot fast pris for sina “tjanster”, utan priset tycks
vara nagot som de skulle férhandla fram sjdlva (se till exempel Ov. Am.1.8.69-70)%, vilket
troligtvis ar anledningen till dessa kopplerskors undervisning i hur flickorna bast forfor man,
gor dem till stamkunder och framférallt vilken sorts man de bor satsa pa som kunder. Huruvida
dessa lenae faktiskt anvinde sig av “magi” for att forenkla arbetet for sina puellae eller om
detta &r en stereotypisk litterar symbol, som forfattarna tar till for att beskriva att dessa kvinnor
har sjunkit till den allra lagsta moralen, lar dessvarre forbli en gata. Daremot kan det med
sékerhet konkluderas att lena dr ett begrepp som i dessa texter har inneborden “héxa” vid sidan

om “’kopplerska”.

5.1.5. Anus
Lexikalisk definition: “gammal kvinna, gumma, én med aktning: gammal dam, dn ringaktande:

kéring, samt spec. spagumma (Sabella)” (Ahlberg 1994, 66).

Gallande anus skulle jag vilja hdvda att lexikon &r i behov av en omprévning av sin definition.
Visserligen finner vi i vara texter dven anus blott i betydelsen ”gumma/gammal kvinna” (till
exempel Tib. 1.3.84; 1.6.58 & 63), men i ett flertal fall finns hos vara forfattare en stark koppling
hos den ringaktade anus till den magiutévande lena, men dven saga. Flera av de ”héxor” med
andra bendmningar, vilka vi redan har stétt pa, har visserligen beskrivits som uttryckligen gamla
kvinnor: Ovidius’ lena Dipsas kallas rentav for en anus (Ov. Am.1.8.2, se avsnitt ”Lena”) och
Propertius’ lena Acanthis’ grav 6nskar poeten vara ”curto vetus amphora collo”, en gammal

amfora med sprucken hals (Prop. 1V.5.75), vilket Dickie tror a en metafor for henne sjalv:

10 “parcius exigito pretium, dum retia tendis, / ne fugiant, captos legibus ure tuis.”
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drucken, usel och gammal (Dickie 2001, 184). Men det finns dven de, som enbart gar under
namnet anus, vilka i sin tur lika garna skulle kunna bendmnas med nagot annat av vara hittills
undersokta begrepp. Det mest sjalvklara exemplet finns i Ovidius’ verk Fasti, dar vi mots av
en urgammal karing, “anus annosa” (Ov. Fast.1l.571), som utan tvekan ocksa &r en lena,
kopplerska, sittande med sina puellae, prostituerade flickor. Hon ar berusad och utfor offer pa
ett oheligt vis till Tacita, stumhetens gudinna bosatt i underjorden, under Feralia-festivalen,
dagen da maner och andar blidkas (Ov. Fast.11.569-570)!! och [de “respekterade”, olympiska]

gudarna géms bakom stangda tempelddrrar (Ov. Fast.11.563)%2:

“ecce anus in mediis residens annosa puellis ”Se ddr en gumma, sittande mitt ibland flickor, som magiskt
sacra facit Tacitae (nec tamen ipsa tacet), utfér Tacitas rit (tyst ar hon dock inte sjalv).

et digitis tria tura tribus sub limine ponit, Tre bitar rokelse stoppar hon in med hjélp av tre fingrar
gua brevis occultum mus sibi fecit iter; under en dorr dar en mus gnagt sig en hemlig passage.

tunc cantata ligat cum fusco licia plumbo Hon binder morkgratt bly med fortrollade tradar och tuggar
et septem nigras versat in ore fabas, sju svarta bonor sen, en efter en, i sin mun.

guodque pice adstrinxit, quod acu traiecit aena, Huvudet av en sardell syr hon hop och smorjer med tjara,
obsutum maenae torret in igne caput; trar pa en nal av brons, rostar det 6ver en eld.

vina quoque instillat: vini quodcumaue relictum est, Hon haller ocksa pa vin, och vad som blir éver, det delar
aut ipsa aut comites, plus tamen ipsa, bibit. hon och vaninnorna pa; merparten dricker hon sjalv.
‘hostiles linguas inimicaque vinximus ora’ ’Oviinners munnar’, utropar hon, *vira fienders tungor
dicit discedens ebriaque exit anus.” har jag nu bundit och sytt!” Rusig gar sedan hon ut. “

(Ov. Fast.11.571-582) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Denna anus pastar sig har genom detta offer till Tacita ha dvervunnit fientliga tungor och
ovanliga munnar. Vad hon menar med detta ar dock inte helt sjalvklart, vilket Dickie papekar,
som foreslar att hon och hennes flickor 6nskade tysta munnarna pa en rival eller missnéjd kund
(Dickie 2001, 189). Sjdlv vill jag dock inte utesluta att detta har en parallell till andra "héxor”,
vilka vi har patraffat, som med hjalp av magiska hjalpmedel har gjort dkta méan ovetande om
sina makars karleksaffarer (Prop. IV.5 [se avsnitt ”’Lena”]; Tib. 1.2 [se avsnitt ”’Saga”]). Denna
tystnadsbesvarjelse skulle lika garna kunna vara amnad at nagon, som har sett nagot som han
inte borde och darfor bor tystas. Kanske var det en make till kopplerskans prostituerade? Allting
hanger pa vem de “ovinliga munnarna” ( “inimica ora”, se ovan) tros tillhéra. Hursomhelst,

har vi hér att géra med en anus som definitivt ocksa kan identifieras som en magiutévande lena.

Hos Tibullus finner vi en anus (Tib.1.5.12), som eventuellt skulle kunna syfta pa den nagra
rader langre ned funna callida lena, vilken &r omndmnd ovan (Tib. 1.5.48; se avsnitt ”’Lena”). |
ett par dversattningar (Postgate 1988, 221; Kohler 1996, 33) ar bada dessa begrepp Gversatta

med “bawd "/’kopplerska”, vilket antyder att det da skulle vara fraga om samma person. Enligt

1 "hanc, quia iusta ferunt, dixere Feralia lucem, / ultima placandis manibus illa dies.”
12 7di quoque templorum foribus celentur opertis.”
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min asikt gar det omojligt att avgora sékert, eftersom kvinnan dels inte fatt nagot tilltalsnamn
och dels upptrader i olika scener: anus ar den som sjunger besvarjelser 6ver den da sjuka Delia
(Tib. 1.5.9;12)* och callida lena anklagas och forbannas for att ha fixat en rikare alskare at
Delia, som uppmanas upphora lyssna till order av denna saga (Tib. 1.5.47-48; 59; se
avsnitt ’Lena”). Hypotetiskt, om tolkningen att textstyckets samtliga begrepp avser en och
samma kopplerska ar korrekt, blir slutsatsen att alla tre begreppen anus, lena och saga kan
anvandas kompletterande och/eller synonymt. VVad som dock &r sékert &r att vi i detta textstycke

har att géra med en anus, som &gnar sig at magiska besvérjelser och har betydelsen hixa”.

Tibullus ger i en annan dikt ytterligare ett exempel pa en anus med magi. Har handlar det om
en flicka vid namn Pholoe, dlskarinna till poetens van Marathus, som Tibullus instruerar i hur
hon ska behandla sin alskare. Har &r det fraga om hon mojligtvis har forhaxats av en anus,
eftersom ”hon behagar” (”illa placet”), fastdn hon inte har smyckat sitt ansikte eller har (Tib.
1.8.15-16). ¥ Till skillnad fran foregaende exempel beskrivs denna dikts anus helt utan
kopplingar till begreppen saga eller lena, vilket visar pa att anus kan sta for sig sjalvt och
fortfarande ha betydelsen "héxa”:

“num te carminibus, num te pallentibus herbis “Har ndgon gumma forhdxat dig, sdg, med trollformler, ja med
devovit tacito tempore noctis anus?” blekgréna drter hon fann nattetid nar det var tyst?”
(Tib. 1.8.17-18) (6vers. av John Kohler)

Aven Horatius’ “hixor”, de i vara dgon mest hixlika av dem alla (vilka ska undersokas narmre
i foljande avsnitt ”Prostitution”), kallas for anus. Fastdn “hdxorna” i den femte dikten i
Epoderna har samma formagor som sagae, namligen att binda karlek genom trollkonst, har i
form av en karleksdryck (amoris poculum”; Hor. Epod.5.38) gjord av en oskuldsfull pojkes
lever, omndmns de inte som nagot annat dn ~obscenas anus ”, ’forskriackliga kéringar” (Hor.
Epod.5.98).

Vidare, i den allra sista epoddikten i verket, den sjuttonde, méter vi en man, som bdnar och
ber en av “hixorna” fran den foregaende dikten, Canidia, att 16sa honom fran hennes harda
grepp. Han séger sig vara villig att gora allt for att bli fri, till och med erkénna att besvarjelser

och magisk sang (carmina och nenia) faktiskt fungerar samt fjaska genom att besjunga Canidia

13.“[...] cum tristi morbo defessa iaceres,/ [ ...]/ carmine cum magico praecinuisset anus.”’
14 illa placet, quamvis inculto venerit ore / nec nitidum tarda compserit arte caput.”
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som kysk och anstindig” (”pudica, proba”) — och inte kalla henne for ”prudens anus” (’klok
gammal hagga™), vilket han alltsa egentligen ansdg (Hor. Epod.17.27-29; 38-40; 45, 46-48).*°

Séledes verkar det som om ett flertal héixor”, saviil sagae som lenae, ocksa bendamns som anus,
vilket ocksa stammer in pa beskrivningen av manga av dem sdsom gamla och fula med trassliga
har, langa naglar och missfargade tander, for att namna nagra exempel. Forfattarnas avsikt med
dessa portratteringar var kanske da att deras fysiska utseenden skulle spegla deras oacceptabla
handlanden. Att vara gammal och ful tycks ha blivit en till den grad stereotyp beskrivning av
de magiutévande kvinnorna att ’hédxorna”, exempelvis Canidia och hennes medhjélperskor, inte
behover benamnas som nagot annat &n just anus. Detta begrepp kan sté for sig sjalvt. Ahérarna
forstod anda vad for sorts kvinnor det var fraga om. Med det som bakgrund kan det konstateras
att anus sjalvstandigt kan fa innebdrden “hixa” av sin kontext i samma grad som lena — nagot

som borde aterges i den lexikaliska definitionen.

5.2 Prostitution

Hittills har vi sett att den romerska ”hidxan” hade en stark nédrvaro pa bordellen, dir lenae med
magiska hjidlpmedel lade sig 1 andras kérleksaffdrer (se avsnitt ”’Lena”). Faktum é&r att, om det
skrapas pa ytan med en lang krokig haxnagel, uppenbarar sig fler magikunniga kvinnor pa den

romerska bordellen: de prostituerade sjalva.

5.2.1. Tibullus och Propertius
Tibullus tycks vara sarskilt fortjust i dessa, emedan det finns skal att tro att bada hans prisade

alskarinnor, Delia fran den forsta boken och Nemesis fran den andra, har anvant sig av — eller
atminstone anklagats for att ha anvant sig av — karleksmagi.

Lat oss borja med Delia, som &r en svartolkad karaktar. Hon synes befinna sig med fotterna
i tva olika varldar, i den ena som en gift men otrogen kvinna (hon har en “coniunx”, make:
Tib.1.6.15) och i den andra som en anstélld prostituerad hos en callida lena/saga (se
avsnitt ”’Lena” ovan). Denna kopplerska pastds ha skaffat fram en mer vélbdrgad dlskare &t

Delia, som dessutom kréver betalning for att dppna sin dorr for skalden:

“haec nocuere mihi. quod adest nunc dives amator, “Detta blev mitt férdarv: en rik alskare ar nu narvarande.
venit in exitium callida lena meum. Den forslagna kopplerskan kom och blev min undergang.

[-] [.]

15 “ergo negatum vincor ut credam miser / Sabella pectus increpare carmina | caputque Marsa dissilire nenia.
[...] paratus expiare, [...]/ mendaci lyra / voles sonari: ‘tu pudica, tu proba’/ [...] et tu, potes nam, solve me
dementia, / [ ...] neque in sepulcris pauperum prudens anus / novendialis dissipare pulveres.”
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“heu canimus frustra nec verbis victa patescit “Ack, jag diktar forgaves; med ord kan porten ej vertalas
ianua sed plena est percutienda manu” att sl upp, utan man maste bulta pa dérren med en fylld hand. ”
(Tib. 1.5.47-48; 67-68) (Egen oversattning)

Gift eller e har alltsa Delia bevisligen hangett sig at prostitution vid en kopplerskas verksamhet.
Vad som déremot gor att hon skulle kunna hamna under kategorin “kérlekshixa” &r att hon
sjalv har anklagats av Tibullus’ andra dlskarinnor — vilka han férgéves forsokte sdka sig till nar
Delia nekade honom — for att ha forhiaxat poeten med skindliga konster, (’[ars] nefanda”).
Tibullus sjalv menar dock att de sprider falska rykten om henne och att Delia enbart har bundit

honom till sig genom sin skonhet:

"saepe ego temptavi curas depellere vino: "Ofta har jag forsokt att dranka bekymren i vinet:

at dolor in lacrimas verterat omne merum. Smartan forvandlade dock vinet till tarar var gang.

saepe aliam tenui: sed iam cum gaudita adirem, Sov med ndn annan ibland, men just nar jag &mnade njuta
admonuit dominae deseruitque Venus. frammanar Venus din bild, alskling, och bort flyr min kraft.
tunc me discedens devotum femina dixit, Kvinnan lamnade da mig och pastod att jag var forhéaxad;
a pudet, et narrat scire nefanda meam. att du bedrev haxeri, sant spred hon ut — vilken skam!

non facit hoc verbis, facie tenerisque lacertis  Nej, inte alls med ord gér min flicka det, nej hon fértrollar
devovet et flavis nostra puella comis. ” med sin skonhet, sin arms mjukhet, sitt gyllene har.

(Tib. 1.5.37-44) (6vers. av John Kohler)

I sinom tid verkar det som om en mer Ortskicklig dlskarinna &n Delia vann Tibullus’ kérlek.
Denna dlskarinna, Nemesis, som vi redan har sett halls borta fran Tibullus av sin lena Phryne
(se avsnittet ”Lena” ovan), haller honom fangen av kérlek sasom en slav. Dessvarre vill hon
inte finna sig i poetens lantliga idyll, utan hon soker standigt nya gavor — nagot som han har har

blivit varnad for — med misstankt haxlika metoder:

“vera quidem moneo, sed prosunt quid mihi vera? ”Denna min varning ar sann, men vad gagnar mig val ett sant faktum?
illius est nobis lege colendus amor. Kirlek fran mig dr ndt vért endast ndr damen har lust...

quin etiam, sedes iubeat si vendere avitas, Ja, beordrar hon mig att sdlja mitt stamgods, sa lyd den

ite sub imperium sub titulumque, Lares. ordern, du Lar, ta emot anslag att huset bjuds ut!

quidquid habet Circe, quidquid Medea veneni, Alla slags gifter Circe gt och Medea har anvant,

quidquid et herbarum Thessala terra gerit. alla slags orter som jamt véxt i Thessaliens land,

et quod, ubi indomitis gregibus Venus adflat amores, liksom det slem som droppar ur skotet pa brunstiga ston nar
hippomanes cupidae stillat ab inguine equae, Venus vacker san drift hos varje otyglad hjord —

si modo me placido videat Nemesis mea vultu, om blott min Nemesis ser pa mig vanligt, ma hon blanda tusen
mille alias herbas misceat illa, bibam. ” orter till i min dryck: tveklost sa dricker jag ur.

(Tib. 11.4.51-60) (6vers. av John Kohler)

Menar Tibullus att detta blandande av 6rtdrycker ar nagot som Nemesis repetitivt gor — och att
han, fastan medveten om det, dricker av dem varje gang? Eller, anvander han denna
kérleksmagi bara som ett exempel for hur pass langt han skulle ga for att fa en vanlig blick fran
henne? Med tanke pa att &ven hans forra dlskarinna Delia anklagades for att ha forhaxat honom
(se ovan) sa ligger tanken inte langt borta i detta fall heller. Circes och Medeas gifter,

Thessaliska orter och hippomanes (passionsgivande slem fran ett dréktigt sto) ar alla dessutom
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vanliga komponenter i just karleksdrycker, framfor ndgon annan typ av magisk dryck.6 Att
Tibullus ens tar upp idén (fastdn konjunktivisk och hypotetisk) att han skulle ta emot en
karleksdryck om hans élskarinna blandade den, talar for att hon kanske till och med redan hade
gett honom en fran forsta borjan for att géra honom till sin lydiga slav. For varfor skulle
Nemesis ge en redan slavisk alskare en karleksdryck? Till skillnad fran fallet med hans tidigare
dlskarinna Delia och anklagelserna om att hon hade férhaxat honom, sa drar sig inte Tibullus
har for att forknippa Nemesis med kérleksforhaxning, vilket han tidigare kallade for skandlig
konst (”/ars] nefanda’) nar det géllde Delia (Tib. 1.5.42; se ovan). Nemesis ar mojligtvis da
den dlskarinnan, som tidigare spred rykten om Delia, medan det egentligen var hon sjalv som
pa riktigt hade forhaxat Tibullus. Hur fallet an &r, sa ar det tydligt att Tibullus som forfattare
garna anvander sig av magiska inslag nar han beskriver sin slaviska karlek till de bada

kvinnorna.

Aven i Propertius’ elegier finner vi en misstankt prostituerad, Cynthia, poetens egen kéraste.
Karl Vennberg skriver i inledningen till Ingvar Bjorkesons utgava av Elegier att “hennes
civilstand ar oklart: otrogen (i hog grad otrogen) hustru, som en gang Catullus Lesbia, eller
franskild, dnka eller frigiven i en miljé varifran lyxprostituerade rekryterades” (Bjorkeson
1992, 8). Vad hon an har varit star det tamligen klart att hon sedan véljer vagen som prostituerad:
hon reser till badorten Baiae, kérlekens skam (”crimen Amoris”) och har dar uppenbarligen inte
hallit sig till en man (Prop. 1.11.27-30%7; 1.12.11-12%8). Dartill klagar Propertius 6ver hennes
falskhet och ovillighet att &dndra livsstil for att bli drbar (’nobilis”; Prop. 1.15.1-2, 23-24).%9
Senare instrueras hon av en lena vid namn Acanthis, en ldrd ”hdxa”, om hur hon bést ska tjana
pengar pa att forfora man samt att poeter och deras verser inte kan mata sig med guld och lyx
(Prop. 1V.5; se avsnittet ”Lena”). Att Cynthia aven agnade sig at karleksmagi antyds redan i

forsta boken i form av thessaliska gifter. I denna dikt, riktad at en viss Gallus, skriver Propertius:

16 >hippomanes, en vatska som I6pande eller dréktiga ston sades utsondra fran ljumsken, och som enligt
Vergilius ondskefulla svarmédrar anvande vid beredandet av trolldrycker (Georg.I11.280-4). Den tycks ha agt
formaga bade att stimulera libidon och framkalla impotens. | Aeneiden 1V.515 betecknar hippomanes en
utvaxt pa det nyfodda folets panna — ocksa den ett afrodisiakon.” (Bjérkeson 1992, 411).

Circe, mytologisk trollkvinna, som forvandlade sina f.d. alskare till djur med magiska orter (t.ex. Verg.
Aen.V11.15-20; Ov. Met.XIV.308-40).

Medea, mytologisk trollkvinna, ursprungligen fran Euripides drama om Jason och Medea, som bl.a. driven av
svartsjuka forgiftar en sl6ja till Jasons nya blivande fru.
17 "tu modo quam primum corruptas desere Baias.: / multis ista dabant litora discidium, / litora quae fuerant
castis inimica puellis. / ah, pereant Baiae, crimen amoris, aquae!”
18 “non sum ego qui fueram: mutat via longa puellas. / quantus in exiguo tempore fugit amor!”
18 “saepe ego multa tuae levitatis dura timebam / hac tamen excepta, Cynthia, perfidia. [...] quarum nulla tuos
potuit convertere mores, / tu quoque uti fieres nobilis historia.”
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”Invide, tu tandem voces compesce molestas ”Avundsamme, hor dntligen upp med ditt ndrgdangna smicker

et sine nos cursu, quo sumus, ire pares! och Iat oss ostorda ga, okade samman, var vag!

quid tibi vis, insane? meos sentire furores? Dare, vad vill du? Sjalv préva pa passionen som tar mig?
infelix, properas ultima nosse mala, det som &r bittrast av allt 6nskar du storta dig i,

et miser ignotos vestigia ferre per ignes, olycksalige, vandra pa gléd som déljs under askan,

et bibere e tota toxica Thessalia. dricka, aningsldst blind, varje Thessaliens gift.

non est illa vagis similis collata puellis: Cynthia liknar ej alls dina obestandiga damer

molliter irasci non solet* illa tibi. —nar hon blir riktigt arg, mera ett rasande djur —

quodsi forte tuis non est contraria votis, och om hon handelsevis skulle falla for dina inviter,

at tibi curarum milia quanta dabit! hur manga tusen kval skall inte drabba dig da!

non tibi iam somnos, non illa relinquot ocellos:  Sémnen berdvar hon dig och likasé 6gonens frihet;
illa feros animis alligat una viros. ingen formar som hon timja en styvnackad man.”
(Prop. 1.5.1-12) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

’»

Cynthia framstalls har som en kvinna som ingen annan, likt ett rasande djur, kan tdmja man
med sin vilja. Om nagon faller for henne blir han bunden av en slavaktig passion, som &r antyds
kunna vara orsakad av thessaliska gifter, som han ovetande far i sig. Ett av Cynthias medel for

att binda alskare till sig ar da sannolikt magirelaterat, precis som hos hennes lena Acanthis.

5.2.2. Horatius
Alla prostituerade tycks daremot inte vara vackra unga kvinnor, utan ocksa raka motsatsen. Det

ar nu dags att mota de mest kdnda romerska hiaxorna”, vilka har spelat en stor roll i att befdsta
var tids stereotypiska bild av en “hixa” — ja, ni vet, en ful gumma med varta pa nasan. Dessa
finner vi utspridda i Horatius’ tva forsta verk Epoder och Satirer. Anledningen till att dessa
omndmns nu &r att det finns god anledning att tro att dessa hdxor” dessutom &r prostituerade.

Lat oss forst bekanta oss med bade verken och ’haxorna”.

Epoder ar ett l6st sammansatt verk av sjutton dikter pa jambiska versmatt, som bade ar kopplade
till verkliga och fiktiva (eller mojligtvis allegoriska) handelser. | tva av dessa epoder figurerar
Canidia, en ’hédxa” och mahdnda en prostituerad sddan, som huvudperson. | den forsta av de
tva, epod 5, har hon tre haxkamrater vid sin sida, Sagana, Veia och Folia, vilka assisterar henne
i att brygga en karleksdryck pa en oskyldig &nnu inte kdnsmogen pojkes uttorkade lever, for att
vinna tillbaks en otrogen dlskare vid namn Varus, som hon misstanker har drabbats av en
annan “hixas” (venefica) besvarjelser (Hor. Epod.5.71-72; se avsnitt ”Venefica”). Horatius

presenterar dem pa foljande vis:

“Canidia, brevibus implicata viperis ”Canidia, vars huvud och har var okammat

crinis et incomptum caput, och intrasslat med korta ormar,

iubet sepulcris caprificos erutas, beordrar att [foljande ting] framskaffas for att

iubet cupressos funebris brannas i colchiska flammor:

et uncta turpis ova ranae sanguine vilda fikontrad uppryckta fran gravar, begravnings-
plumamaque nocturnae strigis cypresser, &gg drankta i en motbjudande paddas blod,
herbasque, quas lolcos atque Hiberia fjadrar fran en nattuggla, orter sanda fran lolcos och Hiberia;
mittit venenorum ferax, vilka ar land rika pa gifter; och slutligen, ben

et ossa ab ore rapta ieiunae canis ryckta ur munnen pa en utsvulten hynda.

flammis aduri Colchicis.
21



at expedita Sagana per totam domum
spargens Avernalis aquas

horret capillis ut marinus asperis
echinus aut currens aper.

abacta nulla Veia conscientia
ligonibus duris humum

exhauriebat ingemens laboribus,
quo posset infossus puer

longo die bis terque mutatae dapis
inemori spectaculo,

cum promineret ore, quantum exstant aqua
suspensa mento corpora,

exsecta uti medulla et aridum iecur
amoris esset poculum,

interminato cum semel fixae cibo
intabuissent pupulae.

non defuisse masculae libidinis
Ariminensem Foliam

et otiosa credidit Neapolis

et omne vicinum oppidum,

quae sidera excantata voce Thessala
lunamque caelo deripit.

Och Sagana, befriad [fran gérdel och sandaler],
skvattande vatten fran Avernus i hela huset, forskracker
med sitt rufsiga har, som liknar en sjoborre

eller ett I16pande vildsvin.

Veia, som inte avskréacktes av nagot samvetskval,
gravde suckande av mdda med harda hackor

ett hal i marken, i vilket pojken kunde begravas

och under den l&nga dagen fortvina vid asynen

av tva, tre utbytta maltider, eftersom hans ansikte
stack upp sa mycket [ur jorden] som en kropp som flyter
i vatten gor, med hakan ovanfor ytan.

Nar hans méarg och uttorkade lever skurits ut

efter det att hans 6gon ruttnat bort av att ha stirrat pa
den forbjudna maten, skulle det bli en k&rleksdryck.
Nagon som inte fattades var Folia av Rimini med sina
maskulina lustar (om man fragar overksamma Neapel
och varje grannstad), som med thessalisk stdmma drar
ned de fortrollade stjarnorna och manen fran himlen.
Vid det tillfallet, gnagande med missfargad tand pa sin
oklippta tumnagel, sa Canidia —

ja vad sa hon och vad sa hon inte?”

(Egen Oversattning)

hic irresectum saeva dente livido
Canidia rodens pollicem
quid dixit aut quid tacuit?”’

(Hor. Epod.5.15-49)

Pojken gor i slutet motstdnd med forskrickliga forbannelser (se avsnitt ”Furor och magi”) och
Horatius avslutar déar tvéart sin vers, lamnande ahoraren ovetande om slutet —
lyckades hidxorna”?

Den andra dikten om Canidia i Epoder, nummer 17, handlar om en man, som bonar och ber
Canidia att slappa honom ur sitt grepp och anser sig ha lidit nog av henne och hennes konster
(Hor. Epod.17.19-23; se avsnitt "Anus”).

Satirer bestar av tva diktsamlingar av mycket blandad karaktar. | en av dessa, den forsta
bokens attonde dikt, méter vi aterigen Canidia samt hennes kompanjon Sagana. Genom en
fagelskrammas berattelse far vi veta att dessa tva tillsammans ofta harjar pa Esquilinens kullar,
som nu gjorts om fran en sunkig gravplats till en respektabel tradgard (Hor. Sat.1.8.3-4, 10,
14).20 Fagelskramman, en staty av Priapus (gud dver fruktbarhet, tradgardar, sex och fallosen)
aterger att dessa “hixor” stor hans tradgard mer &n tjuvar, nir de samlar ingredienser till sina
karleksdrycker ~och  akallar andar om  natterna  (Hor.  Sat.l.8.17-22; se
avsnitt "Nekromanti, dockor’ och knutar”). Statyn lyckas, trots sin skrack infoér “héxorna”,

dock i slutet skramma ivag dem med en brakande fjart fran sin trakropp (Hor. Sat.1.8.46-47).%

20 “[ .. ] deus inde ego, furum aviumque / maxima formido [ ...] / hoc miserae plebe stabat commune sepulcrum, /
[...] / nunc licet Esquiliis habitare salubribus.”
21 "nam displosa sonat quantum vesica pepedi / difissa nate ficus: at illae currere in urbem.”
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Vad géller Horatius’ ”hiaxor”, i synnerhet Canidia, som har studerats mest, finns olika
uppfattningar. Dickie har mer eller mindre tagit det for givet i sin argumentation att hon och de
andra ar prostituerade (Dickie 2001, 178-181), medan Mankin i sin edition av Epoder tror att
Canidia kan vara en matrona, det vill sdga en gift kvinna, eftersom hon kallar Varus
for ’senem...adulterum” ("den gamle dktenskapsforbrytaren”; Hor. Epod.5.57), vilket skulle
kunna antyda att Varus var hennes make. Han papekar dock ocksa att termen adulter kan
anvandas for alla sorters otrogna dlskare (Mankin 1995, 109, 127). Jag tror att dessa "héxor”
mycket val kan vara en grupp prostituerade, som Dickie h&vdar. Exempelvis sdgs Canidia av
berittarjaget i epod 17, som hon med magiska knep har bundit till sig som élskare, vara ”mycket
dlskad av sjomén och forsdljare” (“amata nautis multum et institoribus”; Hor. Epod.17.20),
vilket jag tolkar som ett direkt hdn mot hennes ”1agklassiga kunder”.

Dickie visar dessutom pa deras roller i detta bordellag genom att papeka att Veia, vars namn
klingar etruskiskt, har dlagts “smutsjobbet” att médosamt griva gropen it pojken och saledes
skulle kunna ténkas vara en slavinna vid den romerska bordellen (Dickie 2001, 181). Hon skulle
alltsa vara ldngst ned i den interna hierarkin. Ovan (se avsnitt ”’Saga”) har vi sett att Sagana har
ett samband med begreppet saga, som i vissa fall ocksa kan vara synonymt med kopplerska (se
avsnitt ”’Lena”). Dartill avslojar Horatius i Satirer att Sagana &r den dldre av dem (Hor.
Sat.1.8.25: "cum Sagana maiore”), vilket vi har funnit alltid vara fallet med kopplerskorna (se
avsnittet ’Lena”). Detta skulle da tala for att Sagana ar saga/lena i bemarkelsen kopplerska-
med-magiska-krafter och alltsa htgst upp inom grupphierarkin har. Folia verkar tveklost vara
en prostituerad, da hon lider av “masculae libidinis ”, en manlig lidelse, och beskrivs ha gjort
den kand langsmed hela Neapelbukten (Hor.Epod.5.41-44; se ovan). Dickie menar att hon da
maste vara “a prostitute of a specialized sort” (Dickie 2001, 181), det vill saga lesbisk. Stratton,
att man ska vara forsiktig med att ge kvinnor roller, sasom prostituerade, i antik litteratur och
att manlig lidelse hdr (och pa méanga andra stillen med invektiv mot ’hixor” i antik litteratur)
handlar om en diskurs av farliga kvinnor” ( the discourse of wicked women ) (Stratton 2007,
73ff), som antar mannens roller samt avviker fran det kvinnliga romerska idealet, och da

innefattar dven Canidia, karleksdryckens upphovsman:

This portrait even more emphatically demonizes the women: by committing infanticide, they
join the ranks of Medea as aberrations, even in inversions, of the female ideal. Furthermore,
they perpetrate this diabolic ritual with amorous intentions. They are driven by an insatiable
lust that can only be cured by the distilled desire of a murdered child, whose own inability to
satiate the natural desire of hunger led to his demise. Thus, like her cohort Folia, Canidia can
be described as masculae libidinis. Stopping at nothing to fulfill her carnal urges, Canidia
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assumes the predatory role typically taken by men in Roman culture and in the majority of
extant attraction spells recovered archaeologically. (Stratton 2007, 84-85)

Denna genuspolitiska tolkning ar Overtygande, emedan Stratton langre fram i ett annat
sammanhang ocksa framhaller att kejsar Augustus “’propagandakampan;j” for sitt panyttfodda
Rom, som skulle genljuda forna tiders glans, innebar en forstarkning av de redan existerande
sociala och religiésa normerna. Da kom dessa “farliga kvinnor” — vilka horde till samhéllets
elit och som pa olika vis fatt ckat inflytande, myndighet och tillgangar — att sticka ut fran
mangden &nnu mer (Stratton 2007, 97-99).

Vad jag foreslar ar daremot att inte stanga dorren helt for Dickies rollidentifikationer. Vi har
onekligen sett prov pa Strattons “farliga kvinnor” i véara dikter, bland annat hos Propertius och
Tibullus, vars é&lskarinnor i denna uppsats har identifierats ovan som nagon form
av “lyxprostituerade”, som kan — och ska, pa order av sina lenae (kopplerskor) — tanja pa de
sociala granserna och darmed konsrollerna. De styr och staller med poeterna (och sakerligen
aven sina andra alskare) sasom personliga leksaker samt beskyller sina konkurrenter for att ha
anvant sig av magi, nér dlskarna inte foljt deras vag (se avsnitt ”Syn pa kdrleksmagi och genrens
paverkan”). Detsamma anser jag gér att lisa in i Horatius’ femte epod, men da &nnu mer nar
Canidia har fatt rollen som prostituerad. Hon forsoker med allt som star i hennes makt for att
fa tilloaks alskaren vid namn Varus och hon pastar ocksa att en mer skicklig venefica
(forgifterska, “héxa”) haller honom bunden med en starkare besvérjelse (Hor. Epod.5.71-72; se
avsnitt ”Venefica”). Hon forbereder en amoris poculum, en karleksdryck, for att fa tillbaks
honom — och det pa sina villkor. Eftersom en prostituerad kvinna egentligen betalas just for att
underkasta sig mannen, helst sasom tacitans, tigande (cf. t.ex. Mart. Spec.9.4; 11.102; 14.39),
blir effekten av Canidia och de andra prostituerade desto mer som Strattons “farliga kvinnor”,

emedan de da annu mer gar utanfor sin kdnsnorm.

Tolkningen av Horatius’ ”hdxor” kanske d& gors bdst genom att kombinera dessa forskares
idéer: de ar prostituerade hiaxor”, som Dickie pastar, men de dr ocksa exempel pa litterdra pikar
gentemot tidens farliga kvinnor”, som vint pa kdnsnormerna och dé nedsvirtas med skindliga
handlingar, vilket &r Strattons standpunkt. Lindsay Watsons kommentar i A Commentary on
Horace’s Epodes till den femte epoden utgdr i min mening en aurea mediocritas, som
framhaller att slummens magiutovning, det vill sdga Canidias och hennes kamraters, var en

tydlig varning mot de hdgre samhéllsskikten, som hade fatt smak for sddana skandligheter:
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One of the most striking things about magic at Rome was the degree of penetration which it
had attained among the upper classes. /.../ For one thing, Horace, by representing magic as
carried on by the very scum of the polis, conveys an implicit warning against such activities to
upper-class devotees of sorcery. (Watson 2003, 181).

Diértill menar jag att Horatius’ “hidxor” kan jimforas med elegiforfattarnas prostituerade
alskarinnor, fastan Horatius framstaller dessa kvinnotyper pa sitt satiriska vis genom att gora
dem gamla, fula och vidriga. De antika forfattarna beskriver da formodligen, ehuru i sina skilda
genrer, samma historiska problem med “farliga kvinnor” (maktsuktande elitkvinnor som tagit
sig an manliga samhallsroller) just genom att framstélla sina karaktarer som bade prostituerade
och magiutdvande — tva samhéllsgrupper av lagsta rang. Detta problem framtradde dessutom
enligt Stratton sarskilt tydligt under Augustus’ tid (se ovan), under vilken vara forfattare

verkade.

Vilken anledning det an hade, star det emellertid klart att det finns en stark koppling i

litteraturen mellan prostitution, kopplerskor och kirleksmagi (se dven avsnittet ”’Lena”).

5.3 Gudomar och kunskaper
5.3.1. Orter och gudomar

“Nocturna mulierum sacrificia ne sunto praeter “Nattliga offer utforda av kvinnor far inte 4ga rum
olla, quae pro populo rite fient;” utom s&dana, som sker pa rétt satt for folkets skull. ”
(Cic. Leg.11.9.21) (Egen overséttning)

Sa skriver Cicero i sitt omfattande verk om romerska lagar och seder. Nattliga offer var alltsa
forbjudna, vilket utesluter vara “hdxors” riter fran den accepterade religionsutdvningens ramar,
emedan det var just i beskydd av natten som de arbetade. Ett utmarkt exempel pa detta finner vi

hos Horatius’ Satirer, dar den besjalade fagelskramman beréttar:

“cum mihi non tantum furesque feraeque suetae “Det ir inte sd mycket tjuvar och vilddjur som

hunc vexare locum curae sunt atque labori, vanligen plagar denna plats och utgér bekymmer och
quantum carminibus quae versant atque venenis maodor for mig, som de, som med besvérijelser och
humanos animos: has nullo perdere possum gifter stor manskliga sjalar: dessa kan jag pa inget
nec prohibere modo, simul ac vaga Luna decorum  vis varken forgora eller hindra frén att samla ben och
protulit 0s, quin ossa legant herbasque nocentis.” skadliga Grter, sa snart som den vandrande Manen
(Hor. Sat.1.8.17-22) har héjt sitt vackra ansikte.”

(Egen dverséttning)
Sa snart som manen syntes pa himlen kunde da dessa “héxors” magiska riter ta vid. Hittills har
undersokts vilka kvinnor som utforde dessa nattliga riter, men nu ar det dags att besvara fragan:

pa vilket sétt utforde de dem?
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5.3.1.1 Orter, gifter och andra ingredienser
For att enkelt kunna f4 en Overblick dver vad “héxorna” i véra texter anvinde sig av for

ingredienser i sina kérleksmagiska utévningar har jag sammanstallt féljande tabell:

BENAMNING/ | ORT/GIFT/INGREDIENS KONTEXT TEXTSTALLE

EGENNAMN

Saga cantus/carmen, malas Medeae herbas | Hon anlitades for att géra | Tib.1.2.41-58
(besvérjelsesang, Medeas onda orter) | Delias make ovetande om

hennes kérleksaffar.

Saga Thessalico veneno, carmen, herba Ovidius misstéanker henne | Ov. Am.111.7.27-
(Thessaliskt gift, besvarjelsesang, 6rt) | for att ha orsakat hans 36

impotens.

Saga portenta Thessala, nocturnos lemures | Horatius menar att det & | Hor. Epist.1I.
(Thessaliska spadomar, nattliga en last (vitium) atttropd | 2.205-209
valnader) sagae, vilka tillskrivs

dessa egenskaper.
Saga Thessalis venenis Horatius séger att inte ens | Hor. Carm.l.
(Thessaliska gifter) en saga med gifter kan 27.21-22
I6sa nagon fran en sadan
karleksolycka.
Venefica carmine (besvarjelsesang) Canidia sager att en Hor. Epod.5.71-
skickligare venefica har 72
forhaxat hennes &lskare
Varus med en carmen.

Sacerdos pubentes herbae nigri cum lacte Hon anlitades for att pa Verg. Aen.1V.
veneni + nascentis equi de fronte latsas befria Dido fran sin | 514-516
revulsus et matri praereptus amor karlek till Aeneas.

(frodiga orter med mjolk fran ett svart
gift + karleksextraktet som man sliter
ur pannan pa ett fran modern
bortsnappat fol)
Lena, Dipsas Aeaea carmina, gramen, torto Hon sdgs behérska dessa | Ov. Am.1.8.1-8

rhombo, virus amantis equae
(Circes besvarjelsesanger, ort, magiskt
spinnhjul, gift fran ett brunstigt sto)

ingrediensers kraft [och
underforstas anvanda dem
i sitt yrke].

Lena, Acanthis

Collinas herbas + cornicum
immeritas eruit ungue genas,
consuluit striges nostro de sanguine,
hippomanes fetae semina equae
(6rter fran Porta Collina i Rom; déar
brottsliga vestaler begravdes levande;
krakors ofértjanta 6gon river hon ut;
ugglor ber hon om Propertius blod;
extrakt fran ett draktigt sto)

Genom dessa konster ségs
hon kunna fa karlek att
glémmas bort samt gora
akta mén ovetande om
deras partners
forhallanden.

Prop. IV.5.5-20)

Anus (senare ev.

av. lena, saga)

magico carmine
(magisk besvérjelsesang)

Tibullus berattar att en
anus forsokte bota Delias
sjukdom med denna.

Tib. 1.5.12
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Anus carminibus, pallentibus noctis herbis | Tibullus undrar om Tib. 1.8.17-18
(besvérjelsesang; blekande skadliga flickan Pholoe har
orter) forhaxats med dessa,
emedan hon &r vacker
utan utsmyckning.
Sagana (anus, lupi barbam, variae cum dente Dessa ingredienser gravs | Hor. Sat.1.8.42-
ev. saga/lena/ colubrae ned i jorden i samband 43)
prostituerad) (vargskagg, tand fran en spracklig med hixornas” bindande
& Canidia orm, en hona) karleksfortrollning.
(anus, ev.
prostituerad)

Canidia (anus,
ev. prostituerad)

veneni; viperinus his cruor incoctus
herbis)

(gift; ormblod inkokt i dessa orter”
[hér: sallad])

Horatius undrar om den
vidriga vitloken i hans
sallad &r nagot gift fran
Canidia eller ormblod.

Hor. Epod.3.5-8

Canidia (anus,
ev. prostituerad)

venenum Albuci
(Albucius’ gift)

Horatius diskuterar sin
sdregna diktkonst med en
van, men framhéver att
man ska gdra det som man
ar skicklig pa, precis som
Canidia &r bra med gift.

Hor. Sat.11.1.47-
50

Canidia (anus,
ev. prostituerad)

venena Medeae, herba, radix, unctis
(Medeas gifter, ort, rot, oljor)

Dessa pastar hon sig ha
testat, och misslyckats
med, vilket har drivit
henne till att koka ihop en
ultimat karleksdekokt pa
en pojkes lever for att
vinna tillbaks sin dlskare.

Hor. Epod.5.61-
74

Canidia (anus,
ev. prostituerad)

sepulcris caprificos erutas; cupressos
funebris; uncta turpis ova ranae
sanguine; plumam nocturnae striges;
herbas, quas lolcos atque Hiberia
mittit venerorum ferax; ossa ab ore
rapta ieiuniae canis

(fikontrad uppryckta fran gravar;
likbals-cypresser; agg drénkta i blod
fran en ful padda; fjadrar fran en
nattuggla/vampyruggla; orter, vilka
lolcos och Hiberia, som &r en bordig
plats for gifter, har sant; ben
hanryckta fran en utsvulten hynda)

Innan k&rleksdekokten
med pojkens lever tar vid,
beordrar hon att alla dessa
ingredienser ska fortaras
av flammis Colchicis
(Medeas flammor).

Hor. Epod.5.15-
24

Canidia (anus,
ev. prostituerad)

medulla; aridum iecur
(marg, uttorkad lever [fran en
kdnsomogen pojke])

Dessa ar ingredienser fran
pojkens kropp till amoris
poculum, sjalva
karleksdekokten.

Hor. Epod.5.37-
38

Canidia (anus,
ev. prostituerad)

Sabella carmina, Marsa nenia
(sabelliska besvérjelsesanger, marsisk
trollsang)

Berattarjaget, fangad i
Canidias grepp, erkanner
i sin desperation dessa
trollkonsters effektivitet.

Hor. Epod.17.27-
29)
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Cynthia (ev. non moribus herbis; rhombi staminea | Cynthia beskyller en Prop. 111.6.25-29
prostituerad, rota; portenta turgentis rubetae annan kvinna for att ha
Propertius’ sanie; lecta ossa exsuctis anguibus; forhéxat Propertius med
alskarinna) strigis inventae per busta iacentia dessa medel.
plumae
(osedliga orter; trollsnurras trad;
spadom fran en padda svullen av blod;
samlade ben fran uttorkade ormar;
ugglefjadrar funna runt gravar)
Nemesis Circe + Medea veneni; herbarum Tibullus &r forslavad av Tib. 11.4.55-60
(prostituerad, Thessala; quod, ubi indomitis sin kérlek till henne, som
Tibullus’ gregibus Venus adflat amores, inte besvarar den utan
alskarinna) hippomanes cupidae stillat ab gavor. Han pastar att han
inguine equae. tveklost skulle dricka
(Circes och Medeas gift; thessaliska hennes av dessa
orter; det gift som droppar ur skotet pa | ingredienser blandade
brunstiga ston nar Venus vécker lust dryck for att fa en vanlig
hos otyglade hjordar.) blick.

Vad kan konstateras utifran denna sammanstallning? Till att borja med blir det tydligt
att ”hidxorna” vanligen forknippas med “urhdxorna” fran den grekiska litteraturen, Medea och
Circe, vilka var av gudomligt ursprung. Vara texters “hdxor” diremot, som inte ar av gudomlig
harkomst, ter sig framst anvanda sig av icke-gudomliga konster, sdsom carmina
(besvarjelsesanger) och herbae (orter), vilka visserligen &r tamligen vaga benamningar, men
ibland beskrivs ocksa ingredienserna i detalj. Det tyder pa att forfattarna har gjort sin
bakgrundsundersokning ordentligt och darmed vill framsta som poetae docti (larda skalder). |
sin tur pekar det pa att det anda fanns en gangse uppfattning om vilka ingredienser som skulle
anvandas for vilka andamal. Exempelvis gor tabellen det tydligt att Thessalien for samtliga
poeter &r en plats starkt forknippad med giftiga 6rter samt att det finns en stark narvaro av djur
i “hixornas” trollkonster: paddor, ormar, vargar, ugglor, héstar et cetera. Tva av dem skildras

aven kunna forvandla sig sjélva till djur (se f6ljande avsnitt).

Dock finns det ocksa det som inte alltid tycks innebéra detsamma hos de olika forfattarna. Ett
talande exempel &r det giftiga slemmet fran ston eller utvaxten fran fols pannor, hippomanes,
vilket nd&mns av Vergilius, Ovidius, Propertius och Tibullus. Hos Vergilius och Propertius
anvands slemmet i karleksmagin for att upphéava kanslor (Verg. Aen.IV.515-516;2% Prop.
IV.5.17-18, se avsnitt ”Lena’). Daremot menar Tibullus klart och tydligt att detta giftiga slem,

sa kallat hippomanes, ar resultatet av att Venus har ingjutit karlek och skapat lust hos de

22 “[ .. ] nascentis equi de fronte revulsus et matri praereptus amor.”
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brunstiga stona (Tib. 11.4.57-58, se avsnitt ”Prostitution”), vilket da definitivt later som en form
av afrodisiakum och inte nagot karleksupplosande. Ovidius framhaller att kopplerskan Dipsas
ar val medveten om kraften hos ett brunstigt sto (Ov. Am.1.8.8).%2 Med tanke pa att Dipsas
instruerar sin prostituerade flicka i hur man bast forfér man, sa har dven detta fall formodligen
att gora med hippomanes sasom ett karleks- och lustvackande extrakt. Onekligen var detta
hastslem vélkant for forfattarna, men som vi har sett anvandes det troligtvis inte alltid for
samma dndamal. Antingen talar detta for en kunskapsbrist hos forfattarna, eller att de helt enkelt
inte delade uppfattning eller, vilket kanske verkar mest troligt, att ingrediensen i fraga kunde
anvandas pa flera vis i karleksdrycker. Precis sadana fall av oklarheter ar det som ibland gor
det svért att fa ett grepp om hur de romerska “héxorna” arbetade med sina ingredienser, dven

om det samtidigt finns manga likheter i forfattarnas skildringar, vilket framgar ovan.

5.3.1.2 Naturkrafter
Orter och diverse samlade ingredienser i all dra, men vad som verkligen utméarker sig hos

néstintill alla ’héxor” i vara texter — savél sagae, lenae, anus, Vergilius’ sacerdos samt Horatius’
prostituerade — ar deras Overnaturliga formaga att kontrollera naturens krafter med sina
besvirjelser. Tva mycket utforligt skildrade exempel pa detta ar tva lenae; Ovidius’ Dipsas och

Propertius’ Acanthis:

“illa [ ...] novit ’[...] hon kan rikta en flods lopp emot kdllan igen,

inque caput liquidas arte recurvat aquas; [...]

[...] Nérhelst hon vill, s& skockar sig molnen och uppfyller himlen,
cum voluit, toto glomerantur nubile caelo, narhelst hon vill, blir den klar, himlen, och stralande bla.

cum voluit, puro fulget in orbe dies. Jag har sett blod droppa ned fran stjarnorna — om ni vill tro det -
sanguine, siqua fides, stillantia sidera vidi; purpurrod av blod var ocksd manen jag sag.

purpureus Lunae sanguine vultus erat. Hon flyger, tror jag, férvandlad omkring i mérkret om natten,
hanc ego nocturnas versam volitare per umbras och hennes aldrade kropp técks utav fjadrar och dun.”

suspicor et pluma corpus anile tegi.” (6vers. av John Kohler)

(Ov. Am.1.8.5-14)

“illa velit, poterit magnes non ducere ferrum, “Hon kan géra att jdrn ej langre dras till magneter

et volucris nidis esse noverca suis. och vacka faglars hat till sina hjalplosa sma.

quippe et, Collinas ad fossam moverit herbas, Mixtrar hon med orter fran Porta Collina

stantia currenti diluerentur aqua. blir den solidaste kropp vatten och uppldses helt.

audax cantatae leges imponere lunae Manen forhéxar hon djarvt och patvingar den sina lagar
et sua nocturno fallere terga lupo,” och till en nattlig varg byter hon ofta gestalt,”.

(Prop. IV.5.9-14) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Dessa tva utdrag ger en tdmligen god dversikt Over de formagor som ofta tillskrivs “hdxorna’:

att dra ner manen och stjarnorna fran himlen (cf. Tib. 1.2.43, se avsnitt ”Saga™; Hor. Epod.5.45-

2 “gcit bene, quid [...] valeat virus amantis equae.”
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46, se avsnitt “Prostitution”); Hor. Epod.17.4-6%%; Verg. Aen.IV.489, se avsnitt ”Sacerdos”),
kontrollera vattenstrommar (cf. Tib. 1.2.43, se avsnitt ”Saga”; Verg. Aen.lV.489, se
avsnitt “Sacerdos”) och jaga ner eller svepa molnen Over himlen (cf. Tib. 1.2.49, se
avsnitt ’Saga”). Dipsas och Acanthis s&gs i citaten ovan dartill kunna férvandla sig till nattliga
djur, en uggla och en varg, och Tibullus’ saga berattas vara kapabel att fa det att snda om
sommaren (Tib. 1.2.50, se avsnitt ”Saga”) samt att Didos sacerdos formar asktrad att ga ner

fran bergen (Verg. Aen.IV.491, se avsnitt "Sacerdos™).

Vad innebar da alla dessa formagor? Hos Horatius namns att det fanns bocker med trollformler
for att just kalla ner stjarnorna fran himlen (Hor. Epod.17.4-5)%. Detta tyder da pa att det hela
var konster, vilka bade kunde laras och laras ut. I mina dgon skulle alla dessa formagor dock
lika gdrna kunna vara en litterdr metafor: att ha kraft Over naturen &r att ha kraft dver kérleken,
vilket ju var anledningen till att dessa “hixor” skildras utéva magi fran forsta borjan. Forskaren
Barbette Stanley Spaeth har ett annat forslag, som liknar Strattons resonemang om
konsrollsinversion géllande de litterdra hdxkaraktdrernas, de ”farliga kvinnornas”, uppsving
under augusteisk tid (se avsnitt ”Prostitution”). Stanley Spaeth har dock applicerat

teorin pa “hdxornas” naturkrafter:

The image of the witch causing streams to run backward and “drawing down the moon” is
found throughout the literary depictions of witches from Apollonius Rhodius to Lucan. The
witch’s control of the natural world is an inversion of the “natural” order of things, whereby
men through their association with culture have control of the world. [...] Witches, then,
represent the ultimate fear of the loss of all human, or more specifically male, control over the

world and of the chaos that will result from that loss of control. (Stanley Spaeth 2014, 45)
For mig ter sig denna teori, applicerad pa just naturkrafterna, nagot langsokt och
efterkonstruerad. Ibland kanske det &r bast att lata litteratur vara litteratur och inte hela tiden
tanka i politisk-symboliska banor, utan istéllet forsoka satta sig in i hur den romerska ahoraren
skulle ha reagerat vid upplasningen av dessa verk. Antingen romarna trodde pa ”héxor” och
deras formagor eller ej, sa maste dessa skildringar anda ha véckt kanslor hos dem: skrack, skratt,
forundran et cetera. Detta ar en forfattares priméara onskan. Att en litterér genre blir popular
behdver inte nddvandigtvis ha med politik att géra, dven om sa ibland naturligtvis ocksa ar
fallet. Hur det &n ma vara, gar det inte att komma undan det faktum att det radde nagon form
av konsensus hos forfattare av olika genrer hur en kvinna med magiska krafter skulle skildras

och vad hon skulle kunna kontrollera i naturen.

24 Se not 25.
2 "[ibros carminum valentium / refixa caelo devocare sidera.”
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5.3.1.3 Nekromanti, “dockor” och knutar
Maénga av "héxorna” i véra texter frammanar nattliga maner och de dédas andar i samband med

sin magiutvning, det vill séga en form av nekromanti. Exempel pa detta finns hos bland annat
Didos anlitade sacerdos, som sdgs kunna kalla fram nattliga maner (’nocturnos Manis”; Verg.
Aen.1V.490) samt Tibullus’ saga, vilken han pastar har kraften att locka fram de dodas andar
(’manes”) fran sina gravar och driva bort dem igen (Tib. 1.2.43-48, se avsnitt “Saga”). L4t 0ss
fordjupa oss i den kanske mest utforliga framstallningen, vilken ar skriven av Horatius, som ju
inte drar sig for att beskriva morka skeenden. Canidia och Sagana, vilka vi redan bekantat oss

med, kallar pa de dodas andar och utfor en bindande karleksforbannelse en mork natt:

“[...] scalpere terram “[...] de borjade grdva i jorden med naglarna och
unguibus et pullam divellere mordicus agnam slita ett svart lamm i stycken med ténderna; blodet
coeperunt; cruor in fossam confusus, ut inde samlades i diket, for att darifran frammana de
manis elicerent, animas responsa daturas. dddas andar; sjélar som skulle forse dem med svar.
lanea effigies erat, altera cerea: maior En avbild (”docka”) var av ull, den andra av vax:
lanea, quae poenis compesceret inferiorem; den av ull var den storre, vilken héll den

cerea suppliciter stabat, servilibus ut quae underordnade i schack med straff; den i vax stod
iam peritur a modis. /...] " lydigt, som om den nu forgérs pd ett slavaktigt vis.”
(Hor. Sat.1.8.26-33) (Egen oversattning)

Det att forstora, som i fallet ovan, en avbild (effigies) av den som ska fortrollas verkar vara
vanligt forekommande i kéarleksmagiska riter. Exempelvis instrueras Dido av sin anstéllda
sacerdos att hon ska brinna Aeneas’ avbild och tillhorigheter pa sitt bal (Verg. Aen.IV.504-505,
507-508).% Detsamma tycks gélla avbilder av ull. Till exempel undrar en av Ovidius’
alskarinnor om en venefica har stuckit nalar i ull for att forhaxa honom (Ov. Am.I11.7.79-80, se
avsnitt ”Venefica”).

For att spinna vidare pa traden om symbolisk magiutdvning kan &ven knutar och tradar
namnas. Canidia och Sagana tappar i slutet av den ovan citerade dikten sina “incantata vincula”
(fortrollade knutar), nér de rusar fran Priapus-fagelskramman, som skramt dem fran vettet med
sin fis (Hor. Sat.l.8.48-50).2 Precis som ull- och vaxavbilderna i dikten ovan bildligt
symboliserar besvarjelsens funktion, namligen att den ena triumferar dver den andra, sa dr dessa
fortrollade knutar ocksa valdigt talande. Vilket satt for att binda kérlek vore mer bildligt an att
faktiskt binda rep till knutar (cf. »vincula”, “effigiem ”, "nodis” Verg. Buc.8.73-78)??8
Liknande tillvagagangssatt hittas hos Propertius, som berattar hur hans Cynthia beskyller en

annan kvinna for att ha bundit hans kérlek genom att knyta ihop en bomullslinda fran en

26 “At regina, pyra [...] / erecta [...] / super exuvias ensemque relictum / effigiemque toro locat haud ignara
Sfuture.”

27 ”Canidia dentes, altum Saganae caliendrum / excidere atque herbas atque incantata lacertis / vincula cum
magno risuque iocoque videres.”’

28 terna tibi haec primum triplici diversa colore / licia circumdo, terque haec altaria circum / effigiem duco;
numero deus impare gaudet. / necte tribus nodis ternos, Amarylli, colores: / necte, Amarylli, modo et ‘Veneris’
dic vincula necto’.”
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likbalsbadd till ett band, symboliserande den fortrollande karleken (Prop. 111.6.30; se
avsnitt "Synen pé kérleksmagi och genrens paverkan”).

Denna symboliska magiutovning finner vi dven hos Ovidius’ anus/lena i Amores, nér den
gamla kopplerskan under festivalen tillagnad de dddas andar, Feralia, i sin trollformel syr ihop
munnen pa fisken som ska offras med trad, for att just forsegla sin fiendes mun (Ov. Fast.11.577-
578, se avsnitt ”Anus”). En fraga som uppstar av dessa exempel ar huruvida de romerska
magiformlerna faktiskt var sa bildligt talande, eller om det var ett satt for de antika forfattarna
att fortydliga for sin publik vilken typ av formel det var fraga om. Svaret maste dock sokas
utanfor litteraturens ramar: hos arkeologin. Fynd av exempelvis curse tablets, men &ven
votivgavor till gudomar, kan har bidra med kunskap om de verkliga formlerna, vilket dock

ligger utanfér denna uppsats ramar.

5.3.1.4 Gudomar
Orter, gifter, och kiirleksknutar kunde “héixorna” enkelt skaffa fram pa jorden for att anvanda i

sin magi. Ett flertal av dem, som vi har sett, vande sig aven till de dddas andar for assistans.
FoOr vissa rackte dock inte detta, utan de sokte sig till maktigare krafter for hjalp: gudomar. Det
mest extrema fallet ar nog den sacerdos, som Dido anstallt for att latsas befria henne fran sin
olyckliga karlek, men som i sjalva verket satte upp det likbal dar drottningen istéllet tog sitt liv
och uttalade en 6desdiger forbannelse (se foljande avsnitt). Denna sacerdos, formodligen anda
i tron att hon skulle utféra en kérleksmagisk rit, framstéller Vergilius sdsom aberopande sa
manga som trehundra gudar, varav nagra namns vid namn: Hecate, Diana, Erebos och Chaos
(Verg. Aen.IV.509-511). Den gamla gumman hos Ovidius, bendmnd som anus, men &ven
identifierad som en lena (se avnittet ”Lena”), ses under sin magiska rit offra till Tacita (se
avsnitt ”Anus”). Ovidius beréattar senare att denna gudinna var en nymf, som berdvats pa sin
tunga och forvisats till underjorden (Ov. Fast.11.571-616). Tibullus havdar att hans anstallda
saga, som forser honom med en besvarjelse for att dolja en karleksaffar for hans &lskarinnas
make, besitter kraften att tdmja Hecates vilda, underjordiska hundar och att hon har skénkt ett
offer at “magicos deos” (”de magiska gudarna”; Tib. 1.2.54, [se avsnitt ”Saga”]; 63-642°).
Vilka var d& ”de magiska gudarna”? Vi har redan fatt namn pa nigra av dem, men uppsjon
av romerska gudar, deras ursprungsbetydelser och senare grekiska assimilationer, &r inte en latt
uppgift att ta sig igenom — och inte heller en som ligger innanfér ramarna av denna

undersokning. Saledes nojer vi oss under diskussionens gang med de vanligaste aspekterna av

2 [ .. ] nocte serena / concidit ad magicos hostia pulla deos.”
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dessa gudomar. Att doma av vara andra texter var just Hecate — forknippad med mane, natt och
trollkonst — och Diana — jaktens, manens, naturens, de vilda djurens och de tredelade
vagkorsningarnas gudinna — de mest frekvent akallade gudomarna,®° tillsammans med Nox —
den besjalade Natten och mor till de inte sallan akallade furierna — och Proserpina, dodsrikets

gudinna.®!

Horatius tycks ha varit sarskilt fortjust i att lata sina karaktarer, framst Canidia och Sagana,
bruka gudomligt assisterad magi. | hans satirdikt med dessa tva haxor i huvudrollerna sags de
av Priapus-fagelskramman aberopa Hecate och en av de tre furierna, Tisiphone, under det att
de utfor en bindande karleksfortrolining med bland annat vax- och ulldockor samt ddda andars
hjalp (Hor. Sat.1.8.33-34; se dven avsnitt "Nekormanti, *dockor’ och knutar”).3? I Horatius’
femte epod, som vi redan ar bekanta med, ar det Canidia som far uppgiften att kalla pa gudarna,
medan Sagana skvatter vatten fran Avernus (sjon i underjorden) runtomkring i huset, Veia
graver gropen at den stackars pojken och Folia lockar ner manen och stjarnorna fran himlen

(Hor. Epod.5.25-46, se avsnitt Prostitution”). Canidia kallar pa Nox och Diana pa féljande vis:

”Nox, et Diana, quae Silentium regis “Nox, och Diana, du som regerar 6ver tystnaden
arcana cum fiunt sacra, nar mystiska, hemliga riter ager rum,

nunc, nunc adeste, nunc in hostilis domos nu, nu, var narvarande, vand nu vrede och

iram atque numen vertite!” gudomlig kraft mot fientliga hus!”

(Hor. Epod.5.51-54) (Egen overséttning)

Har papekar hon att Diana sarskilt akallas vid mystiska och hemliga riter for att skapa tystnad.
Nox, Natten, ger ju da morkrets beskydd och déljer deras skandliga handlingar. Det skulle
dessutom kunna vara anledningen till att himlen och stjarnorna, som ger ljus om natten, forst
har kallats ned fran himlen av Folia (Hor. Epod.5.45-46, se avsnitt “Prostitution”). Att be
gudinnorna dolja att riten dger rum ter sig alltsd vara lika viktigt som att ”vdnda vrede och
gudomlig kraft mot fientliga hus”.

Diana, som i sin vanliga aspekt ofta raknas till de olympiska gudomarna, far vi lara mer om
i epod 17. Dér vadjar berattarjaget till Canidia att hon ska slappa honom genom att, likt Canidia
sjélv, svara vid Proserpinas rike (underjorden) och Dianas numen (gudomliga kraft), som han
menar inte bor akallas. Det avslojar da att det ar en forbjuden aspekt av Diana som Canidia

dyrkar:

30 Hecate (Hekate) var fran borjan en grekisk gudinna. Redan hos grekerna identifierades hon ibland med
Artemis (Diana, jaktens gudinna) och Selene (Luna, manens gudinna) och hos romarna benamns hon bade med
sitt grekiska namn och som Trivia (en av de tre Diana). | dessa texter verkar de vara en och samma, emedan de
aldrig akallas tillsammans i en och samma dikt, utan det ar antingen det ena eller det andra namnet som namns.
31 For mer om grekisk-romerska gudomar, se Cotterell & Storm 2015, 10-91.

32 ”Hecaten vocat altera, saevam / altera Tisiphonen.”
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“Iam iam efficaci do manus scientiae, "Ja, ja, jag ger mig, [dina] konster fungerar!

supplex et oro regna per Proserpinae, Och jag ber, vadjande, vid Proserpinas riken,
per et Dianae non movenda numina, /...J ” vid Dianas gudomliga vasen, som inte bor stéras /...J ”
Hor. Epod.17.1-7) (Egen dverséttning)

Det tycks finnas en viss rod trad for vilken sorts gudomar som aberopas av ’hidxorna” i vara
texter, namligen att de alla ar kvinnliga och pa nagot vis associerade med morker och forbud.
Det ar kanske inte sa forvanande for oss idag att det ar fraga om “onda” gudomar, men att det
skulle finnas en Klar grans mellan onda och goda gudar verkar dock inte ha varit lika givet for
romarna. Detta tydliggdrs sarskilt om vi ser till foljande textstycke ur Aeneiden. Har moter vi
en kysk sibylla i Apollos och Trivias (Dianas®?) tjinst (se dven avsnittet Sacerdos”), vilken
Aeneas och trojanerna har ombetts av Anchises’ (Aeneas far) ande att uppsoka for att kunna
hélsa pa honom i underjorden. Dér har han lovat att visa vad Jupiters befallning att uppsoka

Latiums kuster kommer att innebara for det trojanska folket (Verg. Aen.V.724-737).3

Préstinnan hjalper sedan Aeneas att komma ner i underjordens grotta:

“His actis propere exsequitur praecepta Sibyllae.
[..]

quattuor hic primum nigrantis terga iuvencos
constituit frontique invergit vina sacerdos,

et summas carpens media inter cornua saetas
ignibus imponit sacris, libamina prima,

voce vocans Hecaten caeloque Ereboque potentem.
supponunt alii cultros tepidumque cruorem
succipiunt pateris. ipse atri velleris agnam
Aeneas matri Eumenidum magnaeque sorori
ense ferit, sterilemque tibi, Proserpina, vaccam;
tum Stygio regi nocturnas incohat aras

et solida imponit taurorum viscera flammis,
pingue super oleum fundens ardentibus extis.
ecce autem primi sub limina solis et ortus

sub pedibus mugire solum et iuga coepta moveri
silvarum, visaeque canes ululare per umbram
adventante dea. [...]”

(Verg. Aen.V.236; 243-259)

“Sedan skyndar han sig att utféra sierskans order.

[...]

Fyra stutar med kolsvart rygg leds fram till prastinnan

nu att offras. Med vin begjuter hon forst deras hjassor;
pannans yttersta ragg mellan hornen avskar hon, kastar
forstlingsoffret pa helig eld, och anropar hégljutt

Hekate, maktig i himlens héjd och Erebos’ avgrund.

Andra sticker sin kniv i struparna, samlar det varma

blodet i skélar. At furiers mor och den vérdade systern
slaktar Aeneas sjalv med sitt svard ett svartulligt tacklamm,
darpa en ofruktbar ko till din, Proserpinas, &ra.

Sedan han nattliga altaren rest at dodsrikets konung

later han branna pa dem de dodade tjurarna hela;

rykande indlvor dranker han in i rikligt med olja.

Plotsligt, just da en stigande sol ar nara sin troskel

hors under fotterna vaxande dan, och skogarnas ryggar
darrar; ut skuggors djup tranger skall av hundar: gudinnan
ar det som nalkas nu. /...J”

(6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Ergo, en kysk sierska hjalper och instruerar, pa gudomlig befallning, den romerske idealmannen
Aeneas att offra nattetid — vilket vi har sett var olagligt for kvinnor — till just de gudomarna,
vilka vi har sett vara “hiaxor” ékalla, daribland Hecate (Trivia/Diana), Proserpina och furiernas

mor Nox. Anda &r det inget som har uttryckligen framhalls sésom nefas (gudomlig oratt), utan

33 Trivia: “’korsvigarnas gudinna”, en av de tre aspekterna av Diana, Apollos syster, som har en stark koppling
till/ar utbytbar med Hecate, vilket ar gudinnan som sacerdos har kallar pa.

34 "nate, [...] | imperio lovis huc venio, [...] ditis tamen ante / infernas accede domos et Averna per alta |
congressus pete, nate, meos. [...] huc casta Sibylla / nigrarum multo pecudum te sanguine ducet. / tum genus
omne tuum et quae dentur moenia disces. ”
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tvartom beskrivs offret ske i helig eld” ovan. Kanske ar det da inte sjalva dkallandet av de
ktoniska gudarna per se som ar skandligt, utan anledningen och sattet? Att dndra pa édet, som
en karleksdryck gor, verkar vara det som ar nefas, medan det att s6ka svar om sin gudomliga
befallning, som Aeneas gor, ar fas (qudomlig ratt). Bevisligen var aberopandet av gudar, vilka
det an géllde, inget som var moraliskt svart eller vitt.

Mojligtvis ar det da enklare att dra slutsatser om vilka preferenser forfattarna hade att lata
sina karaktarer vanda sig till gudomar eller inte. Det &r tydligt att Horatius och Vergilius ar de
som mest vill framhalla de underjordiska, forbjudna gudarnas inblandning i karleksmagi,
medan elegiforfattarna Ovidius, Propertius och Tibullus girna presenterar sina ’hdxor” som
vanliga manniskor (snarare 4n ndgon sorts onda préstinnor”), som har lirt sig magiska konster

utan nagon gudomlig assistans.

5.3.2 Magi och furor
Hittills har vi presenterats for vad jag skulle kalla “larda haxor”, det vill sdga magiutdvare, som

med hjélp av antingen nattliga gudomar eller med sin drtkunskap har astadkommit kérleksmagi
at antingen en bestallare eller at sig sjalva. Dessa ar de vanligast forekommande, men bevisligen
kunde &dven “oldrda icke-hdxor” frammana viss magi, ndrmare bestimt forbannelser.
Forutsattningen for de olardas magi har jag funnit vara begreppet furor, vilket dock ar ett
tamligen mangtydigt sadant.

Den lexikaliska definitionen av furor ar forst och framst “’raseri” och “’vansinne”, men den
spanner ocksa Over innebdrderna “kirleksyra”, “backantisk hidnryckning” samt i
pluralis "hdmndande” (Ahlberg 1994, 372). Det néra besléktade furia definieras likadant, men
med en formodad forstarkt kansla av feminin darskap, da dess kapitaliserade form, Furia,
betecknar de kvinnliga gudomliga vasen som kom med hamnd och plagor, furierna (Ahlberg
1994, 371). Cicero pastar att furor ar tillstindet nar manniskor anvands som redskap for
forutsagelser, da sjalen valdsamt avlagsnats fran kroppen av en slags gudomlig instinkt (cf.
Verg. Aen.V1.45-51, se avsnitt ”Sacerdos”):

“Inest igitur in animis praesagitio extrinsecus  ““Sdledes finns kraften att forutspd (‘praesagitio’) inuti sinnena
iniecta atque inclusa divinitus. Ea, si exarsit [hos manniskor], sedan den utifran har ingjutits och inneslutits
acrius, furor appellatur, cum a corpore animus  pa ett gudomligt vis. Denna [kraft], om den har utbrutit pa ett
abstractus divino instinctu concitatur.” valdsamt vis, kallas *furor’, [vilket sker] nar sinnet rycks han
(Cic. De Div. 1.31) fran kroppen och drivs av en gudomlig instinkt.”’

(Egen overséttning)

Att komma till detta utomsinnliga tillstand, som furor beskrivs som, visar sig dven kunna ske

utan en gudomlig instinkt, namligen genom begreppets egen innebdrd: vansinne triggat av
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karleksyra eller hamnd. Pa det forra finner vi exempel hos Vergilius och pa det senare hos

Horatius. Lat oss borja med Vergilius.

Den fjarde sangen av Vergilius stora nationalepos Aeneiden handlar om Dido, Karthagos
drottning, som efter att ha lyssnat till Aeneas, den trojanske hjalten som sedan blir det romerska
folkets stamfader, faller for honom. I borjan av sangen beklagar sig Dido, infor sin syster, 6ver
sin kérlek till Aeneas, vilken inte borde infinna sig i och med att hennes hjarta egentligen
foralltid borde tillndra hennes avlidne make, Sychaeus. Systern, Anna, menar att ett férbund
mellan Dido och Aeneas skulle gynna den nybildade staden och uppmanar Dido att soka
gudarnas nad och blidka dem med offer (Verg. Aen.IV.6-53). Drottningen 6vertygas och hennes
kérlek slapps 16s, medan hon sasom “pulcherrima” (mycket vacker) utrattar offer till heliga
gudomligheter (Verg. Aen.IV.53-64). Vidare i sangen beordrar 6versteguden Jupiter, genom
sitt sdndebud Mercurius, Aeneas att 6verge Dido och sétta kurs mot Latium for att grunda sitt
hem (Verg. Aen.lV.265-275). Da Dido far nys om hans planerade avfard ser vi borjan pa hennes
furor. Har gor Vergilius det extra tydligt att furor inte bara ar vanlig galenskap, utan nagot
fullkomligt bortom sinnets kontroll — vilket for tankarna tillbaks till Ciceros egen definition
ovan — genom att jamfora Dido med menader (foljeslagarinnor till vin- och fruktbarhetsguden
Bacchus), vilka var kanda for sina orgiastiska yror (Verg. Aen. 1V.296-303).% Drottningen
uppslukas av furor, framkallad av sitt brustna hjarta, och hon ser ingen annan utvdg &n att ta
sitt liv och vanda sig till en sacerdos och magicae artes som svepskal for att anordna

sjalvmordet:

“Ergo ubi concepit furias evicta dolore ”Bruten av sorg, sen hon nu slappt furier in i sitt hjarta
decrevitque mori, tempus secum ipsa modumaque  och bestimt sig att do, planerar hon scittet och stunden.”
exigit [...]” (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

(Verg. Aen. IV.474-476)

Ett bal byggs upp och den anlitade sacerdos pabdrjar den iscensatta magiska karleksriten, som
Dido lurat sin syster ska befria henne fran sin olyckliga karlek. Dido tar dock som planerat

saken i egna hander och forbereder sig istallet pa att ta sitt liv:

“ipsa mola manibusque piis altaria iuxta "Dido stdr sjdlv vid altaret, bdr i renade héinder

unum exuta pedem vinclis, in veste recincta, mjolet; ena foten &r bar, hon har avtagit gérdeln.

testatur moritura deos et conscia fati Gudar och stjarnor som kanner allt begér hon till vittnen
sidera; tum, si quod non aequo foedere amantis infor sin dod, och ber till en réttvis och minnesgod gudom,
curae numen habet iustumque memorque, precatur.” om ndgon sadan finns for kirlek som ej blev besvarad.”
(Verg. Aen. IV.517-521) (Overs. av Ingvar Bjorkeson)

35 7 At regina dolos (quis fallere possit amantem?) / praesensit, motusque except prima futuros / omnia tuta
timens. Eadem impia Fama furenti / detulit armari classem cursumque parari. / saevit inops animi totamque
incense per urbem / bacchatur, quails commotis excita sacris / Thyias, ubi audito stimulant trieterica Baccho /
orgia nocturnosque vocat clamore Cithaeron.”
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Har star hon alltsa vid altaret, likt en ”héxa” med sin fran gordel befriade midja och bara fot (cf.
Hor. Sat.1.8.24%; Hor. Epod.5.25%7), medan hon ber till en valvillig gudomlighet, till skillnad
fran de ldrda “hixor” som vi i foregdende avsnitt har sett aberopa nattliga, forbjudna gudomar.
Detta ar for mig ett bevis pa Didos osékerhet och samvetskval. Hon har, om man sa vill, en fot
i varje lager: en sandalforsedd fot som sarad och forkrossad ber om en dod beviljad av gudar,
som ska befria henne fran sorgen; och en “hixlik”, bar fot, driven av furor och full av

hamndlystenhet. Bevisligen tar den bara foten det avgtrande steget:

”[...] ingeminant curae rursusque resurgens [ ...] hon tdrs av férdubblande kval, och dnyo
saevit amor magnoque irarum fluctuat aestu.” flammar kéirleken upp i rasande vigor av vrede.”
(Verg. Aen. IV.531-532) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Efter en lang natt med sina kval ser hon nu Aeneas, pa fornyad order av Jupiter, fara ivag for
gott och Didos furor blir fullkomlig. Genom den foérbannar hon, likt vilken lird ”hidxa” som
helst, Aeneas och hela det trojanska (snart romerska) folket genom att kalla pa bland annat den

forbjudna Hecate och furierna sjélva:

”Sol, qui terrarum flammis opera omnia lustras, "Sol, som ser och lyser virldens verk med din ldga,
tuque harum interpres curarum et conscia luno, du som anstiftat allt och k&nner min olycka, Juno,
nocturnisque Hecate triviis ululata per urbes Hekate, frambesvuren med skrik i nattliga gatuhorn.
et Dirae ultrices et di morientis Elissae, Furier, ni som tar hamnd, och ni, den déende Didos
accipite haec, meritumque malis advertite numen gudar, lyssna nu, och vénd er makt mot de usla

et nostras audite preces. si tangere portus som de fortjanar; hér min bon. Ifall denne brottsling
infandum caput ac terris adnare necesse est, oundvikligen maste na hamn och anl6pa kusten

et sic fata lovis poscunt, hic terminus haeret, — om detta ar den hogstes beslut, och 6det sa kraver —
at bello audacis populi vexatus et armis, ma han atminstone, ansatt i krig av oradda folkslag,
finibus extorris, complexu avulsus luli bortkord fidn eget land och ryckt ur Askanios’ armar
auxilium imploret videatque indigna suorum omkligen tvingas tigga om hjalp och ase de sinas
funera; nec, cum se sub leges pacis iniquae skymfliga dod; och nodgad till fred pa daliga villkor,
tradiderit, regno aut optata luce fruatur, I&t honom aldrig f& njuta sin tron och livet han drémde
sed cadat ante diem mediaque inhumatus harena. utan i fortid do, och obegravd ligga i sanden.

haec precor, hanc vocem extremam cum sanguine fundo. Det &r min bon, mitt sista rop innan blodet mig lamnar.
tum vos, o Tyrii, stirpem et genus omne futurum Ni, o tyrer, forfolj hans &tt och dess framtida slékten
exercete odiis, cinerique haec mittite nostro standigt med hat, och bringa sa min aska er hyllning.
munera. nullus amor populis nec foedera sunto. Mellan vart land och hans far inget forbund, ingen véanskap
exoriare aliquis nostris ex ossibus ultor finnas. Ur mina doda ben ma er hamnare uppsta,

qui face Dardanios ferroque sequare colonos, och ma med svard och eld det dardanska nybyggarféljet
nunc, olim, quocumgque dabunt se tempore vires. jagas nu och i varje tid, narhelst det finns krafter!

litora litoribus contraria, fluctibus undas Strand mot strand, och hav mot hav, och vapen mot vapen,
imprecor, arma armis: pugnent ipsique nepotesque.’ ber jag er om,; och ldt vara barnbarn strida for evigt!”/
(Verg. Aen. IV.607-629) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Slutligen, nér furor tagit 6ver den nu utomsinnliga Dido vénder hon sig till nattliga gudomar,

hennes kladsel beskrivs likt en “hixas” och hon antyds dessutom anvanda sig av nagon form

’

36 “vidi egomet nigra succinctam vadere palla / Canidiam, pedibus nudis passoque capillo.’
37 “at expedita Sagana [...]”
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av nekromanti (“ur mina doda ben ma en hdmnare uppsta”, se ovan). Detta & mojligen ett
medvetet tilligg av Vergilius for att indikera att Dido nu korsat gransen for vad som ansags
vara vardig religionsutévning, vilket hon &gnat sig at fore denna stund. Hursomhelst, kan det
tamligen sakert konstateras att Didos férbannande bon till Sol, Juno, Hecate, furierna och
hennes dédsgudar besvaras, emedan ett standigt krig mellan romare och karthager kom att
utkdmpas, den kande Hannibal kom som en hamnare fran Didos doda ben och Aeneas sags ha
dott en oforklarlig dod.3®

Ytterligare ett exempel pa nar furor tycks kunna frammana en forbannelse hos en déende utgors
av Horatius’ puer (pojke), vars lever Canidia och hennes haxkollegor planerar att koka sin
kérlekssoppa pé (se avsnitt Prostitution” ovan). Denne timide och fran borjan vidjande pojke
uppfylls av en sadan furor, driven av vrede och hamndlystnad 6ver sin orattvisa dod, att han
hotar med att sjalv bli en nattens besjalade Furor med hjélp av maniska gudomars kraft. Han
hidver dd gentemot “hidxorna” ur sig thyestiska forbannelser® — nagot som férmodligen inte

lamnade en liten pojkes mun varje dag.

“sub haec puer iam non ut ante mollibus "Vid detta [forsikte] pojken inte langre, sasom forut,
lenire verbis impias, beveka de skindliga [ ”héixorna’’] med milda ord,

sed dubius unde rumperet silentium utan, tvivlande p& hur han skulle bryta tystnaden,

misit Thyesteas preces: vrdkte han ur sig forbannelser av Thyestes’ kaliber:
‘venena magnum fas nefasque, non valent ‘gifter cir varken en stor gudomlig rétt eller oratt,
convertere humanam vicem; de ar inte maktiga nog att andra ett ménskligt 6de;
diris agam vos; dira detestatio jag skall driva er fran vettet; en grym férbannelse
nulla expiatur victima; kan inte sonas med nagot offer;

quin, ubi perire iussus expiravero, faktum &r, nar jag, tvingad att do, tar mitt sista andetag
nocturnus occurram Furor skall jag mota er sdsom en nattlig Furie

petamque vultus umbra curvis unguibus, och likt ett spoke fara ut mot era ansikten med krokiga naglar,
quae vis deorum est Manium, vilket ar en kraft hos de gudomliga manerna.

et inquietis adsidens praecordiis Dartill skall jag, sittande pa era oroliga brost,

pavore somnos auferam: driva bort er somn med radsla:

vos turba vicatim hinc et hinc saxis petens fran gata till gata skall en fran alla hall stenkastande folkhop
contundet obscenas anus; sla ned er, otacka haggor!

post insepulta membra different lupi Darefter skall Esquilinens vargar och faglar

et Esquilinae alites; sprida ut era obegravda lemmar;

neque hoc parentes heu mihi superstites och mina foraldrar, som ack skall leva langre an jag,
effugerit spectaculum.” kommer inte detta spektakel undga. ”

(Hor. Epod.5.83-102) (Egen Overséttning)

Uppenbarligen ar furor ett tillstand som framkallas av starka, utomsinnliga kanslor. Till skillnad
fran Ciceros diskussion kring furor i samband med profetisk formaga, verkar furor i dessa

sammanhang driva de vansinnigas sjalar till att sjalva akalla gudomar (snarare an att paverkas

38 Mer om forbannelsens verkan: se kommentar till rad 615-20 i Bjorkesson 1988, 311.
39 Thyestiska forbannelser: “Thyesteas preces: proverbial of a call for vengeance. Thyestes, a Tantalid,
unwittingly ate his own children, then cursed the chef, his brother Atreus.” (Mankin 1995, 133).
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av en “gudomlig impuls™) for att forbanna sina fiender med egna illabadande forutsagelser.
Cicero sjalv medger dessutom att stundande dod, vilket ar fallet i bada vara exempel, starker

den forutspaende formagan hos den déende:

Idque, ut mo_dq dixi, facilius evenit appropinquante “Och, sasom jag nyss sade, sker det enklare nar
morte, ut animi futura augurentur. ddden stundar, att sjéalar profeterar om vad som
(Cic. Div.1.XXX1.64-65) komma skall.”

(Egen overséttning)
Aven om det inte sikert kan sigas om pojkens forbannelse gick i uppfyllelse eller ej, i och med

diktens abrupta slut, &r det tydligt att hans sinnelag gor en kvick helvandning fran skrackslagen
till hamndlysten i anslutning till begreppet furor. Detta tillstand, da sjalen ar utom sig sjélv,
visar sig vara en drivkraft for honom att ta mod till sig att akalla Manerna, dédsandarna, och
uttala en forbannelse. Daremot, vilket ovan visats, kan det slutledas att Didos forbannelse gick
i uppfyllelse och att hon séaledes, driven av furor, framgangsrikt ikladde sig rollen som hiixa”

innan hon tog sitt liv med Aeneas’ svird uppe pa det anrattade balet.

5.4 Synen pa karleksmagi och genrens paverkan
I inledningen till denna text gjorde Ovidius sin asikt klar i Ars amatoria: att kérleksdrycker inte

fungerar i langden, utan att de skadar flickor och bor betraktas som nefas” (ej [gudomligt]
accepterade, skandliga). | ett annat av hans verk, Amores, tycks han dock mer bendgen att tro
att karleksmagi anda fungerar. Ovidius, beréattarjaget i verket, ligger i denna dikt invid en vacker
kvinna, men dessvarre, hur attraktiv han an finner henne, misslyckas han att inleda en kérleksakt.
Hans forsta tanke vid sin plotsliga impotens ar hér att en saga smugit i honom thessaliska gifter,

skadliga orter eller ristat in hans namn pa en lertavla (se dven avsnitt ’Saga’):

“num mea Thessalico languent devota veneno “Har mina linders kraft forlamats av gift fran Thessalien?
corpora? num misero carmen et herba nocent, Skadar mig, stackars karl, kanske en magisk dekokt?

sagave poenicea defixit nomina cera Har en héxa [saga] forknippat mitt namn med en rodaktig vaxbild
et medium tenuis in iecur egit acus? och tryckt en spetsig nal rakt i levern pa den?

carmine laesa Ceres sterilem vanescit in herbam, Svartkonst forvandlar sad pa ett falt till fortorkade halmstran,
deficient laesi carmine fontis aquae, och den kan &ven forma kéallor att helt torka ut.

ilicibus glandes cantataque vitibus uva Ollonen tappar en ek genom svartkonst och vinstocken druvor;
decidit, et nullo poma movente fluunt. Frukttrad forlorar sin frukt utan all pavisbar grund.

Quid vetat et nervos magicas torpere per artes? ” Kan inte likval muskler och nerver férlamas av svartkonst?

(Ov. Am.111.7.27-35) Kanske mitt underliv darfor har tappat all kraft?

(6vers. av John Kohler)

I denna dikt verkar Ovidius vilja skylla ifran sig for att slippa erkanna for sig sjalv att han inte
kan kontrollera sin sexuella formaga — nagot som en man med virtus (dygd, tapperhet, mandom)
borde kunna. P4 samma vis ger den vackra flickan vid hans sida tva alternativ till varfor hon

inte lyckas upphetsa honom. Det forsta alternativet hon ger &ar att en venefica har forhéxat
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honom och det andra att han &r utmattad efter en annan kérleksakt (Ov. Am.111.7.79-84, se

avsnitt ”Venefica”). Bada parterna skyller alltsa sina egna brister pa karleksmagi.

Detsamma monster finner vi hos Propertius, som ocksa letar efter nagot att skylla sin dlskade

Cynthias plétsligt uppblossade férakt mot honom pa:

“unde tuos primum repetam, mea Cynthia, fastus?  “Ursprunget, Cynthia, till ditt forakt, var dr det att soka?
quod mihi das flendi, Cynthia, principium? Vad menar du &r skal, Cynthia, till min grat?

qui modo felices inter numerabar amantes, Jag som raknades nyss bland lyckliga alskares skara
nunc in amore tuo cogor habere notam. upplever kérleken nu bara som smélek och skam.

quid tantum merui? quae te mihi carmina mutant?”  Ar jag fortjiint av det? Har trolldom forhéxat ditt sinne?”
(Prop. Eleg.1.18.5-9) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

I en annan dikt i samma verk beréttar slaven Lygdamus for Propertius om vad hans domina,
samma Cynthia, har utbrustit, sedan hon genom spadomsdrommar hade fatt for sig att
Propertius inte varit henne trogen. Hon menar att det beror pa en namnlés kvinna som osedligt

(non moribus) har vunnit honom med magiska knep:

“ille potest nullo miseram me linquere facto, “Mig, den skuldlésa, 6verger han, och en annan jag inte
et qualem nolo dicere habere domi? vardigas namna ens later han bo i sitt hus!

gaudet me vacuo solam tabescere lecto? Njuter han av att jag tranar bort pd mitt ensamma lager?
si placet, insultet, Lygdame, morte mea! Ma han, om han har lust, dansa av fréjd pa mitt lik!

non me moribus illa, sed herbis improba vicit: Inte med &lsklig charm, men med &rter, har den dar haxan [illa]
staminea rhombi ducitur ille rota; vunnit segern: han leds av hennes trollsnurras trad,

illum turgentis ranae portenta rubetae lockas ifran mig med magiskt gift fran svallande paddor
et lecta exsectis anguibus ossa trahunt eller en uppskuren orms samlade kotor och ben,

et striges inventae per busta iacentia plumae ugglefjadrar hon fann pa séndervittrade gravar,
cinctaque funesto lanea vitta toro. rester av tacken for lik, knutna ihop till ett band.

si non cana canunt mea somnia, Lygdame, testor, Talar drémmarna sant, o Lygdamus, da far han lida,
poena erit ante meos sera sed ampla pedes,” sent men kannbart, sitt straff, kralande infoér min fot.
(Prop. 111.6.21-32) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

Det verkar bestdimt som om det finns en dterkommande vana att anvénda sig av pastddda héxor”
och karleksmagi som syndabockar for sina egna brister och misslyckanden i karlek och erotik.
Bevisligen brukades detta av bade man, sasom vara ovan namnda forfattare, och kvinnor, sdsom
Ovidius’ vackra dlskarinna 1 Amores och Propertius’ Cynthia. Méannen tycks ldgga skulden
péa "héxor” med syfte att skydda sina roller som dominanta och viriles (manliga) man med virtus
(dygd, tapperhet, mandom), det vill s&ga som romerska idealman. Kvinnornas beskyllningar
gentemot andra kvinnor, som de pastar har fordarvat deras man med magi, verkar snarare bero
pa att skydda sina egna varuméarken som prostituerade, da de anvander sina konkurrenter, andra

prostituerade kvinnor, som syndabockar genom att svartmala dem som héxor”.
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Samtidigt som konceptet att beskylla héxors” formégor for egna brister flitigt anvénds av vara
forfattare, uttrycker de dven en viss skepsis mot dessa formagor. Propertius ar exempelvis tydlig

med att han inte tror nagot forran han sjalv har bevittnat det:

“at vos, deductae quibus est fallacia lunae “Ni vars uppgift det dir att nedkalla manen med svekfull
et labor in magicis sacra piare focis, konst och pa magisk eld sona med offer var skuld,

en agendum dominae mentem convertite nostrae  skynda, ingrip strax, férvandla min alskades sinne,

et facite illa meo palleat ore magis! blekare, mera an min, gér hennes anletes hy!

tunc ego crediderim vobis et sidera et amnes Da skall jag tro er om att kunna med en kytaisk

posse Cytaeines ducere carminibus. trollformel styra fritt floders och stjarnbilders lopp.
(Prop. 1.1.19-24) (6vers. av Ingvar Bjorkeson)

I samma anda skriver Horatius i ett brev till en viss Florus att det &r en last (vitium) att inte
skratta at sagae, det vill saga att vara radd for dem (Hor. Epist.11.2.205-209),% vilket indikerar
att Horatius inte tar hdxor” och magi pa allvar. Tibullus &r inte heller 6vertygad, emedan han
ar angslig éver om det som hans anstéllda saga har lovat honom, ndmligen att Delias make ska
bli ovetande om deras karleksaffar, verkligen gar att lita pa (Tib. 1.2.43-44, 55, 57, 61).%

Fastan tveksambhet till karlekshaxeriernas effektivitet uttrycktes, forefaller dessa énda vanligen
ha anvants som invektiv. Att skylla ifran sig pa svartkonster verkar inte ha varit ovanligt varken
bland méan eller kvinnor, vilket sdgs ovan. Detta, i samband med laskiga, men
skrattretande ’spOkhistorier” a la Horatius om sadana “kérlekshdxor”, tyder pa att romarnas
syn pa karleksmagi inte var sarskilt positiv, utan att den snarare var nagot som fruktades. A
andra sidan ar naturligtvis litterara genrer ocksa nagot som bor diskuteras vid ett sadant
pastaende.

Det faktum att den augusteiska eran bjuder pa ett smorgasbord av hidxor” och magiska
berattelser reflekterade sékerligen tidens intresse av amnet. Hursomhelst maste dock ett visst
overseende finnas for forfattarnas olika genrer och deras bakomliggande syften maste ocksa tas
i atanke vid tolkningen av deras spegling av det samtida samhallets syn pa karleksmagi. Detta
ter sig forskarna vara eniga om och villiga att konstatera (se exempelvis Barbette Stanley Spaeth
2014, 43), men mig veterligen &r det fa som vidare har undersokt hur genrerna och olika
perspektiv av dem kanske faktiskt kan sdga oss nagot anda om hur forfattarna tankte
kring ”hédxor” och magi. Hér foljer séledes ett 6dmjukt forsok.

Horatius epoder och satirer &r just satirer och med stor sannolikhet avsedda att i dikterna

som berdr magi driva med den och dess ofta pastidda ineffektivitet. A andra sidan kan Horatius’

40 “non es avarus: abi. quid? cetera iam simul isto / cum vitio fugere? Caret mortis formidine et ira? / somnia,
terrors magicos, miracula, sagas, nocturnos lemures portentaque Thessala rides?”

41 “nec tamed huic credit coniunx tuus, ut mihi verax / pollicita est magico saga ministerio. / [...] haec mihi
composuit cantus, quis fallere posses. / ille nihil poterit de nobis credere cuiquam, / [...] / quid? credam?”’
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mdrka humor lika troligt grunda sig i samhallets verkliga radslor. Epoder och Satirer ar trots
allt skrivna under 40-30-talen f.Kr. (Conte 1994, 293), vilket var en turbulent tid i romersk
politisk historia med inbdrdeskrig och maktkaos. Denna oroliga samtid handlar dessutom flera
av epoderna uttryckligen om (ex. nr.1,7,9,16), vilka ramar in dikterna om Canidias héxerier
sdsom ytterligare ett missndje i Rom, en stad som enligt forfattaren holl pa att forfalla (Hor.
Epod.16.1-2). Med detta sammanhang ger Horatius ett intryck av att denna haxkonst var nagot
som verkligen pagick och dartill var ett problem — och saledes naturligtvis var ett lampligt offer
for hans satiriska penna. Har hanvisas ofta fran epod 5 till en gravskrift fran Esquilinen éver en

4-arig pojke som bevismaterial for att exakt denna typ av karleksriter faktiskt 4gde rum:

”in quartum surgens comprensus deprimor annum, “Efter att ha vixt upp under fyra dr, dd jag kunde
cum possem matri dulcis et esse patri. vara min mor och far kér,

eripuit me saga manus crudelis ubique begravdes jag sedan jag tillfangatagits.

cum manet in terris et nocit arte sua. En saga ryckte bort mig med sin grymma hand.
vos vestros natos concustodite, parentes” Foraldrar, sa lange som hon forblir pa jorden
(Watson 2003, 176: CIL vi. 19747) och gor skada med sin konst, vakta era barn!”

(Egen Oversattning)
Vad betré&ffar Vergilius finns skal att misstdnka en &nnu storre genrebundenhet. Visserligen

kan erinras att Vergilius i nationaleposet Aeneiden lade orden ”/...] magicas invitam accingier
artes” / ”[...] motvilligt blott jag tillgriper magiska konster.” i mun pa drottning Dido nér hon
ber sin syster anlita en sacerdos (Verg. Aen.1V.493). | denna mening finner vi formodligen
forfattarens forsakran till sina dhorare att Didos handlande gar emot alla ideal for en respektabel
kvinna med pudicitia (kyskhet). Daremot kan inte detsamma s&gas om Didos egen
magiutévning. Att Vergilius gjorde Dido framgangsrik i sin karleksférbannelse behdver inte
nodvandigtvis spegla forfattarens egen syn pa saken. Hur hade det sett ut om den puniska
drottningen hade misslyckats med sin forbannelse 6ver folkens framtida krig, som redan var
historia i Vergilius’ skrivande stund? Nagra forskare (t.ex. Giusti 2018, 199-239) har etiologiskt
undersokt huruvida Vergilius genom Didos forbannelse &mnade att efterkonstruera ett syfte for
de tre puniska krigen, vilket verkar vara den radande uppfattningen. | detta fall kan alltsa inte
Didos forbannelse séiga oss ndgonting om Vergilius’ egen syn pa magi, emedan forfattaren var

bunden av att skapa historiska samband med sin berattelse.

Samma varningsklocka bor ringa aven vid lasningen av elegiforfattarna Ovidius, Propertius och
Tibullus, da deras karleksaventyr ofta tas for genrebundna fantasiberéattelser. John Kéhler, som
har Gversatt och tolkat texter av bade Ovidius och Tibullus, ifragasétter milt denna gangse
uppfattning:
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Aven om enligt mangas mening elegierna &r skrivbordsprodukter i den alexandrinska
diktarskolans anda, verkar atskilliga av dem genom sin friskhet och askadlighet, som om de
agde det sjalvupplevdas charm. (Kohler 1987, 10)

Sjalv ansluter jag mig mer till Kohler, eftersom jag anser att all text, fiktiv eller ej, pa nagot vis
speglar forfattarens egen tankevarld och darmed kan séga oss nagot om hur de uppfattade sin
omvarld, daribland magiska foreteelser. A andra sidan ar det ocksé svért att séga emot Stratton,
som i forskaren Fritz Grafs fotspar framhaller att forfattare (inte bara elegiforfattarna) anvander
magi som ett motiv for poetiska syften och anpassar den utefter litteraturens lagar, snarare an

magiutdvandets egna (Stratton 2007, 84).

6. Sammanfattning

Sa, vilka var de romerska ”héxorna”? Barbette Stanley Spaeth uttryckte det val:

Roman witches are not characters from mythology removed from reality by time and divine
parentage, but are portrayed as women one might encounter in the market on any day.
(Stanley Spaeth 2014, 41)

De romerska “hixorna” var alltsa mer eller mindre vanliga kvinnor, som ofta hamnat utanfor
det accepterade samhallet, sasom kopplerskor (lenae) och prostituerade. Men det fanns dartill
de, vars samhéllsroll inte framgar: de professionella, kloka kvinnorna, sagae. Till skillnad
fran “héxorna” i bordellens varld, vilka vi har erfarit arbetade for sina egna syften och kanske
ocksa sin 6verlevnad (se avsnitt ”Lena”), s var det till sagae som romaren kunde vanda sig till
for att fa magisk assistans i sina kéarleksbekymmer. De anstalldes som vilken annan yrkestjanst
som helst, vilket sags i exempelvis Tibullus dikt 1.2 (se avsnitt ”Saga”).

Ett begrepp som hos Ovidius anvéndes tillsammans med saga var venefica (giftblanderska)
(Ov. Am.IIL7; se avsnitten ”Saga” och Venefica”). | de ynka tva fall som detta begrepp
forekom i uppsatsens undersokta texter visade det sig anvdndas som invektiv mot magiutévaren
(Hor. Epod.5.71; Ov. Am.111.7.79).

Ett &nnu tydligare forakt verkar dock ha funnits mot den magikunniga kopplerskan (lena). Detta
gjorde elegiforfattarna Ovidius, Propertius och Tibullus glasklart i sina dikter till dessa lenae,
eftersom de lade sig i deras karleksforhallanden till kopplerskornas puellae, prostituerade
flickor (Prop. IV.5; Ov. Am. 1.8; Tib. I1.6; se avsnitt ”Lena”). Lena ter sig saledes nastintill ha
blivit ett vardeladdat skallsord, emedan kopplerskorna skildras sasom sluga, giriga och nesliga

kvinnor med en stark koppling till vin och berusning (se avsnitt ”Lena”).
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De ovan namnda puellae var alltsd skaldernas alskarinnor, under vilka de var sasom
forslavade. Nagra av dem tycks dessutom ha haft en viss kunskap om karleksmagi, exempelvis
Tibullus’ bada dlskarinnor Delia och Nemesis, samt Propertius’ Cynthia (Tib. 1.5.37-44,
11.4.51-60; Prop. 1.5.1-12; se avsnitt ’Prostitution”).

Aldre prostituerade “héixor” tror jag gér att identifiera hos Horatius, namligen den vélkénda
Canidia och hennes kompanjoner Sagana, Veia och Folia fran Epoder (3,5,17) och Satirer (1.8)
(se avsnitt Prostitution”). Denna kvartett bendmns som anus (haggor), vilket ar ett begrepp
som har konstaterats dven kunna betyda “hidxa”, savil sjidlvstindigt som i kombination med
vara andra begrepp for “hixa” (se avsnitt “Anus”). Horatius’ “hixor” framstills som de
tydligast stereotypiska hiaxorna”, ja som riktigt fula gamla karingar (anus), helt enkelt. Det ar
ocksa de, vilka flitigast aberopar forbjudna gudomar, till skillnad fran de flesta andra anus,
sagae, veneficae och lenae, vilka arbetar med vad naturen, eller ”6vernaturen” om man sa vill,
har att erbjuda: orter, ingredienser fran djur, de dodas andar och naturkrafter av diverse slag (se
avsnitten “Orter, gifter och andra ingredienser”, “Naturkrafter”, *Nekromanti, *dockor’ och
knutar” samt “Gudomar™).

Dirutover har magiutovande “icke-hdxor” inkluderats, i form av Vergilius’ Dido och
Horatius’ puer, i och med sin genom furor (vansinne, karleksyra) uppflammande férmaga att
uttala magiska forbannelser. Dessa verkar vara mer séllan forekommande an vanliga hixor”,
men tar stor plats i litteraturen i och med drottning Didos centrala roll i romarnas nationalepos

Aeneiden (se avsnitt ”Furor och magi).

Vad tyckte romarna om “hédxor” och kérleksmagi da? Det verkar ha funnits en vedertagen
uppfattning om att “hiixors” kérleksdrycker inte var nagot som sags sarskilt positivt pa, utan
var en skymf mot gudarnas regler ("nefas”’), som Ovidius forklarar i Ars Amatoria I11.107 (se
avsnitt ”Inledning”). Detsamma asikt kommer fram da Tibullus’ dlskarinna, som han soker sig
till for att dampa sorgen efter Delias avvisande, pastar att Delia har forhaxat honom genom
skandliga konster (’[ars] nefanda”; Tib. 1.5.42; se avsnitt ”Prostitution”).

Darutéver har vi sett prov pa att kvinnor har beskyllts av bade méan och kvinnor for att ha
utdvat karleksmagi mot dem. Exempelvis skyllde Ovidius sin manliga oférmaga vid en sexuell
interaktion pa en saga, for att bortforklara sin skam, samtidigt som kvinnan bredvid honom
anklagade en venefica for att ha orsakat hans impotens (Ov. Am. 111.7.27-35; 111.7.79-84; se
avsnitten ”Saga” samt ’Synen pa kirleksmagi och genrens paverkan”). Propertius fragade sin
Cynthia om hennes ovéntade forakt mot honom hade orsakats av trollkonst och Cynthia i sin

tur skyllde Propertius’ pastadda otrohet pa en kvinna med magiska kunskaper (Prop. 1.18.5-9;
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111.6.21-32; se avsnitt "Synen pa kérleksmagi och genrens paverkan). Att “hixors” magi
anvandes som invektiv hos forfattarna skulle kunna spegla romarnas egna sétt att forolampa
andra, men ett saddant pastaende maste tas med en nypa salt, emedan forfattarna sjalva samtidigt
uttrycker en viss skepsis mot magins effektivitet. Poeternas litteréra genrer hade ndmligen med
storsta sannolikhet ett finger med i spelet vad géller framstallningen av bade magi och dess

utOvare (se avsnitt ”’Synen pa kdrleksmagi och genrens paverkan”).

Under denna undersoknings gang har en bred och tydlig bild av den romerska
litteraturens ’kirlekshaxa” tritt fram. Det har konstaterats att hon inte var ndgon gudomlig
varelse, utan en mansklig sadan, som antingen anstalldes for att blanda sig i andras
kérleksaffarer eller anvande sig av magiska knep for egna andamals skull. Ingredienserna till
sina besvarjelser hamtade hon framst fran naturen och hon kunde ofta sjalv styra Over
naturfenomenala krafter (se avsnitten “Orter, gifter och andra ingredienser”
samt “Naturkrafter”). Vissa kunde &ven frammana de dddas andar och dérutOver ta nattliga
gudomar till hjalp (se avsnitten ”Nekromanti, ”dockor” och knutar” samt "Gudomar™). Med
alla dessa magiska hjalpmedel kunde alltsa den romerska “hixan” bade skapa karlek och befria
nagon fran den, géra makar ovetande om sina partners karleksaffarer samt orsaka impotens (se

avsnitten ”Saga”, ”’Venefica”, ”Lena” samt ”Anus”).
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