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Hocus pocus pilatus pas
Ik wou dat jij een kikker was!

leine kinderen weten goed hoe je eeéen
toverspreuk kunt maken: wat mysterieuze,
.| Q. raadselachtige woorden en een uitspraak
d|e de werkelijkheid beoogt te beinvioeden of
te veranderen. Vaak vinden we in zogenaamde
toverspreuken de eerste persoon enkelvoud: de wens
om de werkelijkheid te veranderen wordt dan in de ik-
vorm geformuleerd.

In middeleeuwse lerse toverspreuken speelt ook regeimatig
het gebruik van de eerste persoon enkelvoud (of, minder vaak,
meervoud) een belangrijke rol. Zo vinden we voorbeelden
van lerse en Latijnse werkwoordsvormen in de eerste persoon
enkelvoud: admuiniur, ‘ik roep op/aan; tessurc, ‘ik red; adoro,
‘ik aanbid, argairim, ‘ik verhinder, benaim, ‘ik sla;, en marbu,
ik dood’ Daarnaast is er veelvuldig gebruik van persoonlijke
voornaamwoorden, vooral in de eerste en tweede persoon. De
‘ik’kan optreden als degene die de werking van de toverspreuk
ondergaat: dumesurcsa, ‘ik red mijzelf, diuscart dim, ‘verwij-
der van mij, salva me, ‘red mij; en als degene die een ander
met zulke woorden behandelt: féirimse do shuile, 'tk genees je
ogen’, Ten slotte verwijzen bezittelijke voornaamwoorden naar
de eerste persoon enkelvoud, zoals in mo epaid, ‘mijn tover-
spreuk, mo éle, ‘mijn genezingsspreuk; en forica
mei capitis, ‘het pantser van mijn hoofd’ Bezitte-
lijke voornaamwoorden worden ook aangewend
om een relatie met bovennatuurlijke entiteiten
aan te duiden, die aan- of opgeroepen worden,
zoals in: O lux nostra in tenibris, salvus nostra et vita
nostra, agnus meus, 'O ons licht in duisternis, onze
redding en ons leven, mijn lam.

| ar delc

nip hon
nip anim
nip atlt]

De ‘ik’ in deze toverspreuken is in feite een ab- .
nip galar

stracte ‘lege’ik, zolang we te maken hebben met
een geschreven tekst. Pas als iemand de woorden
fluistert, mompelt, zingt of uitspreekt, ontvangt
de ‘i’ een persoonlijke invulling. Dan krijgt de
tekst een context in het dagelijkse leven en wor-
den de rollen van bijvoorbeeld genezer(es) en zie-
ke door mensen van vlees en bloed vervuld. De‘ik’
kan bovendien een extra lading krijgen. In som-
mige gevallen maakt een historiola, 'verhaaltje]
over een heilige of bovennatuurlijk wezen deel
uit van de spreuk, of de spreuk noemt een ander voorbeeld
uit een mythisch verleden waarin de werkelijkheid eveneens
op bovennatuurlijke wijze werd beinvloed. De ‘ik’ stapt in het
voetspoor van deze sacrale voorganger of dit bovennatuurlij-
ke voorbeeld, en probeert de succesvolle performance uit het
verleden in het heden na te bootsen en opnieuw in werking te
stelleh. Op deze manier ‘versmelt’ de lege ‘ik'in de tekst als het
ware zowel met een persoonlijke, historische ‘ik’ als met een
mythische, heilige of bovennatuurlijke voorganger.

De eerste persoon enkelvoud
in middeleeuwse lerse toverspreuken

Macc saele an tofasci delc

nip cr cruach
nip loch liach
| mo aupaith lii grene
frisben att
benith galar.

= JACQUELINE BORSJE

In deze bijdrage wil ik bespreken hoe de ervaring van deze
‘versmelting’ mogelijk plaatsvond in het gebruik van de to-
verspreuk die als tweede van drie genezingsspreuken in het
Stowe Missaal staat (een manuscript uit de achtste eeuw met
gebeden en andere teksten voor de viering van de Mis). Ik be-
perk me tot de belangrijkste argumenten.

Wie de tekst in de standaardeditie van G. F. Warner en in The-
saurus Palaeohibernicus leest, zal daarin geen verwijzing naar
de eerste persoon vinden. Dennis King heeft echter opnieuw
naar de tekst gekeken op Irish Script on Screen (lers Schrift op
Beeldscherm) en las op twee plaatsen mo, ‘mijn’. Hij schrijft
hierover in zijn weblog.! Ten eerste leest hij mo in plaats van
mec, een afkorting voor macc, ‘zoon, en ten tweede is nip au-
paith, ‘laat het geen toverij zijn; volgens hem te lezen als mo

“aupaith, ‘mijn toverij (epaid betekent letterlijk ‘toverspreuk’ of

‘tovermiddel’). Ik heb verschillende keren naar het scherm zit-
ten turen, maar kon het niet goed zien. Uiteindelijk heb ik pro-
fessor Aibheann Nic Dhonnchadha van het Dublin Institute for
Advanced Studies te hulp geroepen en zij is zo vriendelijk ge-
weest om naar de Royal Irish Academy te gaan om het hand-
schrift te bestuderen. De eerste correctie door Dennis King
blijkt onterecht, maar de tweede is juist.

Behalve dit bezittelijk voornaamwoord is er volgens mij nog
een verwijzing naar de eerste persoon in de tekst verstopt. L.a-
ten we naar de toverspreuk kijken, waarbij ik mijn eigen, let-
terlijke vertaling geef.

Tegen een doom

De glorietize zoon van speeksel die een
doorn ler] uitknijpt.

Laat het geen smet zjn.

L aat het geen misvorming ziin.

Laat het geen zwelling ziin,

Laat het geen ziekte zijn,

Laat het geen bloederige bioedkoek ziln.
Laat het geen afschuwelijk gat zijn,

De glorie van de zon [is] mijn tovermiddel.
Zij heelt (of: slaat tegen) een zwelling. k

Zijslaat een zickte.

Hoewel macc saele dn letterlijk ‘de glorieuze zoon van speek-
sel’ betekent en naar een persoon lijkt te verwijzen, hebben
geleerden deze woordgroep uitgelegd als ‘een glorieuze zalf'
Whitley Stokes las eerst in het handschrift :::: aele dn, wat hij
interpreteerde als ele dn, ‘glorieuze zalf’ Heinrich Zimmer cor-
rigeerde deze lezing als m(ac)c saele dn en suggereerde dat
macc saele (de zoon van speeksel) ‘zalf’ zou kunnen betekenen,
aangezien mac imlisen (letterlijk: de zoon van de iris van het
00g) ‘pupil, mac alla (de zoon van een rots) ‘echo; en mac érna
(de zoon van gerst) ‘whiskey’ betekenen. Hij wees verder op



i

4 De drie genezingsspreuken in het Stowe Missaal (Dublin, Royal Irish Academy, MS D i 3), folio 67v. Gereproduceerd met toestemming van de Royal Irish
Academy te Dublin, lerland. Zie tevens Irish Script on Screen (http:://www.isos.dias.ie) voor afbeeldingen uit het handschrift.

het gebruik van speeksel in een andere toverspreuk en op het
verhaaltje (historiola) uit het Evangelie van Johannes dat in het
Stowe Missaal meteen aan de doornspreuk voorafgaat. Hierin
geneest Jezus een blinde man met ‘klei, gemaakt van aarde en
speeksel (Joh. 9:6-7).

Ik stel een andere uitleg voor, uitgaande van de letterlijke ver-
taling. Deze letterlijke vertaling wordt in Thesaurus Palaeohi-
bernicus in het Latijn (filius sputi) in een voetnoot genoemd.
De vertaling ‘zalf’ staat in de hoofdtekst, wat waarschijnlijk
op Zimmers publicatie teruggaat. Het woordenboek geeft de
Thesaurus weer als “zoon van speeksel’ naam van een zalf”. De
‘zoon’ verwijst in mijn lezing naar degene die de spreuk ge-
bruikt. Dit is een verhulde manier om ‘ik’ te zeggen. We komen
deze manier van spreken ook tegen in de evangelién, waarin
Jezus naar zichzelf verwijst als ‘de zoon des mensen’ In plaats
van de eerste persoon enkelvoud gebruikt hij de derde voor
zichzelf. ‘De glorieuze zoon van speeksel’ kan zowel slaan
op de genezer, die speeksel gebruikt, als op ‘de Zoon’ uit de
christelijke Drie-eenheid: Jezus Christus, die bekend stond om
zijn gebruik van speeksel in genezingen en die op deze ma-
nier word} voorgesteld in het voorafgaande verhaaltje in het
Stowe Missaal dat bij de eerste (0og)spreuk hoort. De men-
selijke genezer kan zowel zichzelf als Jezus zien als een ‘glori-
euze zoon van speeksel’ De genezer en Jezus staan dan in één
lijn van helers die speeksel als medicijn gebruiken (voor het

medicijn ‘zon” en de relatie daarvan tot "Zoon; zie ‘The second
spell in the Stowe Missal’). Dit resulteert in een samensmelten
van identiteiten bij het uiten van de spreuk. Jezus is zowel een
model om na te volgen als een bovennatuurlijke entiteit, die
geneeskracht verleent aan de gebruiker van de spreuk. Zo zijn
genezer en geneesmiddel in verleden en heden verbonden
via de raadselachtige aanduiding 'glorieuze zoon van speek-
sel’ Als dit een juiste analyse is, dan begint de tweede spreuk
in het Stowe Missaal, na het gebruikelijke opschrift over het
doel van de tekst, op een metaforisch-symbolische wijze ook
met de eerste persoon enkelvoud.? g

! http://nimill.blogspot.com/2009/06/ortha-na-deilge.html
? Met hartelijke dank aan Kees Veelenturf voor zijn commentaar op een

eerdere versie.

Jacqueline Borsje is werkzaam bij de Universiteit van
Amsterdam. Deze bijdrage maakt deel uit van haar VIDI-
onderzoeksproject The Power of Words in Medieval Ireland,
gesubsidieerd door de Nederlandse Organisatie voor We-
tenschappelijk Onderzoek (N.W.Q.). Dit is een onderzoek
naar alle middeleeuwse lerse tekstgenres, aangeduid met
de parapluterm words of power, waarmee men geloofde de
werkelijkheid op een bovennatuurlijke wijze te kunnen be-
invlioeden of veranderen.
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De drie helden
van Culhwch en Olwen

et verhaal Culhwch en Olwen bevat een Weishe
versie van het internationale verhaalmotief
Zes mannen op reis’ (AT 513A), beter bekend
als ‘De dochter van de reus”.

In dit verhaaltype is een reus voorbestemd te worden gedood
door de man of de zoon van zijn dochter. De reus probeert
daarom alle mannen die zijn dochter het hof komen maken te
vermoorden om zo haar eer en status als ongehuwde maagd
te verdedigen, en om zo zelf in leven te blijven. De reus geeft
de held een aantal opdrachten die hij moet volbrengen voor-
dat hij met zijn dochter mag trouwen, in de hoop dat de held
deze taken niet overleeft. De held weet echter, vaak met be-
hulp van de dochter van de reus, de taken toch te volbrengen.
Dan trouwt de dochter met de heid, of ze krijgt een zoon van
hem, en de held of zijn zoon vermoordt de reus met een ver-
giftigde speer.

Om de vele complexe elementen uit Cuthwch en Olwen beter
te kunnen analyseren, lijkt het me zinvol om dieper in te gaan
op de verschillende lagen van de tekst. Hiermee proberen we
geen Urtext te reconstrueren, maar slechts de lagen van de
tekst door te spitten om tot de kern van het verhaal door te
dringen. Ik stel daarom voor om de volgende fases aan te hou-
den bij het bestuderen van deze belangrijkste middeleeuwse
Welshe verhalende tekst.

»= AN HUGHES
vertaling: ROZEMARIJN SCHEPEL

Fase één: Het thema van ‘De dochter van de reus’ zoals hier-
boven wordt geschetst, is duidelijk aanwezig in Culhwch en
Olwen. De reus heet Ysbaddaden, zijn dochter heet Olwen en
de held heet Culhwch. In essentie gaat het verhaal over Cul-
hwehs zoektocht naar Olwen en de taken die hij van Ysbadda-
den moet volbrengen, waarna hij de reus doodt en met Olwen
trouwt. Dit verhaal wordt in gang gezet door een ander thema,
namelijk’'De jaloerse stiefmoeder’, die haar stiefzoon dusdanig
vervioekt dat hij alleen met de dochter van de reus mag trou-
wen. Ook zij hoopt dat de held zijn zoektocht niet overleeft.

Het is voor de hand liggend dat de reus niet zomaar wat ta-
ken verzint, maar een traditioneel herkenbaar aantal, zoals
drie. Bij de opsomming van Ysbaddadens opdrachten in de
manuscripten (het Witte Boek van Rhydderch, omstreeks 1350
n. Chr. en het Rode Boek van Hergest, omstreeks 1400 n. Chr.)
valt op dat drie daarvan de grondslag vormen van de andere
opdrachten: een schat uit de onderwereld veroveren (moge-
lijk de Ketel van Diwrnach, de veertiende taak op de lijst van
Ysbaddaden); een veld vlas omploegen, zaaien en oogsten (de
eerste en de zevende taak op de lijst); en een wild zwijn doden
om met zijn slagtanden het haar en de baard van de reus te
kunnen scheren en knippen (mogelijk de jacht op Ysgrithwyn
Hoofdzwijn, de vijftiende taak op de lijst).

Culhwch volbrengt deze drie taken in zijn eentje of met hulp
of advies van zijn toekomstige bruid Olwen. Daarna werpt hij
een speer naar Ysbaddaden en raakt hem in zijn oog. (Oor-




