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Vooraf

In de opleiding Griekse en Latijnse Taal en Cultuur aan de Radboud Universiteit wordt op
meerdere momenten aandacht besteed aan de hellenistische dichtkunst en romeinse
navolgingen daarvan. Hierbij kwam goed naar voren dat, hoewel deze literatuur een
mindere reputatie heeft dan die uit de periode van Homerus en Hesiodus en de klassiek
periode, deze toch heel wat te bieden heeft aan de geinteresseerde lezer. In mijn studie
hebben dr. F. Overduin en prof. dr. A.P.M.H. Lardinois gezorgd voor een zeer gedegen

kennismaking hiermee.

Het gedicht dat onderwerp is van deze scriptie past in de traditie van het hellenistische
leerdicht. Het is weinig bestudeerd en het was dan ook een flinke uitdaging dit gedicht aan
een nadere analyse te onderwerpen. Ik hoop dat het iets oplevert dat bij de verdere

bestudering ervan nuttig kan zijn.

Ik wil hier graag mijn grote dank uitspreken aan Floris Overduin voor zijn uitstekende
begeleiding bij deze scriptie. Hij heeft mij zeer geholpen en voorzien van vele aanwijzingen
voor nadere informatie, ook over zaken waar ik soms nog nooit van gehoord had. Ik heb dan

ook heel wat geleerd bij het werken aan deze scriptie.

Ook wil ik veel dank uitspreken aan de docenten van de opleiding Griekse en Latijnse Taal en
Cultuur aan de Radboud Universiteit. Met hun deskundigheid, vakmanschap en
vriendelijkheid hebben zij mijn studie tot een groot genoegen gemaakt. Ook mijn
medestudenten, die ik helaas het laatste jaar vanwege corona weinig gezien heb, wil ik graag
bedanken voor het feit dat ik een tijd bij hen te gast mocht zijn. Voor mij was deze nieuwe

studie mede daardoor een hele fijne periode in mijn leven.

Tenslotte dank aan mijn partner Myriam. Voor haar ondersteuning en begrip als ik weer
eens naar die vreemde tekens zat te turen. Ik hoop dat we samen nog een mooie periode

tegemoet gaan!



Hoofdstuk 1. Inleiding

Het Carmen de viribus herbarum is een minder bekend gedicht, uit de tweede, derde of
vierde eeuw na Christus, over planten en de helende werking ervan. Dit anonieme, in het
Grieks geschreven gedicht, waarvan we weten dat het beginstuk ontbreekt (en dus ook een
prooemium), dat het voortijdig eindigt, en dat het ook binnen de tekst twee hiaten heeft,
behandelt in 216 versregels 15 planten en hun geneeskrachtige werking. Het is overgeleverd
in de codex vindobonensis Med. Gr. 1, een codex uit 512 na Chr. waarin ook een versie van
De materia medica van Dioscorides is overgeleverd, samen met enkele parafrases van
andere weken over botanie, farmacologie en dieren (Hardy & Totelin, 2016, p. 16). Het werk
is niet uitvoerig bestudeerd, al zijn er vooral in de 19¢ eeuw edities en commentaren
verschenen van Sillig, Lehrs en Haupt (Heitsch, 1963, p. 45) en is er in de vorige eeuw een
editie gemaakt door Heitsch (1964). Een moderne vertaling van het carmen ontbreekt, wel is
er een Latijnse vertaling te vinden in Poetae bucolici et didactici (Lehrs, Dibner, &
Bussemaker, 1862). Er is de laatste decennia een heel beperkte hoeveelheid secundaire
literatuur over het werk gepubliceerd, die verderop in de status quaestionis van deze scriptie

wordt behandeld.

Het werk past in de traditie van het Griekse leerdicht en heeft ook een relatie met
prozawerken over planten en de geneeskundige werking ervan. Op beide soorten literatuur

zal ik kort ingaan.

De meeste moderne auteurs over het antieke leerdicht kiezen als beginpunt Werken en
dagen van Hesiodus in de 8° eeuw véor Christus (zie onder andere Toohey, 1996, p. 2; Volk,
2002, p. 44). In de klassieke periode (5¢ eeuw voor Christus ) zijn er filosofische leerdichten
van Parmenides en Empedocles. In de hellenistische tijd zijn Phaenomena van Aratus en
Theriaca en Alexipharmaca van Nicander bekende voorbeelden. Ook bij de Romeinen treffen
we dit soort werken aan, bijvoorbeeld De rerum natura van Lucretius, de Georgica van

Vergilius en Ars amatoria van Ovidius.

Het leerdicht behoort tot het genre van de epiek. Het wordt vaak ook aangeduid als episch
leerdicht. Net als de andere vormen van epiek is het meestal geschreven in het metrum van

de dactylische hexameter. In de oudheid was er volgens Toohey (1996, p. 5) weliswaar



sprake van enig onderscheid tussen verschillende soorten binnen de epiek (bijvoorbeeld
mythologische, verhalende, didactische epiek), maar was dit onscherp en elastisch: “Within
the culture of classical antiquity there were a variety of elastic, ill-defined, but nonetheless

recognizable subspecies or subgenres ... of epic” (pp. 5-6).

Moderne wetenschappers zijn het niet eens over wat gezien kan worden als het meest
onderscheidende kenmerk van het antieke leerdicht. Toohey (1996, p. 2) en Volk (2002, pp.
36-37) stellen dat het doel ervan instructie is. Harder (2007, pp. 26-29) ziet naast instructie
ook het geven van informatie over onderwerpen als een kenmerk van wat zij de “didactic
mode” noemt (p. 26). Binnen het genre leerdicht onderscheidt zij dan een informatieve en
instruerende vorm. Zij plaatst de instruerende en informerende literatuur samen tegenover
de verhalende. Binnen haar denkraam zijn ook Callimachus’ Aetia en zelfs Ovidius’
Metamorphoses als leerdichten aan te merken. Als men de striktere definitie, gebaseerd op
instructie hanteert, is dat niet het geval. Het Carmen de viribus herbarum is zeker als
instructief aan te merken en valt daarmee binnen beide opvattingen over het leerdicht. Als
het in deze scriptie geplaatst wordt in de traditie van het leerdicht is dat de traditie van het
leerdicht als instruerende literatuur, dus het leerdicht zoals Toohey en Volk dat definiéren.
Als we het relateren aan de opvatting van Harder past het in de instruerende vorm van het

door haar ruimer opgevatte leerdicht.

Zoals al gezegd wordt het leerdicht geschreven in versregels, het is poézie. Dat impliceert dat
het geschreven is in een taal die zich onderscheidt van het gewone gesprek en taalgebruik.
De taal van de poézie wijkt daar bewust van af en bevat “markers” (zoals het metrum in het

geval van epiek) die het als poézie identificeren (Volk, 2002, p. 8).

Het feit dat er sprake is van instructie heeft als implicatie dat er sprake is van een
enkelvoudige en herkenbare instruerende stem (Toohey, 1996, p. 2). Toohey (pp. 2-4) noemt
verder als typisch voor het antieke leerdicht dat er sprake is van een persoon die wordt
toegesproken. Dit kan een concrete persoon zijn (bijvoorbeeld een leerling) die direct wordt
toegesproken of een meer algemene, die niet nader wordt aangeduid. Men zou deze kunnen
zien als een general you die wordt toegesproken, mogelijk ook in de rol van leerling
(Overduin, 2015, p. 40). Als er sprake is van een concreet persoon, is er vaak afwisseling in
het toespreken van de concrete en de algemene persoon. Volgens Toohey (1996, p. 2) zorgt

de geimpliceerde aanwezigheid van iemand die wordt toegesproken ervoor dat de tekst van
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zuiver informatief overgaat in instructief. Ook de Phaenomena van Aratus, een werk dat op
het eerste gezicht misschien eerder informatief lijkt met zijn technische beschrijvingen,
wordt door Toohey (1996, p. 55), als instructief beschouwd: er is meermalen sprake van een
aangesprokene in de tweede persoon al wordt die niet bij name genoemd, en de beschreven
kennis leidt tot praktische aanwijzingen in het gedicht, bijvoorbeeld over de seizoenen
waarin men het beste kan planten, zeilen of ploegen (p. 54). Toohey (1996, p. 3) vermeldt
ook dat er in een typisch leerdicht sprake is van verlevendiging van de tekst door het
invoegen van interessante verhalen die in meer of mindere mate te maken hebben met de
behandelde thema’s en de tekst als het ware voorzien van illustraties. Hij duidt ze aan met
de termen “illustrative panels or inserts” (p. 3). De meeste ervan hebben betrekking op de
mythologie. Zij hebben vaak een etiologisch en etymologisch karakter. De mythologische
invoegingen zorgen er volgens hem ook voor dat de tekst een zeker universeel karakter

krijgt.

Volk (2002, pp. 36-40) onderscheidt op basis van bestudering van leerdichten, met name uit
de Romeinse literatuur, de volgende kenmerken van het antieke leerdicht: een expliciete
didactische bedoeling, een leraar-leerling situatie, poétisch zelfbewustzijn (de dichter of
misschien beter de persona van de dichter spreekt nadrukkelijk als dichter en
becommentarieert zijn poétische activiteit) en tenslotte poétische gelijktijdigheid: de
instructie lijkt samen te vallen met de ontwikkeling van het gedicht zelf. Vaak komt dit in de
tekst naar voren in zinnen als: “nu dit behandeld is, zal ik het verder hebben over dat”.
Poétisch zelfbewustzijn ziet Volk (2002, pp. 9-13) als een kenmerk dat in meerdere of
mindere mate voorkomt in verschillende genres en dat ook binnen genres kan variéren (de
llias bijvoorbeeld met zijn meerdere aanroepen van de muzen heeft volgens haar het
kenmerk meer dan de Odyssee, hoewel het in beide werken zwak aanwezig is). Voor het
leerdicht is het echter een extra belangrijk kenmerk, dat het leerdicht een eigen plaats geeft
binnen de epiek (Volk, 2002, p. 39). Het gaat hier om een meer abstract begrip dan de
instruerende stem waar Toohey (1996, p. 2) over spreekt. De laatste is kenmerkend voor het
leerdicht, de stem van Volk komt in meerdere poétische vormen voor. De instruerende stem

impliceert wel de meer abstracte stem waar Volk over spreekt.

Het Carmen de viribus herbarum vertoont duidelijk kenmerken van de literaire traditie van

het antieke leerdicht. De invloed van het werk van Nicander is duidelijk zichtbaar. Effe (1977,



p. 198) spreekt van een poging Nicander te imiteren. Daarnaast zijn er ook duidelijke relaties
met prozawerken over planten en de werking ervan, waarin op een meer zakelijke manier
observaties worden weergegeven. Deze zijn geschreven in een stijl waaraan we heden ten
dage gewoon zijn in onder andere de wetenschappelijke literatuur. Het is, denk ik, goed te
beseffen dat dit ons ertoe kan verleiden het antieke leerdicht als een vreemde eend in de
bijt te beschouwen, terwijl het schrijven over observaties en voorschriften in poézie-vorm de
oudste, oorspronkelijke vorm is voor dit soort informatie: Hesiodus schrijft zijn Werken en
dagen als gedicht in een periode waaruit geen prozawerken, en dus ook geen prozawerken

met een informatief karakter, bekend zijn.

Uit de oudheid is een relatief grote verzameling prozawerken over planten en hun
geneeskundige werkingen bewaard gebleven: onder andere uit de vierde eeuw véor Christus
van Theophrastus (llepi put@v iotoplia, Historia plantarum, HP), uit de eerste eeuw na
Christus van Dioscorides (lTepi UAnc latpikijc, De materia medica, Mat. Med.) en van Plinius
de Oudere (een deel van zijn Naturalis historia, NH: de boeken 12-18 handelen over botanie,
20-27 gaan vooral in op farmacologische eigenschappen van planten) en uit de tweede eeuw
na Christus van Galenus, die wat planten betreft vooral ingaat op farmacologie, maar ook
aandacht besteedt aan botanische aspecten, waarbij hij zich grotendeels baseert op

Theophrastus met toevoeging van eigen observaties (Hardy & Totelin, 2016, p. 21) .

Hardy en Totelin (2016, p. 1) stellen dat werken uit de Griekse en Romeinse oudheid over
planten bijna altijd een sterk farmacologische component hebben. De grote bewaard
gebleven schat aan dit soort werken weerspiegelt het belang dat planten innamen in de
geneeskunde van deze periode: voor een groot deel was deze afhankelijk van de al dan niet

vermeende geneeskrachtige werking van planten (Watson, 2019, pp. 103-104).

In de prozawerken over geneeskrachtige planten uit de Griekse en Romeinse oudheid treft
men volgens Scarborough (1997, p. 151) elementen aan van wetenschappelijke kennis en
observaties, maar ook van magie, religie (omdat de natuur als goddelijk wordt beschouwd,
geldt dit ook voor de planten, die er deel van uitmaken) en volkswijsheid. Hij keert zich
hiermee tegen de mening van geleerden als Edelstein (1937) die de overtuiging had dat de
grote farmacologen uit de oudheid zich verre hielden van magie en hekserij en dat deze
aspecten slechts bij een kleine minderheid van auteurs over helende werkingen van planten

aan bod kwamen (p. 230). Binnen deze soort opvattingen past de gedachte, die lange tijd
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heeft standgehouden, dat het laatste hoofdstuk (IX) van lMepi puTt@yv ioTopia van
Theophrastus waarin hij ingaat op geneeskundige werkingen van planten en waarin
invloeden vanuit volkswijsheid en magie te zien zijn, is toegevoegd aan het werk door een
pulotopog (wortelsteker), lid van een beroepsgroep die naast kennis gebaseerd op de
empirie ook magische kennis bij het verzamelen van kruiden toepaste. Tegenwoordig
beschouwt men het echter doorgaans als authentiek (Hardy & Totelin, 2016, p. 9). Ook in
Dioscorides’ De materia medica, direct of indirect een belangrijke bron voor het carmen, ziet
men dit soort informatie vanuit overlevering en magie. Opvallend hier is dat hij deze vaak
enigszins afschermt: hij eindigt er dan zijn meer empirische beschrijvingen mee na

inleidende zinnetjes als ¢paot en Aéyettal (Riddle, 1965, pp. 84-85).

Voor veel van de post-klassieke leerdichten zijn prozawerken belangrijke bronnen. Volgens
Toohey (1996, p. 52) is het astronomische deel van de Phaenomena van Aratus gebaseerd
op een prozawerk van de astronoom Eudoxus uit de vierde eeuw véoér Christus, en het
meteorologische deel op een werk dat soms aan Theophrastus wordt toegeschreven.
Nicander zou zowel voor zijn Theriaca als Alexipharmaca een prozawerk van Apollodorus uit
de derde eeuw vaor Christus gebruikt hebben (Toohey, 1996, p. 62). Voor het carmen de
viribus herbarum is De materia medica van Dioscorides een belangrijke prozabron. De
opbouw van het werk lijkt op die van De materia medica en er zijn overeenkomsten tussen
beide werken in het direct op elkaar volgen van enkele plantbeschrijvingen (Heitsch, 1963, p.
48). Natuurlijk is ook niet helemaal uit te sluiten dat beide werken zich op eenzelfde ons
onbekende bron baseren. Daarnaast vertonen teksten uit de Catalogus codicum
astrologorum graecorum (1898 -), waarin astrologische kennis beschreven wordt, ook over

de helende werkingen van planten, verwantschap met het carmen (Luccioni, 2006, p. 264).

We zien in het carmen - zoals dat ook in andere leerdichten het geval is — dus inhoudelijke
informatie en kennisoverdracht samenkomen met literaire technieken. De vraag is hoe deze
elementen in het carmen gewogen moeten worden. In welke mate is er sprake van een
serieuze gerichtheid op kennisoverdracht en in welke mate kunnen we het gedicht zien als
een louter literair product? Om dit te onderzoeken is een systematische inhoudsanalyse en
systematische literaire analyse van het werk noodzakelijk. De inhoudelijke analyse richt zich
op de vragen of en in welke mate er in het carmen een poging wordt gedaan tot

kennisoverdracht en welke kennis daarvoor behandeld wordt: botanische kennis, kennis



over geneeskundige werkingen van planten, kennis over magische werkingen van planten,
mythologische kennis en kennis vanuit een astrologische benadering van helende werkingen
van planten. Voor de analyse van het carmen als literair werk is het noodzakelijk na te gaan
of er literaire technieken in worden aangetroffen en welke dit dan zijn. In deze laatste
analyse worden de criteria die voor het antieke leerdicht als gedicht zijn opgesteld door
bijvoorbeeld Toohey (1996) en Volk (2002) betrokken. Wat betreft vergelijkingen met
andere werken beperk ik me voornamelijk tot de Theriaca van Nicander, waarmee het
carmen een directe relatie heeft, en tot de werken van Homerus, waarvan vele sporen zijn
terug te vinden. In de analyse van het werk als literaire compositie volg ik het model dat
Overduin (2015) hanteert in zijn analyse van de Theriaca van Nicander. Daarin komen
achtereenvolgens narratologische aspecten, structuur, taal, metrum, intertekstualiteit en
literaire motieven aan bod. In deze scriptie worden deze beide analyses uitgevoerd met het

doel te komen tot een verantwoorde typering van het carmen.

Als basis voor de analyses dient een door mezelf gemaakte vertaling van het carmen
(vertalingen van het gedicht anders dan in het Latijn zijn er niet). Deze wordt als eerste
gepresenteerd. Daarna volgt een hoofdstuk over de secundaire literatuur die direct over het
carmen gaat. Mogelijk kunnen hierin aanknopingspunten gevonden worden voor de eigen
analyses. Ook geeft deze beschrijving context aan de eigen analyses die volgen. Daarna
worden de boven omschreven inhoudelijke en literaire analyses gepresenteerd. In een
afsluitende conclusie probeer ik tot een verantwoorde en genuanceerde karakterisering en

plaatsbepaling van het gedicht in de klassieke tradities te komen.



Hoofdstuk 2. De tekst van het Carmen de viribus herbarum

Griekse tekst
Die Griechischen Dichterfragmente der rémischen
Kaiserzeit 64 [GDRK 64] (Heitsch, 1964).

De tekst is overgenomen uit de TLG.

Vertaling

[a]. XauaiunAov

1. Chamaimélon

Tolg 6£ mupéooovtog o xopaipnAov Beparmnevet
oLV podivw Aslov TeTplppévoy, whelov b€
To1¢ petplalouoty 1O putov. puetal & £mt Bvidv
106 Bpaxu kat kdAAilotov, 6 Baotdlouaty intpoi

5 dpyouévou Bépeog, péyag HALog vy 06eun

£B6opov tmnevoag TeTpaluyov Gvtuya TwAwy.

De chamaimélon geneest degenen die koorts hebben,
glad gewreven met rozenolie, en de plant is nuttig voor
degenen die zich onwel voelen. Zij groeit kort en zeer
mooi boven op zanderige plekken, die geneesheren
verzamelen als de zomer begint, wanneer de grote
Helios zijn weg aflegt, nadat hij de wagen met het
vierspan van veulens voor de zevende keer bestuurd

heeft.

[8]. Pauvog Wpou

2. Rhamnos orou

PApvog £xeL TTavAaKeLa<v> €v oikoloLv mavapiotnv
duopévn dppaypoiolv dkavBiijev meTaAelov.

Wpou?! &’ éotl putdv. T 6¢ clubopoV éotL Bpotoiowy
10 Baotalew ToTe pauvov, otav ¢pBivouoa ZeAnvn
S6€pkntal mavteool Bpotolg Katd pokpov ‘OAUUToV.

KpNUvapévn Suvatal yap anootpEPal KOKOTNTC

dappakibwv te kak®dv kal Baokava ¢UA’ avBpwnwv.

TPWTN Yap HaKapwyv éxproato tfde puteiq

15 NaAAdg ABnvain, koupn ALog aiyloxolo,
MaAavta kteivaoa paxalg kpatepiidt Bindgt
Tipo¢ 0T’ dBavartol te Beol Bvntol te Myavteg
oUMPalov gig E€pLda KpaTEPHV KAPTLOTOL £OVTEC:
navoepkng &’ &p’ Emetta Bed Népeoig oAU opdOg

20 kai vnoUg £kaBnpe Be®v Kai dyaApata papvw.

Rhamnos heeft een allerbeste panacee, groeiend een
doornig blad in heggen bij huizen. Het is een plant van
de nacht. En het is nuttig voor stervelingen dan
rhamnos te plukken, wanneer de verdwijnende maan
neerkijkt op alle stervelingen vanaf de hoge Olympus.
Want opgehangen vermag zij kwaden van slechte
gifmengsters en mensenstammen met het boze oog af
te wenden. Want als eerste van de gelukzaligen maakte
Pallas Athene, de dochter van de aegis voerende Zeus,
gebruik van deze plant nadat zij in gevechten Pallas
gedood had met krachtig geweld, toen dan én
onsterfelijke goden én sterfelijke giganten in een
krachtige strijd op elkaar stootten terwijl zij zeer sterk

waren; vervolgens dan reinigde zij als de alles ziende

1 Qpou: Pérez-Santana (2014, p. 95) beschouwt het woord als deel uitmakend van de plantnaam: Pdpuvog

wpou, wat zij vertaalt als rhamnos van de droom.




BpEupata te VEModAc Te KOAOV GUTOV €oTL dopfival
TPOC Te MOvov kedpaAfic kal Saipovag A’ Emmoundg:

navra yap incatto BpotodhBopa dapuaka Auvypd.

godin Nemesis met veel gedaanten zowel tempels van
goden als beelden met rhamnos. Voor jonge schepsels
en kinderen is het nuttig de plant te dragen, tegen én
hoofdpijn én demonen én bezoekingen; immers moge
zij verhelpen alle mensen vernietigende, verderfelijke

toverkruiden.

[v]. Apteutoio povokAwvog, Aptéitdocg Toélitig, iepa

Botpultic

3. Artemisia monoclonos, Artemidos toxotis, Hiera

botryitis

APTEULSOC BOTAVNY 8¢ GUVWVUHOV aip’ EMIPWOKELY
25Hehiou péAAovtog €Ml xBova péyyoc €pubpov,
Avtva Tofotiv Gvdpeg £pnutoav i Botpultly,
naolBénv &’ Etepol Xapitwv otépynBpov Exovoay,
ol 6£ te Auoikomov ¢pLlomavvuyou aypoliTal
aBavatng kaAéouat GuTOV péya SWpov EXOVTEC:

30 AUeL yap KOmov avdpog odoundpou O¢ <K'> Vi Xepoiv
TV povokAwvov éxn, ept 8’ al mootv Epmeta navta
delyel, Qv TIc €xn év 68, Kal paocpata Seva.

aipo 8¢ ol okppwBEV Emnv EpOpototv ENdoon,
KAQVOG EAwv Hifov podivw, Léooag & évi kUBpN

35 oUlyxpLe TOV Kapvovta OAov péAovTa KaBeUSeLy,
KeUOUC AmaAGEeLg AAyrUaTOC £K LEYAAOLO.
Uoteplkals 6€ yuvalflv dyav owtrnpLov 0TV
otpayyoupolvtad te mavel OmioBotovold Te pliyua.

navta &’ del voooepyd mabn otéAAouca SLWKEL.

Neem, wanneer de zon op het punt staat een

rode glans op aarde te schijnen, een plant met dezelfde
naam als Artemis, die mensen toxotis noemen of
botruitis en anderen pasithea, die liefdescharme van
Chariten heeft, maar de landsmannen “bevrijder van
vermoeidheid” [lusikopos] van de nachtelijke feesten
liefhebbende godin, waarbij zij de plant als groot
geschenk hebben; want van een reiziger die in zijn
handen de enkele stam houdst, lost zij afmatting op en
rond zijn voeten weer vluchten, als iemand hem
onderweg vasthoudt, alle slangen en verschrikkelijke
verschijningen weg. En wanneer bloed hard geworden
in zijn gewrichten drukt, meng, takken genomen
hebbend, deze met rozenolie, en besmeer, nadat je ze
in een pot gekookt hebt, heel de zieke persoon als hij
op het punt staat te rusten, en direct zul je hem
bevrijden van grote smart. En voor vrouwen met
baarmoederklachten is zij heel erg een redding, en zij
doet ophouden het moeilijke urineren en een breuk van
krampachtige terugbuiging. En doeltreffend verdrijft zij

altijd al het ziekte veroorzakende lijden.

8. MevradaktuAog

4. Pentadaktylos

40 AUTika &’ Eppeiao TO SAKTUAOV aipe YAoavOEg

TLEVTAMETEC, TSloMouV gppatavt macwv dpwyov,

En pluk direct de ontluikende vijfbladige vinger van

Hermes, gift van Hermes met twee openingen [of:
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TNV Kal ovelpodotelpay, €nel kal Béodarta mavra
Bvntoic dvBpwmnololy dveipata KoAd tpodalvel.
mavta yap aAbroato movov dpopéwv nepl ohua,

45 6d0aAu®v &€ te mdloav épntUoslog aviny,
xolpadag, avtiadag, otadpulny, oldnu’ UTO yADooay,
apBpa te kal velpwv 680vag Kal Epkog 6SOVTWY
Ywpav T te€aviatov fpotodpBopov €k KAKOTNTOG

Kol Aoxlwv EPnva KaTAnmAaoBEvTa YUVALKOV.

50 év &’ 06atL Alap® MpookALIoUEVN TTOAAUALOLY
npo¢ te poPoug kal Baokoouvag kal daipovag €x0poug
£otwv Gkog mavaplotov, 80sv kai Adupave moinv?
unvng avéopévng dasatpuBpotou Helilou te
AVTEAAELY LEAAOVTOG £TTL XBOVa dEyyog £puBpov.

(54a) [....

transparante gift van Hermes], helper voor allen, die
ook de schenkster van dromen is [genoemd wordt],
omdat hij ook alle goddelijke uitspraken voor sterfelijke
mensen als goede dromen doet zien. Want moge jij zo,
het dragend rond het lichaam, alle ziekte genezen,

en alle lijden van je ogen verzachten, opgezwollen
halsklieren, ontstoken amandelen, opgezwollen huig,
opzwelling onder de tong, en gewrichtsholtes en pijnen
van de spieren en de omheining der tanden, en mensen
verdervende schurft uit ellende, en gestelpte
nageboortes van vrouwen rond het baren. In lauw-
warm water gespoeld over de handen, is het het
allerbeste geneesmiddel en tegen angsten en
hekserijen en vijandige demonen, neem daarom ook
het kruid wanneer de maan, die de stervelingen
bestraalt, groter wordt en de zon op het punt staat op
aarde een rode lichtglans te laten opkomen.

(54a) [....

£. <[eptotepewv> Umtiog, 0p9o¢

5. Peristereoon hyptios, orthos

55 npog ta Kubnpidog Epya Bedg kudpfic Appoditng.
TPUYOVLIOV TOSE MAVTEC £TXBOVIOL KOAEOUGLY,

AaAAoL & appevikodv <T'> 16’ dplotepe®va TOV 6pBoV,
Omtov ad®’ Etepot xOapoAny mt yoiav Thepyov.
Solol yap nepuacLv OPOLOTATOL TTIETAAOLOLY:

60 0pB0OC PEV TelveL veUpwv dUOLY gi¢ Adpobitny,
Omtiog evvalel, Suvaulg &’ avtoiol peyiotn.

€0 &’ OmoTavY €0€ANG movov 6GOaU®Y akécacOat,
aupatioag nepl oWpa neplotepe@va TOV 6pOoOV
‘HeAlou KOOUOV TOV ATEPHOVA KUKAWOAVTOC

65 nmavoelg 0dBaipolo Sucauyéag auBALVTRipaC.

Kal kedaAfi¢ ovog v TauTn mapaypnua Leloltal,

wat betreft de werken van de roemrijke godin de
Cytherische Aphrodite. Alle op aarde wonenden
noemen dit trygonion, maar anderen noemen de
mannelijke variant aristereoon orthos [rechtop staande
aristereoon], weer anderen de dicht bij de grond
werkzame hyptios [achterover leunende]. Want de
twee soorten groeien zeer gelijk met bladeren; de
rechte strekt de natuur van de spieren naar Aphrodite,
de achterover liggende doet slapen, maar de kracht is
groot voor hen. Telkens wanneer je pijn van ogen goed
wilt genezen, zul je, nadat je rond het lichaam de rechte

peristereoon gebonden hebt, nadat de zon de niet

2 noinv. Vergelijk méonv in regel 91. Metrische varianten. In regel 52 is het eerste deel van het woord lang, in

regel 91 kort.
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Kol komov ééehdoat duvatr tpLdOeioa pet’ 6Eoug
xolpadag Avtladag te KaA®g maveL Tapdypnua.

£00’ 6te tol yalpocg xapitwv, oTépyely 8€ yuvaikag

70 tevxewv T eig dhiav Suvapel<g> Koltalg mapéxouvoa.
dpwaln &’ omotav Tig vrp, Botavng Ano TalTng
KAQOVaG EAwV KAvVoVTOoG évavtiog {otaco polvov?,

KeUOUC AmoAGEeLg TOV Saipova unkeT’ EmelOelv.

eindigende kosmos omcirkeld heeft, slecht zicht
veroorzakende verblindingen van het oog doen
ophouden. En hoofdpijn vermindert daarin direct, en
het is in staat afmatting uit te drijven, nadat het
gewreven is met azijn, en het doet goed, direct
ophouden gezwollen halsklieren en ontstoken
amandelen. Het is er wanneer er opwinding voor jou is
voor liefdescharme en het krachten voor seks verschaft
om vrouwen te beminnen [of zodat vrouwen jou
beminnen] en naar liefde te bewerken. En wanneer een
man rilt, plaats dan alleen jezelf, nadat je takjes van die
plant genomen hebt, tegenover de vermoeide, en
terstond zul je de demon verdrijven om niet meer te

naderen.

¢. Aiktauvov, Siktauvov ULkpov AoTepov

6. Diktamnon, diktamnon mikron aspermon

Aiktapvov Botavny aipelv EmBarieo, kolps,

75 dpovtidi, abavatol trv altol BEomioav AUy,

w¢ ei6fi¢ SuvauLy Botav®v Kal xprnowua Epya.

SIKTA VoL yap dtav adov SEpac év MoOAGUALoWY

piPag dhdroeldec éviotaing Alovuoov

Koupntwv pakdapwv UTepaomilovta MPEMOVIWG

80 kal véBpw otoAiong, £&elc mepl o®pa mpooadag
vikoc* duipntov mpoc kvwdala rdvta <td> yainc.
inTpol & apa nmavteg 600LE CWTNPLOV ECTLV
Baotalovteg £xouoty &v AyyeL TPOG Ta padaia

£AKN, Kal puoapag 6& vouag mAnpot mpokaBaipov.

85 kav okolomeg BpavaBialy U<t (>xveoly f mepl ocOua,
TLAVTO TOTOV KATATTAOCOE, Kal aUTOMATOC TPodaveITaL.
Kall omAnvog ovog év TalTn mapdxpnua peodtot:

€npn Komtouévn KatamAdoostal GAditov Worep.

Probeer met zorg de plant diktamnon te plukken,
jongen, die de onsterfelijke goden ons onthulden, opdat
jij de kracht en nuttige werking van planten leert
kennen. Telkens wanneer je, nadat je de droge
substantie van diktamnon in je handpalmen gewreven
hebt zoals meel, het gedruppeld hebt in wijn
[Dionysos], die de gelukzalige Koureten beschermt, en
je je hebt uitgerust met de huid van een hinde, zul je
hebben, nadat je die rond het lichaam hebt
vastgehecht, een onnavolgbare overwinning tegen alle
wilde wezens van de aarde. En alle geneesheren
tezamen, voor wie het een geneesmiddel is, hebben
het, dragend in een vat, tegen natte wonden, en eerst
zuiverend vult het vuile voortwoekeringen. En als

doornen gesplinterd worden onder voeten of om het

3 De vertaling van regel 72 laat verschillende mogelijkheden toe. In de vertaling is gekozen voor de optie dat de
aangesproken persoon zich met de takjes plaatst tegenover een vermoeid iemand om deze te helpen. poiivov
wordt dan als bijwoord opgevat. Een alternatief is dat een enkel takje tegenover de vermoeide geplaatst wordt.
4 vikog: Deze neutrum-vorm van vikn komt voor in het koiné.
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Kol T(&) év Tolc kpudipoLoV AvayKaloLg TE TOTOLoLWV
90 dAeypaivovta mabn kotanAdopaot tolod’ dkécalo.

elapt &’ alpe monv katl kavpatt kat dpOvonwpw.

lichaam, besmeer iedere plek, en vanzelf zal het [de
stekel] tevoorschijn komen. En pijn van de milt wordt
daarin direct minder; droog in stukjes geslagen wordt
het gesmeerd zoals meel. En moge jij het zwellend
lijden op de verborgen en ongeziene plekken met deze
insmeringen genezen. En pluk het kruid in de lente en in

de zomer en de herfst.

L Nediopakoc

7. Lelisphakos

Kloolov 1086 mavteg £mi xBova vaLeTAOVTEG
avBpwrtol KAfilouaot Aehiodoakov, ol 5¢ te Belov®.
AVeL yap Puypov kakotéppova Bixa T’ aviypny,

95 navta &’ 60’ avBpwmolg EAKN TMEAETAL KAKOTIOLA
pLyvopevov podivolo Almel knp® te AuBévtL

idtat omAnvog te movov Aeleviepiny te

Tvopevov PEBuog moAlol iooppeméeg axboc.

ToUC &’ aipormtuikoUg pornotil{opevoy Beparmelel,
100 mpog 6€ yuvalkeloug KOATIOUC Kal mavta Aoxeing
HwAUBeloa upl opoAep® Eppnva kabaipel.

al puoapal 6£ yuvalkeg 0oal <Kakd> pnxovo®vral
neooonotlnoapeval tte kakng evkupovt puoatt

Kapmov kaAAyéveBlov OmEuBpuov EkBAANouaLy.

Deze kission noemen alle op het land wonende mensen
lelisphakos, en anderen theion. Want het maakt los
slecht eindigende verkoudheid en vervelende

hoest, en alle wonden die voor de mensen schadelijk
zijn, geneest het, gemengd met rozenolie en
losgemaakte bijenwas, én last van de milt én slechte
spijsvertering, gedronken wat gewicht betreft in gelijke
mate aan witte wijn. Het geneest als drankje de
bloedspuwenden, en bij de vrouwelijke schoot reinigt
het, half gekookt, met vernietigend vuur al het bloeden
bij de geboorte en menstruaties. En de verachtelijke
vrouwen die slechte dingen beramen, drijven, een
pessarium makend voor het verschrompelende
zwangere van hun ondeugd, als vrucht een

welgevormde foetus uit.

n. Bpadu, KUuMdpiLooo¢g, YAUXLKUTTAPLOOOG

8.Brathu, kyparissos, chamaikyparissos

105 ®paleo kal fotavnv matpog Kpovou dykuAopnTEW,
AVTe YapakuTtaplooov £mnit {eidwpov Gpoupav
avBpwrol kAnlouaoly, €nel péya te cBevapov te

£0TLV AKoG Bpoyxolo katl oUatog Avtiadwy Te.

Leer ook kennen de plant van de arglistige vader
Kronos, die mensen chamaikyparissos op vruchtbare
akker noemen, omdat het een groot en krachtig

geneesmiddel is voor keel en oor en amandelen. De god

5 B¢lov is in deze vertaling opgevat als alternatieve plantnaam, een naam die verband houdt met zwavel (té
B¢elov). Zwavel wordt nog steeds gebruikt bij verkoudheid. Een andere mogelijke vertaling zou zijn: goddelijk.
De regels 92 en 93 lijken echter te wijzen op twee namen (sommigen noemen zo, anderen zo). Dat zou op
B¢etlov als naam wijzen. yap in regel 94 wijst op een causaal verband van naam en genezende werking bij

verkoudheid.
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To0T0 BEOC Yap ESWKE PPOTOIC CWTAPLOV ELVAL,

110 kal Sidotal mpog Udpwrna kal ioxladag Beparnevel.
TV Botdvnv TauTnV MoAUwWVU oG eUpeT’ "Oo1plg
AlyuTmttou yaing mpokaBnuevog d& Kavwrou,

£€ Apetiic Eva mptov Eépnueplwv Bepanevioag.

gaf die aan stervelingen om een redmiddel te zijn en hij
wordt gegeven tegen waterzucht en geneest ischias. De
onder vele namen vereerde Osiris vond die plant, toen
hij leider was van het land Egypte en Kanopos, toen hij
vanwege voortreffelijkheid één eerste van de kort

levenden genezen heeft.

0. Kevtauplov uéya, kevtauplov Aemrov

9. Kentaurion mega, kentaurion lepton

NOv & Atol ép<é>w HAN’ dpldpadéc oUSE oe KeLow
115 kevtavpou Kpovidao depwvupov elpeua pilav
Xelpwvog oBevapol, f<v> map vamnn eivootdpUAlou
MnAiou év vidoevtl kiywv ébpdooato Seipii

Av BaBupoug AxeA®og €yeivato kal dpdato nactv
£00ANV Nawv AckANTLOC AMLOSWPOC

120 kKA OKEL<V> TTOVAKELaY, EMel TAve’ 0coa Bpotoiolv
dAeypaivovra madn mavel kal KpoUopata TANymOv
UoTeplKalG Te yuvall Ainv cwtnplov éotv
otpayyoupoUvtd te mavel v ApatL Kal ABivra.

v k€hopal oe AaBelv paeoipuBpotou Heliolo

125 dvtéMewv péAdovrog €ntl xBova deyyog €pubpov
wpn év elapvii, 6te ol mMAnpolvtal anavra:

mavta yap inoatto madn moAuddapuakog ovoa.

Nu dan zal ik heel duidelijk zeggen en jou niet
verbergen een ontdekking genoemd naar de Kentaur,
zoon van Kronos, de krachtige Cheiron, een wortel, die
hij, toen hij die bij het dal van de zijn bladeren
schuddende Pelion aantrof, op een besneeuwde
bergrug bemerkte; de diep stromende Acheloios bracht
die voort en de Paeonische Asclepius met vriendelijke
gaven zei aan allen die een nuttig panacee te noemen,
omdat hij al het zo groot zwellend lijden als er is voor
stervelingen, en aanvallen van slagen doet ophouden
en voor vrouwen met baarmoederklachten een
bijzonder redmiddel is en binnen een dag doet
ophouden moeilijk urineren en lijden van nierstenen. Ik
raad je aan die te steken als Helios, die de stervelingen
bestraalt, op het punt staat op aarde een rode
lichtglans te laten opkomen, in het lenteseizoen
wanneer zij alles daarmee doordringen. Want moge hij,
omdat hij uit vele geneesmiddelen bestaat, al het lijden

genezen.

L. BougGaAuov

10. Bouphthalmon

BoudBaiuov & aipewv émuBarieo EilelBuing

Mnvng ab&opévng paeoipPpotou, dyAag kolp

130 moAAoliolv te 6i6ou MoAAGV Avtatlov Epywv

TPOG Te GOBOUC TOUC YIVOUEVOUG Kal Saipovag €xBpouc

BaokoouVaG TE KOKAG LEPOTIWV Kal pApuoKka Auypd.

Probeer bouphthalmon van Eileithuia te plukken, als de
maan, die de stervelingen bestraalt, groter wordt,
schitterende jongen, en geef het aan velen, opwegend
tegen vele problemen en tegen de opkomende angsten

en vijandige demonen en slechte hekserijen van
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Tautnv TNV Botavnv Alo¢ 6dpla nag ovopdlst

[nonnulli versus desunt]

Xpuowrndv oTiABeL mavumeUKUKAOG AvBepic® afpr).
135 tiig Botavng TtV pilav, Otav aAyi Tig 6606vta,
Aappaveétw, Houvny 8& HOCNCAUEVOG TTOPAXP N
€0UOUC amomtuodtw, Kal éAsvostal €ktodL pelpo.
yaotépa & €1 TLC EXEL OTEYVAV KAl AVEKKPLTOV 0UGAY,

HwAuBeloa kabaipel AveykANTwg Kol GAUTIWG.

mensen en verderfelijke toverkruiden. leder noemt dit

kruid ophrus [wenkbrauw] van Zeus.

[enige regels ontbreken]

De helemaal ronde, elegante bloem schittert met
gouden ogen. De wortel van de plant moet iemand
nemen, wanneer hij kiespijn heeft, en nadat hij die
direct als enige gekauwd heeft, moet hij hem direct
uitspuwen, en naar buiten zal gaan de stroom. Maar als
iemand een verstopte en niet geleegde buik heeft,

purgeert hij, half gekookt, zonder mankeren en zonder

pijn.

la. Moatovia

11. Paionia

140 Naoawv Botaviv BaoAnida 6ileo, kolpe
Jelpiou avtéAlovtocg, 6Te OKUAAKOSPOUOC Wpn
vuktidpang T dotpolol Bed mAnBouoa ZeAnvn
Sépkntat Ttote &’ Rehiw pEAAouoa cuvarntewt,
naclBEny, fv mavteg €6wpPHoavio GVaKTEG

145 Antoién MNatdvt Beol kKatd pakpov OAUUTIOV.
dke &€ Natovinv kaAéoag kat’ dneipova yalav
maldl € mavakelav £xelv akeoipBpotov Gvboc.
fv mote mevtopoPov kAfjlov Pe<i>ng moAtital
KOUBaAA te Dpuying UNTPOC, LakApwV BactAeing
150 Kpfiteg tdiktatov dlog pehodo yeveOAngt
vAoBpnvnv kAnlouat pepwvupov aBavartou yiic:
Av mavteg kaAéouol Beol pakapeg yAukuoidny,
AauBpooiov BAaotnua kat ldaiav Ekateiay,
neAlouT &’ Alyumttov 600l epLVALETAOUOLY

155 dyhaodwtida’ mavteg rukAlouot BOWVTEG,

deéyyeog olveka Aapmopévou mupodg avBog avaibel.

Zoek van alle planten de koninklijke [basileis], jongen,
wanneer Sirius opkomt, wanneer het de tijd van de
hondsdagen is, en de ’s nachts samen met sterren
schijnende, vol wordende godin Selene toekijkt en dan
op het punt staande met de zon te verbinden, de voor
allen zichtbare [pasithea], die alle goddelijke heersers
op de hoge Olympus gaven aan Paian, zoon van Leto.
Hij gaf het, nadat hij het paeonia genoemd had
verspreid over het oneindige land, aan zijn eigen kind
om de mensen helende bloem als panacee te hebben;
burgers noemden dat eens Pentorobos van Rhea en
cimbalen [kymbala] van de Phrygische moeder,
koningin van gelukzaligen, Kretenzers noemen het
diktaeische glabrenes van het geslacht van Zeus, de
naam dragend van de onsterfelijke aarde; dat noemen
alle gelukzalige goden glukusides, goddelijke loot, en

Idaische plant van Hekate, en allen die rond Egypte van

6 &vBepic is hier beschouwd als synoniem voor &vBoc. Het is ook mogelijk dat hier de beschrijving van een
nieuwe plant (avBeuic) begint. Zie paragraaf 3.1 voor een nadere bespreking hiervan.
7 dyhoodpwtida: Plin. HN 24.160; Ael. NA 14.17, NA 14.24 en NA 14.27.




v Kuvog avtéAlovrog avaipeo, kolipe Saidpov,
Tiplv péyav HéAov Tov dtéppova KUKAov 08eUELy,

un oe Beol PAAPwotL vow kal Exédpovi BouAid

160 pnv €krpoAmdve’ <fjv> oe dpdlecBarl vwyosd:
oU yap év aBavartolowv atnuelin nedpartiotal:
oUveka 61 kahéouaol Kuvoomaotov® kot "OAuprov
abavatol pakapes EPLAATELOV T BoloLy.
Kpnuvapévn duvatal yap anootpeéPatl KakOTNTAG
165 dappokidwv poPepiv kal fackava GUAN’ avBpwnwy
Tpog te poBoug duvarr) kal daipovag NG’ EMUTOUTAG
Kol TTUPETOV DPIKECTL KATAPYOUEVOV OTUYEOVTL
VUKTEPLVOV TE KOL NUEPLVOV XAAETIOV TE TETAPTOV.
Avtva kat tnpoldot Alog dUAaKeg peyalolo

170 ayyelol £€nkovta TpLNKOaGLol T £mi ToUTOoLG.
TaUTNV yap Aéyetai mot’ év olpeot plwbeioav

Saipovag é€ehdoat Toug tOV Témov oikfoavrog.®

de zon wonen, geven het noemend de naam
aglaophotis, omdat de bloem oplicht wanneer de gloed
van vuur schijnt. Pluk die als de hondsster opkomt,
flinke jongen, voordat de grote Helios de niet
eindigende cirkel gaat, opdat niet de goden jou in je
geest beschadigen en in je voorzichtig beleid, terwijl je
de tijd verzaakt waarvan ik beval dat jij die in het oog
hield; want niet is bij de onsterfelijken gesproken met
onzorgvuldigheid; daarom noemen gelukzalige
onsterfelijken op de Olympus hem kunospastos en
geven de naam ephialteion. Want opgehangen kan hij
kwaden van vreeswekkende gifmengsters afweren en
mensenstammen met het boze oog en hij is krachtig
tegen angsten en demonen en bezoekingen en koorts
beginnend met huiveringen voor degene die er een
afkeur van heeft, en de nachtelijke en daagse en lastige
derdedaagse koorts. Haar ook beschermen als wachters
van de grote Zeus 60 gezanten en daarenboven 300.
Want er wordt gezegd dat die plant, nadat hij eens in de
bergen wortel had geschoten, demonen, die op die

plaats waren gaan wonen, heeft uitgedreven.

8. MoAwov

12. Polion

A€l 8¢ og kal mepl c@Wpa popelv moAiolo kdpuppov
TPOG TOV AMOAUALOUOV TOV A’ aibépog, Ov kahéouay
175 avBpwroL XaAemnyv LepVv VOGOV AUIAAKLITLY,

ol 6 oeANVLIOKNV €Ml o@Ua KKV ETUTOUTNV.

Kol komov é¢ehdoal Suvatal TplpBeioa PeT’ 6Eoug

Je moet rond je lichaam dragen het uiteinde van polion
[polei] tegen de maanziekte vanuit de hemel, die
mensen de lastige, heilige ziekte amplakiotis noemen,
maar anderen een kwade bezoeking van de maan op

het lichaam. De plant kan, gewreven met azijn,

8

Aelianus, De natura animalium, 14.27 citeert.
% Kuvéomoaotov: Ael. NA 14.27.

un ... Gvwya: over de gevaren van het plukken van paionia zie Watson (2019, p. 101) waar hij in vertaling

10 Regels 171-172. Mogelijk zou een logischer vervolg op de voorgaande twee verzen zijn: “Want er wordt
gezegd dat eens demonen, die op die plaats waren gaan wonen, die plant, nadat die in de bergen wortel had
geschoten, hebben uitgerukt”. Dit past echter minder goed bij de betekenis van €é€eAavvw: “uitdrijven”. De
vorm £€eAaocal komt in het carmen nog in twee verzen voor, die vrijwel identiek zijn aan elkaar: 65 en 177.
Daar gaat het om uitdrijven van vermoeidheid. Voor £€eAaUvw in de betekenis van uittrekken kon ik geen

aanwijzingen vinden.
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f Botavn Kataxelopévn modag AKkpokopuBouc.

uitgegoten over de uiteinden van de voeten, de

afmatting uitdrijven.

ty. M@Au

13. moly

M®Au &€ pllotoploBev dp® PG dapuaka Auypd

180 dpappokidwyv xaAen®v kat Backava GpON’ dvBpwrnwv.

to0to yap Eppeiag Aaegptiadn ’‘Oduaiit

SGKe Popelv epl opa mpooapdpevovi? puldkelay,
Alainv eig vijoov 0T’ €ig kKAutd dwpata Kipkng

fiLe, TOAAQ &€ ol kpadin ppeot pepunpilev.

185 o06¢ yap twg etapoug etdeev Suvatouc Sumafalt!?,
el un 10010 V' €6wke SLakTopog Apyeldoving

€K yaing épuoac, évahiyklov GvBeL Aeuk®,

w¢ YaAa Aapumouevov koupotpodov, altap EMeLTa
vapkioow ikehov, piln {odpoeldeg i6€aOal.

190 mavta yap é€akéoato BpotopBopa papuaka Auypd:

v Botavnv rmept o@pa popiv €xBpolg UmaAVEELC.

Draag moly, bij de wortel afgesneden tegen ellendige
toverkruiden van lastige gifmengsters en
mensenstammen met het boze oog. Want dat gaf
Hermes aan Odysseus, de zoon van Laertes, om te
dragen nadat hij het als bescherming rond het lichaam
had vastgemaakt, toen hij naar het eiland Aiaia naar het
vermaarde paleis van Kirke ging, en zijn hart veel in zijn
geest overwoog. Want niet zag hij in hoe zijn vaardige
metgezellen te bevrijden, als niet de rijkdom gevende
Argusdoder het gegeven had, nadat hij het uit de aarde
getrokken had, lijkend op een witte bloem, zoals
schitterende, jongens voedende melk, maar daarna
lijkend op een narcis, bij de wortel donker gekleurd om
te zien. Want moge jij al de mensen verslindende,
ellendige toverkruiden neutraliseren. De plant om het

lichaam dragend zul je aan vijanden ontsnappen.

16. Evadia 6piic 3

14. Enalia drus

AUTAap GAOG KOATIOLOLY Asfopévny Leprv Splv
KOUOoLY €V voTepoloL TETIHEVOV Epvog GdpuAlov
A&’ auT® novtolo NooceldawvL AVaKTL,

195 avtunabij tnv navreg Enxboviol kahéoualy,
AdpBave texvnevtL vow Kal éxédpovi Bouldj,
nvAttevt OUAUumolo Bed pBivouca ZeAnvn

S€pkntal, Kal pioye podwv e0 e ENatov

Maar de heilige eik groeiend bij de boezems van de zee,
een loot zonder blad geéerd in vochtige golven, en door
Poseidon zelf, heerser van de zee, noemen alle op
aarde wonenden genezend van lijden, neem die met
kundige geest en voorzichtig beleid, wanneer de
verdwijnende Selene, godin van de Olympus, kijkt, en

vermeng welriekende rozenolie en besmeer het

1 npoocaPdpevov: naamval is moeilijk te duiden. Mogelijk is er sprake van elliptisch gebruik.
12 sunta€att: een niet bestaand woord. In navolging van de uitgave in de Poetae bucolici et didactici (Lehrs et
al., 1862) hier UmaAu€at aangenomen en ol¢ in plaats van twg en (6L in plaats van e16gev. Het werkwoord

UmoAuokw komt terug in regel 191.

13 Waarschijnlijk gaat het hier om een soort zeewier. Heitsch (1964, p. 36) verwijst hier naar Plin. NH, 13. 137,
die daar de term bryon gebruikt. In Dsc. Mat. Med. 4.98 is sprake van bryon thalassion en in Mat. Med. 4.99

van phukos thalasssion.
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Kol xploaL TO mpoowmov, EMNy £ML MPAyUa TOPEUN,
200 kal tote ool ouvéplBocg G’ Eetal Appoyevela.
To0TO Yyap £0TLv GKOG Kol AAeEntrpLov €xBpiv
navtwv 6ooa Te yalo GEPEL Kal TOVTLOV OLdua,
{woyovel te Bpédn <aAo)oLG> UTIO YaoTtpl popnBOEv.
TPOG T€ GOBOUC TOUC YIVOUEVOUG EXE ULV KATA VUKTA
205 Baokavinv Te KaKAV LEPOTIWVY Kal mApato Auypa,
i Kal cWpa puldooel AmdppNTOV T AMOTMEUNEL:
o6aoov yap ¢pBovepol pev APeOTKACL, LELUKEY,
£pxopévwy & éyylg TouTwy TOTE KAPPOog AvoiyeL.
TAUTN<V> TTAUUATWP $UOLG EUPELTO>: LNKETL TAOUG
210 mitnvoug GvBpwrtol Baupdlete: Kal yap €kelvol

BaokooUvnc évekev 8OAL a Tttepd pnkOvovto,

voorhoofd, telkens wanneer je je naar handeling
begeeft en dan zal samen de uit schuim geborene jou
als helpster volgen. Want deze is een geneesmiddel en
afweermiddel tegen alle gehate zaken die de aarde en
de golven van de zee brengen, en onder de maag
gedragen brengt hij foetussen voort <voor vrouwen>.
Hou hem heel de nacht vast tegen de opkomende
angsten en tegen slechte betovering van mensen en
ellendige smarten, die ook het lichaam beschermt en
het verfoeilijke wegzendt; want zolang als jaloerse
mensen op afstand zijn, blijft hij dicht, maar als die
dichtbij komen, dan opent de twijg. Die vond de natuur,
moeder van allen; jullie mensen, bewondert niet meer
gevleugelde pauwen; want ook die strekken de lange

veren uit vanwege jaloezie.

Le. Xpuoavisuov

15. Chrysanthemon

"EvSpooov &k yaing aipew?® xpuodvOspov ayvov

Tiplv péyav HéAov Tov atéppova KUKAov 08eUEeLy,

Kal mepl oWpa popel kat &Y’ Evtood’ elpartog aipwv:
215 kpnuvapgvn duvartal yap anootpéPal KaKOTNTOC

dappokidwv dloxwv kal fackava GO avBpwnwv.

Neem uit de aarde bedauwde heilige chrysanthemon
voordat de grote Helios de oneindige cirkel gaat, en
draag het rond het lichaam en hou het opheffend
binnen de kleding; want opgehangen kan het kwalen
van gif mengende bedgenoten afwenden en

mensenstammen met het boze oog.

1. Epvotuov

16. Erysimon

14 §6A a mTepd unkuvovtat: het uitzetten van de veren van de pauw in regel 211 lijkt het openen van de twijg
in regel 208 te weerspiegelen. Beide verschijnselen maken dan jaloezie (dpBovepotl in regel 207) zichtbaar.
15 aipev: infinitivus pro imperativo. Past goed in deze procedurele beschrijving (CGCG, Van Emde Boas,

Rijksbaron, Huitink, & De Bakker, 2019, 38.37, p. 486).




Hoofdstuk 3. Status quaestionis

3.1. Edities en status van de overgeleverde tekst

De datering van het Carmen de viribus herbarum is onzeker. Luccioni (2006, p. 264) stelt op
basis van het feit dat het allusies bevat naar teksten uit de Catalogus codicum astrologorum
graecorum (1898 -) dat het in ieder geval stamt uit de late Romeinse periode. Wellmann
(1933, p. 93) plaatst het in de vierde eeuw na Christus als pendant van pseudo-orphisch
gedicht over stenen. Kaibel (1890, p. 103) spreekt over ongeveer de derde eeuw. Meer
moderne auteurs als Del Henar Zamora Salamanca (1988, p. 233) en Pérez-Santana (2014, p.

89) houden het op de tweede/derde eeuw na Christus.

Sinds het begin de zestiende eeuw is het Carmen de viribus herbarum in verschillende edities

uitgegeven. Heitsch (1963, p. 45) somt de volgende op:

e Dioscorides, ed. Franciscus Asulanus, Venetiis 1518 (apud Aldum), 231-235.

e Joh. A. Fabricius, Bibliotheca Graeca, tom. Il p. 629-660 (=lib. Il cap. XXVI), Hamburg
1707.

e . Sillig, Anonymi carmen Graecum de herbis, 1832.

e Didot, Poetae Bucolici et Didactici, Paris 1851, 11 173-178 (F. S. und K. Lehrs).

M. Haupt, Opuscula Il, Leipzig 1876, 475-489 (= Index lect. hibernarum Berolin. 1873)

Hermann (1805) en Kaibel (1890) geven tekstkritische en letterkundige commentaren,
Hermann gebruikt daarbij de editie van Fabricius, Kaibel gaat met name in op de editie van

Haupt en de door Hermann voorgestelde emendaties.

Heitsch (1963, p. 45) noemt de 10 manuscripten waarin het gedicht is overgeleverd. Deze
zijn allemaal gebaseerd op de oudste: de Codex Vindobonensis uit het begin van de 6° eeuw
(Vindobonensis Med. Gr. 1, Fol. 388r-392r). Hierin is het carmen opgenomen samen met een
versie van De materia medica van Dioscorides en enkele andere medische werken. Heitsch
(1964) maakt voor zijn eigen editie vooral gebruik van de Codex Vindobonensis. Hij neemt
enkele emendaties over uit het manuscript Philippicus 21975, fol. 334r-338r; s. Xl (nu in de

Pierpont Morgan Library, New York, ms. 652), maar hij is zuinig met het overnemen en
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maken van emendaties. Voor aanvulling gebruikt hij een enkele keer het manuscript Athous

(monasterii Lavrae), 1885 — Q 75, fol. 238-242; s. XIl.

De manuscripten leveren door problemen vanuit de overlevering of soms ook de slechte
toestand twijfels en moeilijkheden op. Heitsch (1963, p. 47) spreekt ook over veel
orthografische en grammaticale fouten. Het begin (waaronder vermoedelijk een prooemium)
en einde ontbreken en binnen de tekst zijn er twee lacunes: een aan het begin van de
beschrijving van de vijfde plant (Tpuyoviov / Meplotepewv; voorafgaand aan regel 55) en een
in of aan het einde van de beschrijving van de tiende plant (BoudpBaApov voorafgaand aan
regel 134). Heitsch (1963, p. 47) denkt dat deze hiaten ook al in het origineel dat ten
grondslag ligt aan de Codex Vindobonensis, gezeten kunnen hebben. Het eerste hiaat
bevindt zich in het begin van een beschrijving. Heitsch (1963, p. 47) gaat ervan uit dat dit ook
met het tweede hiaat het geval is en dat daar ook het kopje is weggevallen. Na het hiaat zou
de beschrijving van BoudBOaApov gevolgd worden door de beschrijving van een andere plant
(&vBepic). Zeker is dit niet, al maakt de beschrijving van BoudBaApov in De materia medica
3.139 een vergelijking met de plant dvBepic en wordt deze laatste in De materia medica
apart beschreven in 3.137. Het zou ook zo kunnen zijn dat de eerste regel na het hiaat
verder gaat over BoUdBaApov (koeienoog) door de vorm van de bloem ervan te
omschrijven. Dan zou avBepig gebruikt zijn als synoniem voor &vBoc (LS/ geeft aan dat dit
mogelijk is). Die vorm wordt beschreven als rond en met een gouden kleur en dat komt goed
overeen met de werkelijke vorm en kleur van koeienoog (rond en donkergeel). In sommige
edities van Dioscorides (bijv. de versie van Osbaldeston en Wood (2000, p. 529) van een
manuscript-vertaling van Goodyer uit de 17¢ eeuw) komt soortgelijke informatie als die na
het hiaat (134-139) ook voor onder de beschrijving van BoUdBaApov. Tenslotte ruimt ook
Pérez-Santana (2014) in haar analyse van de planten in het carmen geen aparte plaats in

voor avBepuic. Andere auteurs, bijvoorbeeld Luccioni (2006, p. 269), doen dit weer wel.

Zoals gezegd gebruik ik in deze scriptie de editie van Heitsch (1964), waarbij de tekst is

overgenomen uit de TLG.
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3.2. Secundaire literatuur

Over het carmen is weinig secundaire literatuur beschikbaar. Ik zal hier onder een aantal
thematische kopjes de belangrijkste secundaire literatuur beschrijven. Aan bod komen de
parallellen met andere antieke auteurs en werken, taalkundige aspecten, botanische

aspecten en ideeén over de aard van het werk.

Intertekstualiteit

Effe (1977, pp. 198-199) wijst op de voorbeeldfunctie van Nicander’s Theriaca voor het
carmen met name in mythologische allusies. Kaibel (1890, p. 103) wijst erop dat de
versregels 115 en 117 ontleend zijn aan regels 501 (gedeeltelijke overeenkomst) en 502
(volledig overeenkomst) van Nicander’s Theriaca. Luccioni (2006, p. 265) ziet in de zeer
weinig voorkomende woorden dkavOiiev (regel 8) en xAoavOéc (regel 40) verwijzingen naar

Nicander. Ook Overduin (2019a, p. 98) beschouwt het carmen als schatplichtig aan Nicander.

Heitsch (1963, pp. 48-49) ziet allusies naar zeker Homerus, maar ook naar Hesiodus,
Nicander en waarschijnlijk Andromachus, en verder naar orphische gedichten en
astrologisch-botanische teksten. In zijn editie van het carmen neemt Heitsch (1964)
verschillende verwijzingen op naar passages uit de Catalogus Codicum Astrologorum
Graecorum (CCAG), waarin astrologisch-botanische teksten beschikbaar zijn, bijvoorbeeld bij
de regels over pentadaktylos (40-54) en peristereoon (55-73). Ook Luccioni (2006, p. 264)
vermeldt deze. Hoewel het werk bestaat uit hexameters, ziet Heitsch (1963, p. 48) de
handboekachtige opbouw als gelijkend op De materia medica van Dioscorides. Hij
constateert hierbij ook enkele opvallende overeenkomsten in de volgorde van planten in het
carmen en de editie van Wellmann (1906) van De materia medica: diktamnon en lelisphakos
staan zowel in het carmen (regels 74-91 en 92-104) als in De materia medica (3.32 en 3.33)
na elkaar. Hetzelfde geldt voor bouphthalmon en paionia (regels 128-139' en 140-172 in het
carmen; 3.139 en 3.140 in De materia medica). In het notenapparaat bij de editie van

Heitsch (1964) zijn meerdere verwijzingen naar De materia medica opgenomen.

16 Heitsch (1963, p. 48) maakt hierbij nog onderscheid tussen bouphthalmon en anthemis zoals eerder
beschreven.
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Directe verbanden tussen het carmen en De materia medica zijn aan te treffen in een enkele
editie van het werk van Dioscorides. Goodyer schreef in 1655 met de hand een vertaling van
De materia medica (met afwisselend regels Grieks en Engels) waarin enkele passages uit het
carmen geparafraseerd lijken te worden. Het manuscript van Goodyer is in 1968 uitgegeven
door Gunther en van deze editie is in 2000 een revisie gepubliceerd door Osbaldeston en
Wood. Stannard (1968, p. 270, n.35) merkt een van deze parafrases op bij de beschrijving
van moly waar in Goodyer’s vertaling van De materia medica (Osbaldeston & Wood, 2000, p.
428) een zinnetje staat over het dragen van de plant rond het lichaam en afweer tegen
vergift en vijanden, dat afkomstig lijkt uit het carmen (regel 191). Waarschijnlijk is in het
manuscript dat Goodyer vertaalt (onbekend is welk dit is), of door Goodyer zelf informatie
uit het carmen toegevoegd aan De materia medica. Een andere mogelijkheid is, dat de
schrijver van het carmen een editie van De materia medica heeft gebruikt waarin deze
informatie staat. Tenslotte is ook niet helemaal uit te sluiten dat het carmen en De materia

medica beide op een bron gebaseerd zijn die deze informatie bevat.

Taalkundige aspecten

Del Henar Zamora Salamanca (1988) analyseert het gedicht linguistisch. Zij constateert
taalkundige kenmerken van een al ver ontwikkelde koiné (monoftongisering, veranderingen
van klankkleur in vocalen, verlies van lengte in vocalen). Daarnaast constateert zij (pp. 234-
235) schrijfwijzen die erop wijzen dat gepoogd wordt een oud episch karakter aan de tekst
te geven, bijv. gebruik van n in plaats van een lange a na g, L of p (bijv. kUOon in regel 34),
voorkeur voor niet-gecontraheerde vormen (bijv. asfougvnv in regel 192), verlenging van
klinkers (bijv. oUpeot in regel 171). Dit afwijkende taalgebruik zal natuurlijk ook te maken
hebben met het voldoen aan eisen van het metrum. Ook in de morfologie (verbuiging,
betrekkelijk voornaamwoord, verbum, toevoegen van een suffix aan woorden), syntaxis
(dativi, vervangen van casus door omschrijving met voorzetsel, vorming futurum, optativi,
imperativi, infinitivi, participia, voegwoorden, parataxis, bijzin-vorming) en woordvorming
bespreekt Del Henar Zamora Salamanca (1988) dit samengaan van taalgebruik van de vroege
epiek met gebruik van koiné en zij adstrueert dit met vele voorbeelden uit het gedicht.
Daarnaast ziet zij (p. 235) ook schrijfwijzen die overgenomen zijn uit hellenistische

didactische werken (bijv. metaAslov in regel 8, vergelijk Nicander Ther. 638).
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Del Henar Zamora Salamanca (1996) bespreekt één problematisch woord in het carmen, de

persoonsvorm ap® in versregel 179:
M®Au 6¢ plotouloBev ap® mpog ddappaka Auypd

Omdat dit een korte a is kan het niet de eerste persoon futurum actief van aipw zijn volgens
Del Henar Zamora Salamanca (1996, pp. 91-92). Zij interpreteert het op grond van de lengte
van de klinker en op grond van het feit dat het gedicht een voor het leerdicht typische vorm
kent waarin steeds een “jongen” wordt aangesproken, die onderwezen wordt, als de tweede
persoon imperatief aoristus van dpvupat, waarbij de ou van dpol vervangen is door een w:
ap®. Ook het feit dat gebruik van de eerste persoon zeldzaam is in leerdichten, zeker als het
gaat om handelingen die verricht moeten worden, spreekt voor de interpretatie van Del

Henar Zamora Salamanca (1996).

Botanische aspecten

Pérez-Santana (2014) probeert de namen van de planten in het carmen te koppelen aan
namen die gebruikt worden door Dioscorides en Theophrastus en aan moderne plantnamen.
Het systeem van Griekse naamgeving van planten is anders dan het huidige: In het huidige is
er vaak een dubbele naam waarin het eerste woord de soort en het tweede een specifieke
plant aangeeft, in het oud-Grieks is er eerder sprake van enkele namen of dubbele namen
waarin het eerste woord collectief kan zijn of een soort of groep van soorten kan aanduiden
(p. 92). Veel van de planten in het carmen kan zij terugleiden tot Theophrastus en
Dioscorides, maar er zitten ook namen in die niet naar deze auteurs of andere antieke
auteurs over botanie zijn terug te voeren (p. 98). Het carmen kan volgens haar gezien

worden als een lexicaal rijke bron voor plantnamen (p. 89).

Volgens Luccioni (2006, pp. 265-267) heeft het carmen niet als doel botanische kennis over
te brengen. Daarvoor zijn de beschrijvingen van de planten te oppervlakkig. Zij zijn volgens
hem vrijwel zeker niet afkomstig van autopsie (zozeer aanbevolen door Dioscorides), maar
overgenomen uit andere bronnen. Op zijn hoogst wordt een simpel, populair soort
botanische kennis overgebracht, dat op zich niet voldoende is voor de identificatie van de
planten. Daarvoor is kennis van Dioscorides of Theophrastus nodig (p. 268). Volgens Luccioni
(2006, p. 274) moet het doel van het gedicht gezocht worden in het bieden van vermaak.
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Aard van het werk

Effe (1977, pp. 198-199) ziet de inhoud van het werk liggen op de grens van geneeskunde en
magie. Er is volgens Effe geen moeite gedaan in esthetisch opzicht tot een goede ordening
van informatie te komen en ook het taalgebruik vindt hij weinig origineel. Wel probeert de
auteur volgens Effe in navolging van Nicander de tekst te verlevendigen met mythologische
toespelingen. Het overbrengen van informatie overheerst volgens Effe als doel. In een
poging aan te sluiten bij het hellenistische voorbeeld van Nicander wordt de inhoud naar het
oordeel van Effe aangevuld met versieringen die inhoudelijk geen functie hebben. Hij is van
mening dat de esthetisering er als concurrerend element bij komt ten opzichte van het

inhoudelijke en dat dit het gedicht een tegenstrijdig karakter geeft.

Heitsch (1963, pp. 48-49) lijkt positiever over het gedicht. Hij stelt dat het negeren van het
gedicht in de wetenschap slechts in beperkte mate terecht is. Het biedt interessante
inzichten in religieuze en intellectuele denkbeelden van zijn tijd. Hij ziet als doel van het
carmen wetenschappelijke kennis te populariseren. Het is een amalgaam van de
wetenschappelijke kennis van bijvoorbeeld Dioscorides met volkswijsheden zoals die
voorkomen in de CCAG en esthetische en mythologische elementen van Nicander. De
planten worden in een alles overkoepelende mythologische samenhang geplaatst en
ontlenen daaraan hun werking. Heitsch beschouwt het gedicht dus meer als een
samenhangend geheel, niet zoals Effe als inhoud die versierd wordt met esthetische
elementen die los blijven staan van de inhoud. De dichter probeert naamgeving en planten,

mythe en werkelijkheid, heden en verleden in een allesomvattende samenhang te brengen.

Zoals vermeld vindt Luccioni (2006, pp. 267-272) de botanische kennis die het gedicht
uitdraagt, beperkt. Daar gaat het volgens hem ook niet om in dit gedicht. Hij plaatst het
gedicht vooral in de astrologisch-botanische traditie van Thessalos van Tralles (p. 272). Het
gedicht heeft als doel het publiek (mogelijk ook in voordrachten) te amuseren door het te
betrekken in een spel waarin zien en gezien worden (alziende hemellichamen, blikken van

tovenaars) een belangrijke rol spelen. Hij ziet het in eerste instantie als poézie ter vermaak.
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Afsluiting

Hoewel er sprake is van een geringe hoeveelheid secundaire literatuur, zien we er zeker de
wezenlijke vraag naar hoe het gedicht gezien moet worden, in naar voren komen en op
verschillende wijze beantwoord worden. Vooral Effe (1977), Heitsch (1963) en Luccioni
(2006) gaan hierop in. Dit is ook de hoofdvraag van deze scriptie. In de volgende
hoofdstukken zal ik het gedicht nauwgezet analyseren. Ik doe dat apart voor de inhoudelijke
en literaire aspecten. Inzichten uit de hierboven besproken secundaire literatuur, met name

die over het gebruik van eerdere werken en die over de aard van het werk worden daarin

meegenomen.
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Hoofdstuk 4. Inhoudelijke analyses

4.1 Inleiding

In dit hoofdstuk volgen inhoudelijke analyses van het carmen op botanisch, farmacologisch,
mythologisch en astrologisch gebied. Het gedicht wordt daarvoor systematisch geanalyseerd
op het voorkomen van deze aspecten en op de manier waarop deze aan bod komen. Ik
probeer daarmee vast te stellen in hoeverre het gedicht gericht is op het overbrengen van

kennis op deze gebieden.

4.2. Planten en werkingen

Relaties met andere werken over botanie en farmacologie

Een centraal kenmerk van het leerdicht uit de Griekse en Romeinse periode is dat het gericht
is op kennisoverdracht en instructie (Toohey, 1996, p. 2). Het element kennisoverdracht
deelt het met inhoudelijke prozawerken zoals die op het gebied van de botanie en
geneeskundige werking van planten van bijvoorbeeld Theophrastus en Dioscorides, het
element instructie zien we vooral in het leerdicht terug. Op het element instructie zal ik
later, in een narratieve analyse (paragraaf 5.2), nader ingaan. Naarmate er in de loop van de
geschiedenis meer geschriften verschijnen over zakelijke onderwerpen, zoals de Historia
plantarum (lepi @ut@yv iotopia) van Theophrastus in de vierde eeuw véor Christus, ontstaat
ook de mogelijkheid dichtwerken te baseren op deze beschreven kennis en is het niet meer
nodig dat de maker van een leerdicht zelf (ervarings)deskundige is op het beschreven gebied
(Overduin, 2019a, p. 97). Bij Nicander’s Theriaca is dit een twistpunt onder moderne
geleerden: sommigen denken dat hij een ervaren geneesheer was, anderen dat hij zich

uitsluitend baseerde op geschreven bronnen (zie Overduin, 2009, p. 80).

Volgens Effe (1977, p. 198) is ook over de auteur van het carmen de viribus herbarum niet
met zekerheid te zeggen of het een geleerde is met kennis van de materie of dat het om een
dichter gaat die zijn stof uit geschreven bronnen haalt. In het feit dat de dichter in regel

82/83 over geneesheren spreekt in de derde persoon (intpol &’ Gpa mavteg 600Lg cwTrPLOV
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€otwv // Baotalovteg Exouoty €v Gyyel; “En alle geneesheren tezamen, voor wie het een
geneesmiddel is, hebben het, dragend in een vat”,) ziet Effe (p.198, n. 1) een aanwijzing dat
de auteur een leek is op het gebied van de geneeskundige werking van planten. In ieder
geval is aan te nemen dat de auteur uitvoerig gebruik heeft gemaakt van geschreven
bronnen, waarbij Nicander’s Theriaca, de teksten uit de Catalogus Codicum Astrologorum
Graecorum (CCAG) en Dioscorides’ De materia medica, voor zover we kunnen bepalen, de

belangrijkste zijn.

Zoals gezegd in paragraaf 3.2 zijn twee regels uit het carmen vrijwel identiek aan regels uit
Nicander’s Theriaca. Beide versregels hebben betrekking op mythologische aspecten. Ook
zijn er enkele opvallende woorden identiek in beide werken. Deze hebben betrekking op het
uiterlijk van planten. In de paragrafen 5.4 en 5.6 wordt nader ingegaan op deze
overeenkomsten. Heitsch (1964) vermeldt verder veel relaties met teksten uit de Catalogus
Codicum Astrologorum Graecorum (CCAG) en vooral uit Dioscorides’ De materia medica.

Deze hebben meer met de inhoud van het gedicht te maken.

Wanneer er sprake is van een relatie met teksten uit de CCAG gaat het in bijna alle gevallen
om helende werkingen: zie de commentaren van Heitsch (1964) bij de versregels 3, 46, 50,
51, 61-68, 66-68, 69-73, 94-101, 163-168. Bij de versregels 55 en 141-143 betreft de relatie

met de CCAG de aanduiding van de planeet waaraan de plant gekoppeld is.

De relaties met Dioscorides’ De materia medica zijn meer divers. Heitsch (1964) neemt in
grote getalen in zijn commentaar verwijzingen op naar passages in De materia medica van
Dioscorides zoals die te vinden zijn in de editie van Wellmann (1906). Deze hebben
betrekking op een meer gevarieerde range aan aspecten dan de verwijzingen naar de
Theriaca van Nicander en de teksten uit de CCAG. Ze hebben onder andere betrekking op
uiterlijk en groeiwijze van planten, groeiplek, naamgeving, oogsttijd, bereidingswijze en
werkingen. Hierbij zijn er overeenkomsten tussen De materia medica en het carmen, maar
ook vele verschillen in de aspecten die in de twee werken besproken worden en ook in meer
concrete inhoud. Zo zijn er bijvoorbeeld bij de werkingen van pentadaktylos (regels 40-54;
Dsc. Mat. Med. 4.42), enkele kwalen hetzelfde in de beide werken, andere komen slechts in
€én ervan voor, en wordt in het carmen vooral het dragen rond het lichaam als toepassing
geschetst, terwijl er in De materia medica sprake is van drinken, spoelen of smeren met een

mengsel.
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Inhoudelijke analyse van het carmen wat betreft botanische en farmacologische aspecten

Om dieper op de kennisoverdracht over planten en hun werkingen in te gaan, zal ik nu het
gedicht zelf inhoudelijk analyseren door te kijken welke kenniselementen, betrekking
hebbend op de plant en de werkingen ervan, per beschreven plant voorkomen. Dit om meer
duidelijkheid te krijgen waarover de auteur informatie wil overbrengen en de mate waarin

hij dit doet. In tabel 1 is het voorkomen van de volgende kenniselementen opgenomen:

a. Uiterlijk van de plant
b. Groeiplek

c. Pluktijdstip

d. Bereidingswijze

e. Toepassingswijze

f. Afwerende werking

g. Genezende werking

De meeste aspecten spreken voor zich, de laatste twee behoeven wellicht enige toelichting
vooraf: beschreven werkingen van planten hebben in de klassieke oudheid niet alleen
betrekking op het genezen van kwalen, maar ook op het afweren van vergiften of hekserij
(Scarborough, 1997, p. 146). Het bekendste voorbeeld hiervan is waarschijnlijk de plant moly
in de Odyssee die beschermt tegen de toverkunsten van Circe (Od. 10.286-288 en 302-306).
Een ander voorbeeld dat Scarborough (1997, p. 146) geeft, is de beschrijving van de werking
van scilla (een soort hyacint) in Theophrastus’ lMepi put@v iotopia VI, 13.4 die schade

(6nAnoLg) afwendt als die voor het huis geplant wordt.
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Tabel 1. Botanische en farmacologische aspecten van de beschreven planten

uiterlijk Groeiplek pluktijdstip | bereidingswijze | toepassingswijze afweer genezing
1. Chamaimélon + + + + - - +
2. Rhamnos orou + + + - + + -
3. Artemisia monoclonos,
Artemidos toxotis, Hiera + - + + + + +
botryitis
4. Pentadaktylos + - + - + + +
5. Peristereoon hyptios, . ) i . . . .
orthos V7 18
6. Diktamnon, diktamnon
mikron aspermon i i * * + + +
7. Lelisphakos *° - - - + + - +
8.Brathu, kyparissos, i . ) ) ) ) .
chamaikyparissos
9. Kentaurion mega, i i N ) ) ) .
kentaurion lepton
10. Bouphthalmon *° + - + - + + +
11. Paionia + - + - + + +
12. Polion - - - + + + +
13. Moly + - - - + + -
14. Enalia drus * + + + + + + +
15. Chrysanthemon - - + - + + -

17 Er ontbreken regels in de beschrijving van peristereoon

18 Bjj peristereoon wordt ook een stimulerende werking beschreven

19 Bij lelisphakos wordt ook een aborterende werking beschreven

20 Er ontbreken regels in de beschrijving van bouphthalmon. Mogelijk wordt na de ontbrekende regels een andere plant beschreven als daarvéér. Heitsch (1963, p. 47)
veronderstelt dat de regels na het hiaat (134-139) gaan over anthemis (Dsc. Mat. Med. 3.137). Zie paragraaf 3.1.

21 Aan enalia drus wordt ook een stimulerende werking toegeschreven bij acties en het baren
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Uit de tabel valt af te lezen dat de nadruk van informatie over planten ligt bij de werking
ervan. Botanische aspecten zoals uiterlijk, groeiplek en pluktijdstip komen minder aan bod
dan toepassingswijze, afwerende en geneeskrachtige werkingen. Hieronder behandel ik de

aspecten afzonderlijk.

Uiterlijk van de plant

Bij negen planten wordt er iets gezegd over het uiterlijk van de plant. Deze beschrijvingen
zijn uiterst summier en betreffen in de regel slechts één aspect van de vorm (lengte
(chamaimelon), blad (rhamnos; pentadaktylos), stam (artemisia), staan versus liggen
(peristereoon), vorm en kleur van de bloem (bouphthalmon), oplichten van de bloem
(paionia), en bladloos zijn (enalia drus). Alleen bij de plant moly is er een wat uitgebreidere
beschrijving van kleur van bloem en wortel, maar naar alle waarschijnlijkheid is deze
beschrijving eerder terug te leiden naar een literaire bron (Od. 10.304: piln pév péAav €oke,

yaAaktl 6¢€ elkelov avBoc) dan dat zij gebaseerd is op autopsie of botanische kennis.

Groeiplek

De groeiplek wordt slechts bij vier planten aangegeven: chamaimeéelon (zanderige plekken),
rhamnos (in heggen bij huizen), brathu (vruchtbare akker) en enalia drus (bij de boezems van

de zee).

Pluktijdstip

Het pluktijdstip komt vaker voor: bij tien planten. Het pluktijdstip kan een botanische reden
hebben. Dat ligt bij de vier seizoenaanduidingen (bij chamaimélon, diktamnon, kentaurion en
paionia) voor de hand. Bij de andere aanduidingen ligt het minder voor de hand een
botanische reden te veronderstellen. In alle gevallen gaat het hier om een nachtelijk
pluktijdstip. Aanduidingen van een nachtelijk pluktijdstip treft men vaak aan bij de
zogenaamde rhizotomoi, een beroepsgroep die naast op kennis en ervaring gebaseerde

regels ook op volkswijsheid gebaseerde regels bij het verzamelen van kruiden toepaste
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(Berendes, 1965/1891, p. 137; Scarborough, 1997, pp. 149-150). Ducourthial (2003)
beschrijft in het tweede deel van zijn boek over geneeskundige planten en magie en
astrologie in de oudheid een magische botanie, waarbij enerzijds sprake is van een klein
aantal, meest denkbeeldige, puur magische planten, bijvoorbeeld moly (pp. 121-133) en
anderzijds van een groot aantal gewone planten die door het toepassen van voorschriften
vOOor, tijdens en na het plukken geneeskundige of afwerende krachten krijgen (pp. 134-137).
Het pluktijdstip is daar een belangrijk onderdeel van. Van de planten die in het carmen
voorkomen, treffen we chamaimeéelon, rhamnos en artemisia in deze laatste categorie aan
(pp. 135-136). Daarnaast beschrijft Ducourthial (2003) in deel 3 van zijn boek een
astrologische geneeskrachtige botanie in de oudheid waarin het pluktijdstip ook van groot

belang is. Dit systeem komt in paragraaf 4.3 aan bod.

Drie keer wordt een tijdstip vlak voér zonsopgang geschetst (artemisia, kentaurion en
chrysanthemon) zonder nadere informatie over de maan. Vijf aanduidingen geven de nacht
aan en bevatten ook informatie over de maan (bij rhamnos, en enalia drus is die afnemend,
bij pentadaktylos en bouphthalmon toenemend en bij paionia vol). Het kan echter ook zijn,
dat de gebruikte formuleringen met de werkwoorden ¢6ivw (regels 10 en 197), abfavw
(regels 53 en 129) en mARBw (regel 142) duiden op het ondergaan van de maan in plaats van
op fases ervan. Bij $Bivw lijkt me deze mogelijkheid zonder meer duidelijk, bij ab¢avw en
mANBOw zouden deze werkwoorden dan kunnen worden opgevat als het toenemen in omvang
van de maan, een visuele illusie die zich voordoet als de ondergaande maan dicht bij het
aardopperviak komt (analoog aan hetzelfde meer algemeen bekende verschijnsel bij de
ondergaande zon). Bij de beschrijving van pentadaktylos wordt in het carmen in regel 53-54
het pluktijdstip als volgt aangeduid: pnvng ab&ouévng dasoipuBpotou Heliou te // AvieAAeLY
HEAovTog ETtl XBova deyyog €puBpov (“wanneer de maan, die de stervelingen bestraalt,
groter wordt en de zon op het punt staat op aarde een rode lichtglans te laten opkomen”).
Als unvng avéopevng hierbij wordt opgevat als het toenemen in omvang, komt er een exact
pluktijdstip naar voren omdat ook het opgaan van de zon in de regels vermeld wordt. Het
pluktijdstip wordt dan: bij ondergaan van de maan en vlak vo6r de opkomst van de zon.
Watson (2019, p. 113) vermeldt dat Plinius (NH 25.106-107) bij het plukken van hiera botané
opmerkt dat noch de maan noch de zon het plukken moeten zien. Ook daar lijkt het te gaan

om een magisch of op volkswijsheid gebaseerd aspect. Ducourthial (2003, p. 148) beschrijft
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het plukken op het tijdstip waarop de maan de aarde nadert, als een specialiteit van Griekse
magiérs die als doel had een krachtigere actie van de maan bij het verlenen van werkingen
aan planten te bewerkstelligen. Anderzijds zijn in de astrologische botanie, die in paragraaf
4.3 behandeld wordt, juist de fases van de maan vaak belangrijk voor hun werkingen (zie
bijvoorbeeld de beschrijving van Thessalos van Tralles (2.2; Friedrich, 1968, pp. 207-214) bij

de plant paionia, die ook in paragraaf 4.3 aan bod komt.

Opvallend is dat in het carmen bij drie van de bovenstaande vijf beschrijvingen van het
pluktijdschrift waarbij ook informatie over de maan gegeven wordt, ook sprake is van
toekijkende hemellichamen of personificaties ervan: bij rhamnos is in regel 10 en 11 sprake
van een verdwijnende maan die neerkijkt op alle stervelingen (6tav ¢Bivouoca Zehnvn //
S6€pkntat mavteool Bpotolc), bij paionia wordt in de regels 142 en 143 gesproken van een ‘s
nachts samen met sterren schijnende, vol wordende maan die toekijkt (vuktipang v’
aotpolol Bed mAnBoucoa ZeAnvn //&€pkntal), en bij enalia drus zien we in regel 197 en 198
een verdwijnende maan die kijkt (OUAUuTOL0 Bed pBivouoa ZeArvn //6épkntadl). In de
andere twee beschrijvingen van het pluktijdstip waarin ook informatie over de maan
gegeven wordt, is sprake van een stervelingen bestralende maan: in bovenstaand citaat met
betrekking tot pentadaktylos is er in regel 53 sprake van een groter wordende, stervelingen
bestralende maan (unvng avéopevng pasoluPpotou), bij bouphthalmon zien we in regel 129
dezelfde formulering, Ook bij een van de drie eerder genoemde planten met nachtelijk
pluktijdstip zonder informatie over de maan is er sprake van een mensen bestralend
hemellichaam: bij kentaurion wordt in regel 124 de uitdrukking dacoiuBpotou HeAiou
gebruikt. Mogelijk liggen de betekenissen van §€pkopal en pasoipppotog dicht bij elkaar:
6€pkopal komt in de betekenis van “een blik werpen op” (Beekes & Van Beek, 2010, p. 317)
dicht bij de betekenis van “bestralen” en paeoiufpdtog (een homerisch epitheton dat in /1.
24.785 gebruikt wordt in samenhang met de dageraad en in Od. 10.138 en 10.191 in
samenhang met de zon) treft men in de betekenis van “zien” onder andere aan in het
Beknopt Grieks-Nederlands Woordenboek (Muller & Thiel, 1966), waar “de stervelingen
ziend” als oorspronkelijke betekenis gegeven wordt. Mogelijk is het verschil tussen
“zien/neerkijken” en “stralen” van hemellichamen in de oudheid — zeker in een min of meer

magische context - ook minder pregnant dan wij dat tegenwoordig aanvoelen.
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Wat betreft de meer magische kanten van het plukken is het wel opvallend dat in het
carmen met betrekking tot deze aspecten alleen het tijdstip aan bod komt. In
bovengenoemde passage van Plinius (NVH 25.106-107) komen ook andere plukrituelen bij de
plant aan bod: bijvoorbeeld dat er eerst een ijzeren cirkel om de plant gelegd moet worden.
Ook Berendes (1965/1891, pp. 137-138) noemt een groot aantal vreemde, op magie en
volkswijsheid gebaseerde plukvoorschriften van rhizotomoi. Ook Ducourthial (2003, pp. 153-

175) behandelt een groot aantal van dit soort magische voorschriften bij het plukken.

Bereidingswijze

Bij zeven planten (chamaimélon, artemisia, peristereoon, diktamnon, lelisphakos, polion en
enalia drus) is sprake van de beschrijving van een bereidingswijze van de plant, bijna altijd
gaat het daarbij om de plant als geneesmiddel. Bij het gebruik van de plant als afweer is
meestal sprake van toepassingswijzen als het ophangen of ombinden van de plant, zoals
verderop ter sprake zal komen. Hiervoor is geen bereidingswijze nodig. Bij vier planten
wordt de plant gewreven of gemengd met rozenolie (chamaimélon, artemisia, lelisphakos en
enalia drus). Bij artemisia is er ook sprake van koken van het mengsel, bij lelisphakos ook van
mengen met bijenwas en wijn. Bij de eerste drie van deze planten is er sprake van genezing,
bij enalia drus lijkt er eerder sprake van een afwerend en stimulerend effect bij het
uitvoeren van handelingen. In twee gevallen is er sprake van menging met azijn
(peristereoon en polion). In beide gevallen verdrijft het afmatting. De hierbij gebruikte
formulering (kat komov é€ehdcat Suvartn tpidpBeioa pet’ 6&oug) is hetzelfde in de regels 67
en 177 op het gebruik van dUvatal (177) in plaats van duvatr) (67) na. Bij peristereoon zijn er
bij het gebruik op deze wijze ook effecten op andere klachten. Bij diktamnon is er sprake van
meerdere bereidingswijzen. In de eerste plaats van het wrijven tot meel en druppelen in
wijn. Dit mengsel wordt dan rondom het lichaam aangebracht (mepl cWpa npoocayag, regel
80) en dat maakt iemand onkwetsbaar “tegen alle wilde wezens van de aarde” (mpog
kvwdaAa avta <ta> yaing, regel 81). Verder hebben geneesheren het in een vat voor

wondverzorging. Besmeren ermee helpt tegen een verscheidenheid aan klachten.
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Toepassingswijze

Bij bijna alle planten worden toepassingswijzen beschreven. Alleen bij chamaimélon, brathu
en kentaurion is dat niet het geval. Dragen rond het lichaam komt vaak voor als
toepassingswijze, het hierbij gebruikte werkwoord is dopéw: bij rhamnos (21), pentadaktylos
(44), polion (173), moly (182), enalia drus (203), chrysanthemon (214) komt dit voor. Bij
peristereoon is sprake van vastbinden aan het lichaam als de zon onder is (aupatilw (63)
wordt hier als werkwoord gebruikt; het komt ook op verscheidene plekken voor in een werk
van Pseudo-Galenus over verband (De fasciis liber) en in de Collectiones medicae van
Oribasius uit de vierde eeuw na Christus; daarbuiten laat de TLG nauwelijks gebruik ervan
zien), bij diktamnon wordt een smeersel vastgehecht aan het lichaam (nmpoodmntw, 80).
Ophangen komt met het werkwoord kpepavvuput voor bij rhamnos (12), paionia (164) en
chrysanthemon (215). Niet duidelijk is waar het ophangen plaatsvindt: aan het lichaam of
aan een huis of ander object. Bij rhamnos en chrysanthemon is tevens sprake van dragen
rond het lichaam. Het is waarschijnlijk dat ophangen en dragen rond het lichaam bij rhamnos
afzonderlijke toepassingen zijn: in Dioscorides’ Mat. Med. 1.90 is er bij de beschrijving van
rhamnos sprake van het leggen in vensters of ramen tegen de kwaadaardigheid van
vergiften (dezelfde werking staat in het carmen bij het ophangen ervan). Bij chrysanthemon
kunnen het hangen en dragen één actie vormen. Toch denk ik ook hier dat het ophangen los
staat van het dragen van het lichaam gezien het gebruik van dezelfde werkwoorden
(kpepavvuut en anootpedw) bij de drie planten waarbij van ophanging sprake is. Dioscorides

(Mat. Med. 4.57) spreekt bij chrysanthemon over het aanbrengen ervan op kleding.

Smeren komt vaak voor als behandeling, soms wordt het als zodanig aangeduid: bij artemisia
(ouyxpiw, 35), diktamnon (drie maal katanAdoow, 86, 88, 90), enalia drus (xpiw, 199), in
andere gevallen lijkt het duidelijk uit de context (chamaimélon, peristereoon, polion). Naast
deze komen er nog vele andere toepassingsmanieren voor: vasthouden (artemisia, enalia
drus), met lauw-warm water over handen spoelen (pentadaktylos), jezelf met takjes voor
iemand plaatsen (peristereoon; misschien is hier sprake van een andere toepassings-
methode: een takje plaatsen voor een persoon; zie noot 3 bij de vertaling van het carmen),
drinken (lelisphakos en mogelijk ook bij brathu en kentaurion), een pessarium maken van de
plant (lelisphakos), kauwen en uitspuwen (bouphthalmon). Bij deze laatste toepassingswijze

is in het gedicht de volgende uitdrukking opgenomen: éAevoetal EktoBL pedipa (“naar buiten
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gaan zal de stroom”; regel 137). Watson (2019, p. 111, p. 124 n.54) noemt spuwen (soms in
de bek van een dier) als middel om een kwaal kwijt te raken — wat zou duiden op een
toepassing gebaseerd op volkswijsheid - maar het kan ook zijn dat het in het carmen

uitsluitend gaat om kauwen en dan uitspuwen.

Bij de meeste planten worden een of meerdere toepassingswijzen beschreven, bij drie
(chamaimelon, brathu en kentaurion) is dat niet het geval. Bij paionia en moly is er sprake
van een enkele toepassingswijze (ophangen respectievelijk dragen rond het lichaam). Bij
chrysanthemon (waarbij ik het ophangen en dragen als afzonderlijke toepassingswijzen
beschouw, zoals eerder beschreven) en de andere planten met toepassingswijze is er sprake
van meerdere toepassingswijzen, meestal twee, een enkele keer drie (peristereoon,
diktamnon en mogelijk ook lelisphakos). Ondanks deze aandacht voor toepassingswijzen in
het carmen is er toch ook sprake van onduidelijke aanwijzingen, zoals boven al beschreven is
bij het ophangen en dragen bij rhamnos en chrysanthemon. Bij drie planten ontbreken
toepassingswijzen helemaal. Ook als er bij een plant een of meerdere toepassingswijzen
beschreven worden, is niet altijd duidelijk welke geldt voor welke genezing. Als voorbeeld
kan gelden de beschrijving van artemisia. Regel 37-38 beschrijft de werking bij
baarmoederklachten, moeilijk urineren en een “breuk van krampachtige terugbuiging”,
waarmee tetanus bedoeld kan zijn. Onduidelijk is of de toepassingswijze hier het insmeren
van de hele persoon is die direct hierboven in regel 35 beschreven wordt bij een andere
klacht. Dioscorides (Mat. Med. 3.113.2) beschrijft voor de klachten betreffende de
baarmoeder en urineren als toepassingswijzen van artemisia het koken en in vrouwenbaden
opnemen van de plant, het besmeren van de onderbuik (gemengd met mirre) en het drinken
van de vezels. Ook bij lelisphakos, waar een grote hoeveelheid klachten beschreven wordt, is
het in de eerste plaats moeilijk te onderscheiden wat de beschreven toepassingswijzen

precies zijn en is vervolgens niet duidelijk welke toepassingswijze bij welke klacht hoort.

Afweer

In tabel 1 is een onderscheid gemaakt tussen geneeskundige en afwerende werking. Dit is
voorafgaand aan de tabel al toegelicht. Bij genezing gaat het om bestaande klachten en

ziektes die genezen worden, bij de afwerende werking meestal om het afweren van veelal
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magische verschijnselen, zoals het boze oog, demonen, toverkruiden. Luccioni (2006, p. 272)
wijst op het veelvuldig voorkomen van afwerende werkingen tegen magische invloeden in
het carmen: degene die kennis heeft van planten, bezit een verdediging tegen allerlei
onzichtbare kwade invloeden. Ook Theophrastus beschrijft meerdere van deze afwerende
werkingen van planten in boek IX van zijn Mepi put@v iotopia, Historia plantarum en in

Dioscorides’ De materia medica ontbreken ze evenmin, zoals in de inleiding al is opgemerkt.

Het boze oog komt verschillende keren terug bij de beschrijving van afwerende werkingen in
het carmen. Het wordt aangeduid met de term Bdokavog en varianten daarvan. Volgens
Elliott (2016, p. 7) is dit de term waarmee de eigenschap van het boze oog wordt
aangegeven in het oud-Grieks. Met het boze oog kan men een kwaadaardige invloed
uitoefenen op mensen. Het heeft een sterke relatie met afgunst en wordt vaak gebruikt
samen met het woord daimon (p. 14). Elliott (2016, pp. 7-46) bespreekt een groot aantal
plekken waar het begrip voorkomt in de oud-Griekse en Latijnse literatuur. In de
hellenistische en romeinse tijd worden verwijzingen in teksten naar het boze oog talrijker en

wordt er ook vaak gesproken over amuletten of andere afweermiddelen ertegen (p. 23).

In het carmen treft men meerdere beschrijvingen van de beschermende werking van planten
aan. Vaak gaat het er dan om dat planten om het lichaam gedragen moeten worden of
moeten worden opgehangen. Waartegen de planten dan moeten beschermen heeft meestal
ook een magische bijklank. Zo luiden de regels 12-13 (over rhamnos) als volgt: kpnuvapévn
Sduvartal yap danootpéal kakotntag // dappakidbwyv te kak®v Kal Backava GUN avOpwnwy
(“Want opgehangen vermag zij kwaden van slechte gifmengsters en mensenstammen met
het boze oog af te wenden”). Dezelfde formulering (waarbij te kak@®v vervangen is door
doBepv, “vreeswekkende gifmengsters”) treft men aan in de regels 164-165 (paionia) en in
de regels 215-216 (chrysanthemon; hier staat dAoxwv op de plek van te kak®v, “gif
mengende bedgenoten”). In regel 180 (bij de beschrijving van moly) keert het tweede deel
van de beschrijving terug, dit keer met de vervanging xaAen@®v voor te Kak®v: papuakidwy
xaAen@v kat Baockava pON avBpwnwy, “van lastige gifmengsters en mensenstammen met
het boze oog”. De toepassingswijze is bij moly waarschijnlijk dragen in plaats van ophangen.
Er lijkt hier sprake van een systematische variatie, waarbij de variatie steeds direct volgt op

dappakidwv. Op het veelvuldig gebruik in het carmen van sterk op elkaar lijkende
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formuleringen kom ik in een later hoofdstuk, waarin het gedicht als literair product wordt

geanalyseerd, terug (paragraaf 5.4).

Ook bij de beschrijving van de magische, afwerende werking bij pentadaktylos,
bouphthalmon en enalia drus is er sprake van op elkaar lijkende formuleringen,
respectievelijk in regel 51 (pentadaktylos) mpog te poBoug katl Baokoouvag Kal daipovog
€xBpouc (“en tegen angsten en hekserijen en vijandige demonen”), in regel 131
(bouphthalmon) mpdg te pOBoug Toug yvopEvoucg Kat daipovacg €xOpouc (“en tegen de
opkomende angsten en vijandige demonen”), en in regel 204 (enalia drus) mpog te doBoug
ToUC YWVOHEVOUC £XE pLv Katda vUkTa (“en hou hem heel de nacht vast tegen de opkomende
angsten”, hiermee worden waarschijnlijk nachtmerries bedoeld). Ook de direct volgende
regels bij bouphthalmon en enalia drus lijken op elkaar: BaokooUvag Te KAKAG LEPOTIWV Kol
dapupaka Auypad (“en slechte hekserijen van mensen en verderfelijke toverkruiden”, regel
132) en Baokavinv te Kaknv Leponwv kot mApata Avypd (“en slechte betovering van
mensen en ellendige smarten”, regel 205). In deze drie gevallen zijn de
toepassingsmethoden als volgt: bij pentadaktylos met lauw-warm water spoelen over de
handen (regel 50), bij bouphthalmon is er geen beschrijving van toepassingsmethode, bij
enalia drus is vasthouden de methode (regel 204). Ook bij artemisia (methode is
vasthouden), peristereoon (een takje voor iemand plaatsen of met takjes voér iemand gaan
staan), diktamnon (smeersel aan lichaam hechten) is er sprake van magische, afwerende
werking. Bij polion (dragen rond het lichaam) waarschijnlijk ook. Het gaat hier om
waarschijnlijk om maanziekte (tov dnavAlopov tov an’ aibépog, regel 174; een vermeende
geestesziekte samenhangend met de volle maan; het woord dnauvAlopov komt alleen in het

carmen voor).

Het onderscheid dat ik maak tussen afweer en genezing is er mogelijk een dat in het gedicht
zelf minder gemaakt werd. Zo wordt bij pentadaktylos in regel 52 gesproken van een Gkog
niavaplotov (“allerbest geneesmiddel”) als de werking van het spoelen van de plant in lauw-
warm water over de hand tegen angsten, hekserijen en demonen aan de orde is. Bij
rhamnos spreekt de dichter in de regels 21-22 over het dragen van de plant tegen hoofdpijn,
demonen en bezoekingen - op zich al een vreemde combinatie —om in de volgende regel het
werkwoord taopat te gebruiken. Bij enalia drus lijkt er wel een onderscheid gemaakt te

worden tussen genezing en afweer als er in regel 201 sprake is van een dkog kal dAAeéntriplov

37



(“geneesmiddel en afweermiddel”) tegen alle boze zaken van aarde en zee. Van duidelijke
afweer is sprake als de methode van het ophangen van een plant gebruikt wordt (rhamnos,
paionia en chrysanthemon). Daarbij hanteert de dichter consequent de werkwoorden
KPEUAVVULL en amooTpedw, zoals eerder vermeld. Bij andere planten gebruikt hij woorden
als pevyel (regel 32, artemisia), anaA\ageig (regel 73, peristereoon), €€€1¢ ... Vikog (regels 80-
81, diktamnon), avtaélov en tpog (regels 130-131, bouphthalmon), €é€eAacal (regel 177,

polion). Bij moly (regel 179) volstaat hij met het woordje mpog.

Genezing

Bij genezende werkingen worden veel ziektes en klachten vermeld. Bij meerdere planten
wordt de plant als panacee benoemd: bij de beschrijvingen van rhamnos (regel 7),
kentaurion (regel 120) en paionia (regel 147) wordt het woord nmavakeila gebuikt, in andere
gevallen is uit de omschrijving af te leiden dat er sprake is van een panacee of in ieder geval
een middel met heel breed genezingsspectrum: navta &’ del voooegpya adn otéAAovoa
Swwkel (“En doeltreffend verdrijft zij altijd al het ziekte veroorzakende lijden”, regel 39,
artemisia), tavta yap aABroato movov (“want moge jij zo alle ziekte genezen”, regel 44,
pentadaktylos), mdvta yap inoatto nadn noAudbdppakoc oloa (“Want moge hij, omdat hij
uit vele geneesmiddelen bestaat, al het lijden genezen”, regel 127, kentaurion), ToA\GV
avtatlov Epywv (“opwegend tegen vele problemen”, regel 130, bouphthalmon) en toUto
yap €0TV GKkOC KOl GAeENTHpLOV EXBp(V // Mavtwv dooa Te yalo GEPEL Kal TTOVTLOV Oldpa
(“want deze is een geneesmiddel en afweermiddel tegen alle gehate zaken die de aarde en

de golven van de zee brengen”, regel 201-202, enalia drus).

Bij ongeveer de helft van de planten worden zowel genezende als afwerende effecten
beschreven. Er komen opsommingen van ziektes en klachten voor bij genezingen, met name
bij pentadaktylos (regels 45-49), peristereoon (regels 65-68), diktamnon (regels 83-90) en
lelisphakos (regels 94-104).

Bij pentadaktylos en peristereoon worden daarbij twee dezelfde klachten genoemd in regel
46 en 68: yolpadag, avtiadac (“opgezwollen halsklieren, ontstoken amandelen”). Bij brathu

en kentaurion worden geneeskundige effecten beschreven zonder dat er van een
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toepassingswijze sprake is. Ook bij chamaimelon is dat het geval. Bij deze laatste plant is de

beschrijving van effecten beperkt.

Conclusie

Voor het overbrengen van botanische informatie is het carmen duidelijk niet bedoeld. De
beschrijving van deze aspecten is daarvoor te summier. Wat betreft de vorm van de plant
kan men eerder de vraag stellen waarom deze bij sommige planten wel aan bod komt dan
waarom zij bij andere niet aan bod komt. Daar is bij zes van de negen planten waarbij
uiterlijk aan bod komt, ook wel een antwoord op te geven: bij pentadaktylos (vijfdelig blad)
is er een relatie tussen het uiterlijk en de naam, bij artemisia (enkele stam) en bij
peristereoon (staan versus liggend) zorgt het beschreven uiterlijke kenmerk voor een
onderscheid in soorten van de plant, dat ook in naamgeving doorspeelt, bij bouphthalmon is
er mogelijk een relatie tussen een deel van de beschrijving van het uiterlijk (ronde bloem)
met de naam, bij paionia (oplichten) is er een relatie met een van de namen van de plant
(dyAaodwtida in regel 155), bij moly (kleuren van plant en wortel) is er een literaire
associatie met de Odyssee. Bij de beschrijving van het uiterlijk van twee planten is er ook
sprake van overname van of allusie naar termen uit Nicander’s Theriaca: bij rhamnos

(&kavBfiev metaAelov in regel 8) en pentadaktylos (xAoavOeg in regel 40).

De groeiplek wordt maar bij vier planten vermeld. Ook hier kunnen andere motieven dan
botanische een rol gespeeld hebben: de zanderige plekken (Bw@v) bij chamaimélon (regel 3)
kunnen te maken hebben met het eerste deel van de naam (xapat, “op de grond”), bij
brathu wordt in regel 106 de uitdrukking €mi (eibwpov dpoupav (“op vruchtbare akker”)
gebruikt, een combinatie die bij Homerus meerdere malen voorkomt, onder andere in llias
2.548, waar er bij de beschrijving van de Atheense bijdrage in de catalogus van schepen
sprake is van de {eidwpos dpoupa (Gaia) die Erechtheus voortbracht. In paragraaf 5.6 wordt

nader ingegaan op deze formulering.

Het pluktijdstip wordt wel vaak besproken, maar in de meeste gevallen gebeurt dit vanuit
een magische en niet vanuit een botanische achtergrond. Waarom andere magische
praktijken rondom het plukken niet aan bod komen, is onduidelijk. Mogelijk houdt dit

verband met het feit dat de auteur zich min of meer beperkt tot aspecten die in De materia
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medica van Dioscorides aan bod komen. Hij laat daar dan wel een eigen, in dit geval

magische, inhoud in doorklinken.

Aan bereiding, toepassing en effecten wordt meer aandacht besteed. Toch is deze
informatie weinig specifiek en is het lastig uit de beschrijvingen een precies beeld te krijgen
welke bereidings- en toepassingswijzen tot welke effecten leiden. Bij de geneeskundige
aspecten is er een neiging tot veralgemenisering, tot uiting komend in het toekennen van
een algemeen geneeskundig effect, onder andere als panacee, en het voorkomen van
opsommingen van effecten bij een toepassingswijze van een plant. Er is ook veel aandacht
voor meer magische, afwerende effecten van planten. Ook hier zijn de effecten op
aandoeningen meestal in generaliserende zin beschreven, waarbij ook gebruik wordt

gemaakt van herhalingen van formuleringen.

Al met al trek ik de conclusie dat het carmen niet primair gericht is op het overbrengen van
botanische en farmacologische kennis. Misschien is een van de doelen het integreren van
magische kennis in botanische en farmacologische beschrijvingen, waarvan het format
ontleend is aan prozawerken over botanie en geneeskundige werkingen van planten, met
name De materia medica van Dioscorides. Misschien leunt het carmen ook wel meer dan tot
nu toe is aangenomen, op magische werken over de helende werkingen van planten.
Ducourthial (2003, p. 103) merkt op dat de beschrijving van planten daarin een geringe rol
speelt. Feit blijft dan dat ook de beschrijvingen van toepassingen en werkingen in het

carmen generaliserend en weinig precies zijn.

Het kan echter ook zijn dat het gedicht voornamelijk andere doelen heeft. Mogelijk liggen
deze in het overbrengen van mythologische en astrologische kennis en spelen literaire
motieven er een rol in. Deze hypotheses zal ik in het vervolg van de scriptie onderzoeken, te

beginnen met inhoudelijke analyses met betrekking tot mythologie en astrologie.

4.3 Mythologie en astrologie

Het carmen de viribus herbarum bevat een groot aantal mythologische beschrijvingen en
verwijzingen. Hoe deze geduid moeten worden, is niet helder. Het kan zijn dat zij gezien
moeten worden als bij de conventies van het leerdicht passende “illustrative panels or
inserts”, zoals (Toohey, 1996, p. 3) die omschrijft. Effe (1977, p. 199) lijkt ze zo te
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beschouwen. Hij laat dit ook gelden voor de vele aanduidingen van tijdstippen in het
gedicht. Heitsch (1963, p. 49) ziet ze als onderdelen van een door de auteur gewenst
samenhangend geheel van mythe en werkelijkheid, namen en dingen, heden en verleden.

Voor hem lijken zij dus een meer wezenlijke, de inhoud ondersteunende rol te vervullen.

Het kan ook zijn dat de astrologie een rol speelt in de beschrijvingen in het carmen.
Ducourthial (2003) beschrijft in het derde deel van zijn boek over magie en astrologie in de
botanie van de antieke oudheid, twee systemen waarin astrologische verschijnselen
gerelateerd zijn aan het menselijk lichaam en de natuur. Uitgangspunt is de eenheid van de
kosmos waarin alles met elkaar verbonden is via concentrische cirkels of via een soort
verticale ketenen. In het ene systeem vertonen de toen bekende zeven planeten (zon, maan,
de planeten van Kronos, Zeus, Ares, Aphrodite en Hermes) via verticale ketens samenhang
met goden, stenen, dieren, planten en menselijke lichaamsdelen, in het andere zijn er dit
soort relaties van de twaalf sterrenbeelden uit de dierenriem (p. 260). Onder andere
Thessalos van Tralles (Friedrich, 1968) beschrijft in de eerste eeuw na Christus zo’n op
Egyptische kennis gebaseerd systeem waarin de geneeskundige werkingen van planten
gekoppeld zijn aan de planeet of het sterrenbeeld uit de dierenriem waar zij bij horen.
Ducourthial (2003) baseert zich bij de beschrijving van deze astrologische botanie vooral op
teksten uit de CCAG, op de overgeleverde tekst van Thessalos van Tralles (Friedrich, 1968),

en ook op incidentele geschriften waaronder het Carmen de viribus herbarum.

In deze paragraaf zal ik de mythologische verwijzingen in het carmen nader proberen te
duiden en zal ik de mogelijke relaties met de astrologische botanie onderzoeken. Deze
laatste hebben ook een mythologische component in hun verbinding van goden aan
planeten. Mogelijk wordt in het carmen geprobeerd kennis op deze gebieden over te

dragen.

In tabel 2 worden per plant de daarin opgenomen mythologische verwijzingen en
beschrijvingen (bijvoorbeeld het noemen van goden) nader getypeerd naar onderstaande
aspecten a tot en met d, en wordt aangegeven bij welke planten er een mogelijke relatie is

met de antieke astrologische botanie (aspect e):
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a. Tijdstip (meestal van plukken, een enkele keer van toediening)

b. Protos heuretes, onthulling, schenking, eerste gebruik

c. Naamgeving en etymologie

d. Mythologische verhalen

e. Mogelijke relatie met astrologie

Tabel 2. Mythologische en astrologische aspecten van de beschreven planten

Tijdstip | Protos Naam- Mytholo- Mogelijke
heuretes, geving en gische relatie met
onthulling, etymologie | verhalen astrologie
schenking,
eerste gebruik

1. Chamaimélon + - - - +
2. Rhamnos orou + + + + -
3. Artemisia
monoc_lonos, . N i +(>1) ) .
Artemidos toxotis,
Hiera botryitis
4. Pentadaktylos + + - - +
5. Peristereoon
; + - + - +>1

hyptios, orthos
6. Diktamnon,
diktamnon mikron + + - - -
aspermon
7. Lelisphakos - - - - +
8.Brath.u, kyp.arissos, i +(>1) ) ) .
chamaikyparissos
9. Kentaurion mega,

. + + + - -
kentaurion lepton
10. Bouphthalmon + - +(>1) - +
11. Paionia +(>1) +(>1) +(>1) + +
12. Polion - - - - -
13. Moly - + - + -
14. Enalia drus + + - - -
15. Chrysanthemon + - - - -

Tijdstip

Bijna steeds gaat het vermelden van een tijdstip vergezeld van het noemen van de goden

Helios en/of Selene, alleen bij diktamnon staat een aanduiding van seizoenen zonder zo’n

mythologische verwijzing. Selene en Helios worden niet alleen genoemd, hun vermelding
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gaat ook steeds gepaard met een nadere omschrijving, zoals stralen (of toekijken), afleggen

of beginnen van de cirkel van de zon.

De tijdsaanduiding bij chamaimélon (een dag gerelateerd aan het seizoen zomer en de zon)
komt overeen met aanduidingen zoals we die in de astrologische botanie aantreffen: daar
gaat het vaak om een specifieke dag en ook nog om een uur (Ducourthial, 2003, pp. 273-
279). De andere tijdsaanduidingen in het carmen lijken meer op de aanduidingen die
Ducourthial (2003, pp. 145-151) beschrijft in zijn deel over de magische, niet-astrologische

leer van geneeskundige planten.

Protos heuretes, onthulling, schenking, eerste gebruik

Meerdere malen worden in het carmen goden genoemd als degenen die als eerste de plant
gevonden hebben of degenen die de plant onthuld hebben of geschonken of als eerste
gebruikt. Bij rhamnos wordt Pallas Athene genoemd als degene die de plant het eerst
gebruikt heeft, bij pentadaktylos is Hermes de schenker van de plant, bij diktamnon worden
de goden (zonder verdere aanduiding) genoemd als onthullers, bij brathu lijkt Kronos
genoemd te worden als schenker en Osiris als eerste vinder, bij kentaurion is Cheiron de
vinder, bij paionia zijn de goden van de Olympus de schenkers van de plant aan Paian die de
plant vervolgens verder schenkt aan zijn kind en de mensheid. Hermes schenkt, zoals ook in
de Odyssee beschreven wordt, de plant moly aan Odysseus. Bij enalia drus wordt de natuur,
moeder van allen, aangeduid als vinder (niet duidelijk is welke godin hiermee bedoeld
wordt). Bij brathu is het samen voorkomen van een Griekse en een Egyptische godheid
opvallend. Het kan duiden op een verband met de astrologische botanie, die Egyptische
wortels heeft (Ducourthial, 2003, p. 258). In paragraaf 5.7, waarin literaire motieven

behandeld worden, zal ik nader ingaan op het thema van protos heuretes.

Naamgeving en etymologie

In het gedicht worden goden en mythologische schepselen ook in verband gebracht met de
namen van planten. Dat verband brengt de dichter expliciet aan bij artemisia (genoemd naar

Artemis), kentaurion (naar de centaur Cheiron) en paionia (naar Paian). Mogelijk zijn er
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relaties tussen de godin Artemis en de werking van artemisia bij baarmoederklachten,
waarvan in het carmen sprake is (regel 37). Artemis wordt in verband gebracht met
zwangerschap en geboorte (Graves, 1990, p. 82): in de Hymne voor Artemis van Callimachus
(regels 21-25) wordt zij als helpster bij geboorten beschreven. Volgens Graves (1990, p. 84)
werd zij in sommige plaatsen, bijvoorbeeld Ephesus, ook in een tweede gedaante als nimf,
als een orgiastische Artemis vereerd. Mogelijk houdt de beschrijving van haar als nachtelijke
feesten liefhebbende godin (regels 28-29) verband hiermee. De plantnaam peristereoon
geeft mogelijk een verband aan met de godin Aphrodite. De gelijkenis ervan met woorden
die duiven aanduiden (peristera) maakt een verbinding met Aphrodite, die de duif als heilige
vogel heeft (zie bijvoorbeeld Ovidius, Metamorphoses, 13.674), mogelijk, hoewel ook de
meer alledaagse verklaring van Dioscorides (Mat. Med. 4.59) kan gelden, dat duiven graag in
de plant verblijven. In de astrologische botanie is peristereoon een plant van de planeet
Aphrodite (Ducourthial, 2003, pp. 344-349). Zij zal daarom verderop in het kader van
astrologische relaties uitgebreider besproken worden. De naam bouphthalmon geeft
mogelijk een verband aan met Hera, aan wie Homerus het epitheton koe-ogig toekent. Bij de
naam rhamnos wordt er in het carmen een ingewikkeld verband van de naam van de plant
met de mythologie gesuggereerd (er is sprake van Athene die als Nemesis tempels en
beelden van goden reinigt met rhamnos): in de Atheense demos Rhamnous ligt een bekende
tempel van Nemesis en Nemesis zelf wordt ook vaak voorzien van het epitheton

Rhamnousia.

Ook in de alternatieve namen die in het carmen gegeven worden voor planten zijn
verwijzingen naar mythologie te vinden. Zo wordt artemisia ook toxotis genoemd (regel 26),
een naam die waarschijnlijk verband houdt met de boog van Artemis. Ook wordt voor
artemisia de naam pasithea gegeven (regel 27). Dat kan zijn omdat dit de naam is van een
van de Chariten, waarvan in dezelfde regel sprake is. In de LSJ wordt bij pasithea ook ta
ueyala Maocibea, een festival te Ephesus vermeld (zie ook Bailey, 2006, p. 338, waar een
inscriptie uit Ephesus over dit festival in de tempel van Artemis aldaar wordt weergegeven).
Het kan ook zijn dat pasithea hier (ook) gebruikt wordt in de betekenis van “voor allen
zichtbare”, waarmee de relatie van Artemis met de maan tot uitdrukking komt. Voor
bouphthalmon wordt de alternatieve naam ophrus Dios (“wenkbrauw van Zeus”, regel 133)

gegeven. Volgens Ducourthial (2003, p. 314) zou dit verband kunnen houden met een
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mogelijk beschermende werking van de plant tegen de bliksem. Paionia krijgt veel
alternatieve namen, die een mythologische component hebben, al is meestal niet duidelijk
welke dat exact is: zo is ook hier sprake van pasithea (regel 144), mogelijk een associatie met
de voor allen zichtbare maan, pentorobos van Rhea (regel 148), diktaeische glabrenes van
het geslacht Zeus (regels 150-151), glukusides, goddelijke loot en Idaische plant van Hekate
(regels 152-153), aglaophotis (155; zie hierover het gedeelte over paradoxografie in
paragraaf 5.7), en de namen kunospastos en ephialteion, die de Olympische goden
gebruiken voor de plant (regels 162-163). Watson (2019, p. 101) interpreteert kunospastos
op basis van Aelianus, De natura animalium 14.27, waarin beschreven wordt dat paionia uit
de grond getrokken moet worden door een hond, als “uitgerukt door een hond” (zie verder
hierover het gedeelte over paradoxografie in paragraaf 5.7). Beekes en Van Beek (2010, p.
487) en Chantraine (1968, p. 390) vermelden bij édiaAtng dat dit woord nachtmerrie
betekent, dat er een demon mee wordt aangegeven en dat de naam teruggaat op de
mythische Ephialtes. Chantraine vermeldt ook dat de plant édiaAtiov beschermt tegen

nachtmerries.

Mythologische verhalen

Bij drie planten worden ietwat uitgebreidere mythologische verhalen verteld. Zoals boven al
aangegeven in verband met de naamgeving van de plant, wordt bij rhamnos verteld dat
Athene na het doden van de gigant Pallas (zie Apollodorus, Bibl. 1.2) als Nemesis tempels en
beelden van goden gereinigd heeft met rhamnos. Dioscorides (Mat. Med. 1.90) noemt het
wrijven van de bladeren van de plant op de huid als remedie tegen enkele huidziekten.

Mogelijk is hier een relatie te vinden met de reiniging van objecten door Athene.

De plant paionia wordt door 360 gezanten als wachters van Zeus beschermd. Dit lijkt een
verwijzing naar Werken en dagen van Hesiodus (WD, 252-253) die beschrijft dat 30.000
wachters de mensheid in de gaten houden opdat er geen inbreuken op de rechtsgang
plaatsvinden (Heitsch, 1963, p. 49). De getalskeuze in het carmen is opmerkelijk. Mogelijk is
er een relatie tussen dit getal (een veelvoud van twaalf) en het belang van het getal twaalf in

de hellenistische astrologie gezien de twaalf tekens uit de dierenriem die daarin worden

45



onderscheiden en de verdere onderverdeling van ieder teken in opnieuw twaalf delen

(dodekatemoria, Rochberg-Halton, 1988).

Dat bij de plant moly het verhaal van het gebruik van de plant door Odysseus voor zijn eigen
bescherming en de bevrijding van zijn metgezellen uit de handen van Kirke (Od. 10.302-306)
aan bod komt, is niet verrassend. In beide beschrijvingen is er aandacht voor kleur van
bloem en wortel. Opvallend is dat in het carmen een toepassingswijze geschetst wordt
(dragen rond het lichaam), terwijl Homerus niets zegt over hoe moly gebruikt moet worden.
Volgens Ducourthial (2003, p. 133) zorgt het magische karakter van de plant, waarbij
geheimhouding past, hier voor terughoudendheid bij Homerus. Het is ook mogelijk dat bij
dergelijke magische planten het dragen als standaard toepassingsmethode impliciet als

bekend wordt verondersteld.

Mogelijke relatie met astrologie

Hieronder worden de beschrijvingen van planten en hun werkingen in het carmen in relatie
gebracht met wat er in de astrologische botanie over gezegd wordt. Als eerste worden de
planten behandeld die gerelateerd zijn aan planeten, daarna die welke in relatie staan tot

sterrenbeelden uit de dierenriem.

a. Planten gerelateerd aan planeten

Chamaimeélon is misschien een plant van de zon, die in de oudheid als planeet werd
aangemerkt. Ducourthial (2003, p. 249) vermeldt deze naam als alternatief voor polygonos,
die hij als plant van de zon beschouwt (pp. 282-285). In het carmen wordt in de beschrijving
van chamaimélon de zon genoemd in verband met het pluktijdstip. Verder zijn er geen

relaties met de zon aanwezig in deze beschrijving.

Pentadaktylos noemt Ducourthial (2003, pp. 363-371) als plant van de planeet Hermes. Ook
in het carmen wordt deze als plant van Hermes aangeduid. Ducourthial (2003, p. 369) stelt
dat in de astrologie de planeet Hermes verbonden is met de lichaamsdelen keel, hals en
mond. Meerdere in het carmen genoemde aandoeningen die genezen kunnen worden met

pentadaktylos hebben op deze lichaamsdelen betrekking. De verbinding met de ogen (het

46



lijden daaraan is ook aanwezig in de beschrijving in het carmen) treft Ducourthial (2003, pp.
369-370) aan in de verhalen die over Hermes de ronde doen: zijn rol als gids en beschermer,
zijn rol als brenger van slaap, zijn verslaan van Argos. Met de ogen en visie is er ook een
verbinding met zien in de toekomst en dromen. Ook afwerende, magische krachten van
pentadaktylos, die ook in het carmen geschetst worden, staan in de astrologie in verband

met Hermes. Zijn magische staf speelt hierbij een rol (Ducourthial, 2003, p. 370).

Peristereoon beschrijft Ducourthial (2003, pp. 344-349) als plant van de planeet Aphrodite.
In het carmen wordt peristereoon direct gekoppeld aan de werken van Aphrodite. Deze
komen ook voor in een tekst uit de CCAG, 8.3, pp. 161-162, die in vertaling is opgenomen in
Ducourthial (2003, p. 344). In deze tekst zien we als gemeenschappelijk met het carmen de
werkingen wat betreft de liefde en die bij aandoeningen van de hals. Opgezwollen
halsklieren en ontstoken amandelen komen in beide teksten voor. In het carmen met de
termen yotpadag en avtiadag, in de CCAG met de termen yolpadag en mapicBbuta. Volgens
de tekst in de CCAG is de planeet Aphrodite verbonden aan het lichaamsdeel van de keel.
Voor het overige is het moeilijk in de literatuur specifieke kenmerken van peristereoon te
vinden die te maken hebben met de planeet/godin Aphrodite, omdat met peristereoon
verschillende planten worden aangeduid (Ducourthial, 2003, pp. 344-349). De subsoorten
van de plant, die ook in het carmen genoemd worden, worden door Ducourthial (2003, pp.
395-397; 400-401) en Thessalos van Tralles (1.2 en 1.3; Friedrich, pp. 83-97) in verband
gebracht met de sterrenbeelden van de stier (peristeroon orthos) en van de tweelingen

(peristereoon hyptios). Een bespreking hiervan volgt later.

Brathu wordt in het carmen direct aan Kronos gekoppeld. Ducourthial (2003, pp. 543-544, n.
132) vermeldt deze koppeling bij de alternatieve naam chamaikyparissos. Ducourthial (2003)
noemt geen andere bronnen dan het carmen voor het leggen van deze koppeling tussen
plant en planeet. Ducourthial (2003, p. 323) geeft als kenmerkende werkingen van planten
van Kronos dat zij helpen bij kwalen die te maken hebben met warmte en met opzwellingen
van vocht. In het carmen wordt de werking tegen waterzucht genoemd die hier mee te
maken zou kunnen hebben (regel 110). Dat zou ook kunnen gelden voor de in het gedicht

genoemde werkingen voor keel, oor en amandelen (regel 108).

Ducourthial (2003, pp. 311-315) beschouwt ook bouphthalmon onder de naam aeizoon als

een plant van Kronos. In het carmen treffen we hier geen verwijzing naar Kronos aan. Er zijn
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meerdere soorten van deze plant en het is daarom moeilijk werkingen eraan te koppelen.
Ducourthial (2003, p. 322) beschrijft als een van de werkingen van de planten van Kronos die

tegen demonen. Die werking zien we ook in het carmen (regels 131-132).

Paionia is de plant van de maan (Ducourthial, 2003, pp. 295-311). Dit is ook het geval in de
tekst van Thessalos 2.2 (Friedrich, 1968, pp. 207-214), waar de naam aglaophotis gebruikt
wordt, die ook in het carmen staat (regel 155). In het carmen wordt in de beschrijving van
paionia de maan alleen genoemd bij het omschrijven van het pluktijdstip. Het carmen wijdt
aan deze plant 33 verzen, maar deze bevatten vooral informatie over naamgevingen,
pluktijdstippen, plukinstructie en een beschrijving van de bewaking van de plant door de
goden. Qua werkingen gaat het om afweren van boze zaken en remedie voor angsten en
koorts. De koorts en demonen zien we terug in Thessalos 2.2, maar daarnaast noemt deze
nog het doen ophouden van storm op zee, remedie tegen opgezwollen halsklieren en
tumoren van de speekselklier, en te sterke aangroei van vlees en wonden. Wat opvalt in de
beschrijving van Thessalos is dat zijn werkingen verschillen bij behandeling bij afnemende of
toenemende maan. In het carmen zien we dit niet terug. De plant wordt hier alleen wat
betreft pluktijdschrift gekoppeld aan de vol wordende maan. Ook Ducourthial (2003, pp.
295-311) beschrijft een groot aantal werkingen van de plant, waaronder het ook in het
carmen genoemde effect op koorts en demonen. Hij besteedt ook aandacht aan de
verschillende effecten in verschillende fases van de maan (p. 310), die in het carmen

ontbreken.

a. Planten gerelateerd aan sterrenbeelden uit de dierenriem

Artemisia wordt in verband gebracht met het teken van de schorpioen (Ducourthial, 2003,
pp. 436-440). Ook Thessalos van Tralles (1.8) schaart deze plant onder dit teken (Friedrich,
1968, pp. 137-150). In de beschrijving in het carmen zien we geen directe verwijzing naar dit
sterrenbeeld. Thessalos van Tralles beschrijft dat artemisia helpt tegen koorts, epilepsie,
aandoeningen van spieren en baarmoeder, en samentrekkingen en ongevoeligheid van
spieren en gewrichten. In het carmen is sprake van oplossing van afmattingen en genezing
van tetanus. Mogelijk is hier een relatie met de spierverschijnselen die Tessalos beschrijft.

Volgens Ducourthial (2003, p. 440) is er via het teken van de schorpioen een verbinding met
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de god Ares, die zijn woonplaats heeft in dit teken, en zouden aandoeningen die de plant
geneest, vooral met deze godheid verband houden. Bij de beschrijvingen die genoemd
worden in het carmen lijkt het verband met Ares echter niet voor de hand te liggen, behalve

misschien bij die welke met bloed te maken hebben.

Peristereoon is eerder beschreven als plant van de planeet van Aphrodite. In het carmen
wordt een onderscheid gemaakt tussen peristereoon orthos en peristereoon hyptios.
Thessalos van Tralles schikt deze subsoorten onder twee verschillende sterrenbeelden uit de
dierenriem: orthos onder de stier (1.2) en hyptios onder de tweelingen (1.3) (Friedrich, 1968,
pp. 83-97). In het carmen zien we geen verwijzingen naar deze dierenriemtekens. Bij
peristereoon orthos is er wat oogaandoeningen betreft een gemeenschappelijkheid in de
beschrijvingen van Thessalos en die in het carmen. Daarnaast zijn er alleen verschillen in de

werkingen die beschreven worden beide werken.

Lelisphakos wordt door Ducourthial (2003, pp. 384-389) beschreven als plant van het
sterrenbeeld van de ram. Ook Thessalos (1.1) beschrijft haar zo (Friedrich, 1968, pp. 68-82).
In het carmen zien we geen verwijzing naar dit teken uit de dierenriem. Thessalos kent er
werkingen aan toe tegen tering, opgeven van bloed, ziektes van de milt, baarmoeder en
nieren en tegen ischias, en hij geeft voor de verschillende onderdelen van de plant precieze
recepten tegen de afzonderlijke aandoeningen. In het carmen zien we het bloedspuwen en
de aandoeningen van de milt en baarmoeder terugkomen, de receptuur is hier meer globaal
beschreven. Ducourthial (2003, pp. 388-389) denkt dat de werkingen van planten van het
teken ram vooral gekoppeld moeten worden aan Ares, die in het teken van de ram
woonachtig is. Het bloedspuwen zou hier in passen en de aandoeningen van de baarmoeder
vanwege hun relatie met bloed. Ook de alleen in het carmen genoemde wonden zouden hier

bij passen.

Conclusie

Het carmen de viribus herbarum bevat een groot aantal mythologische verwijzingen, al zijn
de meeste daarvan te kenschetsen als kort en oppervlakkig en laat de auteur daarin veel
herhaling toe, zoals het geval is bij de aanduidingen van tijdstippen waarbij goden genoemd

worden. De koppeling met mythologie wordt meestal gelegd via het pluktijdstip, de eerste
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vinding, onthulling, schenking of eerste gebruik van een plant of de naamgeving. In drie
gevallen is er sprake van iets uitgebreidere mythologische achtergronden. Een aantal
vermeldingen van goden is mogelijk afkomstig uit de astrologische botanie, waar sprake is

van planeten/goden die aan planten gekoppeld zijn.

Het feit dat, zoals we eerder gezien hebben, het carmen weinig specifiek is in zijn
beschrijving van bereidingen en toepassingswijzen die leiden tot werkingen van planten, en
zeer weinig informatie te bieden heeft op puur botanisch gebied, maakt de vele
mythologische informatie opmerkelijk als we de tekst bekijken vanuit het oogpunt van
informatieoverdracht. In teksten waar het carmen waarschijnlijk gebruik van gemaakt heeft,
zoals De materia medica van Dioscorides en de teksten uit de CCAG zien we dit soort
informatie niet terug, althans niet in beschrijvingen waarnaar Heitsch (1964) in zijn
commentaar bij zijn editie van het carmen verwijzingen opneemt. Slechts bij één tekst in de
CCAG, waarnaar door Heitsch verwezen wordt, zou men iets van een mythologische
verwijzing kunnen lezen: in CCAG, 7, p. 233 wordt de werking van peristereoon (een plant
van de planeet Aphrodite) voor de longen in verband gebracht met Aphrodite als schenkster
van leven. De goden die genoemd worden in de CCAG bij de planten hebben in het algemeen
een astrologische achtergrond. De mythologische vermeldingen in het carmen die
betrekking hebben op eerste vinding, onthulling, schenking of eerste gebruik en op
naamgeving en etymologie (dat zijn ook de meest voorkomende mythologische
vermeldingen) lijken eerder te passen in literaire tradities van de epiek en het hellenistische
leerdicht dan dat zij bedoeld zijn voor inhoudelijke informatieoverdracht. Effe (1977, pp.
198-199) ziet de mythologische verwijzingen als (niet geslaagde) pogingen aan te sluiten bij
het voorbeeld van de Theriaca van Nicander en plaatst ze daarmee ook in het kader van het
hellenistische leerdicht. Op hun rol, gezien vanuit epiek en hellenistisch leerdicht, kom ik

terug in het volgende hoofdstuk.

Namen van goden komen in het carmen een aantal malen voor in een astrologisch-
botanische context, hoewel het onderscheid tussen goden in mythologische zin en planeten
met de namen van goden soms moeilijk te maken is. In teksten als die in de CCAG en ook in
de tekst van Thessalos van Tralles (Friedrich, 1968) worden planten vaak aangeduid met de
planeet waar zij bij horen, bijvoorbeeld: H Botdvn tol Eppol Av to mevtaddktulov (CCAG, 6,

p. 83). Dit zien we terug in het carmen bij pentadaktylos (Hermes) en bij brathu (Kronos). Bij
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andere planten die aan planeten gekoppeld zijn, zijn de verwijzingen in het carmen daarnaar
indirect (bij chamaimélon (zon), bij peristereoon (Aphrodite) en paionia, behorend bij de
maan) of ontbrekend (bij bouphthalmon, behorend bij Kronos; reden hiervoor kan zijn dat er
enkele verzen ontbreken). Misschien wordt hier eerder naar goden dan naar planeten
verwezen (die in de astrologische leer natuurlijk ook sterk samenhingen). Bij de planten in
het carmen die in de astrologische leer gekoppeld zijn aan sterrenbeelden uit de dierenriem
(artemisia (schorpioen), peristereoon orthos (stier), peristereoon hyptios (tweelingen) en
lelisphakos, behorend bij de ram), zien wij nergens in de beschrijving een verwijzing naar het
sterrenbeeld. In de werkingen, en soms ook in de daarmee samenhangende lichaamsdelen,
zien we naast verschillen ook enige gelijkenis tussen de astrologische teksten en het carmen,
zowel bij de planten die horen bij planeten als de planten die horen bij de sterrenbeelden, al
heb ik de indruk dat dit in grotere mate het geval is bij de planten die behoren bij planeten.
Maar er zijn ook vele verschillen aan te wijzen. De in de astrologische botanie veelvuldig
voorkomende vermelding van een zeer precies pluktijdstip met dag en maand en soms uur
erbij, ontbreekt in het carmen. Alleen de beschrijving bij chamaimeélon wordt een daarop
lijkend pluktijdstip genoemd. Al met al concludeer ik dat de dichter van het carmen
waarschijnlijk gebruik heeft gemaakt van teksten vanuit de astrologische botanie, maar dat
dit gebruik gekenmerkt wordt door eenzelfde soort beperkte weergave als we ook met
betrekking tot de botanische informatie in paragraaf 4.2 geconstateerd hebben. De zakelijke
informatie lijkt ook hier meer een aanleiding tot een literaire schepping dan dat overdracht

ervan centraal staat.

4.4 Algemene conclusie uit de inhoudelijke analyse van het carmen

Overdracht van zakelijke informatie lijkt een geringe rol te spelen in het carmen. Dit geldt
zeker voor botanische en farmacologische kennis. Wat betreft mythologische kennis lijkt de
zaak genuanceerder te liggen. Hier heeft de dichter zeker belangstelling voor, maar
waarschijnlijk moeten zijn motieven voor de opname van mythologische informatie eerder
gezocht worden in literaire tradities die het hellenistische leerdicht kenmerken dan dat er

sprake is van een poging de lezer wijzer te maken op dit gebied.

51



De tekst in het carmen kent een groot aantal magische kenmerken, zowel in de kwalen
waarbij afweer of genezing door de werking van planten plaatsvindt (demonen, hekserij,
boze oog etc.), als in voorschriften voor pluktijden als ook in verbindingen met de
astrologische botanie. Als er al gestreefd wordt naar kennisoverdracht moet deze in deze
sfeer gezocht worden. Het is opvallend, dat bijna alle planten die in het carmen beschreven
worden, te typeren zijn als planten die door speciale voorschriften bij pluk en bereiding een
magische werking krijgen en/of als planten die passen binnen de astrologisch context.
Ducourthial (2003, pp. 135-136) plaatst de in het carmen behandelde planten chamaimeélon,
rhamnos en artemisia in de categorie die helende werkingen krijgt door speciale
voorschriften te volgen bij pluk en bereiding. De in het carmen genoemde planten
chamaimélon, pentadaktylos, peristereoon, brathu, bouphthalmon, paionia, artemisia en
lelisphakos kunnen, zoals eerder beschreven, in verband gebracht worden met de
astrologische botanie. Diktamnon en polion staan in regel 919 van de Argonautica Orphica in
een lijst van 25 planten die met Hekate verbonden zijn (Ducourthial, 2003, p. 113).
Chrysanthemon komt voor in het boek van de Cyranides over magie en geneeskunde
(Ducourthial, 2003, p. 254). Moly wordt door Ducourthial (2003, pp. 127-133) gekenschetst
als de magische plant bij uitstek. Daarmee zijn alle planten in het carmen behalve kentaurion

en enalia drus verbonden met magie of astrologie.

In het volgende hoofdstuk wordt het carmen geanalyseerd als literair werk. Mogelijk ligt
daar een grotere motivatie voor het schrijven van dit gedicht. De rol van de mythologie zal

daarbij opnieuw aan bod komen.
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Hoofdstuk 5. Analyse van het gedicht als literaire compositie

5.1 Inleiding

Na geconstateerd te hebben dat inhoudelijke informatieoverdracht slechts een geringe rol
speelt in het carmen en dat deze — voor zover aanwezig — vooral betrekking heeft op
magische aspecten van botanische farmacologie, zal ik het gedicht in dit hoofdstuk
analyseren vanuit literair oogpunt. Daarbij wordt het geplaatst in de traditie van de epiek en
het hellenistische leerdicht. Voor deze analyse volg ik de onderverdeling die Overduin (2015)
hanteert in zijn analyse van de Theriaca van Nicander. Dat wil zeggen dat achtereenvolgens
narratieve aspecten, structuur, taal, metrum, intertekstualiteit en literaire motieven aan bod

komen.

In de inleiding zijn al basiskenmerken van het leerdicht aan bod gekomen: de dactylische
hexameter als metrum, een didactische setting met een enkelvoudige instruerende stem en
een al dan niet bij name genoemde adressaat, die de rol van leerling heeft, poétisch
zelfbewustzijn, poétische gelijktijdigheid en verlevendiging van de tekst met interessante
verhalen (vaak mythologisch) die met het behandelde onderwerp te maken hebben. Dit zijn
ook de kenmerken die Overduin (2015, pp. 12-31) behandelt in zijn typering van het
leerdicht en die hij aantreft in de Theriaca van Nicander (p.31). Ook in onderstaande analyse
van het carmen komen deze terug. Begonnen wordt met een narratieve analyse, waarin de

instruerende stem en aangesprokene een belangrijke rol spelen.

5.2 Narratieve analyse

Voor het hellenistische leerdicht is het voorkomen van een dramatische setting, waarin
sprake is van instructie van essentieel belang (Overduin, 2015, p. 31). Zonder zo’n setting
zou er eerder sprake zijn van een catalogusachtige opsomming van kennis dan van een
leerdicht (p.29), een verschil dat bijvoorbeeld zichtbaar is tussen de Theogonie van Hesiodus
en zijn leerdicht Werken en dagen. De didactische setting komt tot stand door de rollen die

de auteur en toegesprokene in het gedicht spelen.

Overduin (2015, pp. 31-32) onderscheidt vier rollen die de auteur speelt in de Theriaca:

53



e De historische auteur
e De “ideale” auteur
e De instruerende auteur

e Een onafhankelijke auteur die in het gedicht opduikt

In het carmen spelen de eerste drie een rol, de laatste komt niet voor en is typisch voor de

Theriaca.

De historische auteur van het carmen is onbekend. Onbekend is ook of deze zelf deskundig
was op het gebied van de farmacologische botanie. Op grond van wat in paragraaf 4.2
behandeld is over de aanwezigheid van informatie op dit gebied in het carmen, ga ik ervan

uit dat dit niet het geval is.

De “ideale” auteur is de auteur die zich in een spel van geleerdheid en kennis richt tot een
publiek dat dit spel kan begrijpen en appreciéren. De vele toespelingen op etiologie en
etymologie en de vele homerische frasen die in het carmen te vinden zijn, kunnen in dit
kader geduid worden. De in het vorige hoofdstuk besproken mythologische achtergronden
bij naamgevingen van planten en hun eerste vinding, onthulling, gebruik of schenking passen
in dit spel. Voor de leerling hebben zij hooguit de betekenis van aanvullende weetjes over
planten, een publiek van kenners zal ze herkennen als genre-eigen elementen. Zij zullen deze
toespelingen op waarde weten te schatten. Zoals bij de bespreking van rhamnos (regels 14-
20) in paragraaf 4.3 te zien is, kunnen deze achtergronden ingewikkelde vormen aannemen:
er wordt een verband gelegd met mythologisch eerste gebruik (Athene gebruikt als Nemesis
de plant voor reiniging), met mythologie en naamgeving (Nemesis gaat vaak vergezeld van
het epitheton Rhamnousia), en met geografie en naamgeving (een beroemde tempel van
Nemesis ligt in de demos Rhamnous). Waarschijnlijk is er ook bij de alternatieve naam
pasithea voor de plant artemisia (regel 27) sprake van dit soort complexe verbanden: zoals
in paragraaf 4.3 aangegeven kan pasithea gebruikt zijn als naam van een van de Chariten,
waarvan in dezelfde regel sprake is, maar is het ook mogelijk dat er op het vlak van de
naamgeving van de plant een verbinding gezocht wordt met ta peydAa MaciBea, een festival
in de tempel van Artemis te Ephesus. Tenslotte kan ook zijn dat pasithea hier gebruikt wordt
in de betekenis van “voor allen zichtbare”, waarmee de relatie van Artemis met de maan tot

uitdrukking komt. Complexe verbanden, waarbij niet direct duidelijk is of de voorgestelde
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alternatieven elkaar uitsluiten of dat een dergelijk complex samengaan van betekenissen
bedoeld is. Ook intertekstuele verwijzingen die in een latere paragraaf aan bod komen,

dragen bij aan het literaire spel tussen een geleerde auteur en een geleerd publiek.

Dit geleerd publiek kan worden aangeduid als de externe toegesprokene: er is sprake van
gerichtheid op dit publiek, maar binnen het gedicht speelt het geen rol. Het kan zijn dat dit
publiek bestaat uit toehoorders, maar het is ook mogelijk dat het er een van lezers is.
Overduin (2009, p. 43) is van mening dat er bij de Theriaca eerder sprake zal zijn van een
publiek van lezers dan van toehoorders. Onder andere in de lengte van de Theriaca vindt hij
ondersteuning hiervoor. Dat argument geldt minder voor het carmen, hoewel we over de
lengte daarvan niet met zekerheid kunnen spreken. Aanwijzingen die zouden duiden op een
salonachtige literaire voordrachtcultuur ontbreken echter in het carmen, en de externe
toehoorder kan ook in het geval van het carmen worden gezien als een publiek van literati,

waarbij lezen een goed alternatief kan zijn voor toehoren.

De instruerende auteur brengt de inhoud naar voren middels instructie aan een leerling of
aan een intern aangesprokene die een meer algemeen karakter heeft (general you),
waarmee ook de lezers zich zouden kunnen identificeren. Er is in het carmen sprake van een
niet bij name genoemde leerling (drie keer aangesproken met koUpe: in regels 74, 140 en
157), die instructies krijgt voor het plukken van de planten en ook voor het behandelen van
zichzelf of andere mensen. Hierbij wordt veel gebruik gemaakt van imperativi. Vaak begint
de behandeling van de plant met een opdracht (zoals het geval is bij artemisia,
pentadaktylos, diktamnon, brathu, bouphthalmon, paionia, polion (een constructie met §¢l
wordt hier gebruikt), moly en chrysanthemon (imperativus pro infinitivo) en ook binnen de
beschrijvingen van planten zijn er dergelijke opdrachten. Deze maken dat het gedicht het
karakter krijgt van poétische gelijktijdigheid, waarbij de instructies in het gedicht samen
lijken te vallen met de ontwikkeling van het gedicht zelf, een element van het leerdicht dat
Volk (2002, pp. 39-40) benadrukt en ook Overduin (2015, p. 37) constateert in de Theriaca

van Nicander.

In enkele gevallen is duidelijk tot wie de instruerende stem zich richt. Dat is onder andere
het geval als de koUpe wordt aangesproken (regels 74, 140 en 157) en als de leerling wordt
opgedragen mensen op een bepaalde manier te behandelen: dit laatste is bijvoorbeeld het

geval bij de planten artemisia (regels 35-36), peristereoon (regels 71-73) en bouphthalmon
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(regels 130-132 en 135-137). In drie van de vier gevallen gaat de imperativus hier gepaard
met een in het futurum omschreven gevolg (35-36, 71-73 en 135-137). In de regels 136 en
137 staan twee opvallende imperativi, namelijk die van de derde persoon: respectievelijk
AapBaveétw en amontuodtw. Als we ervan uitgaan dat dit in feite instructies zijn aan de
koUpe (hij moet zorgen dat de patiént neemt en uitspuugt), zijn ze, hoewel zij uitzonderlijk
zijn binnen het genre van het leerdicht, mijns inziens goed te plaatsen: “geef (jij, jongen;
imperativus tweede persoon) dit aan iemand, en iemand moet dat dan nemen (imperativus
derde persoon) wanneer ...”. Eén keer is er sprake van een duidelijke, expliciete aanspreking
van mensen in het algemeen: in regel 209-210 (unkétL taolG // mtnvoug GvBpwrot
Bavpalete; “jullie mensen, bewondert niet meer gevleugelde pauwen”). In de gevallen
waarin de instruerende stem spreekt in de eerste persoon (kentaurion, regels 114 en 124;
paionia, regel 160) is het duidelijk dat de jongen wordt aangesproken: in alle drie deze
gevallen wordt ook het persoonlijk voornaamwoord oe gebruikt. Hier is ook duidelijk sprake
van poétisch zelfbewustzijn. De formulering in regel 114 (NOv & Aitol ép<é>w pAN’
aplppadec oudE oe kelow; “Nu dan zal ik heel duidelijk zeggen en jou niet verbergen”) is
typisch voor het laten lijken of de handeling van de tekst nu plaatsvindt door het gebruik van
vOv en de performative futuri in de eerste persoon, die niet verwijzen naar een tijd in de
toekomst maar naar iets dat nu direct plaatsvindt in de performance van het gedicht
(Faraone, 1995, p. 1). Tegelijk lijkt deze formulering ook op een homerische formule: ofjpa
O€ poL 108’ Esumev apLdpadic, ovdE os kevow (“mij wees toen dit duidelijke teken, en ik zal
jou niet verbergen”) in Od. 23.273 en verschillende andere plekken in /. en Od. (met
varianten). Ook tijdsaanduiding aOtika in regel 40 (pentadaktylos) bij de plukopdracht kan in
dit licht van tegenwoordig houden van de handeling bezien worden. Volgens Overduin
(2015, p. 37) dragen dit soort tijdsaanduidingen bij aan het geven van een gevoel van het

heden aan de tekst.

In een aantal gevallen is niet met zekerheid te zeggen wie wordt aangesproken. Dat geldt
voor de eenvoudige opdrachten aan het begin van de beschrijving van planten (“pluk”,
“neem”, “zoek” etc.), hoewel het aannemelijk is dat hier meestal de jongen wordt
aangesproken, gezien ook het voorkomen van ietwat abstractere opdrachten als érmupaiieo
(regel 74, waarin de jongen genoemd wordt, en regel 128; “probeer”) ¢dpaleo (regel 105;

“leer kennen”), die mogelijk op een beoogd langer durend leereffect wijzen. Boven hebben
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we gezien, dat de leerling soms instructies ontvangt over hoe mensen te behandelen. Er zijn
echter ook omschrijvingen, waarin het niet duidelijk is of het gaat om het behandelen van
derden door de jongen en waarin niet kan worden vastgesteld of het de bedoeling is dat de
jongen de behandeling op zichzelf toepast of dat niet de jongen wordt aangesproken, maar
een algemeen interne toegesprokene (general you) die de behandeling op zichzelf toepast.
Enkele voorbeelden hiervan: mavta yap aABrnoato novov popcwv nept owpa (regel 44,
“moge jij zo, het dragend rond het lichaam, alle ziekte genezen): het participium ¢opéwv in
de nominativus sluit het geval uit dat de jongen een ander geneest, tenzij hier sprake is van
het dragen rond het lichaam van de jongen, wat een genezend effect heeft op een ander,
een alternatief dat misschien minder onlogisch is dan het op het eerste gezicht lijkt, gezien
ook het feit dat in regel 72 mogelijk beschreven wordt dat de jongen zich met takjes plaatst
tegenover een vermoeid iemand om een demon te verdrijven. Buiten deze mogelijkheid zijn
er de opties dat de jongen zichzelf behandelt of dat een algemene toegesprokene zichzelf
geneest. Een soortgelijk geval doet zich voor in de regels 62-65: g0 & omdtav £€8¢Anc mdvov
0OV dkéoaobal // appatioag mepl oW eplotepe®va TOV 6pOOV // HeAiou KOGHOV
TOV Atéppova KukAwoavtog // mavoelg 0¢pBaApoio ducavyéag appAvviipag (“Telkens
wanneer je pijn van ogen goed wilt genezen, zul je, nadat je rond het lichaam de rechte
peristereoon gebonden hebt, nadat de zon de niet eindigende kosmos omcirkeld heeft,
slecht zicht veroorzakende verblindingen van het oog doen ophouden”) en in regel 191: tv
Botavnv nept cOpa dopiv €xBpoug UTaAVEELS (“de plant om het lichaam dragend zul je aan
vijanden ontsnappen”). Overduin (2009, pp. 40-41) stelt dat dergelijke veranderingen van
toegesprokene voorkomen in de Theriaca van Nicander en ook al in Werken en Dagen van
Hesiodus. Hij stelt dat in het leerdicht de leerling de dramatische setting bepaalt, maar dat
de boodschap uiteindelijk gericht is op een wijder publiek. Dat verklaart de shifts in
aanspreken en ook de mogelijke onduidelijkheden daarbij. Of deze inconsistenties daarbij
beschouwd moeten worden als slordigheden van de dichter of als eigen aan het genre, valt

niet te onderscheiden. Feit is, dat ze in veel leerdichten te vinden zijn.

Bij enkele beschrijvingen van planten in het carmen is geen aangesprokene zichtbaar. Die
hebben een meer catalogus-achtig karakter, de dramatische setting lijkt afwezig. We zien dit
in de beschrijvingen van chamaimeélon, rhamnos en lelisphakos. De boodschap wordt hier

vooral overgebracht door beschrijvingen van waar de plant goed voor is. Dergelijke passages
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komen ook voor in de Theriaca, bijvoorbeeld de regels 483-492, maar zijn daar toch vrij
zeldzaam. Het lijkt of de dichter hier even de geschapen dramatische setting, waarin een

adressaat vereist is, vergeet.

Concluderend kan gezegd worden dat het carmen in narratologisch opzicht veel kenmerken
vertoont van het leerdicht. De gelijkenissen van het carmen met de Theriaca van Nicander in

dit opzicht zijn opmerkelijk te noemen.

5.3 Structuur

Een andere onderverdeling van het carmen als geheel dan die op basis van afzonderlijke
planten kan ik niet ontdekken. Er zijn geen afzonderlijke grotere gehelen te identificeren
zoals in de Theriaca, waar slangen apart beschreven worden van andere schadelijke dieren
en behandeling apart gehouden wordt van de beschrijving van de dieren en hun beten
(Overduin, 2015, pp. 49-53). Ook bij de overgangen van de ene plant naar de andere, kan ik
geen ordeningsprincipes ontdekken. Wel lijkt er sprake van lexicale structuurmarkeringen bij
de overgang tussen de beschrijvingen van de afzonderlijke planten: negen beschrijvingen
beginnen, zoals eerder gezegd in paragraaf 5.2, met een opdracht (artemisia, pentadaktylos,
diktamnon, brathu, bouphthalmon, paionia, polion, moly en chrysanthemon), één met
performatieve futuri in de eerste persoon (kentaurion; regel 114). Overduin (2015, pp. 61-
63) ziet het herhaaldelijke gebruik van deze lexicale structuren aan het begin van een
beschrijving als een manier om een sectie-overgang te markeren. Er zijn drie andere planten
die ook in aanmerking zouden komen voor een dergelijke markering (rhamnos, lelisphakos
en enalia drus). Bij rhamnos wordt de overgang aangegeven door het als eerste woord
opnemen van de naam, bij lelisphakos wordt ook begonnen met een naam (kission)
vergezeld van het aanwijzend voornaamwoord t08¢, bij enalia drus lijkt avtdp de overgang
te markeren. Bij de plant chamaimeélon is het niet mogelijk iets op te merken over een
markering van de overgang omdat het mogelijk de eerste beschrijving is en bij peristereoon
geldt hetzelfde omdat het begin van de beschrijving ontbreekt. De volgorde van de planten
in het carmen komt gedeeltelijk overeen met de volgorde van planten in De materia medica,

zoals beschreven is in paragraaf 3.2.
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De beschrijvingen van de planten verlopen niet volgens een vast stramien, waarin
bijvoorbeeld een vaste volgorde te ontdekken is van aspecten als naamgeving, werking,
pluktijdstip, toepassingswijzen, protos heuretes etc. Werking kan als eerste vermeld worden,
zoals bijvoorbeeld bij chamaimélon, rhamnos en moly, maar kan ook later in de beschrijving
aan bod komen (bijvoorbeeld artemisia en paionia), naamgeving komt in het algemeen in
het begin van de beschrijving voor, maar kan dan later in de beschrijving weer terugkomen
(bijvoorbeeld bij rhamnos en paionia). Pluktijdstip kan in het begin komen (bijvoorbeeld bij
artemisia), maar ook op het laatst (bijvoorbeeld bij chamaimélon en kentaurion). Soms komt
het pluktijdstip twee keer in een beschrijving voor op verschillende plekken, bijvoorbeeld bij
paionia in het begin (regels 141-143) en in het midden in de regels 157-160. De
mythologische achtergronden maken een zo groot deel uit van het carmen dat het
nauwelijks zinvol lijkt hier te spreken van digressies, nodig om saaie plantkundige of
farmacologische beschrijvingen te onderbreken, zoals dat in de Theriaca wel het geval lijkt
(Overduin, 2015, pp. 57-59). Zij lijken eerder een essentieel onderdeel van de tekst te zijn,
hetgeen de typering van het carmen als gericht op een publiek van literati ondersteunt. De
lengte van de beschrijvingen van de planten varieert sterk. Ook hier kan ik geen relatie met
inhoudelijke aspecten ontdekken. Het zou kunnen zijn dat de auteur streeft naar variatio,
maar ik ben niet geneigd dit aan te nemen. Zoals we in de volgende paragraaf zullen zien, is
ook zijn taalgebruik weinig gevarieerd en komen er zeer veel formules in voor. Effe (1977, p.
198) stelt over de structuur van het gedicht: “Bestimmte Aufbau- und Gliederungsprinzipien
asthetischer Art werden dabei [bij de beschrijving van medische en magische werkingen van

planten] nicht sichtbar.”

Concluderend komt het erop neer dat het carmen geen heldere structurele kenmerken
vertoont. Er zijn bij de aanvang van de beschrijvingen van de afzonderlijke planten
structurele lexicale elementen te zien, die overgangen ondersteunen, maar voor het overige
zijn er weinig of geen structurele elementen aan te wijzen in het carmen als geheel, binnen
de afzonderlijke beschrijvingen en in de afwisseling van plantkundig-farmacologische en
mythologische elementen. Heitsch (1963, p. 49) ziet in het carmen een streven
onderscheiden elementen als namen en dingen, mythe en werkelijkheid, heden en verleden

in een samenhangend geheel samen te voegen. Daarin vindt vermenging plaats van zaken
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die normaal gesproken gescheiden zijn. Mogelijk moet het ontbreken van strakke structuren

in het carmen in dit kader bezien worden.

5.4 Taal

In dit onderdeel wordt de taal van het carmen geanalyseerd door deze te relateren aan de
taal in de Theriaca van Nicander, waarmee het carmen een directe relatie heeft, en aan de

epische taal van Homerus.

Relaties met de taal van Nicander

Allereerst zal ik het taalgebruik spiegelen aan dat van Nicander, aan wiens Theriaca de
auteur van het carmen, zoals eerder gezegd twee verzen ontleent (115 komt gedeeltelijk en
117 volledig overeen met Theriaca 501 en 502) en waarmee het enkele opvallende woorden
gemeenschappelijk heeft. Zo lijkt de uitdrukking icoppemnég axbog (regel 98) met het
zeldzame looppenég afkomstig uit Nicander’s Theriaca (regel 646). Overduin (2015, pp. 65-
67) beschrijft als typisch taalgebruik in de Theriaca onder andere een voorkeur voor het
gebruik van adjectiva eindigend op -6€1g en -rjelg. Opvallend is dat deze in het carmen alleen
voorkomen in verzen of formuleringen die ontleend zijn aan Nicander: vidpoevtt in regel 117
dat overeenkomt met Nic. Ther. 502 en dxav6fiev in regel 8, dat in de formulering dkavBOfiev
nietaAelov overeenkomt met Nic. Ther. 638. Substantiva op -glov zijn ook typisch in het
taalgebruik van Nicander. Ook dit verschijnsel zien we in het carmen alleen in de
waarschijnlijke overname van de formulering uit de Theriaca in regel 8. Overduin (2015, p.
66) ziet bij Nicander ook een voorkeur voor samengestelde adjectiva beginnend met moAu-.
In het carmen zien we twee van dit soort samenstellingen: moAvwvupogin regel 111 en
noAudappakoc in regel 127. Van de adverbia op -nv, een andere door Overduin
geconstateerde voorkeur in Nicander’s Theriaca, komt slechts één vorm voor in het carmen:
Ainv in regel 122. Dit kan echter ook wijzen op algemeen episch taalgebruik. Deze vorm komt

veel voor in llias en Odyssee.

Nicander is bekend om het creéren van nieuwe woorden, onder andere door onverwachte

samenstellingen te maken (Overduin, 2015, p. 65). In het carmen zijn hier ook voorbeelden
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van te vinden, zo noemt Effe (1977, p. 198, n. 2) in dit verband énmipwokelv (24),
appBAuvtiipag (65), okuhakoSpopog (141) en dakeoipppotov (147). Er zijn nog vele andere
voorbeelden (ik noem hier de woorden waarbij in de TLG alleen het carmen vermeld wordt):
Auoikomov (28), voooepyad (39), ovelpodotetpav (42), aAditoeldég (78), kakotépuova (94),
neccomnotlnoapeval (103), mavuneUkukAog (134), dvékkpitov (138), yAaBprvnv (151),
AMOUALOMOV (174), dpmAaki®dTy (175), dkpokopUpBoug (178), pwlotoutcBev (179) en
¢uAdkelav (182). Ook opalep® (101) komt alleen voor in het carmen, maar dit is een
overname in iets andere vorm van poaAep®: in regel 101 komt het woord voor samen met
niupl en paAep® mupl is een homerische combinatie (in de identieke versregels /. 20.316 en
Il. 21.375). Reece (2009, p. 68) vermeldt dat het homerische epitheton bij vuur paAepog in
het carmen voorkomt als cpaAepog. Hij schaart (o)uaAepog onder de s- en s-loze
dubbelvormen, die mogelijk een gevolg zijn van metanalyse (het ontstaan van alternatieve
woordvormen door veranderingen in de segmentatie van woorden). Xapatkumnaptooov (106)
komt alleen voor in het carmen en in een parafrase van Eutecnius van Nicander’s Theriaca,
die samen met De materis medica en het carmen is opgenomen in een byzantijns manuscript

uit de tiende eeuw, dat is opgenomen in de Morgan Library in New York (ms. 652).

Overduin (2015, p. 74) beschrijft het gebruik van de figura etymologica in Nicander’s
Theriaca, waarbij hij de definitie van dit verschijnsel wat oprekt. Staat het in de strikte zin
voor het in de buurt van elkaar voorkomen van een werkwoord en een daaraan gerelateerd
zelfstandig naamwoord, beide afkomstig van dezelfde stam, Overduin gebruikt het voor de
gevallen waarin Nicander op onopvallende wijze verwante woorden in dezelfde regel of
anderszins vlak bij elkaar gebruikt. Mogelijk treffen we deze ook in het carmen in beperkte
mate aan: Aucikomov - AUeL yap komov (28, 30), dvelpodotelpayv - dveipata (42, 43),
KaKOTEpHOva — Kakorold (94, 95) en de wat verder uit elkaar staande woorden kopupfov -
akpokopUUPBoug (173, 178), die misschien meer de functie hebben dat zij de beschrijving van
polion omsluiten. Een niet echt etymologisch, maar wel lexicaal verband lijkt er te zijn er
tussen énupwokelv — peyyog (24, 25), dasopuBpotou — dpeyyog (53, 54; 124, 125) en
ayhaodwtida — péyyeog (155, 156)

In tegenstelling tot Nicander’s Theriaca is er slechts een bescheiden gebruik van poétische
technieken als chiasme, hyperbaton en asyndeton. Er is nergens sprake van de in de

hellenistische poézie gewaardeerde vorm waarin een vers wordt ingesloten door een
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zelfstandig naamwoord en bijbehorend bijvoeglijk naamwoord, wel is een dergelijke
constructie twee keer aanwezig met zelfstandig naamwoord en participium (64 en 172).
Versus tetracoli treffen we zeven keer aan (8, 65, 78, 79, 104, 119, 155), iets minder dan in
de Theriaca: 3,2% tegenover 4,2% (Overduin, 2015, p. 81). De frequentie is in beide gevallen
hoger dan in archaische poézie: Homerus (1,5%) en Hesiodus (2,3%) (p. 81). Opgemerkt
moet worden dat de alexandrijnse dichters sterk variéren in het gebruik van versus tetracoli:
Nicander, Aratus en Apollonius scoren boven de 3%, terwijl Theocritus en Callimachus onder

de 2% blijven (p. 81).

Overduin (2015, pp. 83-85) merkt op dat de taal in de Theriaca erg gevarieerd is, onder
andere door het vele gebruik van synoniemen. In zekere mate is dit in het carmen ook het
geval (zie de nieuwe woorden, die eerder in deze paragraaf behandeld zijn), maar opvallend
zijn hier toch ook de vele herhalingen van woorden. Dit gebeurt in een formulaire context,
waarover later meer, maar ook daarbuiten. Een woord als Botavn komt in zijn verbuigingen
11 keer voor (regels 24, 71, 74, 76, 105, 111, 133, 135, 140, 178, 191), ook dicht bij elkaar
zoals in de regels 71, 74 en 76. Voor dopéw geldt dit zeven keer (21, 44, 173, 182, 191, 203,
214), voor movos zes keer (22, 44, 62, 66, 87, 97), en voor katanAdoow vier keer (49, 86, 88,
90). Opvallend is ook het gebruik van ééeAacat dat in deze vorm drie keer voorkomt (in regel
67 en 177 in een vrijwel identieke formule, en dichtbij regel 177 in een andere betekenis in

regel 172).

Concluderend kunnen wij zeggen dat de auteur van het carmen wat betreft de introductie
van nieuwe woorden en mogelijk ook wat betreft de figura etymologica deze voor Nicander
typische werkwijzen volgt. Van andere in de hellenistische poézie ingevoerde en door
Nicander gebruikte vernieuwingen zien we zeker instanties terug in het carmen, maar of hier

sprake is van navolging, is twijfelachtig.

Relaties met de taal van Homerus

De taal van het carmen heeft duidelijk relaties met episch taalgebruik zoals we dat bij

Homerus aantreffen. Hieronder enkele van deze overeenkomsten:
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Gebruik van n, als lange a in het Attisch gebruikelijk is: intpot (4, 82), kU6pn (34),
kpadin (184) etc., naast gevallen waarin de o wel wordt gebruikt: 8ed (19, 55, 142,
197) (Del Henar Zamora Salamanca, 1988, p. 234).

Voorkeur voor niet-gecontraheerde vormen: 'HeAlou (25, 53), valetdovteg (92),
otuyéovrtl (167) etc. (Del Henar Zamora Salamanca, 1988, p. 234).

Dubbele o in plaats van enkele in verbale vormen: {éocag (34), €Adoon (33), naast
€€elaoal (67,172,177). Daarnaast komen vormen van 6cog voor met dubbele o (120,
202, 207) naast vormen met enkele o (82, 102, 154) (Del Henar Zamora Salamanca,
1988, p. 235).

De genitivus eindigend op -oto komt voor in de regels 15, 36, 96, 108, 169, 173, 194,
197, maar de genitivus op -ou komt frequenter voor.

De dativus pluralis in de derde declinatie -eoolt komt voor bij mavteoot (11) en
dpikeool (167), maar ook maowv (41,118) en ¢ppeoi (184) komen voor (Del Henar
Zamora Salamanca, 1988, p. 237).

Voor sommige woorden worden episch-lonische vormen gebruikt: dotot (59),
Eppeiacg (181), yatla (202) en yalav (58, 146), maar ook yfic komt voor (151) (Del
Henar Zamora Salamanca, 1988, p. 235).

Het suffix -dpL komt in één uitdrukking voor: kpatepiidL Bindt in regel 16. Naast dit
voorkomen vinden we deze uitdrukking in deze vorm alleen bij Homerus (/. 21.501;
0d. 9.476; Od. 12.210). Met n in plaats van n kom deze uitdrukking één maal voor in
de Argonautica Orphica en in drie commentaren op Homerus.

Het ontbreken van augment komt voor bij indicativus aoristus en imperfectum:
ouuBalov (18), BEomioav (75), epet’ (111), SGke (146, 182; E6wke komt voor in de
regels 109 en 186), kAfjlov (148), Gvwya (160), pepunptlev (184). Overduin (2015, p.
68) constateert het incidenteel ontbreken van augment in de indicativus aoristus ook

in de Theriaca van Nicander.

Uit het voorkomen van deze taalvormen lijkt het duidelijk dat de auteur van het carmen

aansluiting gezocht heeft bij episch taalgebruik, in het bijzonder het taalgebruik van

Homerus. Hierbij kunnen metrische overwegingen een rol gespeeld hebben. Het feit dat hij

naast deze homerische taalvormen ook vaak de meer klassieke vormen gebruikt, zou hierop

kunnen wijzen. Ook in het volgende onderdeel, waarin hapax legomena, homerische
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uitdrukkingen en formules onderzocht worden, komen aanwijzingen van homerisch

taalgebruik naar voren.

Hapax legomena, homerische uitdrukkingen en formules

Het opnemen van woorden die slechts één keer voorkomen in llias en Odyssee, een praktijk
die in de hellenistische poézie veelvuldig voorkwam, beschouwt Overduin (2015, p. 69) als
een uitdrukking van het geleerde karakter van deze dichtkunst. In de Theriaca van Nicander
treft hij dan ook vele van deze hapax legomena aan (p. 70). Ook in het carmen komen ze
voor. Woorden waarbij ik een kans aanwezig achtte dat ze slechts één keer in de /lias en
Odyssee voor zouden komen, heb ik op dit kenmerk gecheckt in het Mehler woordenboek op
de gedichten van Homéros (Mehler, 1972) en op grond daarvan ben ik gekomen tot
onderstaande lijst van hapax legomena in llias en Odyssee in het carmen, waarbij ik door de

gevolgde werkwijze geen volledigheid garanderen:

vémobdag (21), maolBénv (27, 144), 66outopou (30), koitalg (70), kvwdala (81), (>xveaotv (85),
kavpatt (91), oBevapdv/ob (107, 116), Aruodwpog (119), BacAnida (140), Edwproavto
(144), 06¢evewv (5, 158, 213), £kmpoAunovd’ (160), mupetov (167), kopupBov (173),
Koupotpodov (188), dpuliov (193), cuvéplBog (200), Bpedn (203).

Omdat uit de eerder vermelde overgenomen verzen uit de Theriaca van Nicander duidelijk is
dat de auteur van het carmen dit werk direct of indirect gekend heeft, ben ik in de TLG
nagegaan of hij boven genoemde woorden mogelijk uit Nicander’s (gehele) werk heeft
overgenomen. Dat lijkt in beperkte mate een mogelijkheid, het merendeel ervan wordt niet
daarin gebruikt. Bij 7 van de 19 woorden is dat wel het geval: vénodacg (21), kottaig (70),

kvwdoaAa (81), i>xveowv (85), 06evewv (5, 158, 213), k6pupPov (173) en Bpedn (203).

Naast deze hapax legomena uit llias en Odyssee treffen we ook een aantal aan Homerus’
werk ontleende uitdrukkingen aan, bijvoorbeeld het boven vermelde kpatepfidpt Bindt (16),
het al eerder in paragraaf 4.2 besproken {eidwpov Gpoupav (106), wpn v siapwvij (126), dat
precies in deze vorm vier keer in llias en Odyssee voorkomt (/I. 2.471, Il. 16. 643, Od. 18.367
en Od. 22.301), ¢ppeot pepunpilev (184) dat voorkomt in Od. 22.333 en daarnaast op andere
plekken in andere varianten, en het meerdere malen in /llias en Odyssee voorkomende £pkog
060vtwv (47). De uitdrukking mupl opoAep® (101) is gelijk aan de homerische uitdrukking
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miupl pakep® (/. 20.316 en /1. 21.375). Heitsch (1963, p. 47) ziet vow Kal éxédpovi BouARi
(159, 196) als een niet geheel met de gebruikelijke teksten van llias en Odyssee
overeenkomende overname van de uitdrukking van Homerus vow kat énidpovt BouAd in Od.
3.128.’Exédpwv komt in de llias vooral voor als epitheton van Penelope. Mehler (1972, p.
374) vermeldt dat het in Od. 19.326 ook voorkomt samen met uftig en vermeldt daarbij als
alternatieve lezing émidpwv. Opvallend is ook dat in het carmen samen met de hapax
legomenon cuvéplBog (200) de formulering van het vers (kal tote ool cuvéplBog ap’ Egetal
Adpoyévela) overeenkomst vertoont met de passage in Od. 6.32 (kati tol éyw cuvepLlBog ap’

gopal, 6dpa taxlota).

Een bekend verschijnsel in llias en Odyssee is het voorkomen van herhaaldelijk gebruikte
formules. Dit zien we in sterke mate in het carmen terug. In paragraaf 4.2 zijn meerdere van
deze formules al aan bod geweest. Vaak komen ze voor met kleine variaties, bijvoorbeeld in
de verzen 12-13, 164-165, 215-216 worden nagenoeg identieke formuleringen gebruikt bij
de beschrijving van de werkwijze bij en afweereffecten van verschillende planten. Een
gedeelte van deze formulering komt terug in regel 180 bij weer een andere plant. Ook in de
regels 51, 131 en 204 worden nagenoeg dezelfde formuleringen gebruikt om duidelijk te
maken waartegen verschillende planten werken. De regels 131 en 204 worden daarbij
gevolgd door de vrijwel identieke regels 132 en 205. Bereidingswijze en werking van twee
verschillende planten worden in vers 67 en 177 vrijwel identiek beschreven. Bij de
beschrijving van het pluktijdstip bij verschillende planten wordt het tijdstip dat de zon op het
punt staat op te komen nagenoeg identiek beschrijven in de regels 25, 54 en 125 en ook de
beschrijving van een toekijkende maan in de regels 10-11, 142-143 en 197-198 vertoont
opmerkelijke overeenkomsten. Verder zijn er nog enkele kleinere formulaire uitdrukkingen:
niavteg émxBoviol kahéouowy in regel 56 komt gevarieerd terug in de regels 195 en 92. De
enigszins van de gebruikelijke teksten van llias en Odyssee afwijkende formulering vow kat
€xédpovi BouAr), waarover hier boven al geschreven is, komt in twee regels voor: 159 en
196. We zien dus een omvangrijk formulair taalgebruik in het carmen, net zoals dat in llias
en Odyssee het geval is. Hiermee wordt naar alle waarschijnlijkheid aansluiting gezocht bij

kenmerken van de epiek van Homerus.

Al met al lijkt de conclusie gerechtvaardigd dat de auteur van het carmen gebruik gemaakt

heeft van de taal van Homerus. De reden hiervoor ligt mogelijk in het navolgen van
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praktijken die in het hellenistische leerdicht gebruikelijk waren (bijvoorbeeld het streven
naar opname van hapax legomena), de concrete uitvoering ervan in het carmen lijkt echter
niet alleen gebaseerd te zijn op hellenistische werken, maar grijpt terug op de
oorspronkelijke bronnen. Wat betreft aansluiting bij de taal van Nicander vertoont het
carmen een duidelijke overeenkomst in het creéren van nieuwe woorden en mogelijk de
figura etymologica. Andere taalvernieuwingen van Nicander vinden minder of geen

navolging.

5.5 Metrum

In bijlage A is de scansie van het carmen weergegeven. De dactylische hexameters zijn als
volgt verdeeld in dactylen en spondeeén: 21 van de mogelijke 32 dactylus — spondee
combinaties komen voor. Het meest voorkomend is de combinatie dddsd (16,0%)%?, gevolgd
door ddddd (14,5%), sdddd (10,1%), dsddd (9,7%), sddsd (8,7%), dsdsd (7,7%) en ssddd
(6,3%). Deze zeven combinaties samen komen voor in 73,0% van de regels. Er is meer
variatie dan in Nicander’s Theriaca waar zes combinaties 82,7% van de gevallen vullen:
dsddd (22,7%), ddddd (21,4%), sdddd (12,6%), dsdsd (9,0%), dddsd (8,6%) en ssddd (8,5%)
(de cijfers over de Theriaca zijn afkomstig van Overduin, 2015, pp. 86-87). Van de regels in
het carmen heeft 6,3% drie spondeeén, 36,7% heeft er twee, 42,5% één en 14,5% geen.
Deze verdeling komt redelijk overeen met die in de Theriaca van Nicander. Hierin heeft 3,6%
drie spondeeén, 29,0% twee, 45,8% één en 21,4% geen. Noch in de Theriaca noch in het
carmen komen verzen voor met meer dan drie spondeeén. Evenals de Theriaca heeft ook

het carmen met deze verdelingen een meer dactylisch karakter dan /lias en Odyssee.

Een spondee in de vijfde voet komt in het carmen vaker voor dan in de Theriaca (7,2%
tegenover 2,2%) en dan in llias en Odyssee (5%). Als gevallen van contractie worden
weggelaten bij de berekening voor llias en Odyssee, daalt het percentage daarin naar 2%
(West, 1982, p. 37). Nicander gebruikt deze vorm in vergelijking met andere hellenistische
dichters zelden (Overduin, 2015, p. 87). Bij Callimachus en Apollonius komt zij voor in 7%

respectievelijk 8%, bij Aratus nog veelvuldiger (17%). In Nicander’s Theriaca komt het direct

22 De regels met t zijn niet meegenomen in de analyses in deze paragraaf. Als totale aantal regels is daarom
207 aangehouden
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na elkaar voorkomen van twee regels met een spondee in de vijfde voet (een hellenistisch
modeverschijnsel) niet voor. In het carmen, waar in 15 regels een spondee in de vijfde voet
voorkomt, komen deze regels in drie gevallen direct na elkaar voor (regels 64-65, 171-172 en
186-187). Regel 185 is niet duidelijk overgeleverd, en het is goed mogelijk dat ook deze een
spondee in de vijfde voet heeft, waardoor er vier op elkaar volgende regels van deze vorm
zouden zijn: 184-187. Het carmen komt hier meer overeen met andere hellenistische
dichters dan met Nicander. Deze achter elkaar voorkomende regels met een spondee in de
vijfde voet zijn waarschijnlijker in verzen met weinig woorden. Bij de regels 64 en 65 lijkt hier
sprake van te zijn (respectievelijk vijf en vier woorden), bij de andere is het minder
waarschijnlijk (de regels 171 en 172 hebben zeven en zes woorden; de regels 186 en 187

ieder zes).

De frequentie van verzen met de vrouwelijke caesuur is 50,8% van de verzen met
vrouwelijke en mannelijke caesuur. Dat is vergelijkbaar met llias en Odyssee (57%, West,
1982, p. 36) en lager in vergelijking met Nicander’s Theriaca (70%) en andere Alexandrijnse
dichters die ook rond deze frequentie uitkomen (bijvoorbeeld Apollonius 67% en
Callimachus 74% in de hymnes) met uitzondering van Aratus (50%) (Overduin, 2015, pp. 87-
88). Uitstel van de caesuur tot de vierde voet komt in acht gevallen (3,9%) voor in het
carmen, in de 958 regels van de Theriaca komt dit maar één keer voor. Ook hier sluit het
carmen meer aan bij de homerische epiek, waarin het voorkomen geschat wordt op
ongeveer eens in de 100 regels, dan bij Nicander’s Theriaca. De bucolische diaeresis komt 84
keer voor (40,6%), een lage frequentie. Nicander’s Theriaca komt hier uit op 58% (Overduin,
2015, p. 88). In de Alexipharmaca zien we een percentage dat vergelijkbaar is met dat van

het carmen: 44,6%.

Nicander volgt in zijn Theriaca vrij strikt principes die Callimachus geintroduceerd heeft en
die in de hellenistische poézie als teken van verfijning beschouwd werden. Bij alle hieronder
genoemde principes laat de Theriaca heel weinig of geen overtredingen zien (Overduin,
2015, pp. 89-90). De frequenties van overtreding in het carmen zijn met uitzondering van

punt d hoger :

a. Overtreding van de wet van Naeke - geen woordscheiding na een vierde voet

met spondee (Hollis, 2009, p. 20) - komt 17 keer voor in de 77 gevallen waarin

67



de vierde voet een spondee is (22,1%; 8,2% van alle 207 regels), in de regels
32,42,47,51,52,75, 76, 83, 100, 120, 121, 131, 132, 179, 202, 205, 214.
Overtreding van de wet van Hillberg - geen woordscheiding na een tweede
voet met spondee (Hollis, 2009, p. 20) - komt 8 keer voor in de 68 gevallen
waarin de tweede voet een spondee is (11,8%; 3,9% van alle regels), in de
regels 51, 131, 135, 144, 183, 195, 198, 204.

Overtreding van de brug van Hermann - geen woordafscheiding tussen U U in
de vierde voet (Hollis, 2009, p. 20) - komt 6 keer voor in de 129 gevallen
waarin de vierde voet een dactylus is (4,6%; 2,9% van alle regels), in de regels
20, 138, 146, 159, 176, 196.

Overtreding van de eerste wet van Meyer - woorden met de vorm X — U
mogen niet eindigen in de tweede voet (Hollis, 2009, p. 19) - komt niet voor.
In de Theriaca gebeurt dit twee keer (Overduin, 2015, p. 89)

Overtreding van de tweede wet van Meyer - geen iambisch woord véér een
mannelijke caesuur (Hollis, 2009, p. 20) - komt 17 keer voor in de 98 regels
met een mannelijke caesuur (17,3%; 8,2% van alle regels), in de regels 9, 13,
31, 32,77,90,91, 101, 121, 124, 130, 132, 138, 201, 203, 205, 214.

De wet van Giseke - woorden met de vorm X — U U mogen niet eindigen met
de tweede voet (Hollis, 2009, p. 20) — wordt één keer overtreden (0,5% van
alle regels), in regel 55. In de Theriaca is er bij strikte definitie van de wet
geen overtreding (Overduin, 2015, p. 89).

Overtreding van de regel dat er na mannelijke caesuur nog een caesuur (ofwel
bucolische diaeresis of hephthemimeres) volgt (Overduin, 2015, p. 89), komt
voor in 13 van de 98 regels met een mannelijke caesuur (13,3%; 6,3% van alle
regels), in de regels 1, 9, 50, 57, 62, 75, 79, 99, 129, 163, 181, 201, 214.

Het principe dat monosyllabische regeleindes alleen zijn toegestaan in verzen
met een bucolische diaeresis (Hollis, 2009, p. 21) wordt in twee van de drie
gevallen waarin er sprake is van een enkele lettergreep op het einde van een
vers, overtreden (regels 129 en 192; 1,0% van alle regels; regel 151 voldoet

wel hieraan).
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Concluderend kan over het metrum van het carmen gezegd worden, dat het in sommige
opzichten (bijvoorbeeld het dactylische karakter) meer overeenkomsten vertoont met
Nicander’s Theriaca dan met de /lias en Odyssee terwijl dat in andere gevallen (bijvoorbeeld
de relatieve frequentie van vrouwelijke caesuur) omgekeerd is. De verfijnde, hellenistische
principes die Callimachus toepast, worden in het carmen in veel mindere mate gevolgd dan

in de Theriaca van Nicander.

5.6 Intertekstualiteit

Het carmen heeft enerzijds relaties met prozawerken over botanie en farmacologie, zoals De
materia medica van Dioscorides en de teksten uit de CCAG, anderzijds met literaire
dichtwerken als llias en Odyssee en Nicander’s Theriaca. Vergelijking van het carmen met de
eerstgenoemde werken levert geen aanwijzingen op van overnames van en allusies naar
formuleringen hierin. Er is een zekere inhoudelijke overeenkomst, hoewel ook die zwak is en
er op inhoudelijk gebied zeker meer verschillen dan overeenkomsten zijn tussen het carmen
enerzijds en passages over dezelfde planten in De materia medica en de teksten uit de CCAG
anderzijds. Misschien vormen formuleringen die in het carmen een paar keer gebruikt
worden na een behandeling zoals “en direct vermindert, direct houdt op ” (zie de regels 36,
66, 68, 73, 87) en die men in allerlei varianten ook tegenkomt in De materia medica en de
CCAG een uitzondering. Mogelijk is daar sprake van enig verband, maar het zijn tamelijk voor
de hand liggende formuleringen in teksten over geneeskundige werkingen van planten, en
aan het gebruik ervan in het carmen kan waarschijnlijk niet de bedoeling van een bewuste

allusie naar genoemde teksten worden toegeschreven.

Met de meer literair gerichte teksten ligt dit mogelijk anders. Uit de Theriaca zijn
waarschijnlijk drie inhoudelijke formuleringen overgenomen: dkavBfiev metaAelov (regel 8;
Theriaca 638), xYAoavO<g (40; Theriaca 550, genitivus) en iocoppemneg ax0ocg (98; Theriaca 646).
Daarnaast zijn de regels 115 en 117 over mythologische achtergronden gebaseerd op de
regels 501 en 502 van de Theriaca, zoals eerder uiteengezet. Hieruit blijkt duidelijk dat de
auteur van het carmen gebruik heeft gemaakt van Nicander’s Theriaca. Of deze overnames
het karakter van allusies hebben is echter twijfelachtig. De overnames hebben een gelijke

betekenis in het carmen en de Theriaca: dxavOiev netdAelov heeft in beide betrekking op
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een doornig blad van een plant, yYAoavOé¢ in beide op het ontluiken van een plant,
looppemeg GxBo¢ in beide op een gelijk gewicht in een mengsel met planten. De gedeeltelijk
overgenomen regel 115 en de volledig overgenomen regel 117 bevatten in beide werken
bekende mythologische informatie over Cheiron. Er lijkt hier sprake van overnames van
stukken tekst. Misschien vormt het feit dat de combinaties dkav6fiev netdAelov (Theriaca
638) en looppemneg GxOo¢ (Theriaca 646) vlak bij elkaar voorkomen in de Theriaca, ook een
aanwijzing voor het feit dat er sprake is van overname. De auteur van het carmen legt met
deze overnames mogelijk wel voor het publiek een relatie met het eerdere werk over een
ander onderwerp (slangen), een relatie die door een publiek van literati gewaardeerd zou
kunnen worden. Deze op Nicander gebaseerde formuleringen zouden dan in de indeling die
Overduin (2015, pp. 93-98) hanteert voor allusies en die gebaseerd is op de indeling van
Thomas (1986), vallen onder de casual references waarmee niet meer dan de setting of

atmosfeer van een eerder werk wordt opgeroepen.

Het vele gebruik van homerische taalvormen, de vele hapax legomena en homerische
uitdrukkingen, die paragraaf 5.4 aan bod zijn gekomen, zijn zeker als allusies te beschouwen
naar werken die als algemeen bekend verondersteld kunnen worden. In veel gevallen lijkt
het hier te gaan om het oproepen van de context en sfeer van llias en Odyssee en lijkt er
weinig sprake van inhoudelijke relaties: bijvoorbeeld vémodag (21; Od. 4.404) heeft in het
carmen betrekking op jongeren, die een plant moeten dragen, in de Odyssee op robben,
kinderen van de dochter van Proteus, die rond hem rusten, Bp€dn (203; /l. 23.266) heeft in
het carmen betrekking op foetussen en in de llias op veulens van muildieren die als prijs
gegeven worden. Maar er zijn ook allusies die verder gaan. KvwéaAa (81; Od. 17.317) en
>xveowv (85; Od. 17.317) komen in het carmen voor in een context van jacht en in de natuur
zijn, in de Odyssee komen ze beide voor in de context van de jacht. Opvallend is dat ze uit
hetzelfde vers in de Odyssee komen. Deze allusie zou in de op Thomas (1986) gebaseerde
indeling van Overduin (2015, p. 95) — als single reference aangeduid kunnen worden,
waarbij er is sprake van een een-op-een relatie tussen overgenomen formuleringen en hun
bronnen, waarbij de lezer de context van de bron kan toepassen op de nieuwe tekst,
waardoor daaraan betekenis verleend wordt. 26evapov/oi (107, 116; /I. 9.505) is in het
carmen gekoppeld aan positieve zaken (een geneesmiddel en Cheiron), in de llias aan een

negatieve godin: Ate. In de indeling van Overduin (2015, p. 97) wordt deze allusie als
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opposition aangeduid, waarin de tekst een tegenstelling aanduidt met de context van de
bron. Ook is hier sprake van een split reference in de terminologie van Overduin (2015, p.
96): de oorspronkelijke formulering wordt in het opnemende werk gesplitst over twee regels
(107 en 116). Ook de uitdrukking ouvéplBog (200; Od. 6.32) is een interessante allusie. In het
carmen (ocuvéplBog ap’ €etatl) zal Aphrodite een mens als helpster volgen na insmeren met
een mengsel, in de Odyssee vertelt Athene in vermomming in een droom aan Nausikaa dat
zij haar zal volgen als helpster (cuvéplBog ap’ €opat). In beide gevallen lijkt er sprake van
een erotische connotatie, door twee verschillende godinnen tot uitdrukking gebracht. In de

terminologie van Overduin (2015, p. 95) zouden we kunnen spreken van single reference.

Een homerische uitdrukking die ook door Nicander in zijn Theriaca wordt overgenomen, is
£pKkog 060vTwv (47; meerdere passages in llias en Odyssee). Overduin (2015, p. 95)
beschouwt deze formulering in de Theriaca als een casual reference, waarbij de specifieke
(en verschillende) contexten waarin Homerus de uitdrukking gebruikt, niet van belang zijn,
en er een tegenstelling ontstaat tussen het gebruik van de term in verheven epische context
en de alledaagse context in de Theriaca. In het gebruik van de uitdrukking in het carmen,
waarin de term gebruikt wordt in de betekenis van gebit, is precies hetzelfde het geval. Een
andere mogelijkheid is dat de auteur van het carmen hier via Nicander gebruik maakt van de
homerische uitdrukking. De uitdrukking muptl opaAep® (101; als mupl paAep® voorkomend in
de identieke verzen /. 20.316 en /I. 21.375) lijkt ook een voorbeeld van een opposition-
allusie: het vernietigende vuur heeft in het carmen een reinigende werking, in de /lias gaat
het om het vuur dat Troje verwoest. De uitdrukking émi Zeibwpov &poupav (106) komt, zoals
eerder beschreven in paragraaf 4.2, bij Homerus meerdere malen voor, onder andere in de
llias (2.548) waar er bij de beschrijving van de Atheense bijdrage in de catalogus van schepen
sprake is van de {eldwpos dpoupa (Gaia) die Erechtheus voortbracht. De allusie krijgt
mogelijk meer diepgang omdat er sprake kan zijn van een mythologische associatie tussen
de formuleringen in het carmen en de llias: in de direct voorafgaande regel 105 in het

carmen is sprake van Kronos, een ander kind van Gaia.

De beschrijving van 360 gezanten van Zeus die als wachters de plant paionia beschermen
tegen demonen in regels 169-170 lijkt een allusie naar Werken en Dagen van Hesiodus (WD,
252-253), die beschrijft dat 30.000 wachters van Zeus de mensheid in de gaten houden

opdat er geen inbreuken op de rechtsgang plaatsvinden (Heitsch, 1963, p. 49). De
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overeenkomst zit in gebruik van het woord ¢pUAakecg, de vermelding van Zeus en het noemen
van een (verschillend) aantal. Gezien de verschillende zaken waartegen beschermd wordt en
het verschillende aantal wachters lijkt hier sprake van een allusie van het type opposition.
Hoe deze allusie precies geduid moet worden is echter onduidelijk. Heitsch (1963, p. 49)

denkt dat het geringere getal in het carmen het aantal daar betekenisvoller maakt.

Concluderend kan gesteld worden dat allusies een rol spelen in het carmen en dat zij dit
vooral doen met betrekking tot /llias en Odyssee. Er is zeker sprake van overeenkomsten in
de teksten van het carmen en de Theriaca, maar het is de vraag of hier gesproken moet
worden van allusies of eerder van ontlening. Anders ligt dat bij de /lias en Odyssee. Hier is
sprake van vele allusies en deze zijn bovendien van een gevarieerd en voor een deel ook
complex niveau. In dit opzicht is het carmen vergelijkbaar met de Theriaca en volgt het de

tradities van de hellenistische dichters (Thomas, 1986, pp. 171-172).

5.7 Literaire motieven

Overduin (2015, pp. 98-127) behandelt een aantal literaire motieven die in Nicander’s
Theriaca aan bod komen. Zij zorgen ervoor dat dit werk meer is dan een loutere opsomming
van slangen en planten en eerder als literair werk beschouwd moeten worden (p. 98). Deze
motieven neem ik als uitgangspunt voor de analyse van het carmen de viribus herbarum in

dit literaire opzicht.

Personificatie

In de Theriaca worden menselijke trekken toegekend aan de slangen, waarmee hun gevaar
benadrukt en verlevendigd wordt (Overduin, 2015, p. 99). Overduin ziet dit als passend

binnen de epische traditie. Deze trekken worden in de Theriaca ook toegekend aan planten
(pp. 100-101). Door deze personificaties komt volgens Overduin de natuur centraal te staan

en wordt de mens neergezet als een kwetsbare indringer die bescherming behoeft (p. 101).

In het carmen is het beeld van een kwetsbare mens die bescherming behoeft, ook duidelijk
aanwezig gezien de vele kwalen en ziektes waartegen bescherming met planten nodig is. Er

is meerdere malen sprake van mensenstammen met het boze oog (13, 165, 180, 216) en van
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demonen (22, 51, 73, 131, 166) die de mens belagen. De planten krijgen op verschillende
plekken menselijke trekken bij hun hulp aan de mensheid: Zij hebben de liefdescharme van
Chariten (27), zijn helper (41), schenken dromen (42), doen zien (ntpodaivel, 43), maken los
(94), genezen (99), weren af (12, 164, 215) etc. Ook lijken zij voorwerp van wensen in de
optativus in de derde persoon te worden: moge hij genezen (ifoatto, 23, 127). Het lijkt er
dus op dat ook in het carmen de wrede natuur centraal staat en de beschermende werking
van planten bekrachtigd en verlevendigd wordt door er menselijke trekken aan toe te
kennen. Mogelijk krijgen ook andere natuurlijke verschijnselen menselijke trekken: de maan
kijkt toe (11, 143, 198), hoewel dit ook te maken kan hebben met de voorstelling van de

maan als godin.

Enargeia

Luccioni (2006, pp. 260-261) beschouwt het leerdicht als visuele poézie, die de bedoeling
heeft te doen zien, wat hij gelijk stelt aan instrueren. Hij ziet dit visuele aspect, dat hij
aanduidt met de term netteté, sterk terug in de Theriaca. Overduin (2015, pp. 101-108)
beschrijft dit visuele aspect van Nicander’s Theriaca onder het begrip enargeia, waarmee hij

de visueel precieze en levendige beschrijvingen van details aangeeft.

Luccioni (2006, pp. 265-267) merkt bij de beschrijvingen van planten in het carmen op dat
deze met enkele woorden getypeerd worden. Zoals eerder geconstateerd in paragraaf 4.2,
zijn deze beschrijvingen met uitzondering van die van moly summier, hoewel ze zeker wel als
karakteristiek en beeldend voor de planten beschouwd kunnen worden, bijvoorbeeld het
doornige blad bij rhamnos, de enkele stam bij artemisia, het ontluikende (dit is:
groenachtige), vijfvingerige blad bij pentadaktylos, en het bladloze bij enalia drus. Het
summiere karakter van de beschrijvingen wijt Luccioni (2006, pp. 267-268) aan het feit dat
het carmen zich bevindt in het grensgebied tussen twee genres: enerzijds het leerdicht en
anderzijds werken uit de botanische volksgeneeskunde. In deze laatste beperkt men zich

vaak met het geven van namen van planten en de kwalen waarvoor zij werkzaam zijn.

Ook bereidingen en toepassingen van planten worden weinig visueel en weinig gedetailleerd
beschreven. Dat laatste is ook al in paragraaf 4.2 geconstateerd. De beschrijvingen van

recepten op basis van planten is in Dioscorides’ De materia medica en ook bijvoorbeeld in
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het medisch-astrologische werk van Thessalus van Tralles heel wat gedetailleerder dan die in
het carmen. Het niveau van beschrijving vertoont meer overeenkomsten met geschriften die
Ducourthial (2003, pp. 103-256) in zijn deel over magische botanie aanhaalt. Mogelijk komt
deze magische botanie overeen met de botanische volksgeneeskunde die Luccioni (2006, p.
268) kenmerkt als weinig beschrijvend (zie boven). Ook de kwalen waartegen de planten
helpen, worden weinig beeldend beschreven en waar dat mogelijk enigszins het geval is

(boze oog, demonen) gebeurt dit veelal in formulaire vorm.

Van landschapsbeschrijvingen is nauwelijks sprake in het carmen. Alleen in de beschrijving
van de Pelion in regel 116 en 117 is er een wat uitgebreidere landschapsbeschrijving, maar
hier is sprake van schatplichtigheid aan Nicander, gezien de eerder geconstateerde
overname van regel 117 uit de Theriaca. Als er sprake is van mensen die zich in de natuur
bevinden, zijn de beschrijvingen iets levendiger en visueler, bijvoorbeeld in de regels 30-32

(artemisia) en 77-81 (diktamnon).

Luccioni (2006, pp. 268-274) ziet desalniettemin een sterk visuele component in het carmen.
De blik speelt er een belangrijke rol in, bijvoorbeeld bij de toekijkende hemellichamen,
waarvan al meerdere malen eerder sprake is geweest, maar ook Nemesis in regel 19 wordt
omschreven als alziende (ravdepkng). MaoBenv (27, 144) kan met zien te maken hebben en
ook het boze oog (Baokava) dat op meerdere plaatsen voorkomt kan in dit licht gezien
worden evenals de dromen die bij de beschrijving van pentadaktylos genoemd worden

(regels 42-43).

Protos heuretes

In paragraaf 4.3 is al aan bod gekomen dat bij meerdere planten een of meerdere goden of
mythologische figuren genoemd worden als eerste vinder (protos heuretes; primus inventor).
Het hoeft hier niet per se te gaan om vinding, ook eerste gebruik, onthulling en schenking
kunnen onder dit begrip worden ondergebracht (Overduin, 2015, pp. 109-110). Bij rhamnos
(Athene), pentadaktylos (Hermes), diktamnon (goden, niet verder aangeduid), kentaurion
(Cheiron), moly (Hermes) en enalia drus (de natuur) wordt een figuur of instantie als protos
heuretes genoemd, bij brathu (Kronos, Osiris) en paionia (goden van de Olympus, Paian)

lijken het er zelfs meer dan één. Ook aan naamgeving van de planten, behandeld in
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paragraaf 4.3, kan een etiologische functie vergelijkbaar met die van protos heuretes worden

toegekend.

De figuur van de protos heuretes komt als literaire topos in de mode vanaf de 5¢ eeuw voor
Christus, maar komt ook voor deze tijd al voor (Baumbach, 2006). Net zoals dat in de
Theriaca het geval is, gaat het in het carmen om mythologische figuren die de rol van protos
heuretes krijgen toebedeeld. In de hellenistische en nieuwere literatuur is het niet meer van
belang of de toebedeelde rol correct is, het naar voren brengen van een primus inventor,
heeft andere functies: het tonen van interesse in de oorsprong van, in het geval van het
carmen geneeskrachtige planten die men ook nog aantreft op het moment dat men kennis
neemt van het gedicht, het neerzetten van de dichter als een “geleerde” man, die verder wil
gaan dan het geven van droge opsommingen, het leggen van verbindingen met
hellenistische literatuur waarin dit soort etiologie heel belangrijk is en ook met oudere

literatuur waarin deze al van belang wordt geacht (Overduin, 2015, p. 110).

Mogelijk is er ook een religieuze dimensie te onderkennen aan het veelvuldig vermelden van
goden als protoi heuretai. Scarborough (1997, p. 151) wijst erop dat de geneeskrachtige
werking van planten in verband gebracht werd met goddelijke kracht. Het laten vinden van

planten door de mens kan dan gezien worden als teken van de voorzienigheid van goden.

Het aantal gevallen waarin het carmen etiologische achtergronden geeft in de vorm van
protoi heuretai en ook door in te gaan op de naamgevingen van de planten, is opmerkelijk te
noemen (zie tabel 2 in paragraaf 4.3). Het verschijnsel protos heuretes komt in de
beschrijvingen van 8 van de 15 planten voor. Overduin (2015, pp. 111-112) vermeldt in de
Theriaca (een gedicht dat meer dan vier keer zo lang is als het overgebleven fragment van
het carmen) vier duidelijke en nog twee mogelijke gevallen van het voorkomen van het

verschijnsel.

Paradoxografie

In werken uit de paradoxografische traditie wordt een wereld vol wonderen (thaumata,
mirabilia) geschetst, waarbij het niet het doel is deze te verklaren, maar het veeleer gaat om
het oproepen van een gevoel van verwondering (Kazantzidis, 2019, p. 4). Vaak gaat dit
gepaard met het gebruik van bijvoeglijke naamwoorden zoals Baupactog en Gmiotog,
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waarmee het wonderlijke expliciet onder de aandacht gebracht wordt (Overduin, 2019b, p.
78). De overlevering van kennis van de verschijnselen wordt vaak toegeschreven aan externe
bronnen zoals muzen of goden, en de beschrijving ervan wijkt af van de beschrijving van
gewone zaken (Overduin, 2019b, pp. 78-80). Hoewel de boven geschetste kenmerken van de
op wonderen gerichte bijvoeglijke naamwoorden, externe bronnen en afwijkende
beschrijvingen ontbreken in het leerdicht Theriaca, ziet Overduin (2019b, p. 91) in de
beschrijving van enkele wonderlijke zaken toch een aansluiting bij de paradoxografische
traditie, waarmee Nicander zijn rol als dichter benadrukt en een mogelijke rol als deskundige

afzwakt

De boven omschreven kenmerken van de paradoxografische traditie die ontbreken in de
Theriaca, zijn ook afwezig in het carmen. En hoewel het carmen door zijn nadruk op
magische werkingen tegen magische kwalen als het boze oog in zekere zin een wonderlijke
wereld weergeeft, denk ik toch dat het weinig of geen relatie heeft met de
paradoxografische traditie. Er is veeleer sprake van aansluiting bij de magische botanische
traditie die Ducourthial (2003) bespreekt in deel 2 van zijn boek, en mogelijk ook bij de
astrologisch-botanische traditie in deel 3 ervan. In de paragrafen 4.2 en 4.3 zijn deze
uitgebreid aan bod gekomen. Toch is niet uit te sluiten dat er relaties te vinden met de
paradoxografische traditie: in regel 155 wordt als alternatieve naam voor paionia
aglaophotis gegeven, omdat de plant door de gloed van vuur oplicht. Watson (2019, p. 101)
geeft een vertaald citaat uit Aelianus, De natura animalium, 14.27, waarin de naam
aglaophotis en het ’s nachts oplichten en overdag verborgen zijn van paionia voorkomen. In
het citaat wordt verder vermeld dat de plant, nadat die in de nacht van een merkteken is
voorzien, overdag door een jonge hond moet worden uitgegraven, die vervolgens sterft als
de zon de wortels ziet. Vandaar de naam kunospastos (door Watson geinterpreteerd als
“uitgerukt door een hond”), die Aelianus vermeldt en die ook in het carmen voorkomt in
regel 162. De mogelijke relatie tussen het carmen en de auteur Aelianus, die als
paradoxografisch beschouwd kan worden, en het spel dat gespeeld wordt met licht en
donker wijzen mogelijk op een paradoxografisch element. Opvallend is wel dat voor
paradoxografie geschikte elementen als het uitgraven door en vervolgens sterven van een
hond niet voorkomen in het carmen. Ook is het zo dat er nergens in het carmen een

enigszins substantiéle beschrijving van een wonderlijk verschijnsel is aan te treffen.
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Conclusies

Met betrekking tot de in deze paragraaf behandelde literaire motieven kan geconcludeerd
worden, dat er sprake lijkt te zijn van personificatie van planten en hemellichamen. Enargeia
speelt in het carmen (in tegenstelling tot de Theriaca) een zeer geringe rol. Het gedicht kan
eerder worden opgevat als een gedicht van woorden dan als een gedicht van beelden,
mogelijk met uitzondering van de rol van hemellichamen en de rol van de blik waarover
Luccioni (2006) schrijft. Bij de beschrijving van planten, kwalen, bereiding en toepassing van
planten is er nauwelijks sprake van pogingen een levendig en gedetailleerd beeld te
schetsen. Etiologie in de figuur van de protos heuretes, maar ook in de naamgevingen van
planten, heeft een zeer belangrijke plaats in het carmen. De motivatie hiervoor moet
gezocht worden in het tonen van interesse in de oorsprong van bestaande zaken, in het
neerzetten van de dichter als een figuur met “geleerde” status en in het willen aansluiten bij
literatuur waarin deze vorm een belangrijke rol speelt, met name de hellenistische
literatuur. Ook religieuze motieven spelen waarschijnlijk een rol hierbij. Van een
paradoxografisch karakter van het carmen is geen sprake, hoewel niet uit te sluiten is dat de
auteur van het carmen met geschriften uit deze traditie bekend was en daar mogelijk ook

gebruik van gemaakt heeft.
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Hoofdstuk 6. Conclusie

Het carmen de viribus herbarum moet in de eerste plaats gezien worden als een esthetisch
product: een gedicht. Bij een leerdicht spelen de elementen instructie en leren enerzijds en
dichten anderzijds een rol en in het geval van het carmen ligt de nadruk duidelijk op dichten.
Als literair product uit de tweede, derde of vierde eeuw na Christus is het gebaseerd op het
hellenistische leerdicht, in het bijzonder op Nicander’s Theriaca. Het gedicht bevat enkele
overnames hieruit, die het er duidelijk aan koppelen. In zijn narratieve vorm, met een
instruerende stem, een toegesproken leerling, een aangesproken general you, de afwisseling
tussen deze figuren en soms ook ambiguiteit die ermee gepaard gaat, het voorkomen van
poétisch zelfbewustzijn en poétische gelijktijdigheid, vertoont het de kenmerken van het
hellenistische leerdicht (paragraaf 5.2). In het creéren van nieuwe woorden vertoont het
overeenkomst met de Theriaca van Nicander en hetzelfde geldt voor het aansluiten bij
homerisch taalgebruik in de vorm van hapax legomena, homerische uitdrukkingen en
formules (paragraaf 5.4). De concrete invulling hiervan is mogelijk gedeeltelijk gebaseerd op
Nicander’s Theriaca, bijvoorbeeld in het overnemen van enkele hapax legomena,
belangrijker is dat het hellenistische principe van aansluiting bij homerische taal gevolgd
wordt en met eigen vondsten gerealiseerd. Wat betreft het metrum is er overeenkomst
tussen het carmen en hellenistische gedichten in het feit dat het meer dactylische gedichten
zijn dan llias en Odyssee, in andere opzichten (bijvoorbeeld de relatieve frequentie van een
vrouwelijk caesuur) lijkt het carmen meer op de gedichten van Homerus (paragraaf 5.5). De
verfijndere, door Callimachus geintroduceerde hellenistische principes waaraan het metrum
zou moeten voldoen, worden in het carmen in tegenstelling tot de Theriaca, nauwelijks
gevolgd, zoals ook Kaibel (1890, p. 106) aangeeft. Wat betreft allusies volgt het carmen de
tradities van hellenistische dichtkunst. Er zijn er vele, vooral naar llias en Odyssee, en zij zijn

soms van een opmerkelijk complex niveau.

In één aspect wijkt het carmen mogelijk af van het hellenistische leerdicht. Dit betreft de
opname van mythologische elementen. Het zijn er in het carmen zoveel, dat de vraag
gesteld kan worden of het hier louter om verlevendiging - de illustrative panels van Toohey
(p. 3) - gaat, of eerder om onderdelen van een geschetst complex wereldbeeld, waarin

mythologie en werkelijkheid in elkaar grijpen (Heitsch, 1963, p. 49). Het oppervlakkige
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karakter van de meeste mythologische beschrijvingen spreekt tegen de laatste opvatting,
het veelvuldig voorkomen tegen de eerste. Mogelijk weerspiegelt het vele voorkomen ervan
een specifieke interesse van de auteur, mogelijk ook een interesse in etiologie: zeer vele van
de mythologische verwijzingen staan in de context van een protos heuretes. De auteur heeft
mogelijk ook het motief om zich zo als geleerd man neer te zetten, een motief dat hij zou

delen met hellenistische dichters.

Dan het element “leren” in het carmen. Welke stof wil het gedicht middels het in de tekst
aanspreken van een leerling en general you overbrengen op toehoorder en/of lezer? Uit de
inhoudelijke analyse in hoofdstuk 4 blijkt dat het niet gaat om botanische kennis, hoogstens
om farmacologische kennis die sterk gekleurd is door magische aspecten. Maar ook in
farmacologisch opzicht lijkt het carmen niet de intentie te hebben bij te dragen aan
vermeerdering van kennis bij toehoorders en/of lezers. De beschrijvingen van bereiding en
toepassing zijn weinig precies, er is een neiging algemene geneeskundige en afwerende
effecten te beschrijven en als men toepassingen in het carmen en Dioscorides’ De materia
medica en het carmen vergelijkt, stuit men op overeenkomsten, maar daarnaast ook op veel
verschillen en vereenvoudigingen. Ook op mythologisch gebied spreekt er geen leerintentie

uit het gedicht. Zoals gezegd zijn de mythologische beschrijvingen kort en oppervlakkig.

Ik ben van mening dat het onderwerp van het carmen het beste omschreven kan worden als:
de magische werkingen van planten. Bijna alle planten in het carmen komen voor in
geschriften over magische farmacologie en geneeskunde, en magische effecten op magische
verschijnselen zoals het boze oog spelen een prominente rol in het gedicht. Inhoudelijk zou
het geplaatst kunnen worden in de traditie van de magische botanie die geneeskrachtige
werkingen beschrijft van magische planten (bijvoorbeeld moly) en van planten die door

plukinstructies magische werkingen krijgen (Ducourthial, 2003, pp. 103-256).

Wat kan dit alles zeggen over het beoogde publiek van het gedicht? Omdat ik het gedicht zie
als literair product en niet als kennis verspreidend product, moet het publiek waarschijnlijk
gezocht worden in de kring van literati. Maar is er dan niet sprake van een zekere
discrepantie tussen onderwerp en beoogd publiek? Ondanks het feit dat, zoals gesteld in de
inleiding, magische farmacologische kennis een plaats heeft in prozawerken in de oudheid
over de geneeskrachtige werkingen van planten, is het toch ook mogelijk hier een zekere

reserve bij te bespeuren, bijvoorbeeld bij een auteur als Dioscorides, die - als hij al
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elementen met magisch karakter opneemt in zijn beschrijvingen — deze meestal inleidt met
relativerende zinnetjes als ¢aot en Aéyettar (Riddle, 1965, pp. 84-85). Luccioni (2006, p. 268)
spreekt over de botanische volksgeneeskunde om de hier aangeduide magische invloeden in
het carmen te omschrijven. Ik denk dat er — ondanks het voorkomen van magische
elementen in botanisch-farmacologische prozawerken —toch wel gesproken kan worden van
een onderscheid tussen een wat meer “wetenschappelijke” botanie die zeker in het op
empirie gebaseerde werk van Dioscorides de boventoon voert, en een meer volkse en
magische farmacologische botanie die men aantreft in geschriften uit de CCAG en ook in het
carmen. Dit compliceert de discussie over het beoogde publiek van het carmen, omdat er
enerzijds op literaire gronden sprake kan zijn van een beoogd publiek van literati en
anderzijds een onderwerp dat volks van karakter is. Mogelijk biedt plaatsing van het werk in
de traditie van de tweede sofistiek hier een verklaring: daar gaat een onverwachte
onderwerpkeuze (bijvoorbeeld in de Lofrede op de vlieg van Lucianus) vaak samen met het
vertonen van literaire hoogstandjes voor een publiek van geleerde mensen en kan een
onverwachte onderwerpkeuze juist een bron van inspiratie en vertoon van kunde zijn.
Daarmee zou het gedicht als geheel als paradoxaal van karakter beschreven kunnen worden.
Toch acht ik deze hypothese onwaarschijnlijk vanwege het feit dat in het carmen de
speelsheid en ironie, die geassocieerd kunnen worden met werken met een paradoxaal

karakter, ontbreken.

Al met al trek ik de conclusie dat het gaat om een gedicht uit de latere Romeinse tijd dat een
navolging is van hellenistische didactische poézie, met name van Nicander’s Theriaca. In
narratologisch opzicht voldoet het aan de criteria van het leerdicht. Wat taal betreft zijn er
relaties met de taal van Nicander en Homerus. Het gedicht is qua taal en metrum echter
minder verfijnd dan de hellenistische didactische poézie. Qua inhoud is het een vreemd
amalgaan van invloeden vanuit geschriften over de magische werkingen van planten en
werken als Dioscorides’ De materia medica. Het is wellicht ironisch te noemen dat het
carmen waarschijnlijk binnen de traditie van werken over botanie en farmacologie is
overgeleverd, gezien de opname ervan in de codex vindobonensis Med. Gr. 1, die verder
bestaat uit De materia medica en andere werken over botanie, geneeskunde en dieren,

terwijl het toch voornamelijk als literair product beschouwd moet worden.
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Appendix A: scansie van het Carmen de viribus herbarum
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TRV Kal 6velpodotelpay, €nel kal Béodata navta
Bvntoic avBpwmolowy oveipata KaAd mpodalvel.
navra yap aABrnoato ovov popewv nepl cdua,
o0dBaAuQV 6€ Te Mlloav EpnTuoslag aviny,
xolpadag, avtiadag, otadulryv, oidnu’ uNo yAXooay,
GpBpa te Kal velpwv 68UvVaC Kal EpKOG OSOVTWY
Pwpav T te€aviatov PpotodBopov €k KAKOTNTOG
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Kal Aoxlwv Epunva katamAacBévta yuvatk@v.

€v &’ UdatL Alap® mpookAulopévn MaAAUALOLY
npo¢ te poPouc kal Baokoolvag kat daipovag €xBpouc
£0TLV GKo¢ tavaplotov, 60ev katl AapuPave moinv
uAvng av&opévng daeouPpodtou Hellou te
AvtéAAeLV péNovTog £mi xBova déyyog €puBpov.
Tpog Tt Kubnpidog £pya Bedc kubpiig Adpoditng.
TPUYOVLOV TOSE AVTEC €mLYBovIoL KOAEOUGLY,

GANoL &’ dppevikov <T'> 1§’ dplotepe®dva TOV 6pBOV,
Umtiov a0®’ Etepol xBapoanv &mt yatav tdihepyov.
Solol yap neduaoly OUoLOTATOL TTETAAOLOLY:

0pB0O¢ pev Teivel velpwy duaLy eig Appobditny,
Umrtiog evvalel, duvaulg &’ avtoiol peyiotn.

€0 &' omotav £84AnC movov 0GBaALGV dkéoacBal,
auuaticog mepl oW MEPLOTEPEDVA TOV OpOOV

‘HeAlou KOOOV TOV ATEPUOVA KUKAWOAVTOC

navoelg 6dpBalpoio Sucavyéag auPAuvtipag.

Kal kepaAfig tdvog v tautn mapdxpnua petodtal,
Kal komov é€eddoal Suvatn tpldpOeioa Het 6&oug
xolpadag avtiadag Te KAA®DC maUEeL Tapdaxpnua.
€00’ Ote ToL yalpocg xapitwy, otépyelv &£ yuvaikag
TeUXeWV T elg pAlav Suvapel<g> koltalg mapExovoa.
dpaln &’ omotav Tig avip, Botavng Ano TauTng
KAQVAG EAWV KaUvovTog évavtiog iotaco polvov,
KeVBUG AmaAAdgeLg TOV Saipova UNKET EmeAOEelv.
Aiktapvov Botavnv aipewv émiBaAleo, kolps,
dpovtidi, dBavatol trv avtol BEcTioav ALy,

w¢ €lbfjc SuvapuLy Botavdv Kal xpriolua €pya.
SWKTdpvou yap dtav adov SEpac év MOAGUOLoW
piac alditoeldec éviotagng Aldvuoov

Koupntwv pakdpwyv UTepacmilovta MPEMOVIWS

Kol véBpw otoAionc, €€elg mepl oWpa mpooaog
VIKOG QUipnToV MPOg Kvwdala mavta <ta> yaing.
intpol &’ Gua mavteg 6ooLG CWTAPLOV £0TLV
Baotalovteg £xouciv €v GyyeL POG TA padaia
£\Kn, Kal puoapdag 8¢ vopag mAnpot mpokadaipov.
KAV okoAormeg BpauacBiolv U< (>xveoty f| mepl cdua,
TLAVTA TOTOV KATAMAOCOE, Kal alTopatog npodaveltal.
Kol ortAnvog movog év TalTn mapaxpnua pewodtat:
&npn komrtopévn KatanAdoostal GAdLTov WoTep.
Kal t(&) €v tolg kpudipolow avaykaiolg te TOMOLOLY
dAeypailvovra mabn katanmAdopact toled’ dkéoalo.
elapt & aipe MoV Kal kAU paTL Kol GpOonwpw.
Klooilov t06¢e mavteg £mi xBOva VALETAOVTEG
GvBpwrot kAnlouot Ashiodpakov, ol 8¢ te Belov.
AOeL yap Puypov kakotéppova BRxa T aviypny,
navra &’ 00’ AvBpwrolg EAkn MEAETAL KOKOTIOLA
HLyvOpevov podivolo Almel knp te AuBévtt

ldtaL omAnvocg te mévov Aslevtepiny te

miwvopevov pEbuog moAtlol iooppemég ayxbog.

ToUC¢ & aipomtuilkoug tpomnoti{dpevoy Bepamnelel,
TPOC 6€ Yuvalkeloug KOATIOUG Kal tavTta AOXELNG
HwAuBeloa upl opalep® Eupnva Kabaipet.
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al puoapal 6& yuvailkeg 6oal <Kakd> punxoavoidvrat
neccomnolnoapeval tte kakng evkupovt puoatt
Kaprov KoAALyEveBAov UmEuPBpuov EkBarlouaoty.
Opateo kat Botavnv matpog Kpdvou dykulountew,
AVTE YopaKuTapLlocoyv €mi eidwpov dpoupav
GvBpwmot kAnlouoty, €mel péya te 0Bevapov Te
£0TLY dKog Bpoyxolo kal olatog AvTLadwy Te.
T00T0 BedC Yap ESWKE BPOTOIC CWTAPLOV ElvaL,

kal 8idotal mpog DSpwma kat toxladag Beparmevel.
v Botavnv TaUTNV MOAUWVU oG eUPeT "OalpLg
Alyumtou yaing mpokaBruevog n6& Kavwrovu,

£€ dpetiic Eva mptov £dpnuepiwv Bepanevioag.
NOv &’ ftol £p<é>w PAN dpldpadéc oUSE o KELOW
kevtaupou Kpovidao pepwvupov elpepa pilav
Xelpwvog oBevapol, f<v> map vann eivooidpuiiou
MnAlou év vidpoevtl kKiywv €ppdccato Sepii-

fiv BaBupoug AxeAdog éyeivato kal dato ndoty
€00V Majwv AckAnmLOg AMLOSWPOG
KLKANOKELLV> Ttavakelay, nel mave’ éooa Bpotoioy
dAeypaivovra mabn mavel kai kpolopATa TTANYOV
UOTEPLKATG TE YUVOLEL ANV OWTNPLOV €0TLY
oTpayyoupolvTa te maveL &v Auatt kal AlBLivra.
v kEAopai og AaBelv pasoiuBpotou Heliolo
AvtéAelv péNovtog £ xBdva déyyog €puBpov
wpn év elapivii, 6te ol mMAnpodvtal dnavra:

nédvrta yap thoatto mddn moAuddppakoc olaoa.
BoU¢dBaApov & aipewv émiBaAleo EilelBuing
Mnvng avfopévng poaeotuppotou, dyAag kolp
ntoAhotolv te 616ou MOAGV dvtaglov Epywv

TpOg te HOPouG ToUC yIvopévoug Kal Saipovag €xBpolg
BaokooUvag Te KAKAG LEPOTIWY Kal dpappaka Avypd.
TauTnVv ™V Botavnv ALo¢ odpua ndag dvoudlet
XPUOWTOV OTIABEL mavumeUKUKAOG GvBepic aBpn
Tf)¢ Botavng v pilav, 6tav aAyi TLg 6606vTa,
AapBavétw, pouvny € paonodpevog mapaxpnua
€0BUC anontuodTw, Kal EheVoetal €ktobL pelipa.
yootépa & el TIC EXEL OTEYVAV Kal AVEKKPLTOV 0UGAY,
HwAUBeloa kabaipel AveykANTWE Kal AAUTIWG.
MNacdwv Botav®v BaciAnida dileo, kolpe

Yelpiou GvtEAAovtog, OTe OKUAAKOSPOUOG PN
vuktipang T dotpolol B mAnBouca eAnvn
Sépknral ttote 6’ Rehiw péEMovoa cuvarmtewt,
naclBénv, fv MAvVTeg £6wWPROoAVTO BVAKTECG
Antoidn Matdvt Bgol Katd pakpov OAUumoVv.

S@ke 8¢ Matovinv kaAéoag kat’ dnesipova yaiav
matdt £Q mavakelav €xelv akeoipBpotov Gvooc.

fjv mtote mevtopoPov kAfilov Pe<i>ng moAtfjtal
KUUBoAG te Dpuying untpog, pakdapwyv Baotheing
Kpfiteg Toktalov 8tog pehoo yevebAngt
yAaBpnvnv kAnlouaot pepwvupov dbavatou yic:
v mavteg kaA£ouol Beol pakapeg yAukuaoidny,
auPpootov Praotnua katldatav Ekateiay,

Aellout & Alyumtov 600L TTEPLVOLETAOUOLY
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ayhaodwtida mavreg emkAnlovot Bodvreg,
déyyeog olveka Aapmopévou upog avBog dvaibel.
fiv Kuvog avtéAlovtog avaipeo, kolpe daidpov,
Tiplv péyav ’HEALoV TOV dtéppova KUKAoV 08eUELY,
un oe Beol BAAP wol vow Kal éxédpovi Boulfi

WpNV EKMPoAnove’ <fv> oe ppdalecbal avwya:

ol yap év aBavartolaly dtnuelin medpatiotal:
oUveka &1 kaAéouat Kuvoonaotov kat’ "OAupmnov
aBavatol pakapes EPLAATELOV T BoRioLy.
Kpnuvapévn duvartal yoap anootpéPal KaKOTNTAC
dapuakidwv poBepdv kal Backava ¢UN dvBpwnwy
npog te doPoug duvatn kal Sailpovag NG’ EMUTOUNAg
Kal TUPETOV dplKECOL KATAPXOUEVOV GTUYEOVTL
VUKTEPLVOV T€ Kal UEPLVOV XAAETIOV TE TETAPTOV.
fivtva kal tnpoldol Aldg pUAakeg peyaioLo

Ayyelol £€nkovta TplnkOcLol T €l touToLG.

talTnV yap Aéyetai mot’ év olpeat pllwbeicav
Saipovag €é€eAdoal Toug TOV TOMOV oikfoavtag.

A€l 6¢ o€ kal mepl o®@pa popelv moAiolo képuppov
TPOC TOV ATAUALOUOV TOV A’ aibépog, Ov KaAéouoLv
GvBpwrtoL YaAETNV LEprV VOGOV AUTTAOKLOTLY,

ol 8¢ geAnVLaKnV €Ml o0 KOKIV ETILITOUTIV.

Kal komov é€eddoal Suvatal tpLdpBeioa pet’ 6Eoug

f Botdvn Kataxelopévn nodag dxkpokoplupoug.
M®Av 8¢ plloToputaBev dp®d Tpog dapuaka Auypd
dappokidwyv xaen®v kat Baokava ON dvOpwmrwv.
tolto yap Epueiag Aagptiadn ‘Oduaiit

SGke dopelv mepl ocOpa pooaPdpevov puAAKeLay,
Alainv gig vijoov 0T’ €ig kKAuta Swpata Kipkng

fiLe, ToA& &€ ol kpadin dpeot pepunpilev.

o06¢ yap twg etapoug eldeev Suvatoug Sumatalt,
€l un tolto v’ £8wke SLaKkTopog Apyeldoving

€K yaing £épuoag, évaliyklov avBel Aeuk®,

W¢ YaAo Aapumnopevov koupotpodov, alTtdp Enelta
vapkioow ikelov, piln lodoeldeg i6¢abal.

navra yap €€akécato BpotodpBopa dpdpuaka Auypd:
v Botavnyv nept cOua dpopidv £xBpouc LTaAULELC.
AUTap AAOC KOAToLoLWY Aefopévny Lepnv Splv
KUUOOLV €V VOTEPOILOL TETLPEVOV EpVOG ApUAAOV

A&’ aUT® movtolo NooeldawvL AVoKTL,

avtutadii thv mavteg £myBoviol KaAéouaoLy,
AapBave texvrevtl vow kal éxédppovt BouAd,
nvAttevt OUAUumoLo Bed pBivouoa Zelnvn
S€pknTal, kal pioye podwv e0Wdeg ENalov

Kal xploal to mpoowmov, €mnv Ml mpdyua mopeln,
Kol Tote ool cuvepLBog ap’ éPetal Appoyévela.
toUto yap ot GKog Kal AAegntriplov éxBpdv
ndvtwy dooa Te yala dpEpeL Kal TOVTLOV OLoHa,
{woyovel te Bpédn <AAOXOLG> UTIO YaoTplL dopnBEv.
TPOG e HOPOUG TOUC YIVOUEVOUC EXE LV KOTA VUKTOL
Baokavinv Te KOKAV HEPOTIWV Kal mApata Auypa,

A Kal cOpa GUAACOEL AMOPPNTOV T ATOMEUTEL:
6ooov yap ¢pBovepol pév ddeotnkaaot, LEUUKEY,
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£pXouévwy & £yyUg ToUTWV TOTE KAPPOG AvolyeL
TAUTN<V> MAUUATWP PUOLG EVPESTO> UNKETL TAOUG
nitnvoug dvBpwrol Baupdlete: Kal yop Ekelvol
Baockoouvng €vekev SOALXA TEPA UNKUVOVTAL.

"Evépooov £k yaing aipelv xpuoavBepov ayvov

niplv péyav HéAov Tov dtéppova KUkAov 08eUEeLy,
Kal mepl ocOpa dpopel kat €y’ €vrood’ eipartog aipwv:
Kpnuvapévn duvartal yop anootpéPal KaKOTNTAC
dappokidwv aAoxwv kal Backava GpUA avBpwnwv.



