PIKLI NATALIA

.Noknek mondanalak”

A Macbeth furcsa n6vérei és a boszorkanysdg korabeli kontextusa

Shakespeare Macbethjének a cimszerepldn és feleségén kiviil legismertebb alakjai
a ,vészlények”, akiket az egyetlen rendelkezésiinkre dllé és valdszintleg szinha-
zi sugépéldanyon alapulé 1623-as E/sé folidbeli szoveg' a kévetkezSképpen jelol
megszolalasukkor: ,1., 2., 3. Boszorkdny” (Witch), ami fontos jelzés arra néz-
ve, hogy a korabeli szinhdzban a boszorkinysig kontextusdban képzelték el Gket,
és ezt a nézGi karakterelvarast rogzithette a drimaszéveg — mint ahogy barmely
komikus szereplét sok esetben ,Bohécként” (Clown) jeloltek az olcsé kvartoki-
adasok a megszolaldst jells eldtagban. Bér a ,vészlények” (az eredetiben ,weird
sisters”, azaz ,furcsa névérek”) mindéssze néhdny jelenetben tiinnek fel, megjele-
nitésiik déntd médon befolyisolja a tragédia egészének értelmezését. Mint dlta-
liban a Shakespeare-dramak esetében, az egyetlen rendelkezéstiinkre all6 sz6veg
paratextusa ltal boszorkdnyoknak nevezett karakterek mogott komplex és tobb
irdinyba mutaté kontextus rajzolhaté ki a populdris és elit diskurzusoknak a korra
jellemz8en szoros interakcidja miatt (errdl a kulturdlis jelenségrdl részletesen lasd
Martuska 2016). A kétiranyu és merev hatdrvonalat nem ismerd korabeli kultu-
rafelfogasokat jol jellemzi a darab Globe-béli kézszinhizi el6adasit megtekintd
»csodadoktor”, Simon Forman, aki 1611-ben igy ir a szerepl6krdl moralizdlé nap-
l6jaban: ,hiarom né-tiindér vagy Nimfa”,? a kozkeletd, populdris tindérelképzelé-

'Kaéllay Géza forditdsiban. A magyar szoveget téle idézem, kivéve ott, ahol a forditis elfedi az
angol eredeti azon jelentésrészletét, mely az adott téma tdrgyaldsa sordn sziikséges. Az angol idéze-
tek forrdsa a Clark-Mason szerkesztésében megjelent legfrissebb Arden-kiadast Macbeth. A drima
messzire vezetd szerz8ségi problémdival csak annyiban foglalkozom, amennyi az elemzéshez feltét-
lenil sziikséges — azaz nem kivinok donteni abban a kérdésben, hogy az egyetlen rendelkezéstiinkre
ill6 szoveg mennyire tiikr6zi a Shakespeare dltal vélhetSen 1606-ban irt és még életében tobbszor
el6adott drimdt vagy drdmarészt, és mennyire egy Middletonnal valé kollabordcié vagy késébbi
atirds eredménye. A rendelkezéstinkre 4116 egyetlen draimaszovegre ezen okok miatt itt mint 6nallé
entitdsra utalok a Macbeth elnevezéssel, elfogadva azt, hogy Shakespeare az elsédleges jelentSségi
szerzd. (Bévebben ldsd Sandra Clark, , The Folio text and its integrity”, Macbeth Arden 3,321-336.)

*,3 women feiries or Nimphes” (Zbe Bocke of Plaies and Notes therof per Formans for Common
Pollicie, 1611, idézi a Macbeth Arden 3, 337-338.). A kéziratos un. ,commonplace book”, melyben
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seket és az elit, humanista erudiciét gond nélkiil elegyitve. E hdrom néi karakter,
akik a korabeli népszert krénikaban Holinshed (illetve munkatarsai) szerint szin-
tén nimfik vagy tindérek (Formant akir ez a jél ismert sz6veg is befolydsolhatta
szinhdzi emlékeinek rogzitésében), esetleg Parkdk vagy ,kiilonds sorsnévérek”, a
szinpadon egyértelmten és domindnsan a boszorkdnysdg kontextusiban jelennek
meg. A boszorkinysig 6nmagdban is rendkiviil 6sszetett jelenség volt a korban,
Shakespeare ebbdl ugy és annyit hasznélt £6], amennyit dramaturgiai-koltsi céljai
megkivantak: ezt igyekszem megmutatni és elemezni a karakterek tettei, onjel-
lemz§ szavai, Banquo réluk sz6l6 leirdsa és Macbeth hozzajuk valé viszonyuldsa
altal kijelolt értelmezési sokszogben a korabeli hittér felvazolasa mellett.’

A harom karakter szinre 1épése hangsilyosabb nem is lehetne: velik indul a
darab, és rogton a korabeli boszorkanyvitdkbél j6l ismert jellemzdkkel ruhdzza
tel alakjukat. ,Mikor lesziink megint hdarman? / Mennydo6rgés szél viharaban?”
(,When shall we three meet again? / In thunder, lightning, or in rain?” 1.1.1-2.)
— azaz a drimaszoveg rogton a rossz id6jarashoz kapcesolja Sket, és utal rendsze-
res taldlkozasukra, vagyis a kontinensen népszert boszorkinyszombat-fogalomra,
mely Sharpe szerint Anglidban nem volt ugyan elterjedt elképzelés, de ismeretlen
sem, hidba nem szerepelt a boszorkdnysigra vonatkozé torvényekben (SHARPE
2013, 164). A késdbb részletesebben is bemutatott Hirek Skicidbol (Newes from
Scotland) egyik néi vadlottja, Agnis Sampson utal ilyen talalkozdsokra, és a késéb-
bi, Lancashire-szerte fellingolé boszorkanypereknek is egyik £6 tétele volt a titkos
talilkoz6 a Malkin-toronyban (BaratTa 2013). Fontos azonban megjegyezni,
hogy mig a boszorkdnyszombatok leirdsdban az 6rd6g hitsé felének megesékola-

Forman szinhdzi bejegyzéseket, tetszetds idézeteket rogzitett, moralizalé gondolatokat fiizve hoz-
zdjuk, a szinpadi megjelenitést tekintve kritikaval kezelendd: Forman nem a legmegbizhatébb vagy
leginkabb hozzaértd nézé volt, nem is kritikdt irt, hanem személyes tanulsdgokat vont le szinhdzi
élményeibdl kéziratos napléjaban. Erre Kallay is utal (KALLay 2014, 10).

3 A Shakespeare-kritika hagyoméanyosan tobbet foglalkozik a Macbeth filozéfiai-etikai-esztétikai
olvasatdval, mint a boszorkdnysédg korabeli kontextusdval, vagy ennek kozvetlen dramaturgiai céld
felhasznaldsaval. Kivétel ez aldl Stephen Greenblatt Gjhistorikus irdnyultsigu esszéje (,Shakespeare
Bewitched”) és Diane Purkiss t6bb miive. Jellemz&en azonban a boszorkdny-diskurzusokat e szer-
28k sem kotik szorosan a szinhdzi dramaturgia vildgdhoz, s6t Purkiss oddig megy, hogy Shakespeare
(és a drama) ,zaboldtlan szenzdcichajhdszasinak” (,unbridled sensationalism”, The Witch in History,
2005, 207) tulajdonitja mindéssze a kiilonb6zs boszorkdny-diskurzusok vegyitését, és azt sem veszi
észre, hogy Banquo prébilja értelmezni a boszorkanyokat (,the play lacks any interpretative figure
who can make sense of events”, ibid.). A genderszempontu olvasatokban pedig inkdbb az anyasdg és
a férfi-n6i hatalmi ideoldgia kérdései domindlnak, lisd Janet Adelman és Dympna Callaghan ird-
sait. De még a Macbethnek és utééletének szentelt 2004-es Shakespeare Survey 57. Macbeth and Its
Afterlife irisai sem térnek el jelentésen a hagyomdnyos értelmezési keretektél, mindossze nagyobb
hangsulyt helyeznek a szinhdztorténeti olvasatokra (Janet ADELMAN, 1992; Dympna CALLAGHAN
1992).
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sa, kozostlés vele és mds démonokkal mindig eléfordul, és a Kramer-Sprenger-fé-
le ,boszorkdnysagi kézikonyvre” (ldsd késébb) is kiilonosen jellemzd az ,,6rdogi”
(n61) szexualitds elitélése, az angol-skét boszorkanyperekben mindez megjelenik
ugyan, de nem vilik igazan fontos tényezévé, a Macbethbdl pedig hangsilyosan
hidnyzik: a néi szexualitds inkdbb a genderkérdések filozéfiai-tragikai vetiiletének
szintjén valik a drama fontos részévé.

A tény, hogy a vészlények hirman vannak, akir a gorég-rémai mitolégidban
oly fontos szerepet bet6lts, a sorsot megjelenitd Moirak vagy Parkdk, részben az
egyik f6 forrdsmibsl, Holinshed krénikdjabol szirmazik. Az oxfordi egyetem 4l-
tal kozzétett Holinshed-szévegviltozatok tantsaga szerint az 1577-es és 1587-es
kiadas nagyjibdl megegyezik a hirom ,furcsa névért” tekintve. Elsé emlitéstikkor
nem e viligi megjelenésiiket és kiilonos, tindéri ruhdzatukat emeli ki a torténet-
ir6: III. N6k kiilonds tindéri ruhazatban, egy 6sibb vildg lényeire emlékeztetve”
(»iij. women in straunge & ferly apparell, resembling creatures of an elder worl-
de”, 1577), ,hirom né kilonds és vad ruhizatban, egy 8sibb vildg lényeire em-
lékeztetve” (,three women in strange and wild apparell, resembling creatures of
elder world”, 1587). Késébb Holinshed afféle ,kozmegegyezésre” utal, arra, hogy
a korban dltaldban miképp értelmezték az dltala legtobbszor néknek vagy névé-
reknek nevezett ,weird sisters”-t: ,[d]e utdna a kozvélemény tgy tartotta, hogy
ezek a ndk vagy a vész-névérek voltak, azaz (ahogy mondandnk, a sors istenndi),
vagy masképpen nimfik vagy tindérek, nekromancids tudomanyuk dltal felru-
hazva a jovendémondds képességével, mivel minden Ggy tortént meg, ahogy 6k
mondtdk.” Tehdt Holinshed szerint a préféciat tiindérndk, nimfik avagy Parkdk
mondjak el Macbethnek — erre a ,weird”sz6 is rajatszik, hiszen az 6angol-german
fogalom, a ,wyrd” (sors’) rejlik benne. Erdemes azonban megemliteni, hogy noha
Holinshed inkdbb az elit kultdrdhoz koti Sket, nala is megjelenik a ,tindér” és a
»vadsig” képzete, melyek a korabeli elgondoldsokban inkabb a popularis kontex-
tushoz tartoznak; tovabbd a nekromancidra valé utalds 6sszecseng a Jakab-kori
boszorkanysigellenes torvény megfogalmazasaval. I. Jakab kiraly agy bévitette ki
1604-ben a Tudor-kori torvényeket, hogy a nekromancia, a holtak testét vagy
testrészeit felhaszndlé bibdjolds kiulondsen erés hangsulyt kapott a biintetendd
tevékenységek kozott,” és emellett a boszorkdnyok allatsegitdi (,familiar spirits”)
is belekertiltek a torvénybe.

¢ But afterwards the common opinion was that these women were eyther the weird sisters, that
is (as ye would say ye Goddesses of destinie), or els some Nimphes or Feiries, endewed with know-
ledge of prophesie by their Nicromanticall science, bicause every thing came to passe as they had
spoken”, 1577, az 1587-es 2. kiaddsban ugyanez kisebb helyesirisi eltérésekkel.

* or take any dead man woman or child out of his her or theire grave or any other place where the
dead body resteth, or the skin, bone or any other parte of any dead person, to be imployed or used
in any manner of Witchecrafte, Sorcerie, Charme or Inchantment; or shall use practise or exercise
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Shakespeare expoziciéjdban a névérek kovetkezs szavai a felforduldsra és a
drdma {6 paradoxonjaira utalnak, mikoézben retorikailag a torténelmileg is fontos
kulcsfogalmat, a ,kett6t mondds tudoményat”, az ekvivokaciét alkalmazzak: a csa-
ta egyszerre elveszitett és megnyert, a rut és a szép egymadssal ekvivalens (,When
the battle’s lost, and won”; ,, Fair is foul, and foul is fair”1.1.4,9.). Az 1. Jakab elleni
1605. november 5-i dn. 16poros osszeeskiivés (Gunpowder Plot) targyaldsai so-
rin az egyik vadlott, Henry Garner jezsuita atya kihallgatdsa sordn ez a fogalom
kilonos jelentSségre tett szert. Mint azt az ilyen szempontd Macbeth-elemzések
nagy szdma jelzi, ismét tobb lehetséges értelmezés irinyaba mutat a shakespea-
re-i szoveg. Azonban az is tagadhatatlan, hogy a korabeli kozvélekedés szerint
az 6rdog sugallatira a boszorkinyok mindent forditva csindltak és értelmeztek,
azaz a potencidlis torténelmi-aktudlpolitikai és dramaturgiai jelentés mellett ez
a kontextus is é16 marad itt, s6t ugyanezen révid jeleneten belil az angliai—skét
boszorkinyperek egy masik jellemz8 boszorkdnyismérvére is torténik utalds. Az
allatsegitSkre (,familiars”), valamint a tiindérekre és boszorkinyokra egyarant jel-
lemz§ alakvaltoztatdsra utalnak a karakterek, akik egymadst dllatneveken szdlit-
jak, mint macska (Graymalkin) vagy Varangy (Paddock), majd lebegve elreptilnek
(,Hover through the fog and filthy air” 1.1.10.).

Shakespeare bevezets jelenete mdr kijelol bizonyos értelmezési pontokat
— elemzése el6tt azonban érdemes elészor roviden korbejarni a boszorkdnysig
kérdéskorét, hiszen olyan szelete volt ez a korabeli gondolkoddsmédnak és iro-
dalomnak, mely blintet6jogi realitisindl fogva a popularis kultira egyéb formdi-
t6l némileg eltért. Kozvetlenebbiil fenyegetden jelent meg a kortirsak tudatd-
ban, mint példdul a hdzsirtos ndk megzaboldsianak kozkeletd diskurzusai (az tGn.
shrew-taming), hiszen egy boszorkdnyvid konnyen gyilkos valésagga tudott valni.
A kontinensen a 14-17. szézadban fellingolé boszorkdnymaénidban meghatirozé
volt VIIL Ince (Innocent) papa bulldja 1484-ben (Summis desiderantes affectibus),
és két évre ra megjelent a boszorkdnyperek vaskos ,kézikonyve” is, a Malleus Ma-
leficarum (Boszorkdnysdgok pérdlye) a két inkvizitor, Jakob Sprenger és Heinrich
Kramer tollabsl (BaratTa 2013, 203). EZ utébbi konyv nagyon népszerd lett,
a 16. szazadban ismertsége a Biblidéval vetekedett. Bar pontos szimokat nehéz
mondani, a kutaték szerint 1450 és 1750 kozott Eurépaban hozzavetSlegesen
szazezer boszorkanyper zajlott le, ebbdl negyvenezer a megvadoltak kivégzésével,
tobbnyire méglyara kiildésével végz6dott. S bar koztik 20-25 szdzalékban szere-
peltek férfiak is, tagadhatatlan a boszorkdnyperek domindns néellenessége. A bo-
szorkdnyiildozések keretében még az ardnylag engedékeny Anglidban is mintegy

any Witchcrafte Sorcerie, Charme or Incantment wherebie any pson shall be killed destroyed was-
ted consumed pined or lamed in his or her bodie, or any parte therof”. An Act against Conjuration,
Witcheraft and dealing with evil and wicked spirits, (2 Ja. 1 c. 12) Kiemelés télem.
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oOtszdz embert akasztottak fel a kora djkorban, és az dldozatok kb. 90 szdzaléka né
volt (Bricas 1996; SHARPE 1996, 6sszefoglald szimok: CorBIN-SEDGE 1999, 1).

A 16-17. szézadban kiadott hiarom uralkodéi torvény elég pontosan jellemzi,
hogyan vilt egyre szigorubbd és konkrétabbd a boszorkdnysig megitélése Angli-
aban. VIII. Henrik 1542-es rendelkezése a mégidt hasznal6 és szellemeket meg-
idéz6 kincskeressk ellen szélt elsésorban (Acz of 1542, 33 Hen VIII ¢.8), de ezt
fia 1547-ben visszavonta. A boszorkdnysig 1. Erzsébet alatt vélt ismét biinte-
tendd tevékenységgé: az 1563-as torvény (An Act Against Conjurations, Enchant-
ments and Witcherafts, 5 Eliz. 1 c. 16) szerint az, aki boszorkdnyvarazst felhasznélva
gyilkossdgot kovet el, haldllal lakol (a kontinentalis és skot gyakorlattdl eltéréen
akasztdssal, nem pedig maglyara kildéssel), de a mds, kisebb boszorkanytetteket
(maleficia) gyakorl6 férfi vagy né elsé alkalommal csak bortonnel vagy nyilvinos
kozosségi megszégyenitéssel lakolt (BaraTTa 2013, 204). Jelentds elmozdulast
jelentett I. Jakab 1604-es torvénye: a kirdly teljes meggy6z6déssel hitt a boszor-
kanyok 1étezésében. Ez a torvény megtartotta az eddigi vadakat, és kiegészitette
azokat Ujabb részletekkel: a démoni dllatsegit6k mellett az embert és hazidlla-
tot megbetegitd varizslatok, szerelmi és egyéb akaratviltoztaté blibdjok mellett
hangsilyosan szerepel a nekromancia és a holttestek vagy testrészek felhasznéldsa
— mely elemek Shakespeare hozzavetSleg két évvel késébbi darabjdban is megje-
lennek, mint arra mér utaltam. Emellett a boszorkdnysdgnak tradiciondlisan volt
politikai kontextusa is, f6ként az északi vidékek rejtett katolicizmusa kapcsdn, me-
lyet Jakab politikai fenyegetésként értelmezett mar jéval a jezsuitakkal kapcsolat-
ba hozhat6 16poros 6sszeskiivés eltt. Az 1591-es (késSbb részletesen elemzendd)
Hirek Skocidbol cimd pamfletben mér erételjesen 6sszefonddik a boszorkdnysig
biine a felségaruldssal (,high treason”), és erre az asszocidciéra utal a lancashire-i
boszorkanypereket feljegyz8 Thomas Potts is 1613-ban: ,Lancester e megyéjérsl
[...] mdr térvény dltal is elmondhaté, hogy bévelkedik nemcsak kilonb6zé tipusu
boszorkinyokban, hanem papi szeminaristikban, jezsuitakban és papistikban is.”

A boszorkénysag koril nagy vitdk dultak ekkoriban Anglidban, most azonban
elegendd csak a két ellenkezé dllaspontot tipikusan megfogalmazé mire utalni:
a sziileté empirikus tudomany kapcsin mar megfogalmazddtak a kételyek, Regi-
nald Scot (7he Discovery of Witcheraft, 1584 ['A boszorkanység leleplezése’]) cimi
népszer mive a raciondlis szkepticizmus alapjan kérdGjelezte meg a ,boszor-
kinyvardzslatok” természetfeletti voltit; ezzel szemben Jakab még skt kirdlyként
megirta Daemonologie (1597) [Démonolégia’] cimd mivét, mely a boszorkény-
sdgban val6 hit alapjan 4ll, és amellett érvel. Ahogy Jakab elfoglalta az angol trént,
azonnal be is tiltatta Scot szkeptikus irdsit Anglidban is, mely Skécidhoz képest
mindaddig némileg mérsékeltebb hozzaallast mutatott a boszorkanyiild6zést te-

¢, This Countie of Lancaster... now may be lawfully said to abound as much in Witches of divers
kindes as Seminaries, Jesuits and Papists”, idézi BaraTTA 2013, 196.
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kintve. Skécidban egyébként tobb nagy boszorkdnyper zajlott ebben a korban, az
edinburgh-i egyetem kutatdsai szerint az 1563-1736 kozti id8szak 3800 perét
tekintve a cstcs az 1590-1662 kozti id8szakra tehets. A nagyrészt (84%-ban) néi
vadlottak kétharmadat méglydra is kildték a skét vilagi birésagok (adatok: News
from Scotland, British Library).

A boszorkinysdggal kapcsolatban megjelent konyvek szdma jelentds volt, akar-
csak hatdsuk a szérakoztaté populdris kultdrdra, f6ként a szinhdz vildgara. Ti-
pikusnak tekinthet6 e szempontbdl az Edinburghben és Londonban is kiadott
boszorkanyellenes pamflet, a Hirek Skicidbol, mely V1. Jakab skét kirdly (a késébbi
I. Jakab angol kirdly) timogatdsaval jelent meg, és részben a hozza kéthetd ,meg-
tortént” boszorkdnyvarazslatokat irja le: hogyan timasztottak olyan tengeri vihart
a megvadolt nék, melyben elsillyedt az a hajé, mely a kirdly menyasszonydnak
szant dragasdgokat vitte, illetve hogyan kertilt veszélybe az ellenszél miatt magit
a kirdlyi part Ddniabdl hazaszallité hajé is, mely azonban a ,felség erds hitének”
készonhetéen megmenekilt. Ezt a mivet Shakespeare valészintleg jol ismerte,
ezért a Macbeth szempontjabol kiilénosen fontos.

A rovid pamflet valds birésigi eseteken alapul, részletesen leirja, hogy a meg-
véadolt és megkinzott harom né (Geilles Duncane, Agnis Sampson, Agnes Tomp-
son) és egy férfi (Doctor Fian tanité) milyen gonosz vardzslatokkal (maleficia) élt
— de ennél jéval tobb embert vidoltak meg a perek sordn: tizenegyet, kilenc nét
és két férfit név szerint emlit a névtelen szerzd, masokra csak szimszertien utal.
A pamfletben leirt maleficia viltozatos formakat 6ltott: irigységbdl a szomszédra
vagy a foldesurra kildott betegségtol az 6rdoggel valé cimboréldsig és kozos fel-
séggyalazasig terjedt, szerelmi varazslatt6l a termés és a hazidllatok megrontisiig.
Bér a szexualitds mint a néi elhajlasok gyakori stigmdja is része volt a tipikus
boszorkanyfogalomnak (hiszen a ,beavatds” sordn az 6rdog hatsé felét csékolgat-
tik a nok, illetve kozosiltek vele tdbbszor), ez csupdn jarulékos biinként jelent
meg ebben a népszerd kiadvinyban, nem erre esett a legnagyobb hangsuly. Jel-
lemz§ azonban a boszorkdnyellenes irdsokra valamiféle perverz voyeurizmus is a
néi test kapesdn: példdul az edinburghi illetGségli dregasszony, Agnes Sampson
a kegyetlen kinzdsok hatdsdra (fejet feszitd kotelekts] a kormok kitépéséig) még
nem tesz beismeré vallomast, de ahogy meztelenre vetkéztetve intim testrészén
ymegtaldljik” rajta az ugynevezett ,6rdogesecset” (azaz barmilyen testi elvéltozast
nagyobb szemolcstsl egyéb bérhibékig, mellyel a hidelmek szerint az 6rdégot
és allatsegitdit ,szoptatta”), megtorik, bevadol masokat is, és mesélni kezd egy
kétszdz £6s, mindenszentek éjjelén tartott boszorkdnyszombatrél, ahol szitdkban
repiiltek, ittak és tancoltak, és az Ordoggel kozosen gyalaztik a skét kirdlyt. Ag-
nes Tompson pedig — kinzds utdn tett vallomdsa szerint — tarsaival egyiitt tort a
kiraly életére tobbszor is varangyméreg és egy megkeresztelt macska segitségével,
és allitdsa szerint 6k feleltek a mdr emlitett tengeri viharokért is. Kihallgatasukon
a kirdly maga is jelen volt, személyében képviselve a boszorkdnysdgellenes erd-
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ket. Ebbél a rovid 6sszegzésbdl is kivilaglik, hogy a boszorkdnysig szines dramai
alapanyagként szolgélt a korban, Middleton 7he Witch (A boszorkany) cim dré-
midjatél Ben Jonson maszkajatékan (7he Masque of Queens) it az Elizabeth Sawyer
1621-es boszorkanyperét feldolgozé Rowley—Dekker—Ford-féle The Witch of Ed-
montonig (Az edmontoni boszorkdny), melyet hdrom szindarabir6 rakott ossze
viharos sebességgel, hogy még a per (és kivégzés) évében szinre kertljiin (és pénzt
hozzon). A leghiresebb ebbdl a szempontbél mdig Shakespeare Macbethie, épp
ezért igen tanulsigos, hogy ebbdl a kultirtorténeti hattérbsl mit és hogyan hasz-
nal fel maga a drdma.

A boszorkdnyok mésodik megjelenése a dramdban (I.3.) egyrészt tovabbi tipi-
kus elemeket hasznal fel a boszorkinysdg kontextusibdl, mésrészt az elsé kiilsé
nézépontot és értelmezést is szinre viszi, hiszen a harctérrél visszatéré Macbeth
és Banquo maguk is rogtén megprébaljik leirni és megérteni e furcsa lényeket.
Elséként magukat a furcsa névéreket halljuk, akik tipikus boszorkinygonoszsa-
gokra utalnak talalkozasukkor, melyek a szomszédi és felebariti irigység és vitdk
kapesdn voltak gyakoriak:” a hézidllat megbetegitése vagy elveszejtése (,killing
swine”) volt az egyik leggyakoribb vid a korabeli perekben. A felebariti-kereszté-
nyi karitdsz megtagaddsa is tipikus médon kivéltotta a boszorkinyok dihét — itt
a tengerész felesége viselkedik gonoszul az Els6 Boszorkdnnyal, akit elkild, és
boszorkdnynak nevez — még mielStt az barmi erre utalét tett volna — , és nem ad
neki silt gesztenyét, barhogy kéri.® A bosszu pedig a fekete magia eszkézeinek
segitségével valosul meg: a szitdban repiilés, (deformalt) dllattd véltozds (,like a
rat without a tail”), a tengeri vihar timasztdsa, a széllel valé bivészkedés (,I'll
give thee wind”), a hajés megbetegitése (,Shall he dwindle, peak, and pine”) mind
megjelentek mint maleficia mar a Hirek Skécidbol pamfletben, de hasonl6 szavak-
kal emeli torvényerére a boszorkanymagiat maga I. Jakab is, és a haj6torésben el-
pusztult korményos hiivelykujjaval valé biszkélkedés szintén az 1604-es torvény
halottak testrészeinek felhasznalasaval kapcsolatos tiltisira rimel. A jelenet elsé
telét a harom vészlény kortdnca zirja, mellyel meghtzzak a vardzskort, amelybe
hamarosan belép Macbeth és Banquo.

Ezen a ponton érdemes még egy rovid kitérdt tenni, hogy nyilvanvaléva viljon,
milyen sok széllal kapcsolédnak egymashoz a tiindérekkel és boszorkinyokkal
kapcsolatos korabeli elképzelések. A Szentivinéji dlombél is tudhatjuk, hogy az

’Lasd példdul az 1621-es Goodcole-pamfletet, ahol a megvidolt boszorkdny, Elizabeth Sawyer
egyik 8 bine, hogy hirtelen jelentkezd és haldlos betegséget kiildott szomszédasszonydra, Agnes
Ratcelife-re, aki meglitotte disznajit, mert az megette az udvarra kitett kdsajat (,soap” ['szappan’] az
eredetiben, de inkabb ,sop” ['késa, leves’] lehetett a korabeli helyesirds megbizhatatlansdga miatt).
Goodcole, idézi CorBIN-SEDGE 1999, 138.

*Erre a karitiszmegtagaddsi mozzanatra utal a két md pirhuzamdban Sharpe is (SHARPE
2013, 175).
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idéjarast 6k irdnyitjak pozitiv és negativ értelemben egyardnt: Titania és Oberon
nézeteltérése kdoszba taszitja a természetet, amikor viszont kibékiilnek, a rend
és az embereknek, dllatoknak kedvezd id§ is visszatér. A boszorkdnyok azonban
mindig negativ irdnyban avatkoznak be az idGjarasba. Mindazonaltal nyilvanval,
hogy mindannyian egy misik, 6si vildghoz tartoznak: ahogy Holinshed fogalma-
zott, egy ,0sibb vilig” (,an elder worlde”) részei. Nemcsak a boszorkanyok utaz-
nak és repiilnek kedviik szerint (,posters of the sea and land”), hanem Pukk is
azt mondja: ,A glébusz kéré negyven perc alatt / vet keritek” (NApaspy Addm
ford., 2.1.175-176), de a kortanc és ének is kozos jellemzsje tiindéreknek és bo-
szorkdnyoknak. Emellett a tiindérekkel is illik jéban lenni, 6ket neviikon tiszte-
lettel szélitani, és megkindlni ket ételinkbdl, kiilonben csinyeik megkeserithetik
az irigyek életét (lasd John Aubrey). A legfontosabb kiilonbség azonban a szin-
dék: mig a tiindérek lehettek jé- és rosszindulatiak vagy k6zémbosek egyarant, a
boszorkdnyok mindig 4rté, gonosz szandékkal alkalmaztak maleficidt, azaz ,rossz
tetteket”. Mindazonaltal valamiféle konnyedebb (tiindéri) jatékossig megkisérti a
nézG6t a boszorkanyok daldt és tincat litva — épp miel6tt a f6szerepld belép.

Macbeth el8szér némin dll, és Banquéra hagyja a beszédet, aki megprébilja
leirni és megérteni a vészlényeket. A korabeli szinhdzi hagyomdny ismeretében
kulonésen fontosak Banquo szavai, melyek nemcsak leirjék a lényeket, hanem a
néz8k képzeletét is erGsen befolydsoljak: a korabeli szémdgia leirdsai teremté erd-
vel birtak. (Ennek egyik legszebb példaja a ,Dover szikldi”jelenet a Lear kirdlyban,
ahol egyedil Edgar szavai teremtik meg a helyszint, mely egyszerre valsdgos és
fiktiv a nézék szamara is.)

Banquo leirdsdnak {8 elemei a kovetkezdk: nem e vildgi, 8soreg (,wither'd”),
kiilonos, csunya és szinte haldlszert megjelenésd (,skinny lips”), emberszert-
ségiikben és nemiséglikben elbizonytalanitott lényeket lat és lattat. A ,néknek
mondandlak / de szakallatok ramcifol” (,You should be women”) nyelvtani bi-
zonytalansiga értelmezési bizonytalansdgot takar — a szakallas né léte normasze-
gés, hiszen a szakdll a korban a maszkulinitds egyik £6 jellemzdje (KonecNy 2008,
90). Ebbdl a szempontbdl is izgalmasak e lények: a 16—17. szdzadra jellemz8 kuri-
6zumok irdnti erds érdeklédés nyomdn vannak korabeli képek és hirek (betegség
miatt) sz8ros és szakallas nSkrdl, akiket ez a kiilonlegességiik tett hiressé, illetve
hirhedtté, az olasz Magdalena Venturitdl a francia szirmazasu (de Augsburgban
él6) Helene Antonidig, a spanyol Brigida del Rio pedig még egy 1610-es spanyol
emblémakonyvbe (Sebastian de Covarrubias, Emblemas morales, Madrid) is be-
keril, mint az elndiesedd férfiakat inté moralizal6 példa (Konecny 2008, 85-92).
A szakillas ndk léte nem a boszorkinysdg sziikebben vett kontextusiban vilik
botranykévé, hiszen a meglévé periratok ilyenre nem utalnak, és a mesei hattér
is inkdbb az dltalanos testi (és lelki) ratsigot hangsulyozza. A jovendémondas
kapcsin ugyan a mivelt korabeli olvaséban felmertilhetett a bestsellernek szami-
t6 ovidiusi miibsl, az Arvdltozdsokbdl 6l ismert nemvalté jos, Teiresias alakja, de
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ennél konkrétabb napi élményekre is utal ez a jelenség: a korabeli genderkérdések
kontextusiaban problémaként jelentkezik a férfi és né kozti hatirvonal elmosi-
sa.” Mindazonaltal a jeleneten beliil inkabb az altalanos hatarfeloldas, a hatirok
elbizonytalanoddsa vilik domindns motivumma: az selemek (lég, f6ld, viz) at-
jarhat6va véilnak a boszorkdnyok dltal és személyében: , The earth has bubbles, as
the water has,/ And these are of them” (1.3.79-80.), mondja Banquo, azaz a f5ld
nemcsak folyékonnya vélik, hanem egyben levegével telitetté is, és ez a boszorka-
nyok alakjdban 6lt testet. Macbeth vilasza erre a testetlen testiségre utal: Banquo
kérdésére (,Hova lettek?”) igy vilaszol: ,A levegdbe, és ami testinek tlint, / a szél-
be tlint, mint lélegzeted.” Az angol eredeti személytelenebben tiikr6zi a débbene-
tet: ,what seemed corporal, / Melted, as breath into the wind” (1.3.81-82.), azaz
a vészlények a konnoticiék révén ismét tobb elem tulajdonsdgait olvasztjak egy-
masba. A szilard testiinek tiné boszorkinyok, mint jég vagy hé vagy érc olvadtak
tel és valtak folyékonnyid (,melted”), majd légnemiivé szublimilédtak, hogy toké-
letesen és kimutathatatlanul beleolvadjanak kérnyezetikbe. Mivel az olvadashoz
hére van sziikség, a héttérben, tudat alatt megjelenik az eddig hidnyzé Gselem,
a tliz is. A vészlényekkel kapcsolatos utolsé sz6 pedig a ,,szé1”, melyet a korabeli
elképzelések szerint a boszorkinyok uralnak. A szilard (test)hatdrok felolddsa és
a koztiik val6 dtmenet egyben a Bahtyin dltal részletesen jellemzett groteszk test-
elképzelés alapja is, mely a boszorkdnyok csifsdgiban a hatiratlépést egy masik
vetiiletben is rogziti.

A 3. felvonis 5. jelenete, az ugynevezett Hecate-jelenet tobb értelmezési prob-
lémat is felvet, hiszen nagy valészintséggel legaldbb részben interpolacié: Midd-
leton nevéhez kotik a szerzéség bonyolult problematikajit vizsgald tudésok, igy
példaul Gary Taylor. Természetesen sosem fogjuk tudni teljes bizonyossiggal,
vajon ki és milyen részben felelSs ezért a jelenetért. A legfrissebb kritikai dllds-
pont szerint 1616-ban Middleton dolgozta it a Macbeth szovegét a Kiraly Em-
berei szintdrsulat szimdra (O’'CaLLacHAN 2012, 165). A vészlények bemutatdsit
tekintve azonban egyértelméen kimutathaté egy masfajta, a korban szokésostdl
némileg eltérs hozzaallas, hiszen a Macbethben a korabeli elit és popularis boszor-
kanyelképzelések talilkoznak Holinshedtél a pamfletekig, hogy afféle démoni, és
idénként megjelend jitékossigiban (ldsd tinc, gyermekrigmusszerd trochaikus
szoveg, mesei hattér) is fenyegetd karakterhdrmast hozzanak létre. Hecate meg-

’Ovidius e mive a korabeli iskolakban tanitott, elemzett, imitdlt latin széveg, Arthur Golding
forditisiban pedig 1567-t8l hat kiaddst is megél 1612-ig. A nemek kozti hatdrelmosds hatalmas
téma I. Erzsébet kiralyi imdzsépitésétdl a férfiruhdba 6ltozott torvényenkiviili Moll Cutpurse zseb-
metszd alakjdig a korban, a tirsadalmi normdk, az 6ltozkodés, a viselkedés és a beszéd/némasig
témaival Gsszefliggésben, itt csak roviden utalok ra, részletesen ldsd Oroszlin Anikéndl (OroszLAN
2017). Ugyanigy a draman belil is fontos szerepet kap a férfias-n8ies viselkedési normak megkéds-
jelezése Lady Macbeth és férje kapesin.
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jelenésével viszont a korban népszer masque (maszka) elit vildgiba érkezink,"
ahol a ,boszorkanyok kirdlyngje” szimon kéri tetteiket az eddig 6nallé és fuigget-
len entitisokként bemutatott boszorkdnyokon, akiknek két engedelmes sor jut
(és emellett val6szintleg énekelnek a hosszu és tobb hangra komponilt dalban).
Az egész jelenet magidja mds szinezetd, inkabb Titania elit tindérvildgit idé-
zi fel, mint az el6z8 Macbeth-jelenetekben hangsilyosan fenyegets, démonizalt
és testien boszorkdnyos miliét. A ,hold sarkin fiiggé csopp” segitségével macska
alakban megidézett szellem és Hecate énekes parbeszédét jol jellemzi a kovetkezd
dalpar: ,Halld, halld, a macska mily szép / szoprant dalol sajit nyelvén”," Hecate
pedig boldogan és ékesszéléan énekel a repiilésr6l — messzire tivolodva a korabeli
populiris és jogi boszorkdnyelképzelésektdl, valamint azok 6rdogi-sotét-fenyege-
t6 szinezetétol.

Az utolsé boszorkdnyjelenet ismét szorosan kapcsolédik a drama 6 kérdései-
hez: a 4. felvonds 1. jelenetében taldlkoznak djra a kiilonés névérek és Macbeth,
aki ekkor mar kiralysagat félti, zaklatott, és 4j jovendolésben szeretne reményt és
nyugalmat kapni. (A mésodik préfécia tényét ugyan Holinshed is megemliti, de
6 ezt médr nem koti a hdrom furcsa névérhez.) A vészlények dbrazoldsa viszont az
egysika Hecate-jelenethez képest ismét Gsszetett: bar Hecate és az dltala képviselt
elit tincos-dalos maszkajiték megjelenik, de csak nagyon réviden, jelentésége itt
elenyész6. Hecate az elit tiindérelképzelésekhez kothetSen tiinik fel ismét, 6n-
magit és boszorkdnyszolgdit mandékhoz (,elves”) és tiindérekhez (,fairies”) ha-
sonlitja, akik korben tdncolnak és bibdjolnak az tst koril (,And now about the
cauldron sing, / Like elves and fairies in a ring, / Enchanting all that you put
in”, 4.1.41-43). A Hecate-dltal domindlt jelenetrész igy ismét ellentétbe kertl a
tipikusabban boszorkdnysdggal és fekete magiaval osszefliggésbe hozhaté vész-
lényekkel.

A jelenet els6 felében a tipikus boszorkdnyelképzeléseknek megfelelGen ké-
sziil a vardzsf6zet — ez a Hirek Skocidbol egyik illusztriciéjan is megjelenik (ldsd
a mellékletet), de szinte mindeniitt felbukkanné eleme a boszorkdnypereknek és
a meséknek, valamint a szinpadi boszorkinymegjelenitésnek is.’? A trochaiku-

"Middleton sajit Zhe Witch cimd darabja (1610-11), melybél valészintileg az 1623-as Mac-
beth-f6lidszoveg dalai is szdrmaznak, erésen kotddik Ben Jonson Zhe Masque of Queenes 1609-es, a
Whitehallban el8adott, az arisztokratikus amatdr szinjitszoknak és k6zonségnek késziilt maszkajd-
tékahoz. Ben Jonson darabjinak erés kotédését a klasszikus miiveltséghez Sharpe is hangsilyozza
(Suarre 2013, 176).

" A dalrészleteket sajit nyersforditdsomban kézlém ott, ahol a jelentésbeli pontossigra és nem a
ritmikai hiiségre térekedtem. Az eredeti szovegek: ,Hark, hark, the cat sings a brave / treble in her
own language”; ,O what a dainty pleasure ‘tis / to ride in the air / When the moon shines fair,/ And
sing and dance, and toy and kiss!” (Middleton, idézi Muir 1997, 100-101).

2L4sd példaul az 1615-6s kiaddsy, de valészinileg 1610-es darabot, az R. A. (vélhetden Robert
Armin) dltal irt The Valiant Welshmant (A vitéz wales-i), mely szintén szerepeltet egy boszorkdnyt,
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san dallamos sz6veg amugy is tobbszoér megidézi a mesei szimmisztikit, az erés
hangszimbolikaju refrénnel (,Double, double, toil and trouble: / Fire, burn; and
cauldron, bubble”) a vardzsfézet készitésének ritudléjellegét is erdsitve. Az Ustbe
keriils, de nem ételnek valé 6sszetevSk tabujellege (varangyméreg,™ wjsziilott ujja,
akasztott hdja, &jibogdr stb.) a tevékenység groteszk voltit emeli ki: az egyiitt £6-
z8cskézd, csalddjukat étellel elldté asszonyok domesztikalt képének megforditisit,
inverzét latjuk. Itt gonosz indulattal teli és nem a testet taplalé f6zet készil, az is-
meretlen behatol az ismertbe, ami Purkiss szerint a fekete magia egyik {6 jellemzéje
(Purkiss 2016). Macbeth érkezése szintén a babondk vilagat idézi: jottét hirtelen
testi kellemetlenség jelzi (,hiivelykujjaimban érzem: / Valami gonosz jon éppen’).
Macbeth nem léphet be a szinre csak ugy, a hiedelmeknek megfeleléen a gonoszt
be kell invitdlni. Kopogis hallatszik, majd elhangzik rdolvasisként a zarakat felold6
hivé sz6: ,Barki jar itt, blivos zar nyit” (,Open, locks, whoever knocks” 4.1.46).
Macbeth belépésével a jelenet sulypontja dttevédik az tistrél és a kortlotte tis-
ténkedd vészlényekrdl — azaz a mesei-magikus-valésnak hitt gonoszrél — Mac-
bethre, aki metaszinhdzi kornyezetbe kertil. A vészlények altal felidézett démonok
(akik a vészlények gazddinak bizonyulnak a szinpadias-sulytalan és maszkajaték-
szerd Hecatéval szemben) testet oltve eljatsszak szerepiiket, melyet Macbeth
megprobal nem csupdn nézéként figyelni, hanem régton értelmezni — természe-
tesen tragikusan félreértve a kétértelm joslatokat. A boszorkdnysdg kontextusit
tekintve viszont még fontosabb az, hogy Macbeth kirily ebben a jelentben mar
szinte maga is gonosz médgusként vagy férfi-boszorkdnyként értelmezhetd (em-
lékezziink arra, hogy a korban sok stigmatizal6 sz6, példdul a ,witch” és a ,,shrew”
egyardnt vonatkozhatott férfira és nére). Belépése a gonosz érkezésére utal, elsé
parancsszava (,megidézlek”, I conjure you”) pedig a varazslok dikci6jdbol isme-
18s, s ezutdn a boszorkdnyhiedelmek szakértéjeként fordul a vészlényekhez, meg-
szllitisaiban felidézve a maleficia mér ismerGs tételeit a szelek uraldsatol a vihar
tamasztasaig. Parancsol6an fordul a boszorkdnyokhoz, s6t a jelenéseket is igyek-
szik uralma (és értelmezése) alatt tartani, hidba hivjik fel a figyelmét a vészlények
arra, hogy ezt nem teheti meg. Végtil, amikor a talvildgi 1ények megtagadjik téle a
tobb és biztosabb tudist, megitkozza ket (,Ezt tudnom kell! Ha megtagadjatok,
/ Orokké tarté dtok sujtson ratok!”; ,Deny me this,/ And an eternal curse fall on
you! Let me know.”4.1.103—-104): akdrcsak egy olyan boszorkény, aki megatkozza
azt, aki megtagadja t6le kérését, legyen az kis vagy nagy dolog, pér siilt gesztenye,
mint egy el6z6 jelenetben, vagy ruhatik, mint Alizon Device-nak, a lancashire-i
boszorkinyperek £6 vidlottjinak a torténetében (BaraTTA 2013,193-194).

aki egy kigydszer( szornyet vardzsol el fézete segitségével — & viszont egyediil van, csak fia, a va-
rdzsl6 segit neki.

S Lasd Hirek Skcidbol. Altaliban a békak valadékat mérgezének tartottdk, lasd a korabeli hires
természetrajz-kézikonyvet TopselltSl (History of Serpents, 1658, idézi Muir 1997, 106).
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A jelenet utolsé litomdsa a nyolc kirdly némajitéka (a korban népszert dumb
show), melyet Macbeth onjelolt Kérusként ir le, érzelmileg reagil ré, és egyben
értelmezni probélja. Az egyre novekvd fesziltséget elvileg oldhatnd némileg a
boszorkdnyok erre kovetkezd tinca, de ez a jelenetrész tipikusan késébbi (midd-
letoni) betoldasnak érzédik mind stilusiban, mind dramaturgiai céltalansigit
tekintve, hiszen Macbeth rémiilete szinte torés nélkil folytatédik a kérusszerd
monoldg vége és legkozelebbi megszolaldsa kozott. E betoldas akdr a valészintsi-
tett 1606-o0s udvari el6addsbdl is eredhetett, mikor I. Jakab ségorat, I. Keresztély
dan kirélyt fogadta a palotdéban (Whitehall), vagy egy késébbi, ugyancsak udva-
ri, 1610-es eldadasbdl, és igy a maszkajatékokat favorizdlé kiralyi csalad kedvére
egészithették ki a sotéten fenyegetd jelenetet egy vidimabb tinccal, melynek be-
vezet$ szovege a Hecate-jelenetek elit kultirdhoz k6t6d6, emelkedett nyelvezetén
szolal meg. S6t, az utolsé két sor, mely a ,nagy Kirdly” jéindulatira apelldl, akir
Jakabnak is szélhatott. Dramaturgiailag nincs értelme annak, hogy a vészlények
udvariasan kérbetdncoljak az driillet hatiran dll6 Macbethet, miutdin megtagad-
nak téle minden valaszt, hiszen a jelenet és a karakterek motiviciéja nem ebbe
az irdnyba halad. Macbeth ebben az utolsé boszorkinyjelenetben valamennyire
maga is boszorkdnnya vélik, a démonokkal valé litszélagos parbeszéde viszont
egyoldali marad, atkai hatdstalanok azokra, akiket nmaga is vén banyaknak tart
(y,secret, black and midnight hags”, ,filthy hags”). Hiszen nincs mar lelke, melyet
eladhatna a démonoknak, nem valhat igazdn boszorkdnnyd: biinds ember marad,
vardzshatalom nélkal.

A tanulmany arra tett kisérletet, hogy a korabeli kulturdlis elképzeléseket felva-
zolva és a vészlények szovegbéli megjelenitését elemezve felhivja a figyelmet arra,
milyen Osszetett lehetett e szinpadi alakok értelmezése mar a kortirsak szdmdra
is. Ehhez érdemes hozzétenni, hogy a korabeli populiris hiedelmek, a természet-
tolottiben vald hit formidi a ,hiszem is, nem is” hatirmezsgyéjén, a ,mi lenne, ha
igaz lenne” (,what if”) sziirke zéndjiban mozogtak (GiLLEspiE-RHODES 2006,
1-17): Shakespeare kordban még az egyetemi miiveltségi Horatio is azt mondja a
szellemekkel kapcsolatos babonakrél, miutdn sajat maga is litta Hamlet atyjdnak
kisértetét: ,Hallottam én is; részben hiszem is” (,So have I heard, and do in part
believe it.” I.1. 170.). Ilyen kontextusban a boszorkdnysédg (valés és fiktiv) fenye-
getése még erdteljesebb hangsullyal jelentkezhetett a korabeli nézék tudatiban
— miveltségiiktdl, hitteriiktdl szinte fiiggetlentil biivkoriikbe vonva 6ket a szinhdz
altal teremtett vardzskorben.
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