Passie, lief en leed
de oudste poézie van het Keltische Cornwall

Lauran Toorians

Het hier volgende artikel bestaat uit twee delen.' Het eerste en omvangrijkste deel wil de lezer
vooral op een informatieve manier onderhouden over het begin van de onbekende literatuur in
een inmiddels uitgestorven taal: het Middelcornisch. Cornisch is (was) de taal van het
middeleeuwse Cornwall, het schiereiland dat het uiterste zuidwesten van Groot-Brittannié
vormt, middelcornisch is daarvan de middeleeuwse variant. Het tweede deel (de appendices A
en B) poogt op een onderhoudende manier te informeren. Het bevat achtergrondinformatie
over de metriek in de nauw aan het Cornisch verwante talen, en over de spelling en uitspraak
van de tekstfragmenten in het eerste deel.

Leven en dood van een taal

Dat ook talen een beperkte levensduur hebben, is een gegeven. Volgens voorzichtige
schattingen ‘sterft’ gemiddeld eens per maand ergens ter wereld een taal. Meestal gebeurt dat
in een ver en vreemd land en betreft het een taal waar wij, ‘geciviliseerde’ westerlingen, niets
of nauwelijks iets van weten, maar soms gebeurt het ook vlak onder onze neus. Wat het
betekent dat een taal ‘(uit)sterft’, is dat de laatste personen voor deze taal de eerste, als peuter
geleerde, taal was, het leven laten. Dat dit nauwelijks een sluitende definitie is, zal duidelijk
zijn en de vaststelling van de overlijdensdatum van een taal is dan ook een hachelijke zaak.
Uiteraard is het na de verdwijning van de laatste zogenaamde ‘moedertaalsprekers’ (de
Engelse term is native speakers) van een taal niet langer mogelijk uit de eerste hand kennis
van de betreffende taal op te doen.

Voor taalkundigen is dit een ramp, want hele taalgroepen gaan op deze wijze verloren
voor verder onderzoek, soms zelfs zonder ook maar een naam te hebben gekregen in de
wetenschappelijke literatuur. Te denken valt daarbij aan de vele talen van (Papoea) Nieuw
Guinea (meer dan 300 totaal verschillende talen!), of de inheemse talen van Australi€ en de
beide Amerika’s. Zoals bij het uitsterven van dieren en planten de biodiversiteit op aarde
vermindert, zo verdwijnt met elke taal een stuk van de culturele diversiteit en het intellectuele
erfgoed van de mensheid. In taalkundig opzicht is van belang dat naarmate minder diverse
talen onderzocht kunnen worden, het ook moeilijker wordt inzicht te verwerven over het
fenomeen taal in het algemeen, en dat bovendien de relaties tussen talen onderling
onduidelijker worden (blijven) naarmate meer talen buiten beeld blijven. Dat het meestal juist
onbekende talen betreft die bovendien nooit zijn opgeschreven, maakt dit alles uiteraard nog
problematischer.

In de alledaagse praktijk heeft het uitsterven van een taal nog heel andere
consequenties. Met een taal sterft vaak ook een wereldbeeld, een levenswijze, en — in de
meeste gevallen — een (orale) literatuur in de meest brede zin van het woord. De meest recente
‘taaldood’ die zich vrijwel ongemerkt in onze nabije omgeving voltrok, was die van het

" Een eerdere versie van dit artikel verscheen in Kruispunt 129 (Brugge 1990) 3-55. De tekst is geheel herzien en
de beredeneerde bibliografie (Appendix C van het origineel) is hier aangevuld tot (ongeveer) 2005 en omgezet in
voetnoten. De (secundaire) literatuur betreffende het Cornisch kent drie belangrijke handicaps: met name de
tekstedities zijn vaak sterk verouderd, een groot deel van de literatuur verscheen en verschijnt binnen Cornwall
bij regionale en kleinen uitgevers is daardoor vaak moeilijk te vinden, en recent wordt veel in eigen beheer
gepubliceerd waarbij aangevulde en verbeterde edities elkaar soms in hoog tempo opvolgen (dit geldt in nog
sterkere mate voor publicaties op het World Wide Web).



Manx, de Keltische taal van het eiland Man in de Ierse Zee.” Toen in 1974 Ned Maddrell op
97-jarige leeftijd overleed, was hij al twaalf jaar de enige moedertaalspreker die deze taal nog
in leven hield. In 1950 waren er nog tien moedertaalsprekers geweest, allen ongeveer van
dezelfde generatie. Tien jaar later waren er nog maar twee, en vanaf 1962 was Ned Maddrell
de enige. En dat heeft hij geweten ook! Weinig mensen zullen de ontwikkeling van de
geluidsopname-techniek — van wasrol tot en met cassetterecorder — van zo nabij hebben
meegemaakt als hij. Een echte schrijftraditie heeft het Manx nooit gekend, en vrijwel alles
wat we aan Manx volksverhalen, liederen, spreekwoorden en dergelijke bezitten (en dat is bar
weinig) komt dan ook uit het geheugen van Ned Maddrell en circa twintig van zijn
generatiegenoten. Daarbuiten bestaat de hele ‘literatuur’ in het Manx uit niet veel meer dan
een bijbelvertaling, een Book of Common Prayer en een catechismus.

Dat er blijkens een volkstelling in 1971 toch nog 284 Manx-sprekers waren, heeft twee
oorzaken. Ten eerste is dat te verklaren uit het feit dat er een aantal mensen op het eiland zijn
die de taal weliswaar als tweede taal, maar toch nog op jonge leeftijd leerden. In de tweede
plaats bracht de nood waarin de taal verkeerde een aantal (vooral jongere) mensen op Man tot
het inzicht dat dit deel van hun culturele erfgoed niet verloren mocht gaan. Zij leerden de taal
en kregen de regering op het eiland zover het belang van de taal te erkennen en er faciliteiten
voor te scheppen in bijvoorbeeld het onderwijs.

Andere ‘kleine’ talen in Europa staat wellicht eenzelfde lot te wachten en de
vastlegging en beschrijving van wat er nog leeft, is hier dan ook beslist van net zo groot
belang als voor alle andere bedreigde talen van de wereld. Hier beperken we ons tot een kort
overzicht van de Keltische talen, die geen van allen een zekere toekomst tegemoet gaan.’ Zo
lijkt het Schots-Gaelic (in Schotland) het Manx snel te volgen. Er zijn nog maar enkele
tienduizenden sprekers en hun aantal daalt snel, er is niet erg veel literatuur om het
taalbewustzijn te steunen en de cultuur waarin de taal was geworteld, is goeddeels verdwenen.
Voor het Iers is de situatie niet veel beter. Deze taal mag dan wel de eerste offici€le taal van
de lerse Republiek zijn en als zodanig door iedere ler op school geleerd worden, het
werkelijke aantal mensen dat met en in deze taal opgroeit en haar nog dagelijks gebruikt
overschrijdt de 20.000 waarschijnlijk nauwelijks of niet.

Binnen afzienbare tijd zullen dus ook de laatste afstammelingen van het Oudiers, dat
ons zo’n rijke en boeiende literatuur heeft nagelaten, niet meer te horen zijn op deze planeet.
Voor de andere nog levende tak van de Keltische taalfamilie — de talen die afstammen van het
oude Brits of Brittannisch dat ten tijde van de Romeinen in vrijwel geheel Groot-Brittannié
gesproken werd — is de situatie wat onduidelijker. Het Wels (in Wales) beleeft sinds enige
decennia een geweldige opbloei en telde in 1981 ruim een half miljoen sprekers, maar in
procenten van de bevolking blijft het aantal sprekers nog steeds dalen. Het Wels beschikt over
zowat alles wat een taal zich wensen kan: onderwijs van kleuterschool tot en met universiteit,
onafhankelijke radio- en televisiezenders, een bloeiend literair leven, een pers met tenminste
één Welstalig dagblad, en aanzien bij zowel sprekers als niet-sprekers. Alleen een garantie
voor de toekomst, die durft zelfs de meest optimistische beschouwer niet hardop uit te
spreken.

Voor het Bretons in Bretagne is de situatie zo complex en zo ondoorzichtig dat er
eigenlijk geen zinnig woord over te zeggen valt. Het aantal sprekers is nog nooit serieus
vastgesteld — volgens de Franse regering bestaan er in Frankrijk geen andere talen dan het
Frans, zodat dit bij volkstellingen geen vraag is. Hoewel diverse schattingen erop wijzen dat
het aantal sprekers van het Bretons ongeveer een half miljoen zou kunnen zijn, is het goed

2 Voor een uitvoeriger bespreking, met bibliografie, zie ook Mick van Rootseler & Lauran Toorians (red.),
Manx. Keltische taal en cultuur van het Eiland Man (Utrecht 1997).

3 Voor een algemene inleiding, zie Kees Veelenturf (red.), Kelten en keltologen. Inleidingen over de Keltische
talen en hun letterkunde (Amsterdam 1993).



mogelijk heel Bretagne rond te reizen zonder ook maar één woord Bretons te horen.
Maatschappelijk aanzien heeft de taal niet, onderwijs is er nauwelijks en de (rijke) literatuur is
er een van en voor insiders. Wanneer de Franse overheid haar beleid dan ook niet grondig
wijzigt, en wanneer het de Bretons niet lukt elkaar te vinden in één allesomvattende
reddingsactie, dan is de kans groot dat het Bretons geen lang leven meer beschoren zal zijn.

Een derde Brits-Keltische taal is al enige tijd niet meer onder de levenden. We hebben
het dan over het Cornisch, de taal waartoe we ons hier verder zullen beperken. Rond 1800
overleden de laatste sprekers van deze taal — tot dan gesproken in het uiterste westen van
Cornwall. Hier deed zich evenwel een merkwaardig fenomeen voor: er vond een herrijzenis
plaats! In 1904 publiceerde Henry Jenner zijn Handbook of the Cornish Language, met de
expliciete bedoeling dat de mensen van Cornwall de taal weer zouden leren en gaan
gebruiken.! In kleine kring sloeg dit idee aan en er ontstond een groepje liefhebbers die elkaar
brieven en korte verhalen en gedichten in het Cornisch gingen toesturen. Uit deze groep trad
vooral R. Morton Nance naar voren, die in 1929 een eenvoudige grammatica het licht deed
zien onder de titel Cornish for All.° Hierin propageerde hij ook een door hemzelf ontworpen,
systematische spelling die nog steeds voor hedendaags — zogenaamd Revived — Cornisch
gebruikt wordt (sinds 1986 is de Cornish Language Board begonnen met het invoeren van
een verbeterde, zogenaamde ‘fonemische’ spelling voor deze taal; zie hiervoor ook Appendix
B). In 1938 produceerde Nance zijn eerste woordenboek, dat meer dan vijftig jaar lang het
enige was dat het hele Cornisch omvat.® In 1993 verscheen een eerste versie van een
woordenboek in de vernieuwde spelling, samengesteld door Ken George.’

Of het werkelijk ooit zo ver zal komen dat Cornwall weer Cornisch-sprekend zal zijn,
is hoogst onwaarschijnlijk, maar de ‘revival-beweging’ bestaat nu toch al zo’n eeuw en heeft
het voor elkaar gekregen dat op scholen in Cornwall facultatief Cornisch onderwezen kan
worden en dat de taal (zij het sporadisch) te horen is in regionale radioprogramma’s. Wel is
het Revived Cornish nog steeds in hoge mate een ‘papieren’ taal; er wordt druk in geschreven,
echte sprekers zijn er maar weinig. Ken George, taalkundige en actief revivalist, schatte hun
aantal begin jaren *90 op ongeveer tachtig personen who can speak the language all day
without due fatigue.8 In tenminste twee gezinnen, waarvan één in Cardiff in Zuidoost-Wales,
werden op dat moment de kinderen tweetalig (Cornisch - Engels) opgevoed...

Het oudste Cornisch

Het traditionele, uitgestorven Cornisch (de term ‘origineel’ kan hier het misverstand wekken
dat Revived Cornish geen echt Cornisch zou zijn) is een taal die niet alleen geografisch, maar
ook grammaticaal een tussenpositie inneemt tussen haar zusters Bretons en Wels. Het is zelfs
niet onwaarschijnlijk dat nog tot laat in de middeleeuwen (en wellicht ook nog daarna)
Bretons en Cornisch onderling verstaanbaar waren. De tussenliggende zee vormde eerder een
goed en snel communicatiemiddel dan een obstakel.

4 Henry Jenner, A Handbook of the Cornish Language, chiefly in its latest stages; with some account of its
history and literature (Londen 1904).

> R. Morton Nance, Cornish for All, a first book, containing a précis of Cornish grammar; the tale of John of
Chyanhorth or The Three Maxims, and one hundred Cornish colloquies, in Unified Spelling, with translations
and vocabulary (St Ives [1929]).

% In 1990 verscheen een complete herdruk van dit nog steeds waardevolle woordenboek: R. Morton Nance,
Gerlyver Noweth Kernewek-Sawsnek ha Sawsnek-Kernewek [A New Cornish-English and English-Cornish
Dictionary] (Redruth 1990).

" Ken George, Gerlyver Kernewek Kemmyn. An Gerlyver Meur, Kernewek-Sowsnek. Cornish-English Dictionary
(1993). Sindsdien publiceerde George — de grondlegger van de ‘fonemische spelling’ — nieuwe en uitvoeriger
versies van dit woordenboek.

¥ Ken George, persoonlijke mededeling.



Afgezien van een handvol losse woorden in Latijnse handschriften en een flink aantal
persoonsnamen uit vrijlatingsakten van slaven en uit een lijst van heiligen, stamt het oudste
Cornisch dat we kennen waarschijnlijk uit de late twaalfde eeuw. Het betreft een woordenlijst
Latijn-Cornisch die algemeen bekend staat als het Vocabularium Cornicum. De spelling van
de Cornische woorden in deze lijst sluit nauw aan bij de spellingstraditie zoals we die kennen
van het Oud- en Vroegmiddelwels en er bestaan (ook op andere gronden) sterke vermoedens
dat de schrijver van het Vocabularium een Welsman was. Wat het ontwikkelingsstadium van
de taal betreft zouden we hier van Vroegmiddelcornisch kunnen spreken, hoewel dat zou
betekenen dat we in Oudcornisch dus alleen maar dit handjevol woorden en persoonsnamen
bezitten.”

Het oudste echte zinnetje dat in het Cornisch is overgeleverd, bevindt zich in het
Cartularium (de ‘oorkondenverzameling’) van Glasney College in Penryn, een kleine drie
kilometer ten noordwesten van Falmouth.' In dit oorkondenboek, dat dateert uit de vijftiende
eeuw, wordt verteld hoe bisschop Bronescombe van Exeter tijdens een ziekte driemaal een
visioen had waarin de heilige Thomas Beckett hem de plaats aanwees waar hij Glasney
College moest stichten. De beschrijving van die plaats — die Polsethow, ‘pijlenpoel’, heette —
eindigt met de opmerking dat over die plaats in de Cornische taal een oude profetie bestond.
Deze zei dat: Yn Polsethow y hwylyr anethow, ofwel ‘in Polsethow zal men wonderen zien’
(de Latijnse tekst vertaalt dit met een toevoeging: ‘zal men woonplaatsen ofwel wonderen
zien’)." Deze visioenen zouden hebben plaatsgevonden rond 1265. Of het Cornische zinnetje
echt zo oud is, weten we uiteraard niet zeker. De spelling waarin het verschijnt is in ieder
geval zoals die gebruikelijk was in de tijd waarin het Cartularium ontstond en niet zoals we
die zouden verwachten in het midden van de dertiende eeuw (voorzover we daar wat over
weten), maar dat sluit natuurlijk niet uit dat de kopiist die het Cartularium samenstelde de
spelling moderniseerde.

We spreken pas echt van Middelcornisch, wanneer we ook literatuur hebben (want wat
heeft het voor nut een taal zo nauwkeurig te benoemen als we in die taal niets hebben?). Dat is
ongeveer vanaf de tweede helft van de veertiende eeuw. De oudste tekst die we bezitten, is
een gedicht — of, zoals velen menen, een fragment uit een toneelstuk — dat zich bevindt op de
achterkant van een oorkonde uit 1340. De tekst van dit zogenaamde Charter Endorsement
(een tekst op de achterzijde van een oorkonde) werd na systematisch zoeken in 1877 ontdekt
door Henry Jenner. De oorkonde bevindt zich in de British Library en heeft betrekking op een
stuk grond in St Stephen-in-Brannel, een plaatsje zo’n tien kilometer ten westen van St
Austell en ongeveer midden in Cornwall. Dat een gedicht werd geschreven op de achterkant
van een oorkonde betreffende een grondtransactie, laat zich verklaren uit het feit dat
schrijfmateriaal zeldzaam was en uit het feit dat zo’n oorkonde zelf waardevol was (ongeveer
zoals een bijbel of een gebedenboek) en dus een veilige plek om dingen te noteren die je
wilde bewaren. De datum waarop dit stukje achter op de oorkonde geschreven werd is niet

? Het beste overzicht van de literatuur in het Cornisch biedt Brian Murdoch, Cornish Literature (Cambridge
1993). Peter Berresford Ellis, The Cornish Language and its Literature (Londen 1974) is breder van opzet en
geeft een aardig overzicht, maar is helaas in alle details onbetrouwbaar. Een nuttig overzicht van de geschiedenis
van de taal en zijn literatuur is verder te vinden in Jenner, A Handbook (als in noot 4) 3-45. Van belang zijn ook
de boekjes van Crysten Fudge, The Life of Cornish (Redruth 1982) en P.A.S. Pool, The Death of Cornish (1982).
' Over deze religieuze instelling, die van groot belang is geweest voor de literatuur in het Cornisch, James
Whetter, The History of Glasney College (Padstow 1988).

' Het Middelcornisch in dit artikel wordt weergegeven in een genormaliseerde spelling die enerzijds is
gebaseerd op de nieuwe spelling zoals Ken George die voor het hedendaagse Cornisch heeft voorgesteld, en die
anderzijds berust op een uitvoerige (eigen) studie van de spelling en uitspraak van het Middelcornisch. Zie
Appendix B voor de details.



bekend, maar kan gezien het handschrift al vroeg in de tweede helft van de veertiende eeuw
gelegen hebben.'?

Wat we hier hebben is een korte monoloog waarin de spreker een man en een vrouw
koppelt en zich achtereenvolgens richt tot de man (rr. 1-14), het prille paar (rr. 15-24) en de
vrouw (rr. 25-36). Of de spreker een man of een vrouw is, blijft onduidelijk. Misschien werd
het gedicht wel bij een echt huwelijksfeest voorgedragen, we zullen het nooit weten. Het luidt
als volgt:

Golsowgh! Ty, koweth,
byth na borth meth;
dy-eskynn ha powes.
Ha dhymmo deus nes
5. mar kodhes dhe les.
Ha dhys y rov mowes —
ha fest unan deg —
genes mara pleg,
a, tanna-hi.
10. Kemer-hi dhe’dh wreg.
Skonye dhys ny veg
ha ty a fydh hi.

Hi a vydh gwreg-ti dha, / dhys — dhe synsi-ji.
Purwyr, a lavara. / Ha govynn worti.

15.  Lemmyn y’dh dhorn my a’s re,
ha war an gres, my a’n te,
nag eus y far
a’n barth-ma dhe bons Tamar.
My a’dh pes worti bydh da,
20. hag oll dhe vodh hi a wra,
rag flogh iw, ha gensi sodh —
ha gafi dhe gafoes y bodh.
Ken eus meth dhymmo: ymyugh,
ewgh a-lema, ha fystynyugh.

25. Dallath avar, / yn-freth. Darwar / own na portho.
Ev emsetye/-e wortheji, / kamm na vedho.
Mar a’dh ergh dhys geul neb tra:
lavar dhe-ji: “byth ny vynna”,
lavar dhodho: “gwra mar mynnydh”,
30. awos a gallo na wra travyth.
Yn eur-na y’dh sens dhe vos mestres —
hedyr vewi, hag arloedhes.

12 Lauran Toorians, The Middle Cornish Charter Endorsement. The making of a marriage in medieval Cornwall.
Innsbrucker Beitrige zur Sprachwissenschaft 67 (Innsbruck 1991), met belangrijke aanvullingen in O.J. Padel,
‘Notes on the new edition of the Middle Cornnish “Charter Endorsement™’, Cambrian Medieval Celtic Studies
30 (1995) 123-127. Een belangrijke eerdere editie is nog steeds die van Enrico Campanile, ‘Un frammento
scenico medio-cornico’, Studi e Saggi Linguistici 3 (1963) 60-80. Mijn editie berust mede op een nieuw afschrift
van het manuscript, op mijn verzoek gemaakt door de anglist J.P.M. Jansen (Groningen).



35.

10.

15.

20.

25.

30.

35.

Kas o ganso, re’n oferen.

Kurtes iw, ha deboner dhys, dregyn ny wra.
Mar a’n kefydh yn danjer:

sens-e fast y’n-della.

Luister! — Jij, jongeman,

wees maar niet beschaamd;
stijg af en rust [wat].

En kom dichter bij me

als je weet wat goed voor je is.
Dan zal ik je een meisje geven —
en een mooi, voorwaar! —

Als ze je bevalt:

ga, neem haar!

Neem haar tot je vrouw.

Ze zal je met geen kik weigeren
en je zult haar hebben.

Ze zal een goede echtgenote voor je zijn — voor jullie onderhoud.
Waarlijjk, dat vertel ik [je]. Vraag om haar.

Nu geef ik haar in jouw hand,

en bij mijn geloof, ik zweer het,

ze heeft haar gelijke niet

aan deze kant van de brug over de Tamar.

Ik smeek je: wees goed voor haar,

en al wat je wilt zal ze doen,

want ze is een kind, en ze is eerlijk; —

en vergeef haar haar eigenwijsheid.

Hoewel het een schande voor mij is: kus [elkaar],
ga weg van hier, en haast jullie.

Begin meteen, met vaart. Pas op, hij zal niet bang zijn.

Hij zet zich tegenover je, [maar] hij heeft geen enkele macht.
Als hij je commandeert iets te doen:

zeg in jezelf: ‘nooit wil ik [dat]’,

zeg tegen hem: ‘ik doe zoals je wilt’,

hoewel hij zou kunnen, doet hij niets.

Op dat moment moet je weten dat je meesters bent —

[voor] zolang als je zult leven — en gebiedster (‘dame’).

Hij haatte het — bij de Heilige Mis!

Hij zal hoffelijk en zacht zijn, en je geen kwaad doen.
Wanneer je hem in bedwang krijgt:

houd hem stevig in die staat!

(Het eerste woord - [uister - staat in de Cornische tekst in het meervoud en is waarschijnlijk
niet gericht tot de aangesprokene(n) in het gedicht, maar tot het publiek voor wie de



voordracht is bestemd. De Tamar is de grensrivier tussen Cornwall en Engeland en regel 18
betekent dus ‘in Cornwall’; de uitdrukking laat zich vergelijken met ‘beneden de Moerdijk’.)

In haar boekje The Life of Cornish omschrijft Crysten Fudge op p. 13 de inhoud van dit
‘oorkondengedicht’ als ‘nogal cynische, wereldse wijsheid’. Opmerkelijk daarbij is dat zij, net
als vrijwel alle uitgevers en vertalers van deze korte tekst, regel 29 vertaalt met ‘zeg tegen
hem: “ik zal doen wat je zegt™, wat er toch duidelijk niet staat."> Als we gewoon vertalen wat
er staat, zoals hierboven is gedaan, moeten we toch concluderen dat de raad die de aanstaande
echtgenote meekrijgt heel wat subtieler is dan het boude advies om ondanks alles haar eigen
gang te blijven gaan. Ze wordt juist geraden zich vooral meegaand op te stellen, maar dan wel
zo dat ze zelf de touwtjes in handen houdt. Of we dat cynisch moeten noemen wil ik hier in
het midden laten; mij doet het eerder denken aan de list, die in het middeleeuwse (literaire)
liefdesbedrijf een verre van onbelangrijke rol speelde.

In metrisch opzicht is dit ‘oorkondengedicht’ interessant doordat het een veel grotere
variatie in rijmschema’s en regellengte laat zien dan de rest van de poézie die in het
Middelcornisch is overgeleverd. Het lijkt daarmee meer aan te sluiten bij de rijke metrische
tradities in de andere Keltische talen. Anderzijds wordt met deze grotere variatie — althans
voorzover we dat kunnen overzien — hier nogal slordig omgesprongen. Met enige
omzichtigheid zouden we op basis hiervan kunnen concluderen dat ook het Cornisch ooit een
echte ‘bardische’ traditie met strikte metrische dichtvormen heeft gekend, waarvan we in dit
gedicht een laatste en nogal amateuristisch voorbeeld hebben.'*

De reden waarom men vrijwel unaniem over dit gedicht denkt als aan een fragment
van een (wereldlijk?) toneelstuk, is dat het overgrote deel van de verdere literatuur in het
Middelcornisch bestaat uit (berijmd) drama, en wel uit mirakelspelen. Het betreft daarbij een
cyclus van drie stukken — opgevoerd op drie opeenvolgende dagen — met als onderwerp de
oudtestamentische geschiedenis van de schepping tot en met de bouw van de tempel door
Salomo, het passieverhaal en het verhaal van de opstanding en de hemelvaart van Jezus. Deze
cyclus, die in zijn geheel bekend staat als de Ordinalia, dateert waarschijnlijk van ergens rond
het midden van de vijftiende eeuw." Uit 1504 bezitten we dan nog het manuscript van een
drama over ‘Het Leven van [de heilige] Meriasek’ (of Meriadoc, zoals hij in Bretagne heet):
Bewnans Meriasek."® In het vioegmodern Cornisch is er verder nog een omvangrijk stuk over
de geschiedenis van de schepping tot en met de zondvloed dat in een aantal passages sterke
beinvloeding van het eerste stuk van de Ordinalia verraadt."’

Tot ieders verrassing werd begin 2002 bekend dat er nog een (tot dan toe onbekende)
tekst in het Middelcornisch bestaat.'® Het gaat om een handschrift uit het midden van de

' Alleen Nance in zijn artikel “The Charter Endosement in Cornish’, in Old Cornwall 2/4 gaf de correcte
vertaling.

14 Zie Toorians, The Middle Cornish Charter Endorsement, 22-26, voor een gedetailleerde bespreking van het
metrum van dit gedicht en voor de mogelijkheid hierin een schim van een verdwenen bardische traditie in het
Middelcornisch te zien. Over metriek in het Middelwels en het Bretons: Appendix A.

"% De standaard-editie van de Ordinalia — met vertaling — is nog steeds die van de pionier Edwin Norris: The
Ancient Cornish Drama. 2 bdn (Oxford 1859). Een modernere vertaling biedt Markham Harris, The Cornish
Ordinalia: A Medieval Dramatic Trilogy (Washington D.C. 1969).

'® Whitley Stokes (ed.), Beunans Meriasek. The Life of Saint Meriasek, Bishop and Confessor. A Cornish drama
(Londen 1872) is nog steeds de enige volledige editie, met vertaling en commentaar. Een moderne vertaling
maakte Myrna Combellack, The Camborne Play. A translation of Beunans Meriasek in verse (Redruth 1988).

17 Paula Neuss (ed. & transl.), The Creacion of the World. A critical edition and translation (New York &
Londen 1983). Meer gedetailleerde informatie over dit alles, plus bibliografische gegevens bij Murdoch, Cornish
Literature (als in noot 9).

'8 Het nieuws werd wereldkundig gemaakt in een kort bericht van Graham C.G. Thomas in The National Library
of Wales Journal 32/1 (2001) 121-122 (dat pas verscheen in april 2002). Voor deze informatie wil ik graag dank
zeggen aan Karel Jongeling, en aan Andrew Hawke die mij voorzag van verdere informatie uit de eerste hand.



zestiende eeuw dat werd aangetroffen tussen de nagelaten papieren van emeritus prof. J.E.
Caerwyn Williams, papieren die in 2000 door diens weduwe werden gedoneerd aan de
Nationale Bibliotheek van Wales (NLW) in Aberystwyth. Het manuscript kreeg daar het
signatuur NLW MS 23849D. Hoe dit handschrift in het bezit is gekomen van prof. J.E.C.
Williams, en waarom hij er nooit tegenover iemand melding van heeft gemaakt, zijn enkele
van de raadsels die deze vondst omgeven.

De inhoud van dit manuscript is al even verrassend als de ontdekking zelf. Graham
Thomas bereidt een editie voor en houdt het op twee toneelstukken in versvorm (zoals dus
ook het grootste deel van de overige literatuur in het Middelcornisch toneel in versvorm is)."
Het ene over het leven van Sint Kea, een vroegmiddeleeuwse heilige die zowel in Cornwall
als in Bretagne werd vereerd en waarvan een Latijnstalig Vita (heiligenleven) bekend is uit
Bretonse bronnen. In Cornwall ligt een plaatsje met de naam Old Kea. Het andere is en stuk
over niemand minder dan koning Arthur, gebaseerd op een passage in de Historiae Regum
Britanniae van Galfried van Monmouth waarin Arthur ruzie krijgt met de Romeinse keizer
Lucius Hiberius (waarbij de keizer sneuvelt) en over de incestueuze relatie tussen Modred en
Guinevere. Het is hiermee voor het eerst dat we in de middeleeuwen Arthur als
theaterpersonage zien optreden, wat deze vondst natuurlijk ook erg belangrijk maakt voor hen
die zich met deze held bezighouden, en met middeleeuws theater.

Helaas ontbreken zowel aan het begin als aan het eind van het manuscript een aantal
folio’s, terwijl ook binnenin tweemaal twee folio’s ontbreken, zodat de teksten niet helemaal
compleet zijn overgeleverd. In totaal resteren 3308 regels tekst, waarmee de totale omvang
van het corpus literatuur in het Middelcornisch meteen met ongeveer twintig procent
toeneemt. De taal wordt omschreven als late Middle Cornish, dus waarschijnlijk vergelijkbaar
met die van Bewnans Meriasek (‘het leven van Meriasek/Meriadoc’). Toen het bestaan van dit
handschrift bekend werd, trok het uiteraard meteen de aandacht en sindsdien hebben ook
anderen dan Graham Thomas ernaar gekeken. Het stuk over het heiligenleven kreeg inmiddels
de naam Bewnans Ke (‘Het Leven van Ke’) en lijkt goed aan te sluiten bij het Vita zoals dat
werd gepubliceerd door G.H. Doble in diens The Saints of Cornwall (dl 3 (1964) 89-104).%°
Oliver Padel sprak de mening uit dat het waarschijnlijk niet om twee afzonderlijke
toneelstukken gaat, maar — net als in Bewnans Meriasek — om één geheel waarvan Bewnans
Ke de hoofdmoot is en waarin het Arthurmateriaal ter afwisseling is opgenomen. Op
voorhand is dit bepaald geen onwaarschijnlijke interpretatie. Een uitvoering van het
toneelstuk over Meriasek nam twee dagen in beslag en de scenes over de heilige worden
daarin afgewisseld door andere, vaak luchtiger scenes. Een vergelijkbare opbouw is dus ook
hier goed denkbaar.”' Dat de twee stukken inhoudelijk bij elkaar horen, wordt nog
waarschijnlijker wanneer we bedenken dat Sint Kea afkomstig lijkt te zijn uit Glastonbury —
de plaats waar Arthur begraven zou liggen — en ook in zijn Vita een relatie met Arthur heeft.
Zo is het deze heilige die poogt een verzoening te bewerkstelligen tussen Arthur en diens neef
Modred.

Interessant is dat ook deze tekst geschreven zou kunnen in Glasney College, dat we
hiervoor ook al tegenkwamen. Zowel de Ordinalia als Bewnans Meriasek worden eveneens
met Glasney in verband gebracht, en aangezien Glasney Collegiate Church in het bezit was

" Deze editie is inmiddels verschenen: Graham Thomas & Nicholas Williams (eds), Bewnans Ke. The Life of St
Kea. A critical edition with translation.University of Exeter Press (in association with The National Library of
Wales) 2007.

2 Zie over Sint Kea ook David Hugh Farmer, The Oxford Dictionary of Saints (2" ed., 1987), en (als Saint Ke)
tamelijk uitvoerig in [Jean-Marc Lebreton], Dictionnaire des saints bretons (Parijs 1985).

*! Enigszins vergelijkbaar is ook de opbouw van het handschrift met de Middelnederlandse ‘abele spelen’,
waarin steeds een serieus toneelstuk wordt gevolgd door een kortere klucht.



van tienden in Kea en er aanwijzingen bestaan dat hier belangstelling leefde voor Arthur, laat
een verband met Bewnans Ke zich vermoeden.

De Middelcornische ‘Passie van Onze Heer’

Wereldlijk toneel in het Middelcornisch is niet overgeleverd en het is — ondanks de nieuw
ontdekte Arthur-tekst — ook zeer de vraag of het ooit bestaan heeft. Maar toch is er wel
degelijk ook meer dan uitsluitend toneelliteratuur. Ongeveer een vijfde deel van het totaal aan
Middelcornische literatuur bestaat namelijk uit een lang strofisch gedicht over ‘de Passie van
onze Heer’: Pascon agan Arluth (het eerste woord klinkt als ‘pasjon’; Cornische woorden
hebben het accent steeds op de voorlaatste lettergreep).”> Het is deze Pascon agan Arluth
waarover ik het hier verder nog wil hebben.*

De ontstaansdatum van de Passie is, zoals van alle Middelcornische literatuur,
onbekend. Gezien het ontwikkelingsstadium van de taal waarin zij is geschreven moet die
datum echter liggen tussen de ontstaansdata van het hierboven vertaalde ‘oorkondengedicht’
en van de Ordinalia, zodat we gevoeglijk begin vijftiende eeuw kunnen aannemen. De exacte
plaats waar het gedicht ontstond is evenzeer onbekend. Aangezien in deze periode vrijwel
geheel Cornwall ten westen van Bodmin Moor nog Cornisch-sprekend was, is er volop keuze.
We bezitten van het gedicht één manuscript uit de late vijftiende eeuw, plus een twaalftal
manuscripten uit de achttiende en negentiende eeuw. Al deze latere handschriften zijn kopieén
(van kopieén) van dat laat-vijftiende eeuwse manuscript, dat zich in de British Library bevindt
en dat zelf ook niet het origineel zal zijn. > Het aardige van dit manuscript is, dat er een
tiental ruw uitgevoerde pentekeningen in staan die het gedicht verluchten.”

** Bij deze schatting is nog geen rekening gehouden met de ‘nieuwe’ Bewnans Ke en Arthurtekst.

> De tekst van Pascon agan Arluth is in totaal zes maal — en onder verschillende titels — gedrukt, waarvan één
keer in een Bretonse editie, met een Modern-Bretonse vertaling door Goulven Pennaod, Passyon agan Arluth /
Pasion hon Aotrou. Barzhoneg kernevek eus ar 15t kantved. Testenn orin diwar an dornskrid Harleian N. 1782.
Aozadur nevezkernevek ha troidigezh vrezhonek (Kemper/Quimper 1978). De ‘standaard’-editie is nog steeds die
van Whitley Stokes (ed.), The Passion, a Middle Cornish Poem, die verscheen als appendix bij de jaargang
1860-"61 van de Transactions of the Philological Society (Londen/Berlijn 1862). Het eenvoudigst verkrijgbaar
was lange tijd E.G.R. Hooper (ed.), Passyon agan Arluth. Cornish Poem of the Passion, in Unified Cornish by R.
Morton Nance and A.S.D. Smith, in uitgegeven in 1972 door de Cornish Language Board. Deze editie bevat de
tekst in de standaard spelling van het ‘Revived Cornish’, met een Engelse vertaling en enkele summiere noten.
Als opvolger hiervan kan de geannoteerde editie gelden van Ray Edwards, Pascon agan Arluth / Passhyon agan
Arloedh. (Kan ann Passhyon) (The Passion Poem) (Mount Calvary) (Coldfield 1993, en latere edities met
aanvullingen). Een vrijwel volledige bibliografie biedt Brian O. Murdoch, The Medieval Cornish Poem of the
Passion. Institute of Cornish Studies Special Bibliography 5 (Redruth 1979). Hierin zijn ook opgenomen nuttige
lijsten van bijbelpassages waarnaar de Pascon verwijst, van theologische en literaire parallellen in
contemporaine teksten, en van mogelijke bronnen voor de theologische motieven in het gedicht. Daarnaast
schreef Murdoch een helder artikel over ‘Pascon agan Arluth: the literary position of the Cornish poem of the
passion’, Studi Medievali 22 (Spoleto 1981) 821-836. De enige literair-historische studie die geheel aan dit werk
is gewijd, is de ongepubliceerde M.A.-thesis van Mark I. Herniman, ‘Pascon agan Arluth: a Critical Study of the
Cornish Passion Poem’ (Exeter 1984; met dank aan Andrew Hawke die mij een kopie bezorgde). Deze studie
omvat ook een nieuwe teksteditie die in feite als de nieuwe standaard zou dienen te gelden, ware het niet dat hij
70 onbereikbaar is.

** Dit handschrift berust tegenwoordig in de British Library, Ms Harley 1782. Het werd geschreven in de tweede
helft van de vijftiende eeuw, dus ongeveer een eeuw na het ontstaan van het gedicht zelf. Voor een
gedetailleerde beschrijving van de tekstoverlevering, zie Brian Murdoch, The Medieval Cornish Poem of the
Passion (als in noot 22); Andrew Hawke, ‘The manuscripts of the Cornish Passion Poem’, Cornish Studies 9
(1981) 23-28; en Herniman, ‘Pascon agan Arluth’ (als in noot 22), 4-22. Interessant is in dit verband ook Mark
Stoyle, West Britons. Cornish identities and the Early Modern British state (Exeter 2002) 134-156 (‘William
Scawen. A seventeenth-century Cornish patriot’).

 Beschrijving en reproducties van deze illustraties bij Herniman, ‘Pascon agan Arluth’ (als in noot 22), 161-171
en vanaf p. 306. De eerste tekening ook in Ellis, The Cornish Language and its Literature (als in noot 9) foto 3.



Het gedicht, dat in druk ook de titels Mount Calvary en The Passion meekreeg, bestaat
uit 259 strofen van elk acht regels die ieder weer zeven lettergrepen bevatten (er is één strofe
met tien regels). Het rijm — uitsluitend eindrijm — is vrijwel zonder uitzondering abababab. In
het oudste manuscript zijn steeds twee dichtregels op één tekstregel geschreven, gescheiden
door een punt of streepje. De gelijke eindrijmen van elke strofe staan daardoor steeds direct
onder elkaar. Wanneer we dit vergelijken met de ingewikkelde metrische vormen die in deze
zelfde periode in het Wels en het Bretons gebruikelijk waren, mogen we Pascon agan Arluth
qua vorm best simpel noemen. (Zie hiervoor appendix A.)

De huidige titel van het gedicht is ontleend aan strofe 228, waarin de auteur zijn lezers
(of meer waarschijnlijk, zijn gehoor) een vroom rekensommetje voorhoudt:

228. Peubtydh oll, neb a vynne - leverel pymdheg Pater
a leun golon, rag gordhye - Pascon agan Arluth ker,
yn blydhen y a vye - ha bederow kenniver
hag a woliow eje - yn korf Yesus, worth niver.

Eenieder die iedere dag vijftien paternosters zou zeggen, uit volle overtuiging, ter ere
van de passie van onze geliefde Heer — in een jaar zou hij net zoveel paternosters
hebben [gezegd] als er in aantal aan wonden was in het lichaam van Jezus.

De bronnen die de auteur voor zijn vertelling lijkt te hebben gebruikt, zijn — naast
natuurlijk de vier Evangelién en in de middeleeuwen algemeen bekende legenden — een
Middelengelse evangelieberijming (bekend onder de titel Evangelie), en een zuidwestelijke
bewerking van de Middelengelse zogenaamde Northern Passion.

Merkwaardigerwijs wijkt de eerste strofe van het gedicht meteen al af van het verder
vrij strikt aangehouden abababab. Het rijmschema is hier ababacac terwijl de zesde versregel
ook een lettergreep teveel heeft. De strofen 3 en 6 vertonen hetzelfde rijmschema, maar wel
met het juiste aantal lettergrepen.”

1. Tas ha Mab ha’n Spyrys Sans. - Hwy a bys a leun golon
Re wronte dhewgh gras ha hwans - dhe wolsowas y bashon
Ha dhymmo gras ha skians - dhe dheryves par lavarow
May fo dhe Dhu dhe worthyans - ha sylwans dhe’n enevow.

2. Seul a vynno bos sylwys - golsowens ow lavarow
A Thesu del ve helghys - war an bys avel karw
Ragon menowgh rebukys - ha dyspresyys yn gharw
y’n grows gans kentrow fastys - paynys bys pan ve marw.

Vader en Zoon en de Heilige Geest. Jullie die van ganser harte bidden, moge hij (d.i.
de drie€enheid) jullie genade geven, en het verlangen zijn passie te horen, en aan mij
de genade en de wijsheid [het] in woorden te vertellen. Moge het ter ere van God zijn
en tot redding van de zielen.

Eenieder die gered wil zijn — laat hem mijn woorden horen over Jezus, hoe hij werd
opgejaagd op aarde, gelijk een hert, [hoe hij] voor ons vaak werd beschimpt, en
vreselijk veracht; op een kruis met nagels bevestigd, gepijnigd totdat hij dood was.

? In Revived-Cornish edities van de tekst is het gewoonte dergelijke afwijkingen van het stramien weg te
werken, wat ik hier niet zal doen.



(Voor de rijmwoorden karw, yn gharw en marw, zie Appendix B.)

De toon van het gedicht is hiermee gezet. De dichter wil stichten en arme zondaars tot
inkeer brengen. Het verhaal waarmee hij dat doet, kan algemeen bekend worden
verondersteld en is in die zin niet bijster interessant. Wat het gedicht dan toch boeiend maakt,
zijn de eigen opmerkingen en observaties die de auteur her en der inlast, het vele apocriefe
materiaal dat hij verwerkt, en — misschien wel het meest — de morbide gedetailleerdheid
waarmee hij uiteenzet op welke manier Jezus werd gemarteld en gedood. Het lijkt er soms
wel op of de dichter — en zijn gehoor? — juist die passages het meest interessant vond.

Wat de toonzetting betreft moet hier ook worden gewezen op het beeld van het
opgejaagde hert dat in de tweede strofe wordt gebruikt om het leven en lijden van Jezus te
karakteriseren. Deze, aan de jacht ontleende beeldspraak, wordt gedurende het hele gedicht
volgehouden en wordt wel beschouwd als een aanwijzing voor de idee dat de auteur zich tot
een publiek van lokale adel richtte. Het valt echter te betwijfelen of de gewone
plattelandsbevolking de jacht niet even goed kende — zij het misschien alleen als lijdzame
toeschouwer. Het is zelfs waarschijnlijker dat de auteur — wellicht een minderbroeder — zich
juist tot een ongeschoold lekenpubliek richtte. De grote pestepidemie van 1349, de daarmee
samenhangende algehele onrust, de grote geografische mobiliteit van de overlevenden en het
instorten van de voor Cornwall zo belangrijke tinproduktie zullen zeker een vruchtbare
voedingsbodem hebben gevormd voor een gedicht als dit.”’

Het gedicht begint met een korte inleiding die het waarom van de passie uiteenzet: de
zondeval en de wens van God/Jezus (voor de dichter werkelijk één persoon) om de mens
opnieuw toegang tot de hemel te verschaffen. Het mysterie van de goddelijke drievuldigheid
was voor de middeleeuwse auteur duidelijk een veel geringer probleem dan voor de
‘revivalistische’ bewerkers die zijn tekst in de twintigste eeuw hebben bezorgd — vooral in de
episoden over de verrijzenis en het gebeuren daarna hebben zij regelmatig het
Middelcornische den (mens) vervangen door het misschien vromer geachte dew (god), terwijl
dit woord in de Pascon uitsluitend verschijnt in de vorm du. Dew is een spelling die we alleen
in latere teksten vinden.

Dan, in strofe 8, komt de auteur zelf weer aan het woord:

8. Kyn nag ov den skentyl pur - par del won lavarav dhys
yntre Du ha peghadur - akord del ve kemerys
rag bonas ’gan pegh mar veur - mayn yntredhe a ve gwrys
ev o Krist a dheuth dhe’n leur - mab Du ha den iw kefrys.

Hoewel ik geen zeer geleerd man ben — zo als ik [het] weet zal ik [het] aan jullie
vertellen. Tussen God en zondaar werd aldus een overeenkomst aangegaan — daar
onze zonde zo groot was — dat een bemiddelaar tussen hen werd gemaakt. Dat was
Christus, die naar beneden kwam, zoon van God en mens is hij tegelijkertijd.

Als gevolg van deze overeenkomst ‘tussen God en zondaar’ wordt dus Jezus geboren,
en meteen daarna, in de strofen 11 tot en met 18, volgt het verhaal van de verzoekingen in de
woestijn. Daarop sluiten dan weer vier strofen aan waarin de lering wordt getrokken die
daaruit volgt: de duivel staat altijd klaar om eenieder tot het kwade te verleiden. De
argumentatie is simpel en duidelijk. Zoals de duivel Jezus trachtte te verleiden, zo zal hij het
zeker ook de mens proberen te doen, steeds opnieuw. En die mens, die van nature tot
zondigen is geneigd (het vlees is immers zwak), kan zich niet anders verdedigen dan door

?7 Richard Pearse, The Land beside the Celtic Sea. Aspects of Cornwall’s past (Redruth 1983) 55-59 (‘The Black
Death pestilence in Cornwall’) schetst een beeld van de verwoesting die door de pest werd aangericht.



constante oplettendheid, nederigheid en gedienstigheid. Voor wie dat niet volhoudt is er
tenslotte als troost de vrije wil die ieder mens bezit, de vrije wil om zich ook na een misstap
alsnog tot het goede te keren.

Over een van de verzoekingen waarmee de duivel Jezus tracht te verleiden, valt nog
wel een speculatie te maken, en wel over de volgende:

13. (...
war pynakyl y’n gorras - dyantel dhe esedhe,
a-ugh eglos teg y’n wlas - an esedhva ydh eje.

Op een pinakel plaatste hij (de duivel) hem (Jezus), gevaarlijk om op te zitten, hoog
boven een mooie kerk in het land was die zetel.

Dat middeleeuwse kunstenaars het bijbelgebeuren steeds in hun eigen tijd en
omgeving projecteerden is genoegzaam bekend. Het is dan ook verleidelijk aan te nemen dat
onze dichter bij het schrijven van deze twee regels dacht aan de kloosterkerk op Mount St
Michael — de Cornische tegenhanger van de Bretonse Mont Saint-Michel — tegenover
Penzance in Mount’s Bay. Boven op de toren van deze kerk bevindt zich een stenen lantaarn
met twee pinakels. De lantaarn steekt uit buiten de borstwering van de toren, met ruim dertig
meter vrije ruimte eronder. De hoge en gevaarlijke zitplaats die deze lantaarn zo vormt, werd
in de middeleeuwen door vrome pelgrims als een daad van devote zelfverachting beklommen.
De oudheidkundige en Cornwall-kenner Richard Carew beschreef deze zetel in 1602 als een
bad and craggy place called St Michael’s chair somewhat dangerous for access and therefore
holy for the adventure. Hij schreef er het volgende vers over:

Who knows not St Michael’s Mount and chair
The Pilgrims Holy Vaunt

Both land and island twice a day

Both fort and port of haunt.

Wanneer de auteur van Pascon agan Arluth inderdaad deze pinakel ‘op een mooie
kerk’ in gedachten had, dan zou dit er mogelijk ook een aanwijzing voor kunnen zijn dat we
hem ergens in het westen van Cornwall moeten lokaliseren. Zeker is dat echter niet: St
Michael’s Mount was een alom bekend pelgrimsoord, en andere aanwijzingen voor de plaats
van ontstaan van het gedicht zijn al even vaag. Die aanwijzingen bestaan eigenlijk alleen uit
het feit dat het oudste manuscript kort voor 1680 werd gevonden in de kerk van het plaatsje
Sancreed, ongeveer halverwege tussen Penzance en Land’s End. Een tweede aanwijzing is het
feit dat het mirakelspel Passio Domini Nostri Jhesu Christi — dat als enige uit de Ordinalia-
cyclus een nauwe relatie met de Pascon lijkt te hebben — opvallend veel plaatsnamen uit het
schiereiland van Land’s End bevat, en dus (ook?) daar ontstaan lijkt te zijn.

Overigens komen dergelijke ‘gevaarlijke zitplaatsen’ vaker voor in Keltische
bedevaartsoorden. Zo bevindt zich er ook een op het monastieke eilandje Sceilig Mhichil
(Skellig Michael) voor de kust van het schiereiland van Dingle (co. Kerry) in Ierland, en is in
feite ook de toeristische Blarney Stone in het gelijknamige lerse kasteel (in Co. Cork) er een
voorbeeld van. Waarschijnlijk is deze zetel analoog aan de plaats die Judas verliet bij het
Laatste Avondmaal. Door in deze zetel plaats te nemen, neemt de boeteling dus in feite de
plaats van Judas in, en doet daarmee een beroep op de genade van Jezus. Het motief
verschijnt ook als de perilous seat in de middeleeuwse Arthurliteratuur, waar evenwel juist
iemand zonder zonden (Perceval, Galahad) in deze zetel moet plaatsnemen.



In de Pascon wordt verder nog kort wat gezegd over de wonderen en weldaden die
Jezus verrichtte, maar in strofe 27 bevinden we ons al op Palmzondag. Hier begint de passie
echt. De aanhangers en volgelingen van Jezus halen hem feestelijk in Jerusalem binnen, en

31.  An sherewys a sorras - rag bonas Krist honorys
ha bos y ober mar vras - ha dreus an bys oll notyys
grusons kusyl nag o vas - rag may fo Yesus dyswrys
ha kemmys y a’n kablas - may fe an dre {oll tul}lys.

De snoodaards waren kwaad omdat Christus [zo] ge€erd werd en [omdat] zijn werk zo
groot was, en over de hele wereld bekend. Zij maakten een plan dat niet goed was,
zodat Jezus vernietigd zou worden, en zozeer beledigden zij hem dat de {hele} stad
{misleid werd}.”®

In het plan dat ‘de snoodaards’ opstellen, vloeien twee episoden uit het Nieuwe
Testament in elkaar. Zij leiden een ‘zondares’ voor Jezus en vragen hem om een oordeel.
Jezus schrijft op de grond, maar zegt niets tot hij alleen met de vrouw is achtergebleven. Hij
zendt haar dan zonder veroordeling weg en uit dankbaarheid overgiet zij hem met kostbare
olie. Dan verschijnt Judas op het toneel, die klaagt dat met het geld dat deze olie waard was
vele armen geholpen hadden kunnen worden. Het antwoord van Jezus daarop is bekend. Judas
wordt kwaad, want

38. (...) - ny gewsi dre jeryte,
lemen rag kafoes rann vras - an penshon mar-a kalle.
Ev o harlot, tebel was - wotewedh ladr vye.
Dhe’n Edhewon y ponyas - Krist y arloedh rag gwerthe.

niet uit liefdadigheid sprak hij (Judas), maar om een groot deel van de opbrengst te
kunnen krijgen. Hij was een rekel, een kwade klant — tot aan het eind zou hij een dief
zijn. Naar de Joden rende hij om Christus zijn heer te verkopen.

Econoom is de auteur ook, als hij in een tussenzin over Judas zegt dat

40. (...) - gwan wykor nynj-eve par
ny yll denvyth amontye - myns a gollas yn chyffar
(...)

hij als een slechte handelaar geen gelijke had; geen mens kan berekenen hoeveel hij in
die [koe]handel verloor.

In hoog tempo gaat het verhaal nu verder, via het Laatste Avondmaal, dat nauwelijks
van belang lijkt en in anderhalve strofe wordt afgedaan, naar de voetwassing, die onze auteur
dus na de maaltijd laat plaatsvinden. Het verblijf in de Hof van Olijven krijgt weer meer
aandacht. Pas hier kan de auteur voor het eerst zijn belangstelling voor het lijden uitleven. Het
lijkt alsof hij juist de gruwelen uit het lijden beschouwt als zijn sterkste argument om zijn
gehoor tot devotie aan te zetten, en hij laat deze kans dan ook niet onbenut. Wanneer Jezus in
doodsangst in gebed is, en hem ter versterking een engel verschijnt, dan

*® Het fragment dat in het manuscript onleesbaar is, is hier aangevuld volgens de Revived Cornish-uitgave van
E.G.R. Hooper uit 1972, die berust op het werk van Nance en A.S.D. Smith.



58. (...
Mab Du o kemmys grevyys - rag tommder ev a hwese
dowr ha goes yn kemyskys - hwes Krist rag dhe gerense.

59.  Kirist kemmys payn y’n jeve - angoes tynn ha galarow
ma teuth an goes ha dropye - war [y] fas an karadow.
Denvyth ny yll amontye, - na leverel war anow,

oll myns paynys a’n jeve - kens es y vonas marw.

60. Lemmyn ny a yll gwelas - hag ervyre fest yn ta
Krist dhe wodhav dre dhensys - meur a benans y’n bys-ma.
Ev ny ylle dre dhewsys - godhav na nyll drog na da,
rag mestr o war an bys - hag oll myns eus ev a wra.

De zoon van God was zozeer ontzet — van de hitte zweette hij water met bloed
vermengd. — Het zweet van Christus uit liefde voor jou.

Zoveel pijn had Christus — intense angst en pijnen — dat er bloed kwam druppelen over
zijn gezicht — het geliefde. Geen mens kan berekenen, noch met zijn mond zeggen, de
hele omvang van de pijnen die hij had voordat hij dood was.

Nu kunnen wij zien en met overtuiging vaststellen [dat] Christus in [zijn] mens-zijn
een grote boetedoening onderging in deze wereld. In [zijn] God-zijn kon hij noch
kwaad noch goed ondergaan, want meester was hij over de wereld en de hele
hoeveelheid die er is (‘alles wat bestaat’), maakt hij.

Het verhaal gaat dan zonder veel verrassingen verder. Alleen bij het verraad door
Judas laat de auteur zich weer even zien, dit keer in een scherpe veroordeling van deze
hoofdpersoon die hij hier (strofe 65) Yudas an brathki — ‘Judas de valse hond’ — noemt. Dat
de Joden het steeds weer moeten ontgelden in een middeleeuws gedicht als dit, hoeft wellicht
geen verwondering te wekken. De haat waarmee over Judas wordt gesproken, is echter wel
erg dik aangezet. Slechts eenmaal, aan het eind van deze zelfde strofe 65 lijkt een enkele
verzachtende opmerking over diens daad van verraad te worden gemaakt:

65. (...
Ev a vynne yn ober - geul ken es del dyswedhi.

Hij wenste inderdaad anders te doen dan hij toonde.

Wanneer dit al als een blijk van enig medeleven met Judas is bedoeld, dan blijft daarvan in de
beschrijving van diens einde niets over. Het is wellicht zinvol hierop vooruit te lopen en deze
passage hier in zijn geheel te geven. Zij begint op het moment waarop Jezus tegenover Pilatus
verklaart dat hij werkelijk een koning is. Blijkbaar brengt dat Judas tot inzicht, want

103. Henna Yudas pan welas - Krist an bewnans na savye,
an arghans a gemeras, - rag korf Krist dhe reseve,
ev a’s tewlys dre sorr bras - dhe’n Edhewon yntredhe.
“Dremas iw ev, leun a ras, - neb re werthys,” yn medh-e.



104.

105.

106.

Yudas Skaryoth a gewsas - y’n keth vaner-ma arte:
“Fest yn krev my re beghas - Yesus dhehwi ow kwerthe.
Day won y vos aras, - gevyans my ny’ m bydh nefre.”
Moy pegh o pan dyspresyas - es del o pan y’n gwerthe.

Ha’n Edhewon a gewsys - “Pandr’iw henna dhynni-ni?
Ni a’n pernas dheworthys - ha[g] a’d pes pur yredi?”
Yudas eth adhesempys - a’n eyll tu dhe omgregi;

kafas dafar pur parys: - lovan krev rag y synsi.

Enev Yudas ny allas - dos yn-mes war y anow,

rag y anow a ammas - dhe Ihesu, leun a ras.

Djawlow yfarn a skwerdyas - korf Yudas oll dhe dharnow
hag anodho a gerghas - y enev dhe dewolgow.

Toen Judas zag dat Christus het leven niet kon behouden, nam hij het geld dat hij had
ontvangen voor het lichaam van Christus en wierp het in grote woede naar de Joden
om hem heen. ‘Hij is een goede man, vol van genade, die ik verkocht heb,’ zei hij.

Judas Iscarioth sprak op diezelfde manier opnieuw: ‘Voorzeker, ik heb gezondigd
door Jezus aan jullie te verkopen. Ik weet goed dat hij van de Genade is, nooit zal het
mij vergeven zijn.” — Een grotere zonde was het wanneer hij hem [in zijn genade]
onderschatte dan het was toen hij hem verkocht.

En de Joden zeiden: ‘Wat betekent dat voor ons? (d.i. ‘wat maakt ons dat uit?’) Wij
kochten hem van jou en hebben je toch zeker betaald?’ Judas ging meteen naar de
andere kant (d.w.z. hij zonderde zich af) om zich te verhangen. Hij vond een zeer
geschikt middel: een sterk touw om hem [omhoog] te houden.

De ziel van Judas kon niet door zijn mond naar buiten gaan, want [het was] zijn mond
[geweest] die Jezus, vol van genade, had gekust. Duivels uit de hel scheurden heel het

lichaam van Judas aan stukken en sleurden zijn ziel eruit naar de duisternis.

Geen genade dus voor Judas. Zijn gebrek aan vertrouwen in de genade Gods wordt

zelfs nog als een grotere belediging gezien dan zijn verraad. Opmerkelijk is dat dezelfde
verkeerde inschatting ook wordt gemaakt door Kain wanneer God hem ter verantwoording
roept voor de moord op Abel in het mirakelspel over de schepping in de Middelcornische
mirakel-cyclus de Ordinalia (regels 590-592):

Ellas, my a wor henna:
bones ow fegh moy yn ta
es mersi dew.

Helaas, dit weet ik, dat mijn zonde groter is dan de genade van God.

Bij zijn dood krijgt Judas dan nog een venijnige — en apokriefe — stoot na. In de

middeleeuwse Historia Scholastica was dit verhaal over de duivels die zijn lijk verscheuren al
de standaardverklaring voor Handelingen 1:18: (...) hij is voorover gevallen, en open
gebarsten, en al zijn ingewanden puilden eruit. Geheel eigen aan de dichter van de Pascon is



dat hij in strofe 66 al op deze gruwelijke afloop vooruitloopt door Jezus tegen Judas te laten
zeggen:

66. (...)
“Paynys a’th wra moretheg - yn yfarn down peub termyn.”

‘Pijnen zullen je [voor] altijd kwellen in de diepe hel.’

Als we daarmee weer terugkeren naar de gevangenneming van Jezus, dan vinden we
daar een nogal merkwaardige opmerking die Jezus zelf in de mond krijgt gelegd en waaruit
we zouden kunnen concluderen dat de dichter meent dat ook Jezus niet wist wat hem
overkwam. Hij is dan wel tegelijkertijd mens en God, maar het doel van zijn bestaan op aarde
is hem blijkbaar onbekend. Hij zegt namelijk tegen de soldaten die hem gevangennemen:

75.  “Yn-agys-mysk pan ejen, - lahys Du dhewgh ow tyski,
galloes nynj-eje kammen - dho’m karghe na dho’m synsi.
Lemmyn deve ken termyn: - ow thas ro’m grontyas dhehwi,
leun a beghas, ny won ken - dhe weuthyl agys mestri.”

‘Toen ik in jullie midden was, om aan jullie de wetten van God te leren, was er geen
enkele macht om mij te binden of mij [tegen] te houden. Nu is een andere tijd
gekomen: mijn vader heeft mij aan jullie, vol van zonde, overgeleverd — ik ken de
reden niet — om jullie meesterschap uit te oefenen.’

Onderbroken door een korte uitweiding over de driedubbele verloochening door Petrus
volgt dan het verhaal van de verhoren door Annas, Kajafas, Pilatus en Herodes. Mooi is het
contrast tussen het gedrag van Judas, die zich na zijn misdaad in wanhoop verhangt, en het
gedrag van Petrus nadat deze zich realiseert dat hij zijn heer heeft verloochend:

87. (...
Dybri boes ev ny vynnas - lemmyn pob eur-oll ole,
dhodho bys pan danvonas - Krist y to dhe Galyle.

Eten wilde hij niet meer, maar hij weende de hele tijd, totdat Christus [hem] het woord
zond dat hij naar Galilea zou komen.

En dat was pas na de verrijzenis.

Ook in de behandeling van Jezus’ voorgeleiding vinden we weer een grote
belangstelling voor de spot en vooral voor de lichamelijke kwellingen die Jezus moet
ondergaan.

Pilatus komt in het gedicht duidelijk naar voren als een sympathieke en welwillende
man die het slachtoffer is van zijn maatschappelijke positie. Geheel tegen zijn zin moet hij
Jezus wel veroordelen. Naar aanleiding van het eerste verhoor door Pilatus — waarbij Jezus
zegt dat hij inderdaad een koning is, maar van een rijk dat niet van deze wereld is — verhangt
Judas zich. De passage waarin dit wordt beschreven, zagen we zojuist al. Van Herodes weet
onze dichter te melden dat hij een oprechte vijand van Pilatus was — tot het moment waarop
deze laatste Jezus naar hem toezond. Herodes was zo verheugd deze wonderdoener in eigen
persoon te kunnen ontmoeten (let wel: om hem te kunnen ontmaskeren!) dat hij vanaf
datzelfde moment een innige vriendschap voor Pilatus opvatte (strofe 109). Na de nutteloze,



want antwoordloze, ondervraging van Jezus — die Herodes blijkbaar toch tevreden stelt — zegt
hij dan ook

113. (...) - dhe’n Edhewon: “Ewgh yn fen
dhe Bilat agys Justys - rag my a’n syns pur dhen len,
ha leverowgh bos gevys - oll ow sorr, bedhens lowen,
ha’m galloes y vos grontyys - dhodho dhe vreusi an den.”

tegen de Joden: ‘Ga gehaast naar Pilatus jullie magistraat — want ik schat hem als een
hoogst oprecht man — en zeg [hem, dat] vergeten is al mijn haat; laat hem blij zijn — en
dat hem mijn macht (d.i. autoriteit) is gegeven om over deze man te oordelen.’

Die boodschap van Herodes wordt overgebracht door
115. Dhe’n jawl meur neb o tus-keth - (...)
sommigen, die dienaren (of ‘slaven, lijfeigenen’) van de grote duivel waren.

Pilatus laat zich door dit alles niet inpakken: hij blijft volhouden dat hij geen reden
voor een veroordeling kan vinden en schuift het probleem opnieuw door, ditmaal opnieuw
naar Kajafas. Maar uiteindelijk moet het laatste woord toch van Pilatus komen, die immers de
hoogste magistraat en rechter in het gebied is.

De Pascon laat ons in het ongewisse waarom precies, maar bij dit alles krijgt de duivel
het benauwd. Gelukkig kennen we de reden hiervoor uit andere middeleeuwse
verhandelingen: wanneer Jezus de zoon van God is, en als hij de mensheid verlost van de last
die de zondeval haar oplegde, dan zal daarmee namelijk ook de macht van de duivel voorgoed
zijn gebroken. Daarom heeft de duivel er alle belang bij de op handen zijnde veroordeling te
verhinderen.

122. Own bos Krist mab Du a’n nev - an tebel el a’n jeve.
Rag henna skon ydh eth ev - dhe wreg Pilat, maydh eje.
Ha’n tebel el, hagr bryv, - yn i gholon a worre
war i mestr venjons krev - y to, Yesus mar ladhe.

123.  Dh’y gour hi a dhanvonas - a Krist kepar del welse,
y’n kerdh del-ma, dre gannas: - “nynj-iw ragos-ji ladhe
Krist iw synsys meur dremas - dhe dhenvyth awos plegye;
Rag haneth my re welas - y to venjons a’th ladhe.”

Angst dat Christus de zoon van God in de hemel was, had de slechte engel. Daarom
ging hij snel naar de vrouw van Pilatus, [naar de plaats] waar zij was. En de slechte
engel, een lelijke slang, plaatste in haar hart [dat] over haar heer een krachtige wraak
zou komen, als hij Jezus zou doden.

Naar haar man zond zij [een mededeling] over Christus zoals zij het gezien had, aldus,
met een boodschapper: ‘Het is niet aan jou om Christus, die geacht wordt als een zeer
goede man, te doden; want vannacht heb ik gezien dat er wraak zal komen vanwege
jouw doden.’



De bijbelse opmerking van Pilatus’ vrouw — ‘ik heb heden in een droom veel om hem
geleden’ (Matth. 26:19) — krijgt hiermee een geheel nieuwe invulling waarbij de vrouw zelf
volledig naar de achtergrond verdwijnt. Uiteraard kan Pilatus niet meer terug. Als in een
Grieks drama (of in een Oudiers verhaal) kan hij zich onmogelijk aan zijn noodlot onttrekken.
Hij biedt de Joden nog de keuze tussen Barabas en Jezus, maar ‘uit pure nijd’ — zo gelooft de
auteur (strofe 126) — wijzen zij dat voorstel af en verkiezen zij de misdadiger boven de
messias. Ten slotte moet Pilatus dus wel toegeven en valt Jezus in de handen van zijn
folteraars.

130.

131.

132.

133.

134.

135.

Hware, y a’n dystrypyas - mar noeth genys del vye,

ha worth post fast a’n kolmas - unwyth na ylly plynchye.
Hag ena ii a’n skorjyys - yn tebel, gans ii skorjye,

ha hagr fest a’n dyghtyas - korf ha penn, treys ha dewle.

Yn skorjyys, prennyer eje - yn dewle an ii Edhow,

hag yn fast kelmys dhedhe - kerdyn gwethyn mysk kronow,
may fons heblyth dhe gronkye. - Hag a rag gwrys kolmennow,
gans pob kolmenn maydh elle - pan weskens yn-mes an krow.

Ha’n dhew-na bys pan vons skwith - war Krist y fons ow kronkye
ma na[ ‘n] jeve goth na lyth - nag eje worth y grevye,

na war y gorf hweg tammvyth. - Pur wir henna o meur byte,

ha hwath moy hwi a glewyth - a dormont Krist del hwarfe.

Yntredhe avel tus fol - garlont sperne a ve dyghtys.

Ha dre aga ghusyl oll - war y benn a ve gorrys

maydh o skwardyys a-dro oll. - A’y benn y woes o skolyys,
hag ynno fest luhas toll - gans an dreyn a ve tellys.

Gans den skentyl a wodhye - my a glewas leverel,

an arlont y dhe denne - war y benn gans kemmys nell

ma teuth an dreyn ha kropye - dhe’n ympynnyon dre an tell.
Henno payn a veur byte - eje Krist ow kodhevel.

A vin a[ ‘n] gwarthe y benn - war y gorf bys yn y droes
skwardyys oll o y groghen - hag ev kudhys yn y woes.
Meur o an payn, [a]dar ken, - dhe vab Du meur y alloes.
Del lever dhynn an levar: - “Kemmys payn ny ve a’y oes.”

Meteen ontkleedden zij hem zo naakt als hij was geboren, en aan een stevige pilaar
bonden zij hem, zodat hij zich niet kon verroeren. En toen geselden twee [mannen]
hem verschrikkelijk met twee roeden, en behandelden hem uiterst kwalijk — lichaam
en hoofd, voeten en handen.

De roeden, stokken waren het, in de handen van de twee Joden, met stevig eraan
vastgebonden sterke koorden tussen riemen, zodat zij soepel waren om mee te slaan.
En aan de uiteinden waren knopen gemaakt, zodat bij een slag elke knoop tot bloedens
zou binnengaan.



En die twee; totdat zij moe werden ranselden zij Christus, zodat hij noch ader noch
ledemaat had welke niet was getekend, noch aan zijn zoete lichaam enig deel. Zeer
zeker was dat een groot leed, en nog meer zullen jullie horen over de marteling van
Christus zoals die plaatsvond.

Samen, als [waren zij] gekken, maakten zij een krans van doornen. En op voorstel van
hen allen werd [deze] op zijn hoofd geplaatst zodat dit helemaal rondom werd
(open)gescheurd. Zijn bloed stroomde van zijn hoofd — en voorzeker menig gat daarin
door de doorns die [erin] waren gestoken.

Door een geleerde man die ik kende, heb ik horen vertellen dat zij die krans met
zoveel geweld over zijn hoofd trokken dat de doorns door de gaten doordrongen tot
zijn hersens. Die pijn van groot leed had Cristus te doorstaan.

Van de top van zijn hoofd, over zijn [hele] lichaam, tot aan zijn voeten was zijn huid

compleet verscheurd; en hij [was] overdekt met zijn bloed. Groot was de pijn, boven-
matig, van de zoon van God, groot zijn macht. Zoals het Boek ons zegt: “Zoveel pijn

was er nooit eerder.’

Meteen aansluitend hierop gaat het nog drie strofen lang door over de bespottende ‘verering’
van Jezus als koning door zijn folteraars, gevolgd door de gebruikelijke oproep tot inkeer en
devotie:

139.

Kolon den a yll krakye - a vynne prest prederi

an paynys bras a’n jeve, - an despyth heb y dylli.
Hag oll rag dhe gerense - Yesus Krist a’s godhevi.
Lemmyn, gorkwyth y gare - ha gweyth denatar na vi.

Een mensenhart kan breken wanneer het ooit zou overdenken de grote pijnen die hij
had — de minachting zonder dat die verdiend was. En allemaal uit liefde voor jou [was
het] dat Jezus Christus die leed. Nu, zorg hem lief te hebben en pas op niet
onnatuurlijk te zijn.

(Waarmee dus geimpliceerd wordt dat de mens van nature tot het goede neigt.)

Welhaast vanzelfsprekend vinden we ook het gewraakte vers uit Mattheus 27:25 in

deze tekst terug. Het geeft onze middeleeuwse auteur — en helaas niet alleen hem — een
woordelijke verklaring en een legitimatie voor het antisemitisme waarvan niet alleen zijn
werk, maar de hele cultuur waarin hij leefde, zo doordrenkt is. De Joden hebben er zelf om
gevraagd:

149.

Y dhewlev Pilat a wolhas - hag a leverys dhedhe:

“Glan ov a woes a’n dremas - rag a’y woes venjons a dhe.”
Oll warbarth y a armas: - “Mar te venjons ha kodhe
war agan fleghys, yn fras, - ha warnan, bedhens nefre!”

Pilatus waste zijn beide handen en zei tegen hen (de Joden): ‘Zuiver ben ik van het
bloed van de[ze] door en door goede man, want van zijn bloed zal wraak komen.’
Allemaal samen schreeuwden zij: ‘Als er wraak zal komen over onze kinderen — in
alle hevigheid — en over ons: laat het voor altijd zo zijn!’



Wanneer dan het besluit tot de kruisiging genomen is, en wanneer de Joden aldus de
verantwoordelijkheid op zich hebben genomen, doet zich opnieuw een probleem voor: er is
nog geen kruis. In niet meer dan één strofe brengt onze auteur hier het mooie apocriefe
verhaal te berde van het kruis dat wordt gemaakt uit hout van de boom waarvan Adam en Eva
in het Paradijs wederrechtelijk hebben gesnoept. Deze legende was in heel Europa bekend —
onder meer door de Legenda Aurea van Jacobus de Voragine — en genoot grote populariteit.

In de Lage Landen culmineerde deze populariteit niet alleen in een schitterende reeks
miniaturen in het getijdenboek van Catharina van Kleef, maar bereikte de legende zelfs haar
absolute hoogtepunt in de berijmde en met houtsneden geillustreerde Geschiedenis van het
heylighe Cruys die Jan Veldener in 1483 drukte.” Ook in Cornwall moet deze legende echter
bijzonder geliefd zijn geweest, want ook de latere mirakelspelen — de Ordinalia — staan er
letterlijk vol van.” Daar vormt de legende ook een thema dat de verschillende spelen met
elkaar verbindt. Zoals gezegd blijft het in de Pascon allemaal nog erg bescheiden:

151. (...)
an grows hwath nynj-o parys - na’n Edhewon ny wodhye
an prennyer pe fens kefys - dhe weuthyl krows anedhe.

152. Unn Edhow a brederys - hag a leverys dhedhe,
bonas prenn, yn dowr tewlys, - a eus y’n howl na vye,
rag an grows ydh o ordnys, - ha’n Edhewon ny wodhye,
hag a’n aval devedhys - dredhi Adam may peghse.

Het kruis was nog niet gereed, noch wisten de Joden waar het hout gevonden kon
worden om het kruis van te maken.

Een (zekere) Jood bedacht, en zei tegen hen, dat er een boom was, geworpen in het
water en die niet in de zon geweest was, die voor het kruis bestemd was en — de Joden
wisten dat niet — die ontsproten was aan de appel waardoor Adam zondigde.

Na het kruis zijn het de spijkers die aanleiding geven tot een apocrief verhaal, opnieuw
een legende die ook in de Ordinalia is te vinden. Ditmaal betreft het een regelrecht wonder,
want toen de Joden na enig zoeken een smid vonden en hem opdroegen drie spijkers te
maken, zei deze:

155. (...) “my ny wrav, - pur wir, kentrow dhehwi vyth.”
Yn medhens: “Mar omreth klav - gordhewedh ty a’n prenvyth
awos gweuthyl hwel mar skav - yn ethom dhynn mar fyllyth.”

¥ Van de Nederlandse incunabel over de kruislegende bestaat een — zelf al weer antieke — herdruk, uitgegeven
door J. Ph. Berjeau, Geschiedenis van het heylighe Cruys; or, History of the Holy Cross: Reproduced in
Facsimile from the Original Edition Printed by J. Veldener in 1483 (Londen 1863). De houtblokprenten zijn ook
gereproduceerd door John Ashton in The Legendary History of the Cross: A Series of Sixty-four Woodcuts from
a Dutch Book Published by Veldener, A.D. 1483 (Londen 1887). Van het getijdenboek van Catharina van Kleef,
dat dateert van rond 1435, bestaat een facsimile-editie van recenter datum: John Plummer (ed.), Het
Getijdenboek van Catharina van Kleef (Amsterdam 1967). De hier bedoelde miniaturen hebben in deze editie de
nummers 79 tot en met 87.

% Een goede inleiding met vertalingen van de betreffende passage’s uit de Ordinalia biedt F.E. Halliday The
Legend of the Rood. With The Three Maries and The Death of Pilate from the Cornish miracle plays (Londen
1955). Diepgravender zijn Robert Longsworth, The Cornish Ordinalia; Religion and dramaturgy (Cambridge,
Mass. 1967), hoofdstuk 3 ‘The Legend of the Cross and the Interpretive Frame’; en Jane A. Bakere, The Cornish
Ordinalia; A critical study (Cardiff 1980).



Y worthebys: “Ny vynnav - aga gweuthyl war ow fyth!”

156. Gans meur a justers y’'n wlas - ev a ve vil rebukys.
Kavanskus ev a hwelas - rag own y vonas ledhys.
Yn medh an gov: “Klevas bras - eus o’'m dewlev devedhys,
towl vyth ny allav yn fas - ynne synsi dhe wonys.”

157. Res o dhodho dyskwedhas - dhe pur traytours y dhewle;
warnedhe gwelsons klevas - bytegyns byth nynj-eje.

(...)

‘Ik maak beslist helemaal geen spijkers voor jullie.” [Waarop] zij zeiden: ‘Als je
voorwendt ziek te zijn zul je er uiteindelijk voor boeten dat je zo lichtvaardig handelt
als wij je nodig hebben.” Hij antwoordde: ‘Ik wil ze niet maken — bij mijn geloof!’

Door vele rechters van het land werd hij gemeen terechtgewezen. Uit angst gedood te
worden zocht hij een uitweg. [Toen] zei de smid: ‘Melaatsheid (lett. ‘een grote ziekte’)
is over mijn handen gekomen, gereedschap kan ik er niet goed mee vasthouden om te
werken.’

Hij was genoodzaakt zijn beide handen te tonen aan die ware verraders; daarop (d.i. op
die handen) zagen zij de ziekte, hoewel die er helemaal niet was.

Maar dan is er ook nog de vrouw van de smid — en het antifeminisme van de middeleeuwer:

157. (...
Yn medh y wreg: “Meur a varth bras - iw henna dhymm, ro’m lewte,
hedhiw pan ethys yn-mes - klevas vyth ny’th kemerse.”

Zijn vrouw zei: ‘Zeer verwonderd ben ik daarover, bij mijn trouw, toen je vandaag
wegging had nog geen enkele ziekte je gegrepen.’

En vervolgens blijkt de vrouw ook van aanpakken te weten:

158.  Yn medh gwrek an gov dhedhe: - “Kentrow dhehwi hwi ny fyll
awos bos klav y dhewle - tuch-vyth gonys ev na yll.
Del won yn unn fystyne - me a’s gwra. Ny strechyav pell,
a-ban nag eus a wothfe - dhywgh parys a’s gwrelle gwell.”

159.  An debel wrek kasadow - gans meur a doth eth y’n-chi
war hast dhe weuthyl kentrow - may fens krev ha trewesi.
ij Dreys Yesus karadow, - ha’y ij leuv, y a delli,
rag an spikys o garw - pan vons gwyskys dh’y sensi.

160. Pan o an kentrow lymmys - hi a’s dug dhe’n Edhewon.

De vrouw van de smid zei tegen hen: ‘Aan spijkers zullen jullie geen gebrek hebben,
ondanks dat zijn beide handen ziek zijn [en] hij geen moment kan werken. Daar ik
weet [hoe het moet], zal ik ze haastig maken. Ik zal het niet lang rekken, want er is
niemand die beter weet [hoe het moet, en die] bereid is ze voor jullie te maken.’



De slechte, hatelijke vrouw ijlde naar binnen, gehaast om spijkers te maken, zodat die
sterk en pijnlijk zouden zijn. De beide voeten van de geliefde Jezus en zijn beide
handen zullen zij doorboren — want de punten waren ruw — wanneer zij worden
ingeslagen om hem vast te houden.

Toen de spijkers waren aangescherpt, bracht zij ze naar de Joden.

Over het aantal spijkers waarmee Jezus aan het kruis werd genageld — drie of vier — zijn in de
middeleeuwen hevige debatten gevoerd. Het zijn echter duidelijk niet dit soort theologische
haarkloverijen waarin onze auteur is geinteresseerd. Hem gaat het eerst en vooral om het
hemeltergende leed dat Jezus werd aangedaan en waarvan zijn gehoor moest worden
overtuigd dat dit leed ten behoeve van hen en hun zieleheil werd doorstaan.

Het kostbare bovenkleed van Jezus geeft ook nog aanleiding tot een kleine apocriefe
uitweiding. In het Nieuwe Testament is dit gewaad alleen maar kostbaar omdat het uit één
stuk is geweven, en het dus zonde (van het geld) is om het te verscheuren. (Ook dit meldt
onze auteur, in strofe 190.) In de Pascon heeft het kleed echter nog een geheel andere vorm
van kostbaarheid verkregen, want

161. (...
gans y vamm y fye gwrys - hag ev gensi ow tene,
kepar Yesus del devys - y’'n-della an bows a wre.

door zijn moeder was het gemaakt toen zij hem [nog] zoogde, [en] net zoals Jezus
groeide, zo deed het kleed dat [o0k].

Wanneer de stoet met de veroordeelden naar de plaats van de kruisiging trekt, krijgen
we een roerend detail in de beschrijving hoe Maria in haar wanhoop een binnenstraatje
doorrent om zo de menigte voor te blijven en haar zoon nog een keer te kunnen zien (strofen
164 en 171). Een bekend beeld is dan tevens hoe Maria flauwvalt bij de aanblik van zoveel
leed (strofe 165). Ook deze details zijn apocrief.

Even later neemt Simon van Cyrene onder dwang het kruis van Jezus over. Deze
passage wordt direct gevolgd door een advies dat beslist iedereen — gelovig of niet — ter harte
mag nemen:

175.  (...)
Peub eur, ty dhen, gwra lewte, - bova den yonk bo den koth,
orthav, mar mynnydh koele - nefre gans an fals na soth.

Jij mens, wees altijd loyaal — of je een jonge man bent of een oude — aan mij, als je
wilt luisteren. Dien nooit het kwade.

Het zeer bekende, maar evenzeer apocriefe verhaal van het wonder met de zweetdoek
van Veronica komt in de Pascon niet voor. In de plaats daarvan is er een goede vrouw die bij
het zien hoe Jezus ontkleed wordt, hem omwikkelt met een mooi kleed tegen de kou (strofe
177). Over dit ontkleden weet de auteur nog beeldend te melden dat het pijnlijk was, omdat
het kleed dat men hem ontnam — ondanks dat hij geen melaatse was — geheel aan hem was
vastgekleefd (strofe 176). Daarna volgt dan de kruisiging, die ons in al haar gruwelijke details
uitvoerig wordt voorgehouden:



178.

179.

180.

181.

182.

Hes Krist y a gemeras - a’n eyll leuv yn hy-ben.

Worth an les y a dollas - ij doll yn [an] grows heb ken,
maydh ello an kentrow bras - dre y dhewlev bys y’n penn.
Rag y dreys y a vynnas - telly dh’y worre yn-tenn.

Ganse Krist a ve tewlys - war an grows dhe wrowedhe.
Ha’y yll leuv a ve takys - orth an grows fast maydh eje.
Ha’y yll troes a ve gorrys - poran war benn y-gyle;

worth an grows y fons lathyys - gans kentr gwyskys dredhe.

Dhe’n leuv arall, pan dodhyans - worth an grows rag y faste,
y fylle moy es troeshes. - Dhe’n toll gwrys hi na hedhe.

An Edhewon, bytegyns, - geul toll arall ny vynne,

lemen an toll re wreussens - y a vynne dhe servye.

Ganse worth leuv Krist lovan - fast yn skon a ve kelmys,
hag yntre an Edhewon - an grows fast a ve sensys.

Gans re a gymmys kolon - an lovan a ve tennys

y junktys, keteb-onon, - oll warbarth maydh ens skwardyys.

Pan deuth leuv Krist war an toll - dre an nerth may tensons hi,
unn Edhow, avel pyth fol, - a wyskys kentr ynni.

(...)

De lengte van Christus namen zij, van de ene hand tot aan de andere. Volgens die
lengte boorden zij twee gaten, en niet meer (lett. ‘geen ander’), in het kruis, opdat de
grote spijkers tot aan de kop door zijn beide handen zouden gaan. [Ook] voor zijn
voeten wilden zij boren, om hem gestrekt te plaatsen.

Christus werd door hen op het kruis geworpen. En zijn ene hand werd gespijkerd,
zodat die vast aan het kruis zou zitten. En zijn ene voet werd boven op de andere
geplaatst; aan het kruis werden zij geslagen, met een spijker door hen heen gedreven.

Toen zij aan zijn andere hand toekwamen, om die aan het kruis te bevestigen, kwamen
zij meer dan een voet te kort. Tot het gat reikte hij niet. De Joden echter wilden geen
ander gat maken — maar het gat dat zij [al] gemaakt hadden, dat wensten zij dienst te
[laten] doen.

Zij bonden een touw stevig aan Christus’ hand, en onder de Joden werd het kruis
stevig vastgehouden. Anderen trokken met zoveel overgave aan het touw, dat zijn

ledematen, allemaal, geheel en al werden gebroken.

Toen — door de kracht waarmee zij trokken — de hand van Christus boven het gat
kwam, dreef een Jood er als een gek een spijker in.

Na zoveel gruwelen is het tijd voor zowel een herderlijke vermaning als voor een

verzekering dat het toch allemaal echt gebeurd is:

182.

(...)
Lemmyn my a’gas pys oll - a baynys Krist prederi,



ha na vo gesys dhe goll - an lahys a rug dhynni.
183.  Skrivys iw yn suredi - ha ken my ny’n lavarsen.

Nu bid ik jullie allen de pijnen van Christus te overdenken, en dat de wetten die hij
voor ons maakte niet verspild zullen zijn.

Geschreven is het, voorzeker, want anders had ik het niet gezegd.

Hierna wordt het Nieuwtestamentische lijdensverhaal getrouw gevolgd, zij het met een
voortdurende grote aandacht voor het lijden van de gekruisigde. Voorafgaand aan het over-
lijden is er zo bijvoorbeeld een passage die op roerende wijze duidelijk maakt hoe letterlijk
elke beweging die Jezus nog maken kon een kwelling op zich vormde:

205. Rag gwan spern, hag ev yn tenn - kammen na ylly gwythe
war-nans na bosse y benn - rag an arlont a usye.
Mar posse’n eyll tenewen - rag y skoeth hi a’n grevye,
ha hwath gweth a wre a’n prenn - war-dhelergh mar a’n gorre.

206. Na war-rag ev ny ylly - posse, rag own bos megys.

Door het steken van de doornen, en [doordat] hij uitgestrekt [was], kon hij op geen
enkele manier zijn hoofd beletten voorover te leunen — door de krans die hij droeg.
Leunde hij naar de ene kant, door zijn schouder deed het hem pijn, en nog erger zou
het hout hem [pijn] doen, als hij het (zijn hoofd) naar achteren plaatste.

Noch naar voren kon hij leunen, uit angst om verstikt te raken.

Waarna de auteur ons trakteert op een letterlijk citaat uit het Nieuwe Testament (Matth. 8:20,
Luk. 9:58): ‘De vossen hebben holen, en de vogels in de lucht hebben nesten; maar de
Mensenzoon heeft niets, om er zijn hoofd op te leggen’.

Zure wijn, aangelengd met water, was de normale drank waarmee Romeinse soldaten
hun dorst lesten, en het was die drank die Jezus aan het kruis te drinken kreeg aangeboden.
Latere generaties hebben dit vaak misverstaan en dit gebaar geinterpreteerd als een kwelling.
Zo ook onze auteur:

202.  Gans an Edhewon war hast - drog dhewas a ve dyghtys,
tebel lykour meur y last - eysyl bestyl kemyskys.

(...)

Door de Joden werd gehaast een kwade drank bereid — een verderfelijke, walgelijke
drank [van] azijn en gal dooreen.

Het is verleidelijk hier een Keltisch trekje te bespeuren, niet alleen omdat ik eens een
Ierse priester met tegenzin verradende voorzichtigheid water in de miswijn zag druppelen,
maar ook omdat er een Oudierse parallel voor deze passage bestaat. De achtste-eeuwse lerse
dichter Bldthmacc zegt in een van zijn bijbelse gedichten over dit gebeuren: '

3! James Carney (ed.), The Poems of Blathmac Son of Cu Brettan; together with the Irish Gospel of Thomas and
a Poem on the Virgin Mary. Irish Texts Society 47 (Dublin 1964) 20-21 (strofe 59). Deze en de hierna geciteerde



Lathirsit d6 dig séto

ar laindi a mochéco;
con-mescat — gnim nadbu chet! —
domblas do ar finacet.

Hopend op zijn spoedige dood boden zij hem een afscheidsdrank; zij mengen —
onwettige daad! — gal en azijn voor hem.

Wanneer Jezus dan de geest heeft gegeven en de centurion zegt dat dit waarachtig
Gods zoon was, is opmerkelijk dat hij dit volgens de Pascon ‘zonder te spotten’ (heb skornye)
doet (strofe 208). Hiermee wordt een duidelijke tegenstelling gecreéerd met alle opmerkingen
die Joden en Romeinen tot op dat moment hebben gemaakt en die allemaal spottend en
denigrerend van aard zijn. Dat hij hiermee impliciet deze naamloze soldaat tot een van de
eerste christenen maakt, is iets waarover hij niet uitweidt.

Mooi is ook het beeld op het moment van Jezus’ dood, waarbij niet alleen de aarde
beeft, zich duisternis voordoet en graven zich openen, maar de gehele schepping werkelijk
mede-lijdt.

211.  Dowr ha leur ha tan ha gwyns - howl ha loer ha ster kyfrys,
a Gryst ow kodhav mernans, - anken y a wodhevys.
Natur skyle, my a syns, - arloedh da mar pyth paynys
oll y sojte, kyn fons syns, - rag y bayn dhe vos grevyys.

Water en aarde, en vuur en wind, zon en maan, en de sterren ook: toen Christus zijn
dood leed, nood leden zij. Een natuurlijke oorzaak, volgens mij; [want] wanneer een
goede heer wordt gepijnigd, worden al zijn onderdanen — al zijn het heiligen — door

zijn pijn gekwetst.

De aardbeving en de duisternis komen uit het Nieuwe Testament, maar in deze
uitgesponnen vorm is dit beeld van het medelevende universum zeldzaam in de vergelijkbare
middeleeuwse passieliteratuur. Het is dan ook opvallend dat het zojuist al geciteerde Oudierse
gedicht van Blathmacc het als passend omschrijft:*>

Ba deithbir do dilib D¢,

muir mass, nem nglas, talam cé
ce imro-cloitis a ngné
oc coiniud a ngalgaite.

Het was passend geweest voor Gods elementen — de mooie zee, de blauwe hemel, de
huidige aarde — dat zij hun uiterlijke verschijning zouden veranderen bij het bewenen
van hun voorvechter.

Blathmacc laat dit alles echter niet plaatsvinden. Zijn God is geduldig en houdt zich op de
achtergrond, zodat het enige waarvoor elke rechtgeaarde Kelt ooit bevreesd was (zie
bijvoorbeeld ook Asterix en de Ziener) niet gebeurt:>

strofen (en in een genormaliseerde Oudierse spelling) ook in David Greene & Frank O’Connor (eds), A Golden
Treasury of Irish Poetry. A.D. 600 to 1200 (Londen 1967) 40-43.

32 Carney (ed.), The Poems of Blathmac, 22-23 (strofe 65).

3 Carney (ed.), The Poems of Blathmac, 24-25 (strofe 68-69).



Nad torchair nem ina chenn,

nachad loisc in teine tenn,
nachad baid rian romro lir,
nibtis étroma a n-aithbir.

Nachad sloic in talam trom

cuain truaig do-géni moérglonn,
nambath luaithred popul mbras
im Annae, im Chaiphas.

Dat de hemel niet op hun hoofd viel, noch het grote vuur hen verbrandde, noch dat de
grote oceaan hen verdronk. — Hun (i.e. van de elementen) verwijten zouden niet licht
zijn geweest.

Noch dat de zware aarde hen verzwolg, de ellendige meute die een grote misdaad
beging, noch dat dat onbetrouwbare volk tot stof verast werd met Annas en met
Kajafas.

Om dit beeld van de treurende wereld te begrijpen kunnen we het beste nog even bij
het Iers blijven. We moeten dan een ander concept te hulp roepen, en wel dat van het ‘sacraal
koningschap’. In dit concept, dat vrij algemeen is en in het lerse denken erg belangrijk was, is
de vorst de directe bemiddelaar tussen hemel en aarde. Het welzijn op en van de aarde is
direct afthankelijk van het welzijn en het correcte gedrag van de vorst. In Ierland werd dit vaak
verbeeld door een symbolisch huwelijk van de vorst met het land.** Veel lofpoézie op lerse
vorsten bezingt dan ook de voorspoed die hun regering over het land heeft gebracht. Een haast
volmaakte antithese tot de treurende wereld van Blathmacc vinden we dan ook in zo’n
lofdicht, en wel de ode aan Aodh O Conchobhair (Engels: O’Connor), koning van Connacht
van 1293? tot 1306, geschreven door de laat dertiende eeuwse bard Giolla Brighde Mac Con
Midhe:

Ion Chuinn ordughadh do righe,
a ri sulghorm Sléibhe Fuaid;
dod chombhartaibh, a { Chathail,

sobhartain an achaidh uaid.

Talambh, fairge ag fearthai fhailte,
éasga is grian red ghruaidh mar rés;

neoill na hirminte ‘got fhogra,
finnlinnte na Fédla f6s.

** Over het ritueel koningschap in Ierland bestaat veel — en niet allemaal even zinnige — literatuur. Een helder
inleidend artikel in het Nederlands werd geschreven door Maartje Draak (‘Aspecten van sacraal koningschap in
Ierland’) en is opgenomen in haar bundel Schimmen van het Wester-Eiland. Verkenningen in de Keltische
traditie van het oude Ierland (Amsterdam 1977) 104-118. Een goede en redelijk recente bibliografie over het
onderwerp is te vinden in het artikel van Breandan O Buachalla, ‘Aodh Eanghach and the Irish King-Hero’ in
Donnchadh O Corréin, Liam Breatnach & Kim McCone (eds), Sages, Saints and Storytellers; Celtic Studies in
Honour of Professor James Carney (Maynooth 1989) 200-232. Nog recenter is Bart Jaski, Early Irish Kingship
and Succession (Dublin 2000).

¥ N.J.A. Williams (ed.), The Poems of Giolla Brighde Mac Con Midhe. Trish Texts Society 51 (London 1980)
68-71 (gedicht VI, strofen 19-24). Vergelijkbare gedichten zijn (in Engelse prozavertaling) onder meer te vinden
in Kenneth H. Jackson, A Celtic Miscellany (Harmondsworth 1971), met name de nrs. 193-195 en nr. 197.



Iongnadh 6 uisgeadhaibh Fédla
failte i Chonaill 6 Charn Fraoich;

is beag nach balbh gach sruth sléibhe;
do mharbh bruth na gréine an ngaoith.

Gach doire ar ndeargadh a chaortann;
coill ag sléachtain re sin mbailbh;

na cuill, na droighin, na dreasa
6n bhroinigh thruim measa ag maidhm.

Atd ar gcromadh gach craobh darach;
do dhluigh cnuas gach coill nar leag;

atd ar mbloghadh barr gach abhla;
toradh crann mBanbha ni beag.

Gach fiodh glas re gréin an thoghmhair
d’fhaedhaibh Banbha dan binn h’ainm,

iomdha a dairghibh arda an theadha
balga a faighnibh meala ag maidhm.

Conn waardig is de ordening van je rijk,

o blauwogige koning van Sliabh Fuaid (de Fews Mountains in county Armagh).
Eén van je kenmerken, o afstammeling van Cathal,

is de bloei van het land door jouw.

Aarde, zee, maan en zon verwelkomen

jouw wang, zacht als een roos.

De wolken aan het firmament kondigen je aan,
evenals de witte poelen van Fodla.

Wonderlijk [is het] welkom van de wateren van Fédla

aan de afstammeling van Conall van Carn Fraoich (Carnfree, county Roscommon).
Haast stil is iedere bergstroom:;

de warmte van de zon heeft de wind uitgeschakeld.

De bessen aan ieder bosje zijn rood geworden,
het bos buigt zich voor kalm weer.

Aan de hazelaars, de sleedoorns, de bramen
spruiten de vruchten voort uit zware takken.

Iedere eiketak is gebogen,

op splijten staan de vruchten van iedere hazelaar die niet viel,
de oogst breekt iedere appelboom,

de opbrengst van de bomen van Banbha is niet gering.

Iedere boom is groen door de herfstzon

in de bossen van Banbha — voor wie jouw naam zoet is.
Vele van de hoge eiken breken

door het gewicht van de honingraten.



Ook in een passiespel in het Middelbretons komt dit beeld van de treurende wereld vrij
uitvoerig voor het voetlicht. Dit spel staat bekend onder de Franse titel Le grand mystére de
Jésus.>® Nergens wordt echter de achterliggende gedachte zo expliciet uitgedrukt als in de
Cornische Pascon agan Arluth.

Meteen na dit beeld van de treurende wereld volgt de verlossing. Jezus bindt het
kwade in de hel en leidt de goede zielen de hemel binnen:

212.  Enev Krist dhe yfarn eth - hag a dorras an porthow.
Dre y nerth bras ha’y sleyneth - ev a golmas dewolow,
Lusifer kelmys iw hwath - pur fast yn y golmennow,
hag ev a dryg heb fynweth - yn yfarn, yn tewolgow.

213.  Ena Kirist a dhelyfras - a bryson Adam hag Ev,
seul a wreusse bodh y das - ma’n jefo trygva yn nev.
Pan eth yn-mes y’n sewyas - an dus vas, del vynne ev.
An sherewys a drygas - yn yfarn, yn tormont krev.

De ziel van Christus ging naar de hel en brak de poorten [daarvan]. Door zijn grote
kracht en vaardigheid bond hij duivels; Lucifer is nog stevig in zijn banden gebonden,
en zal zonder einde in de hel blijven, in duisternis.

Daarop bevrijdde Christus Adam en Eva uit het gevang, opdat allen die zijn vaders wil
hadden gedaan een woonplaats in de hemel zullen hebben. Toen hij naar buiten kwam
volgden hem de goede mensen, zoals hij [het] wilde. De slechten bleven in de hel,
zwaar gekweld.

Wanneer Jozef van Arimathea aan Pilatus toestemming vraagt het lichaam te mogen
begraven, geeft Pilatus opdracht eerst vast te stellen of Jezus echt dood is. Dit geeft aanleiding
tot een venijnige opmerking aan het adres van de Joden die deze opdracht — waarbij Jezus’
zijde met een lans wordt doorstoken — uitvoeren:

216.  An Edhewon skentyl keth - re’s tefo meur vylyni.
De sluwe, laaghartige Joden, moge er grote schande over hen komen.

De auteur lijkt hiermee af te wijken van het bijbelverhaal, waarin het een soldaat is die deze
lansstoot toediend. Maar door een vernuftige constructie slaagt hij erin zowel de Joden de
schuld te geven en toch deze lansstoot — die bij een kruisiging in de antieke wereld als
genadestoot gold — door een soldaat te laten uitvoeren. Zo hoeven we hier dus ook niet het
apocriefe materiaal over deze soldaat te missen, die blind is (wat op zichzelf al een
onmogelijkheid lijkt) en de naam Longinus heeft gekregen:

% Dit Middelbretonse passiespel werd voor het eerst gedrukt in Parijs in 1530 (één exemplaar bekend). Een
tweede druk verscheen in 1606 in Saint-Malo (twee exemplaren bekend) en een derde druk in Morlaix in 1622
(één exemplaar bekend). De titelpagina van deze derde druk is afgebeeld in Gwennole Le Menn, Histoire du
theatre populaire breton (XVe-XIXe) (Saint-Brieuc/Rennes 1983) 26. De enige ‘moderne’ editie is die van
Hersart de La Villemarqué, Le grand mystére de Jésus, passion et resurrection. Drame Breton du Moyen Age.
Avec une étude sur le théatre chez les nations celtiques (Parijs 1865). Het beeld van de treurende wereld komt
hierin voor op p. 148 en opnieuw op pp. 244-245 in een aparte tekst die de dialogen tussen de apostelen en de
gekruisigde Jesus weergeeft.



217.

218.

219.

220.

Yn aga herwydh ydh eje - unn marreg, Longis henwys,
dall o, ny wele banne. - Ev re bye den a brys.

Gew a ve yn y dhewle - gans an Edhewon gorrys,

ha penn lymm, rag y wane - dhe golon Yesus henwys.

Longis, sur, a’n barth deghow - dhe grows Yesus ydh eje;
dhe’n marreg worth y hanw - y a erghys may hwane

yn korf Yesus karadow. - An gew lymm ev a bychye

pur ewn yn-dan an asow, - dre an golon maydh eje.

A’n golon ydh eth streth bras - dowr ha goes yn kemyskys,
ha ryb an gew a resas - dhe dhewle neb a’n gwyskys.
Y hwolghas y dhewlagas - gans y eyll leuv o goesys;
dre ras an goes y hwelas - Yesus Krist, del o dyghtys.

Edreg meur a’n kemeras - rag an ober re wreusse.

Dh’y benn dewlin y kodhas. - “Arloedh, gyvyans!” yn medh-e,
“Dall en, ny welen yn fas - ow bos mar vil ow pewe.”

Yesus dhodho a avas - pan welas y edrege.

In hun gezelschap was een zekere ruiter, Longinus genaamd, die blind was — hij zag
helemaal niets. Hij was een waardig man geweest. Een lans werd door de Joden in zijn
handen geplaatst, met een scherpe punt, om te steken in het hart van de heilige Jezus.

Longinus, voorzeker, was aan de rechterkant van het kruis waaraan Jezus was; aan de
soldaat met zijn naam bevalen zij dat hij zou steken in het lichaam van de geliefde
Jezus. De scherpe lans stak hij precies onder de ribben, zodat die door het hart ging.

Uit het hart kwam een grote stroom van water en bloed door elkaar, en langs de lans
stroomde dat naar de handen van degeen die hem doorboorde. Die waste zijn beide
ogen met zijn ene bebloede hand; [en] door de genade van het bloed zag hij Jezus
Christus, hoe deze was behandeld.

Grote spijt overviel hem door de daad die hij gedaan had. Hij viel op zijn beide
knieén: ‘Heer, vergeving!’ zei hij, ‘Ik was blind, ik zag niet goed dat ik zo slecht

leefde.” Jezus vergaf hem toen hij zijn spijt zag.

Maria, die al dit lijden aanschouwt, wordt hierdoor door een groot leed overvallen. Het

is daarbij opmerkelijk dat onze auteur dit leed niet zoals gebruikelijk verbeeldt door een
zwaard, maar door een pijl, die haar hart doorboort. Misschien is dit een specifieke aanpassing
aan het Cornische publiek — de mannen van Cornwall stonden, net als die van Wales, in de
middeleeuwen alom bekend als meesters in het gebruik van pijl en boog. Misschien ook is het
alleen maar een aanpassing aan de algemene jacht-beeldspraak waarmee het gedicht is
doorspekt. Opvallend is ook dat de dichter hierbij (in strofe 223) het rijmwoord pyteth
(‘medelijden’) herhaalt, alsof hij even niet uit zijn woorden kwam.”’

37 Het rijmschema is in deze strofe verstoord en misschien is er sprake van een kopieerfout, zodat we als
rijmwoord in het eerste deel van regel 2 eigenlijk denseth (‘menselijkheid’) moeten lezen, en op de plaats van
denseth een ander rijmwood op -e. Merk op dat in deze regel alle zelfstandige woorden nu eindigen op -eth.



223.

224.

225.

Dre hy gholon ydh eth seth - 1 mab shyndys pan welse.
Moreth an seth, ha pyteth, - natureth o, ha denseth,;

ha’n penn arall o pyteth - takys fast gans kerense —

ny wodhevys den bythkweth - kemmys paynys ow pewe.

An seth iw rag-leverys, - a’s gwyskys gans meur angoes,
war 1 gholon may krunys - dre nerth an boemm fenten woes.
Ha hi a olas kemmys - gans mar veur nerth ha galloes

a’n fenten may trehevys - rann yn-bann. — Du, drog a loes.

A’n goes-na dagrennow tri - dre hy dewlagas ydh eth,
nynj-o komfort na yli - a wrello hy gholon heudh.

Ha’y faynys mar drewesi - a’s kemert. Ha kemmys keudh
yn oll an bys ny ylli - den kafoes kemmys anfeudh.

Door haar hart ging een pijl, toen zij haar zoon zo geschonden zag. Leed [was] die pijl,
en medelijden, een natuurlijke emotie was het, en menselijkheid; en het andere
uiteinde [van die pijl] was medelijden, stevig verenigd met liefde — nooit leed enige
mens levend zoveel pijnen.

De pijl die hiervoor werd genoemd, die raakte haar met veel smart, zodat zich in haar
hart — door de kracht van de slag — een bron van bloed opstuwde. En zij weende
zoveel, met zoveel kracht en macht, dat van die bron een deel oprees. — O God, wat
een kwade steek.

Drie druppels van dat bloed gingen door haar ogen [naar buiten] — er was geen troost,
noch zalf, die haar hart zou kunnen verblijden. En haar pijnen, zo smartelijk, brachten
haar in vervoering. En zozeer leed [zij], dat in de hele wereld geen mens zoveel
verdriet vinden kan.

Maar er is ook een troost:

226.

Hy faynys o bras ha krev - yn joy dhydhi trelys iw,

rag myghternes iw y’n nev; - dhe vos gordhyys hi iw giw.
Eleth dhe-rygthi a sev, - lies mil 1 bodh a siw,

ha’y mab a’s gordh del vynn-ev. - Teka es howl iw y liw.

Haar pijnen — die groot en sterk waren — in vreugde zijn zij voor haar gekeerd, want
koningin is zij in de hemel; vereerd te worden is zij waardig. Engelen staan voor haar,
vele duizenden volgen haar wil, en haar zoon vereert haar zoals hij wil. Helderder dan
de zon is haar verschijning (of lett. ‘Mooier dan de zon is haar kleur’).

Meteen hierna volgt een vrome rekensom van het totale aantal wonden in het lichaam

van Jezus, en het daarmee overeenkomende aantal van vijftien paternosters per dag,
uitgestreken over een heel jaar. We zagen de conclusie van deze rekensom hierboven al, want
het is deze strofe 228 waaraan de huidige titel van het gedicht wordt ontleend.

Dan, bij de graflegging, gebeurt er iets vreemds. Het lijkt alsof onze auteur het

gebeuren twee keer laat plaatsvinden: de eerste keer met Jozef van Arimathea als
hoofdpersoon, de tweede keer met Nicodemus, een persoon die alleen in het evangelie van



Johannes figureert. Na de kruisafneming door Jozef van Arimathea, bijgestaan door de drie
Maria’s, wordt eerst het lichaam door Jozef in een nieuw graf bijgezet:

232.

233.

Yosep dhe Krist a ewnas - y arrow ha’y dhefregh hweg
yn vaner del yn hwas, - hag a’s ystynnas pur deg.
A-dro dh’y gorf y trylyas - sendal rych yn lies pleg.

Ha Maria, leun a ras, - ganso trist ha moretheg.

Ena unn lowarth eje - ha ynno [bedh o] parys
den marw rag reseve, - newydh parys, nynj-o usyys.
Korf Yesus Krist yntredhe - dhe’n logell a ve degys;
hag a hes dhe wrowedhe - ynno ev a ve gesys.

38

Jozef legde bij Jezus zijn benen en zijn beide zoete armen op een passende manier, en
hij strekte hem mooi uit. Om het lichaam wikkelde hij kostbaar linnen in vele plooien
(of ‘lagen’). En Maria, vol van genade, [was] bij hem, bedroefd en treurend.

Daar was een tuin waarin een graf bereid was om een dode te ontvangen, juist gereed,
het was nog niet gebruikt. Gezamenlijk droegen zij het lichaam van Jezus in die
krocht; en uitgestrekt liggend werd het daar gelaten.

Daarna, als Jozef en de drie Maria’s het graf dus al verlaten hebben, komt Nicodemus pas in
actie. Wat hierbij opvalt is ten eerste dat Nicodemus wordt opgevoerd als iemand die in het
geheim een volgeling van Jezus was, ‘uit angst ervoor gedood te worden’, alsof er al sprake
was van actieve christenvervolging. Bovendien horen we dat de zalving door Nicodemus het
dode ‘lichaam van rotting vrijwaarde’, een mooi detail om te accentueren dat Jezus echt dood

1S:

234.

235.

236.

Unn den da Kirist a gare, - Nikodemus y hanw,

ev nynj-o hardh dh’y notye - rag own kafoes y ankow,
d’worennos, yn pur brene, - ev eth dhe’n korf o marw
gans unjent dhodho eje - ha spisys a veur rasow.

Nikodemus a uras - korf Yesus ha’y eseli.

Oynment o a gemmys ras - may hwythe korf heb pedri.
Nag-onan ev ny asas - heb ure a’y eseli;

y’n-delma ev a’n dyghtyas. - Meyn eyn sur o y weli.

Ha spisys, lies eghen, - ev a worras yn y vedh

dhe Kirist a beub tenewen, - hag a dhyghow hag a gledh,

worth y dreys ha worth y benn, - ha war oll y gorf yn-weth:
dyskwedhyens, war-lergh anken, - bedh-e myghtern yn dewedh.

Een goede man — Nicodemus geheten — had Christus lief; hij durfde het niet bekend te
maken uit angst ervoor gedood te worden. Tegen de nacht, als pure boetedoening, ging
hij naar het dode lichaam met zalf die hij had, en met heilzame kruiden.

¥ De tekst van deze strofe 233 is niet erg bevredigend. De eerste regel heeft ha ynno nynj-o parys, waarschijnlijk
omdat de kopiist zijn oog al op de volgende regel had laten vallen. Het tweede deel van die tweede regel (dus de
vierde versregel) is daarbij ook nog een lettergreep te lang.



Nicodemus zalfde het lichaam van Jezus, en zijn ledematen. Een zalving met een zo
grote kracht was het, dat die het lichaam van rotting vrijwaarde. Geen enkele van zijn
ledematen liet hij ongezalfd; zo verzorgde hij hem. Koude stenen waren voorzeker zijn
bed.

En kruiden, menig soort, plaatste hij in zijn graf aan iedere zijde van Jezus, zowel
rechts als links, aan zijn voeten en bij zijn hoofd, en ook over zijn hele lichaam: een
openbaring — na leed — dat hij uiteindelijk koning zal zijn.

Pas daarna sluiten de Joden het graf met een grote steen af. De chronologie van het gebeuren
blijft echter verward, want pas de volgende ochtend — volgens onze dichter (of betekent ternos
hier ‘in de nacht’ i.p.v. het gebruikelijke ‘voorbij de nacht’?) — ontstaat onder de Joden onrust
over de voorspelde opstanding op de derde dag. Niet alleen zijn zij bang dat het lichaam
gestolen zal worden, nee, ook het feit dat Jezus wel eens gelijk kon hebben gehad boezemt
hen blijkbaar angst in. De redenering uit Mattheus 27:64, dat het bedrog dat Jezus’
volgelingen met een gestolen lijk zouden kunnen plegen nog groter zou zijn dan Jezus’
aanmatigende koningschap, lijkt hier dus een heel andere wending te krijgen:

239.(...)
“Ni a yll y’n nos haneth - fest dystowgh bonas kellys;
ha may fo dhynni dhe weth - rag bonas Yesus ledhys.”

‘Wij kunnen deze nacht wel plotseling verloren zijn; en wel zo dat het des te erger is
voor ons, doordat Jezus gedood is.’

Pilatus plaatst daarop een wacht van vier tot de tanden gewapende soldaten bij het
graf. Vol vertrouwen in hun kunnen zijn deze vier:

242. Bowst a wrens, tynn ha dyveth, - y’n gwythens, worth y eghen.

Zij schiepen op, scherp en schaamteloos, dat zij hem zouden bewaken, wat hij ook
was.

Uiteraard helpt het allemaal niets. De soldaten slapen in, en als een van hen door een helder
licht in de ochtend ontwaakt is het lichaam van Jezus verdwenen. De soldaat wekt zijn
makkers en vertelt hen dat de dood hen wacht — de straf die Pilatus hen in het vooruitzicht had
gesteld als zij faalden in hun opdracht. Een van de andere soldaten ziet meteen dat het
gebeurde niet alleen consequenties voor henzelf heeft, maar ook voor hun nageslacht:

246. (...) - “Go-ni vyth pan ven genys.
Tru, a Dhu, elhas, elhas, - gans unn hun re ben toellys.
An bewnans ni re gollas, - hag yn-weth agan fleghys.
Omdhyghtyn, trussen a’n wlas, - fien, na ven-ni kefys.”

‘Wee ons die ooit zijn geboren. Wee, o God, helaas, helaas, door een slaap zijn wij
bedrogen. Het leven hebben we verloren, evenals onze kinderen. Laten wij ons gereed
maken, het land verlaten, vluchten, opdat we niet worden gegrepen.’

De vierde soldaat ten slotte, ziet meer in het eerlijk opbiechten van het gebeurde bij Pilatus,
wat zij dan ook gaan doen. Zij vertellen de magistraat



248.  (...)
Re safse Krist heb stryvye - oll dh’y vodh, gans golowys,
ha na yllens-y gwythe - y vodh na vo kolenwys.

dat Jezus was opgestaan, zonder weerstand, geheel volgens zijn wil — stralend — en dat
zij niet konden voorkomen dat zijn wil in vervulling ging.

Pilatus betaalt hen uit en drukt hen op het hart niets over het voorval bekend te maken. Wat zij
moeten zeggen is dat een gewapende bende hen in de nacht overviel en op de vlucht heeft
gejaagd.

Diezelfde ochtend echter komen de drie Maria’s opnieuw en met een ‘zalf zonder
gelijke’ naar het graf, dat zij geopend aantreffen.

254. An benenas, leun a ras, - gans an bedh fast powessens.
Worth an penn, y a welas, - dhe’n bedh iw leverys kens,
unn flogh yonk, gwynn y dhyllas, - el o, ha ny wodhyens.
Skruth own meur a’s kemeras - rag an marthus re welsens.

255. Ancel a gewsys dhedhe: - “Na vedhowgh dyskonfortys.
Yesus Krist a Nadhare, - del welsowgh a ve ledhys,
sevys, gallas dhe gen le. - Den apert, ha meur y prys.
Awotta an le maydh eje, - omma nynj-iw ev trygys.”

256. “Ewgh yn-fen dh’y dhyskyblon - ha leverowgh-hwi dhedhe.
Ha dhe Pedyr, dos yn skon, - er-y-bynn, dhe Alyle.
Ena, Krist, an kuv kolon, - hwi a’n kyf yn lowene,
del leverys y-honon: - yn kig, yn goes, ow pewe.”

257. Gans henna y a drylyas - konfortys ha loweneg
hag eth tus Krist rag hwelas - hag a’s kafoes moretheg.
Y lavarsons oll an kas. - Ydh ethons yn unn toneg
bys yn Galyle dh’y hwelas - ha dhe gows worth Yesus hweg.

258. Pan dedhons dhe Alyle - Yesus Krist y a welas
yn y dhensys ow pewe - den apert, ha meur y ras.
Oll y bayn y’n tremense - ha trylys ens yn joy bras;
hag a vydh dhynni nefre - mara kryjyn ha bos vas.

259. Del sevys mab Du a’y vedh - yn eur-na dhe’n tresse dydh,
y’n-della oll ni a sev - dydh breus, drog ha da yn-weth.
Oberedh dremas a dev - y’n eur-na rych ev a vydh;
drog dhen y’n jydh-na, go-ev, - dhe Krist y fydh a’n barth kledh.

De vrouwen, vol van genade, hadden vlak bij het graf gerust. Aan het hoofdeinde van
het zojuist genoemde graf zagen zij een jonge knaap met een wit gewaad. Dat was een
engel, maar dat wisten zij niet. Een huivering van grote angst overviel hen door het
wonder dat zij hadden gezien.



De engel sprak tegen hen: ‘Wees niet ongerust. Jezus Christus van Nazareth, die, zoals
jullie hebben gezien, werd gedood, is verrezen — hij was naar een andere plaats
gegaan. Duidelijk een mens [is hij], van grote waarde. Aanschouw de plaats waar hij
was, hier verblijft hij niet meer.’

‘Ga direct naar zijn leerlingen en vertel [het] hen. En [zeg] tegen Petrus snel naar
Galilea te komen, om hem te ontmoeten. Daar zullen jullie Christus, het geliefde hart,
vreugdevol vinden, zoals hij zelf zei: levend, in vlees en in bloed.’

Daarop keerden zij terug, gerustgesteld en verheugd, en zij gingen om het volk van
Christus te zoeken, en zij vonden het treurend. Zij vertelden het hele geval. Zij gingen
[als] in één kudde naar Galilea om hem te zoeken, en te spreken met de zoete Jezus.

Toen zij in Galilea aankwamen zagen zij Jezus Christus, levend in zijn menselijke
gedaante, duidelijk een mens, en van grote genade. Al zijn pijn was hij te boven
gekomen, en zij sloeg om in een grote vreugde; en die zal voor altijd de onze zijn als
we geloven en goed zijn.

Zoals de zoon van God toen op de derde dag uit zijn graf verrees, zo zullen wij
allemaal verrijzen op de dag van het oordeel, slechten zowel als goeden. Het werk van
de goede man zal ontspruiten — dan zal hij rijk zijn — een slecht mens op die dag, wee
hem!, aan Christus’ linkerhand zal hij zijn.

_X_



Appendix A: Metriek in het Middelwels en Bretons

Verschillende malen werd er in het voorgaande op gewezen dat de metriek van de
Middelcornische poézie in tegenstelling tot die van haar Keltische zusters zo eenvoudig is.
Uiteraard zou een werkelijke waardering van de Middelcornische metriek vereisen dat ook
gekeken wordt naar de contemporaine poézie in het Middelengels, Oudfrans en Latijn,
hetgeen de competentie van ondergetekende gaat. We beperken ons hier tot een blik naar de
naast-verwante talen Wels en Bretons. Dat de Middelierse poézie buiten beschouwing blijft,
komt omdat de contacten tussen Ierland en Cornwall in de besproken periode, en al lang
daarvoor, van geen enkel belang waren. Het enige dat daarover misschien nog opgemerkt kan
worden, is dat ook de Oud- en Middelierse dichters een grote voorkeur aan de dag legden
voor versregels van zeven lettergrepen lang (zoals in de boven geciteerde verzen van
Bla’lthmacc).39

In Wales was de late veertiende en de vijftiende eeuw de bloeiperiode van de
cynghanedd, een systeem van strikte metrische regels dat zich sneller laat illustreren dan
uitleggen.*® Bijvoorbeeld aan de hand van de eerste paar regels uit het gedicht Moliant
Gruffydd ap Rhys ab leuan pan oedd ar y mor (‘Lofdicht op Gruffydd ap Rhys ab Iwan, toen
hij op zee was’) van Lewys Glyn Cothi (fl. 1447-86):"

Ba dir yw wyneb y dawn? bd-{n}bd

Ba dir wyneb Edeirniawn? bdr(n)-b]dr(n)
Ba lys ar blassau hirion? bls(r)-bls(r)
Branas - Sieb yr ynys hon. brns-brns

Ba blwyf, pan ofynnwyf, fo, bbf-pf[-f]

neu dri, well no Llandrillo? ndrll- {nll} ndrll
(...)

Deze metrische vorm heet in het Wels cywydd deuair hirion, of ook wel kortweg
cywydd. Alle regels tellen, net als in de Pascon, zeven lettergrepen, en ze hebben ook eindrijm
(aabbcc). Maar daarmee houdt het in dit geval niet op. In de eerste plaats is het regel dat van
de twee rijmende eindlettergrepen er één beklemtoond is, en de andere niet. Aangezien de
klemtoon op de voorlaatste lettergreep valt, moet een van de twee dus rijmwoorden dus
éénlettergrepig zijn. Verder valt er in elke regel een cesuur, meestal na de derde of vierde
lettergreep, maar dat is vrij. Deze cesuur is een puur metrisch gegeven en hoeft dus geen
enkele relatie te hebben met de betekenis van de woorden. Maar dan komt de vaardigheid van
de dichter pas echt om de hoek kijken.

Het wezen van cynghanedd is namelijk dat alle medeklinkers voor het laatste accent
voor de cesuur, na die cesuur in dezelfde volgorde terugkeren. Voor de duidelijkheid zijn ze
in het voorbeeld na elke regel nog apart op een rijtje gezet. In regel 2 doet ook de n die direct

** Het handboek over Welse metriek is geschreven in het Wels: John Morris-Jones, Cerdd Dafod (‘Dichtkunst’;
Oxford 1925). Daarnaast is ook het oudere werk van Joseph Loth, La métrique galloise (Parijs 1900-1902) een
belangrijke bron van informatie. Heldere samenvattingen zijn te vinden in het hoofdstuk ‘Cynghanedd, Metre,
Prosody’ van Eurys I. Rowlands, A.O.H. Jarman & Gwilym Rees Hughes (eds), A Guide to Welsh Literature 2
(Swansea 1979) 202-217, en in zijn boek Poems of the Cywyddwyr. A selection of cywyddau c. 1375-1525.
Mediaeval and Modern Welsh Series 8 (Dublin 1976) (geen vertalingen!). Een andere leesbare inleiding over dit
onderwerp biedt een klein boekje van Idwal Lloyd, Celtic Word Craft (Redruth 1986) waarin alle voorbeelden in
het Engels zijn geconstrueerd.

* Voor een meer gedetailleerde beschrijving van cynghanedd zie — naast de hierna genoemde werken — de
introductie in Lauran Toorians, Dafydd ap Gwilym (ca. 1315-1350) (Brugge 1996) 13-23.

! Tekst uit Eurys I. Rowlands (ed.), Poems of the Cywyddwyr (als in noot 38) 39.



na het accent van wyneb (lees: oeineb, ‘gezicht’) komt nog een keer mee, en moeten we de b
van dat woord over de cesuur heen laten klinken. Zoals al gezegd, is de cesuur geen rustpunt
in de zin of een breuk in de gedane mededeling, het is een louter metrisch gegeven. In regel 5
wordt wel rekening gehouden met de zinsbouw (de f van fo viel bij het lezen waarschijnlijk
samen met de slot-f van ofynnwyf), terwijl we in regel 6 de eerste medeklinkers direct na de
cesuur buiten beschouwing moeten laten. Al deze gevallen, die in deze summiere toelichting
uitzonderingen lijken, waren (en zijn) in strenge regels vastgelegd en elk van deze vormen
heeft in het rijke Welse dichtersjargon zelfs een eigen naam. Dat een gedicht in een zo streng
gereglementeerde vorm ook nog wat kan betekenen ligt geheel aan het genie van de Welse
dichters. Dat dit alles zich onmogelijk in een vertaling laat weergeven, zal wel duidelijk zijn.
Het volgende is dan ook niet meer dan een poging om de inhoud van bovenstaand voorbeeld
weer te geven:42

Welk land heeft het uiterlijk van de natuurlijke gave?
Welk land het gezicht van Edeirnion?

Welk hof [staat] boven de hoogste paleizen?

Branas — het Cheap van dit eiland.

Welke parochie, dat vraag ik, zou dat zijn,

of drie, beter dan Llandrillo?

(...)

In de periode waarin Lewis Glyn Cothi dit gedicht schreef waren de regels voor
cywydd zeer strikt geworden en was het zaak zoveel mogelijk cynghanedd te gebruiken. Ruim
een eeuw eerder waren de regels nog wat vrijer en bestond er nog niet de dwang om in iedere
regel van een gedicht cynghanedd toe te passen. Het was in die periode dat Wales zijn
grootste dichter voortbracht: Dafydd ap Gwilym (fl. 1315-’50). Om zijn meesterschap te
illustreren hier ook een gedicht van zijn hand. Het is één van de kortste gedichten van Dafydd
ap Gwilym:**

Edifeirwch

Prydydd i Forfudd wyf i, {pd}ddf-ddf

Prid o swydd, prydais iddi. prds (dd) - prd s (dd)
Myn y Gwr a fedd heddiw “fedd heddiw”

Mae gwayw 1’m pen am wen wiw,  “pen am wen wiw”

Ac i’m tal mae gofalglwyf; “tal mae gofalglwyt”

Am aur o ddyn marw ydd wyf. mrdd-mrdd

Pan ddél, osgel i esgyrn, “ddél osgel i esgyrn”
Angau a’i chwarelau chwyrn, “angau a’i chwarelau chw-
Dirfawr fydd hoedl ar derfyn, [drf...drf]

Darfod a wna tafod dyn. “darfod ... tafod dyn”

Y Drindod, rhag cydfod cwyn, “drindod ... cydfod cwyn”
A mawr ferw, a Mair Forwyn mrfr-mrfr

(133

A faddeuo 'ngham dramwy,
Amen, ac ni chanaf mwy.

ngham dramwy”

*2 Branas is de naam van de woonplaats van de aangesprokene, nabij Llandrillo in de streek Edeirnion. Cheap
slaat hier hoogstwaarschijnlijk op het deel van Londen met die naam.
“ Nr 14 in de bloemlezing genoemd in noot 39.



Berouw

Dichter voor Morfudd ben ik,

een trots ambt, ik dichtte voor haar.

Bij de Man die vandaag beheerst;

ik heb hoofdpijn van die beleefde glimlach,
en in mijn voorhoofd zijn er zorgenrimpels;
dit gouden meisje is mijn dood.

Wanneer hij komt, mijn botten verkrampend,
— de dood met zijn snelle kruisboogpijlen —
zal het einde van het leven overweldigend zijn,
er zal een einde komen aan ’s mans tong.

De drie€enheid — tegen klaagzang,

en grote verwarring — en de maagd Maria,
mogen zij mijn grote zonde vergeven.

Amen. Ik zing niet meer.

Zo gedetailleerd als in het Wels, waren de metrische voorschriften in het Bretons
nooit. Maar de principes waarop de Welse cynghanedd gebaseerd is — en die zijn in het Wels
het resultaat van een lange ontwikkeling — waren in Bretagne wel degelijk bekend.*!

Als goed voorbeeld voor het hoogtepunt van Middelbretonse metriek kan de volgende
strofe uit het lange strofische gedicht Buhez mab den (‘Het leven van de mens’) dienen, een
werk dat qua genre en inhoud een stuk nader aan de Middelcornische passie verwant is dan de
meeste Welse cynghanedd-gedichten. Het betreft hier namelijk een stichtelijk werk, een
oproep tot inkeer in het aanschijn van de dood. Zoals we kunnen zien hebben we hier te
maken met een relatief vrij systeem van eind- en binnenrijmen, terwijl elders in dit lange
gedicht ook alliteratie voorkomt:*’

Ourgouillus cablus dymusus

Gra goap a-z port a-z sort ordur
Soyng ha conyur e-z asuranc
Breman da hunan pe-ban out

Ha hoaz ma-z y pan chenchy rout
Ha cret ez-edout en doutancc.

Trots, schuldig, bovenmatig. — Spot met je gedrag, met een onzuiverheid als de jouwe,
denk en mediteer nu in je zelfverzekerdheid over jezelf, waar je vandaan komt, en ook
waarheen je gaat, wanneer je van route verandert, en geloof dat je in gevaar bent.*°

Acht is hier het vaste aantal lettergrepen per regel. En steeds wanneer het eindrijm
(aabceb) wisselt, wordt het aan de volgende regel nog éénmaal als een binnenrijm
doorgegeven (dat -us en -ur met elkaar rijmen is in Keltische poé€zie niet ongewoon). Het

* Voor de Bretonse metriek is helaas (nog) geen echt handboek voorhanden. Voor wie Bretons leest geeft het
slothoofdstuk van Goulven Pennaod, Dornlevr Krennvrezhoneg (‘Middelbretons handboek’; Kemper/Quimper
1979) 165-176, een helder overzicht. Voor verdere informatie is men aangewezen op de verschillende
tekstedities, die zelf vaak ook weer moeilijk zijn te vinden, en op Emile Ernault, L’ancien vers breton. Exposé
sommaire, avec exemples et piéces en vers bretons anciens et modernes (Parijs 1912).

45 Roparz Hemon (ed.), Trois poemes en moyen-breton. Mediaeval and Modern Breton Series 1 (Dublin 1962)
82 (strofe 241).

% “Van route veranderen’ is hier natuurlijk een metafoor voor sterven. Bemerk verder hoezeer het Bretons in dit
stadium al onder invloed staat van het Frans — er staan maar liefst tien leenwoorden in dit kleine stukje tekst!



verdere verschijnen van rijm en alliteratie binnen één regel is aan wat minder strikte regels
gebonden, maar wel iets dat zeker werd nagestreefd. In ieder geval komt binnenrijm voor op
de voorlaatste lettergreep van elke regel. Voor middeleeuwse Keltische dichters gold zeker:
hoe ingewikkelder hoe mooier.

Maar het Middelbretons kent ook metrische vormen waarbij niet alle regels in een vers
evenveel lettergrepen tellen, en die ons daardoor iets dichter bij de vorm van het
Middelcornische ‘oorkondengedicht’ brengen. Een enkel voorbeeldje daarvan is de volgende
strofe uit een Middelbretons kerstlied:*’

Dezy, gant Gabriel
A perz Ro’ue-n ébestell
Ez voue reuelet
Ez vyse mat, ha din / quifin an Dryndet.

Aan haar, door Gabriél
— [in naam] van de koning van de apostelen —
wordt geopenbaard
dat het goed voor haar geweest zou zijn
[de drie€enheid te ontvangen.

Het aantal lettergrepen is hier achtereenvolgens 6, 6, 5, 6 en 5, waarbij voor het hoofdrijm
(-et) ook kan worden uitgegaan van twee regels van 17 en 11 lettergrepen. De voornaamste
binnenrijmen zijn dan steeds met de voorlaatste lettergreep van deze lange versregels. In de
eerste drie (korte) regels is dan nog sprake van extra binnenrijmen op de voorlaatste
lettergreep van elk van deze regels.

We mogen waarschijnlijk toch wel aannemen dat deze ideeén niet in een wijde boog om
Cornwall heen zullen zijn gereisd. Waarschijnlijk is het domweg zo dat er uit Cornwall niets,
maar dan ook helemaal niets, van een traditionele Keltische dichter is overgeleverd, en we
hooguit kunnen vermoeden dat het ‘oorkondengedicht’ nog een vage schim van iets dergelijks
is. (Het is metrisch zo onregelmatig dat het zelfs aan het werk van een amateur doet denken.
Ook dit pleit er dus tegen dat het een fragment uit een groter drama zou zijn; een dergelijk
werk ontstond in opdracht en zou waarschijnlijk toch aan een specialist zijn uitbesteed.)

* Uit An nouelou ancien, verzameld door Tanguy Guegen (‘priester en organist uit Leon’) en voor het eerst
gedrukt in Quimper-Caurentin in 1650. Deze verzameling werd herdrukt (en vertaald) door Th. Hersart de La
Villemarqué in de Revue Celtique (nrs. 10-13) onder de titel Ancien noéls bretons. Een recente nieuwe editie van
deze verzen van de hand van Goulven Pennaod verscheen onder de titel An novelov ancien ha devot / Les noéls
anciens et dévots. Texte de 1650 accompagné d’une traduction francaise (Kemper/Quimper 1984). De
geciteerde strofe (112) staat op p. 48 en komt ook voor in Pennaods grammatica van het Middelbretons (p. 172).



Appendix B: De uitspraak van het Middelcornisch

De spelling van het Middelcornisch is in feite die van het contemporaine Middelengels.”* Nu
is de spelling van het Middelengels verre van regelmatig, en bij het overbrengen van die
spelling naar een compleet andere taal ontstonden er natuurlijk nog de nodige extra
problemen. Zeker op het eerste gezicht is een stuk Middelcornisch in de oorspronkelijke
spelling dan ook één grote warboel. Bij een nadere beschouwing blijkt echter al snel dat de
meeste woorden in het Middelcornisch toch een min of meer vast ‘uiterlijk’ hadden. De echte
problemen ontstonden pas daar, waar het Cornisch klanken onderscheidde die in het Engels
niet worden onderscheiden, en waar het Engels dus ook geen spelling voor had. Zo kan het
gebeuren dat zelfs de meest ‘normale’ Middelcornische woorden (zoals ‘broer’, ‘hand’, ‘alle’
enz.) soms wel in vijf of zes spellingsvarianten voorkomen. Om dit probleem te omzeilen en
de teksten ‘leesbaar’ te maken, is hier gekozen voor een gestandaardiseerde spelling.

Alvorens in detail op deze spelling in te gaan, is het zinvol eerst nog wat meer in het
algemeen over de spelling van het Cornisch te zeggen. Ook de revivalists hadden namelijk dit
probleem al ontmoet, en Robert Morton Nance voerde in zijn Cornish for All (St Ives 1929)
een gestandaardiseerde spelling in, gebaseerd op die vormen in het Middelcornisch die
(voorzover Nance overzag) voor elk woord het meest frequent zijn. Deze spelling — die
Unified Cornish wordt genoemd — werd binnen het grootste deel van de revival-beweging de
standaard, en bleef dat tot midden jaren ’80. Er bestaat evenwel de serieuze verdenking dat
Nance (in samenwerking met A.S.D. Smith) eerst de spelling ontwierp, en zich pas daarna op
een mogelijke uitspraak ging beraden.*’ Daardoor nam hij eerst alle handicaps van de
Middelengelse spelling mee over, en liet zich daarna ook nog eens misleiden door de moderne
Engelse dialecten van westelijk Cornwall.

Jenner, Nance en anderen meenden dat de Engelse dialecten in Cornwall, vooral die in
het Land’s End District, de klanken van het verdwenen Cornisch hadden bewaard. Uit nader
onderzoek is echter gebleken dat dit niet het geval is. In de periode dat het laatste Cornisch
hier verloren ging, werd het Engels als onderwezen in regulier onderwijs, waarbij een
standaard-uitspraak werd gepropageerd. De hier gesproken dialecten vormen daarmee veeleer
een afgeleide van het standaard-Engels uit de achttiende en de negentiende eeuw.”’

Naarmate de revival-beweging groeide en er meer behoefte ontstond aan een
acceptabele en bruikbare uitspraak voor de taal, nam dan ook de kritiek op dit deel van het
werk van Nance toe. Ken George — een prominent revivalist — nam deze uitdaging aan en
maakte een diepgaande studie van de historische ontwikkeling van de klanken van het
Cornisch. Hij leerde Bretons en schoolde zich bij tot keltoloog, waarna hij in 1984 aan de
universiteit van Brest promoveerde op een proefschrift over de historische fonologie van het
Cornisch.”® Uitgaande van de resultaten van dit onderzoek reconstrueerde hij vervolgens de

* Grammatica’s van het Middelengels waarin ook de orthografie wordt behandeld, zijn er diverse. Speciaal over
het klanksysteem (en de daarmee samenhangende orthografie) is van belang Richard Jordan, Handbuch der
mittelenglischen Grammatik. Lautlehre (Heidelberg 1968, derde druk). Werken die specifiek de orthografie van
het Engels in historisch perspectief behandelen, zijn veel zeldzamer. Ik gebruikte het overzichtelijke boek van
George Bourcier, L’orthographe de I’anglais. Histoire et situation actuelle (parijs 1978).

* We moeten hierbij in het oog houden dat in de eerste decennia van de revival het ‘hedendaagse Cornisch’
vooral een papieren taal was. Er werd in gecorrespondeerd en gepubliceerd, maar nauwelijks gesproken.

%0 Martyn F. Wakelin, Language and history in Cornwall (Leicester 1975); David J. North, Studies in Anglo-
Cornish Phonology. Aspects of the history and geography of English pronunciation in Cornwall (Redruth 1983).
3! Kenneth J. George, ‘A Phonological History of Cornish’, ongepubiceerde diss. voor het Doctorat du Troisieéme
Cycle, Brest 1984. Hiervé6r was George geschoold als oceanograaf en het is als zodanig dat hij is verbonden aan
Plymouth Polytechnic. Deze exacte achtergrond komt in zijn dissertatie naar voren in het feit dat dit werk voor
een groot deel is gebaseerd op statistisch onderzoek van de orthografie in het traditioneel Cornisch.



uitspraak van het Middelcornisch van ca.1500, om daar dan weer een spelling bij te maken die
zowel aansluit bij het overgeleverde Middelcornische tekstmateriaal, als alle noodzakelijke
klankonderscheidingen tot uitdrukking brengt. In feite volgde hij daarmee dus hetzelfde
uitganspunt als Nance voor hem, namelijk dat het Middelcornisch — dat het rijkst is aan
literatuur — als basis moest dienen voor de nieuwe standaard.

Deze nieuwe spelling werd Phonemic Spelling gedoopt en werd door George
gepubliceerd in The Pronunciation and Spelling of Revived Cornish (Cornish Language
Board, 1986).”* Tegelijk accepteerde de Cornish Language Board deze ‘fonemische spelling’
als nieuwe standaard. Omdat de overgang van de ene naar de andere standaard niet ineens kon
plaatsvinden, en omdat er uiteraard steeds dissidenten zijn, is het nu mogelijk teksten in
hedendaags Cornisch aan te treffen in ten minste drie verschillende spellingen. Na vijftien jaar
kan worden geconstateerd dat de nieuwe standaard te overhaast is ingevoerd, en de discussie
die hierover ontstond ertoe heeft geleid dat wat voordien een marginale stroming was, nu
volwaardig naast de Cornish Language Board kon gaan functioneren. In deze stroming, met
Richard Gendall als voorman, wordt niet het Middelcornisch, maar het Laatcornisch als basis
voor de hedendaagse taalvariant genomen. Bovendien bleef een deel van de oudere revivalists
vasthouden aan het Unified Cornish van Nance. De keltoloog én Cornisch dichter Nicholas
Williams betoont zich een van de meest felle tegenstanders van de fonemische spelling en
voorvechter van een licht verbeterde versie van het Unified Cornish.”® In veel opzichten is
zijn commentaar steekhoudend, maar door zich zo snel op de fonemische spelling vast te
leggen, is een weg terug voor de Cornish Language Board geen realistische optie. Bovendien
zijn Ken George en deCornish Language Board er uitstekend in geslaagd de weg te vinden
naar EG-fondsen voor minderheidstalen, waardoor zij de slag in publicitair opzicht moeteloos
winnen.

Dat de in dit artikel geciteerde tekstfragmenten in weer een andere spelling zijn
gestandaardiseerd, mag op zichzelf vreemd lijken, maar heeft wel een goede reden. Het draait
daarbij om het begrip ‘fonemisch’. Een foneem is in de taalkunde een klankeenheid die
binnen een taal een woordonderscheidende functie heeft; zo zijn p en b in het Nederlands
fonemen omdat pad en bad verschillende woorden zijn. Een spelling is fonemisch wanneer er
voor ieder foneem precies één teken is (dat kunnen dan twee of meer letters in combinatie
zijn, denk aan ch of eu), en omgekeerd ieder teken slechts één foneem weergeeft. In de
analyse van Ken George, die de basis vormt voor zijn Phonemic Spelling, worden een groot
aantal klanken onderscheiden die mijns inziens geen fonemen zijn (zoals bijvoorbeeld in het
Nederlands de klinkers van beer en beet geen verschillende fonemen zijn, ondanks dat zij
verschillend klinken).”* In feite is mijn systeem om Middelcornisch te spellen dan ook een
vereenvoudiging van de Phonemic Spelling van George.

Alvorens nu nader in te gaan op de spelling (en uitspraak) is het nog van belang iets
over het woordaccent (de klemtoon) te zeggen. In het Cornisch ligt het accent in vrijwel alle
woorden op de voorlaatste lettergreep (dit geldt ook voor het Wels en het grootste deel van de

>* Later verschenen enkele licht aangepaste edities. Dit werk is een rechtstreeks uitvloeisel van Georges
dissertatie (zie noot 50).

> N.J.A. Williams, Cornish Today (Coldfield 1995). Zie ook mijn recensie in de Mededelingen van de Stg A.G.
van Hamel voor Keltische Studies 6 (1996) 16-18. Als keltoloog is Williams verbonden aan University College
Dublin en vooral actief op het terrein van de oudere Ierse literatuur (vergelijk bijvoorbeeld noot 34 hierboven).
Voor zijn gedichten in het Cornisch won hij diverse malen prijzen. Voor enkele voorbeelden, zie Lauran
Toorians, ‘Keltisch Cornwall’, Brabant Literair (jan./febr. 2001) 30.

> Het verschil dat we horen bij de klinkers in beer en beet wordt bepaald door het feit of er al dan niet een r
volgt. De ee zoals we die horen in beer komt voor een andere klank dan een r nooit voor. In deze kritiek op
George sta ik niet alleen en op een aantal punten is de fonemische spelling voor het Cornisch sinds haar
introductie in 1986 ook al behoorlijk bijgesteld.



Bretonse dialecten). Door dit accent wordt ook bepaald of de beklemtoonde klinker lang,
halflang of kort is. Ongeaccentueerde lettergrepen vormen geen probleem, die hebben altijd
een korte klinker, evenals geaccentueerde lettergrepen die door een stemloze medeklinker of
door meer dan één medeklinker worden afgesloten. Lange klinkers vinden we in
geaccentueerde woorden van één lettergreep die door geen of slechts één stemhebbende
medeklinker worden afgesloten; halflang zijn de beklemtoonde klinkers in meerlettergrepige
woorden waarvan de beklemtoonde lettergreep door niet meer dan één stemhebbende
medeklinker wordt afgesloten.”

Zoals hieruit al blijkt, is het verschil tussen stemloze en stemhebbende medeklinkers
van groot belang. Ik behandel ze daarom afzonderlijk. Stemloos zijn die medeklinkers,
waarbij de stembanden niet meetrillen (wie tijdens het spreken een vinger op zijn keel legt
kan dit zelf voelen). In het Middelcornisch zijn het:

p klinkt als de p in het Nederlands

t als in het Nederlands

k als in het Nederlands

ch als de ch in het Engelse church, of als de Nederlandse tsj in de verzuchting
tsjongejonge

f als in het Nederlands

th als de th in het Engelse thin, thank, method enz.

S als de s in het Nederlands; maar — en dat komt vaak voor — als de Nederlandse

z in zomerzon (dus stemhebbend) wanneer voorafgegaan en/of gevolgd door
een stemhebbende medeklinker of door een klinker

sh als de Engelse sh in shop, sheep enz.

gh als de ch in de naam Bach of — in dezelfde omstandigheden als waarin de s als
z klinkt — ook als de Nederlandse (stemhebbende) g in regenbogen

Stemhebbend zijn:

b als in het Nederlands

d als in het Nederlands

g als de g in het Franse garcon of in het Engelse good. Nooit als in het
Nederlands!

j als de j in het Engelse John, jump, of als de dzj in de zeldzame Nederlandse
spelling dzjungel voor het Engelse jungle

v als in het Nederlands

dh als de Engelse th in this, they, father enz. Let op het verschil met th, dat een
stemloos foneem weergeeft
h als in het Nederlands

Verder zijn er nog m, n, [ en r, die allemaal stemhebbend zijn en net zo klinken als in het
Nederlands (behalve de r, die met de punt van de tong gemaakt wordt en rolt zoals
bijvoorbeeld in het Engels van Schotland). Naast deze vier komen ook mm, nn, Il en rr als

> Net als over de spelling (en uitspraak) van het hedendaags Cornisch, bestaat er ook discussie over de vraag of
er inderdaad wel halflange klinkers hebben bestaan en of we in onze analyse niet kunnen volstaan met lang en
kort. Op die laatste vraag is het antwoord simpel: dat kan probleemloos. Omdat de hier geformuleerde regels die
de klinkerlengte bepalen echter zo’n mooi sluitend systeem vormen (de formulering is gebaseerd op het werk
van George) en omdat het — wanneer dat nodig mocht blijken — eenvoudiger is om de stap van drie naar twee te
maken dan omgekeerd, houd ik in dit opzicht het systeem van George aan met de onderscheiding in drie
klinkerlengtes. Bovendien is — juist door deze strikte regels — klinkerlengte niet fonemisch. Zij wordt namelijk
geheel bepaald door het accent en door de aard van de lettergreep.



aparte fonemen voor. Hoe deze dubbele medeklinkers zich precies van de enkele
onderscheidden is niet helemaal duidelijk, voor de lengte van de klinkers gedragen zij zich als
stemlozen en in ieder geval Il en rr waren dat wellicht ook.”® Een andere mogelijkheid is dat
zij nadrukelijker (met meer spierspanning) werden geaccentueerd, ongeveer vergelijkbaar met
het Nederlandse (niet fonemische) verschil tussen een ‘dikke’ en een ‘dunne’ /.

De klinkers zijn:

a - als de Nederlandse a
- in de laatste lettergreep van een meerlettergrepig woord (dus na de
beklemtoonde lettergreep): als de ‘stomme’ e in de laatste lettergreep van
Nederlandse woorden als lopen, zitten enz. (in de taalkunde wordt deze klank
wel schwa genoemd)

€ - als de e in bed, pet enz.
- in de laatste lettergreep van een meerlettergrepig woord: als de ‘stomme’ e in
lopen

y - als klinker: als de i in pit, zit enz.
- in de laatste lettergreep van een meerlettergrepig woord: als de ‘stomme’ e in
lopen
- als medeklinker: als de j in joker of de i in gooien
Verschillende werkwoordstammen gaan uit op deze medeklinker. Met de
uitgang van het verleden deelwoord eindigen zij dan op -yys, dat klinkt als ‘jis’
(rijmend op vis). In de namen Jezus, Josef en Judas is niet helemaal zeker of
deze werden uitgespoken zoals in het Nederlands (en het Wels), of met de
‘dzj’-klank van het Engels en het Frans (en het Bretons). Ik koos — met de
huidige standaardspelling voor het hedendaagse Cornisch — voor de meest
oorspronkelijke uitspraak.

1 als de ie in Piet, zien enz.
0 als de o in zot, hok enz.
oe - als de oo in poot, ook enz.

- als korte klinker als iets wat het midden houdt tussen de u en de e in burger
of zoals de Engelse u in butter. In het Middelcornisch wordt de
onbeklemtoonde, korte variant van dit foneem consequent geschreven als u,
vandaar arluth in de (qua spelling) niet aangepaste titel, en arloodh in de
citaten.

Ik volg hierbij de ‘offici€le’ fonemische spelling van Ken George, zoals die
ook is ingevoerd door de Cornish Language Board. Omdat dit voor
Nederlandse lezers verwarrend kan zijn, gebruikte ik in de eerdere versie van
dit artikel oo, maar omdat de spelling van deze klank hoed an ook verwarrend
is, heb ik mij hier dus geschikt naar de norm voor het hedendaagse Cornisch.

u als de uu in uur, buurt enz.

ou als de oe in boer, voet enz. Deze spelling is afkomstig uit het Frans en werd
ook in het Middelcornisch voor dit foneem gebruikt.

eu als de eu in deur, geur

Zoals we zagen komt y zowel voor als klinker als ook als medeklinker. Strikt genomen gaat
het om een zogenaamde halfvocaal. Een tweede halfvocaal is de w, die klinkt zoals de

% De suggestie dat deze vier (zogenaamd ‘gegemineerde’) medeklinkers stemloos zouden zijn, is van Ken
George en heeft erg veel kritiek gekregen. In het Wels komen deze vier stemloze medeklinkers normaal voor
(stemloze m en n uitsluitend als resultaat van zogenaamde ‘beginmutaties’).



Engelse w, met sterke ronding van de lippen, en die vaak een tweeklank (diftong) vormt met
een klinker: aw, iw, yw, ew of ow.”” Deze w is in andere gevallen een stemhebbende
medeklinker. Daarnaast bestaat er dan nog een stemloze variant 4w, die ongeveer klinkt als
een Engelse w (als in de Engelse uitspraak van water), uitgesproken met een gelijktijdige
sterke ademstoot.

Ten slotte schuilt er dan nog één klein addertje onder het gras. Sommige combinaties
van medeklinkers werden in het Cornisch altijd vereenvoudigd door er een klinkertje tussen te
voegen (zoals wij dat in het Nederlands vaak doen in bijvoorbeeld ‘mellek’, ‘wellek’ en
‘berrem’ voor melk, welk en berm). Met een mooie term uit de Sanskrit-grammatica noemen
we dit wel een svarabhakti-klinker. De hierdoor ontstane lettergreep telt niet mee voor de
bepaling van de plaats van het accent, en heeft ook geen invloed op de lengte van de
beklemtoonde lettergreep (net zoals in het Nederlands, waardoor ik steeds een dubbele [ of r
moest spellen in de voorbeelden).

Omdat echter in het Middelcornisch, anders dan in het Nederlands, deze invoeging
altijd gebeurde, werd de zo ontstane lettergreep wel meegeteld voor het metrum. Zo vinden
we in strofe 2 van de Pascon als rijmwoorden achtereenvolgens lavarow, karw, yn gharw en
marw, die er werden uitgesproken als ‘lavarow’ (met de tweede a halflang), ‘karrow’, ‘yn
gharrow’ en ‘marrow’ (dus alle drie met een korte a). De — in de fonemische spelling niet
voluit geschreven — ‘-ow’ vormt hier steeds de zevende lettergreep die het metrum passend
maakt. Marw komt verder nog voor in de strofen 59, 233 en 234, garw (‘ruw’, waarbij yn
gharw het bijwoord is) komt ook voor in strofe 159. Een ander woord illustreert goed dat een
dergelijke ingevoegde klinker niet volledig deel uitmaakt van het woord: mestr ‘meester’ (een
leenwoord uit het Frans; in de strofen 60 en 122) verschijnt in het manuscript consequent als
mester, terwijl de vrouwelijke vorm mestres (in het ‘oorkondenfragment’) deze ingevoegde
klinker nooit vertoont; daar valt de lange groep medeklinkers namelijk al ‘van nature’ uiteen
in twee lettergrepen. Hetzelfde geldt ook voor het afgeleide mestri ‘meesterschap, macht’.
Andere woorden waar dit verschijnsel zichtbaar is, zijn kentr ‘nagel, spijker’ (in strofen 179
en 182), dat voor het metrum even lang is als het meervoud kentrow ‘nagels’, ladr ‘dief” (in
strofe 38) en hagr ‘lelijk’ (in strofen 122 en 130).

Uitzonderingen heb ik gemaakt voor de titels van de Middelcornische werken, waarvan ik de
traditionele spelling aanhield. In gestandaardiseerde spelling zou de titel van de Pascon eruit
zien als Pashon agan Arloodh.

Ter illustratie van het verschil tussen de gestandaardiseerde spelling in dit artikel en de
tekst zoals die in de handschriften verschijnt besluit ik hier met strofe 259 zoals die in het
oudste handschrift van de Pascon is opgeschreven:

Del sevys mab du ay veth - yn erna zen tressa dyth

yn della ol ny a seff - deth brues drok ha da yn weth
obereth dremas a dyff - yn erna rych ef a vyth

drok zen yn gythna goef - ze gryst y fyth anbarth cleth.

7 In zijn eerste analyses kwam George tot de conclusie dat de diftong iw in het Cornisch niet bestond (of op zijn
hoogst een uiterst marginaal bestaan leidde). Later is deze visie bijgesteld. Er zijn weliswaar weinig woorden
waarin deze tweeklank vorkomt, maar de werkwoordsvorm iw (‘hij/zij/het is’) is wel zeer frequent.



