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Een zestiende-eeuwse Westvlaamse ‘Rhetorisien’ zijn streek, tijd en
handboek

Sprokkelingen vergaard bij 't lezen van de Rhetorica van Jan van
Mussem

door Jan F. Vanderheyden

Binnenlands Erelid van de Academie

Een letterkundig geschrift als een ‘document’, als getuige van een tijd, of, meer in
't bijzonder, als getuigenis van een mens te gebruiken is immer een hachelijke
onderneming. En toch meen ik dat in zekere mate het doenbaar is, mits inachtneming
van de regels van het spel, m.a.w. mits de arenlezer, die b.v. historische gegevens
wil zanten en interpreteren, eerst en vooral de eigen aard van het literair werk niet
uit het oog verliest.

Dit geldt ook m.i. bij een gelijksoortige benadering van uiteenzettingen - losse
beschouwingen of afgeronde tractaten - over technische kanten van het
woordkunstwerk. Zelfs hier, op dit terrein, acht ik een dergelijk avontuur, b.v. in
verband met de Rhetorica van Jan van Mussem, de inzet waard.

Vandaar dan ook deze nieuwe worp naar een scherper inzicht in de mens Jan van
Mussem zelf.

Ditmaal wordt echter de lichtbak bewust gericht op sommige aspecten van de

wereld die hij denkelijk kende en de omgeving waarin hij vermoedelijk leefde.
*

Jan van Mussem schreef zijn Rhetorica eerst en vooral voor eigen tijd-, streek- en

taalgenoten. Hij deed dit bewust; dat leren we uit de herhaalde verklaringen die hij
over deze zijn instelling ter zake aflegde'”. En al nam hij als vertrekpunt voor zijn

uiteenzettingen, die

(1) Cfr. Jan van Mussem en de Woordkunst. P. 281-293 in: Verslagen en Mededelingen v.d.
Kon. Acad. v. Ndl. Taal- en Letterkunde. 1975. Eveneens: Jan van Mussem en zijn houding
tegenover zijn moedertaal. O.m. p. 278-280 in: Verslagen en Mededelingen v.d. Kon. Acad.
v. NdI. Taal- en Letterkunde. 1975.
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de opkomende generatie van beoefenaars van rede- en woordkunst in Vlaanderen de
canon van de ‘const van welsegghen’ bijbrengen moesten, o.m. de toen onlangs
ontdekte /nstitutio van een Quintilianus, of een paar aloud gekende technische
geschriften van Cicero of die aan Cicero werden toegeschreven, toch leverde hij in
't algemeen geen woordelijke vertaling van deze latijnse teksten. Hij deelde evenmin
in alle opzichten de meningen van deze zijn zegslie, noch illustreerde hij zijn werk
door eenvoudige overname van de voorbeelden die in deze handleidingen door een
Cicero, een Quintilianus of wie ook bij hun betogen waren gevoegd. Afen toe lichtte
hij wel één of meer ‘exempelen’ uit deze ‘steunteksten’; doch ook op dit stuk trad
hij eclectisch op; koos en wijzigde de voorbeelden die hij bij de latijnse theoretici
vond.

Sommige ‘exempelen’ die hij in zijn betoog inbedde ‘banaliseerde’ hij, in deze
zin dat de kleuren van wat in zijn ‘voorschriften’ een romeins tintje had - politiek,
sociaal, cultureel of godsdienstig - zodanig afgebleekt of afgezwakt werden, dat zijn
‘exempel’ een voorbeeld van alle tijden werd.

Eén voorbeeld! Ter illustratie van de ‘vraghe’ als stijimiddel geeft hij als ‘exempel’:
‘Als ghi nv dit al ghedaen hebt / ende in alle quade fayten beuonden zijt. Ich vrage
v? oft ghi gratie verdient hebt oft niet?’®. Dit is blijkbaar al wat flauw en flets
overblijft van een uittreksel uit een driftige uitval in de Ad Herennium tegen de snode
kuiperijen van een arglistige vijand van de Republiek. Inderdaad daar leest men:
‘Cum igitur haec omnia faceres, diceres, administrares, utrum animos sociorum ab
re publica removebas et abalienabas, an non?’”. M.a.w. ‘Welnu, toen Gij dat deedt,
zegde of bekonkelde, hebt Ge dan de sympathie van onze bondgenoten van de
Republiek verspeeld en hun gemoederen van ons vervreemd? Ja of neen?’. Kon Jan
van Mussem zijn vrije bewerking van deze passus meer tijdeloos maken dan hij
deed?

Anderzijds paste hij vaak de latijnse ‘exempelen’ die hij bruikbaar achtte aan het
geografisch, politiek, sociaal, economisch en godsdienstig klimaat van zijn eigen
dagen en streek aan. En werd dat soms een brutale transpositie van zijn zgn. latijns
voorbeeld, in andere gevallen echter bleef dat bij een delicate, lichte retouche van
zijn ‘steuntekst’, of soms werd dat een uitspinnen van een ‘exempel’ dat nog slechts
met een

(@) Rhetorica... Fol. [Giiij*].
(3) Ad Herennium... IV.XV.22.
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ragfijne draad aan een of andere passus van het oorspronkelijk latijns tractaat, dat
hij onder ogen had, vasthangt.

Mij is deze tweede dubbele groep het liefst, d.i. het rijk stel van aangepaste en
geretoucheerde exempelen, en tweedens deze die toch een zeker, zij het ook teer
steunpunt in de antieke teksten hebben.

Waarom? Omdat de schrijver zich daarin openbaart. En ‘openbaring’ is toch het
grote sleutelwoord voor alle ware ontmoeting; en dit al vast en zeker in de kunst, in
de kunst van de begenadigde, die ook anderen - in de literatuur is het door zijn woord
- aandoen, aangrijpen kan door zijn getuigenis - of noem het zijn belijdenis - van wat
hij in zichzelf, zijn medemens en de wereld vindt, ziet en beleeft. Verraden doet de
kunstenaar zich toch, zelfs wanneer hij - hoe licht zijn hand ook zijn mag - het komen
en gaan, het laten en doen, het leven en lijden van de ‘anderen’ ijlfijn aflijnt of met
enkele losse, schijnbaar nonchalante trekjes een hoekje van de wereld schetst waarin
hij ze bewegen ziet.

Toegegeven dat dit voor de woordkunstenaar in de hoogste graad geldt, elkeen
echter die het woord hanteert valt in gewisse mate onder deze wet. Ook Jan van
Mussem, schrijver van een redekundige en literair-technische handleiding.

Sporen van rechtstreekse zelfrevelatie zijn uiteraard in een geschrift als de
Rhetorica schaars, om niet te zeggen, onbestaand. Talrijk echter zijn de gevallen
waarin hij onrechtstreeks bepaalde facetten van zijn eigen zelf blootlegt of flitsen
van zijn visie op de anderen en op zijn en hun omgeving door zijn werk laat spelen.
En dit uiteraard eerst en vooral in zijn voorbeelden! Zo worden dan deze zgn.
‘exempelen’ vaak ook kleurvolle plaatjes uit een kijkboek waarin sommige aspecten
van Vlaanderen, zijn land en zijn wereld, in de eerste helft van de zestiende eeuw in
lijn en kleur uitgetekend worden.

Want Jan van Mussem had ogen voor de mens en de wereld rond hem, en voor
wat daarin roerde en leefde.

Hij heeft het b.v. over de ‘velden’ die ‘lachen’® dan wanneer zijn zegsman - Cicero
of Quintilianus - dergelijke uitdrukking niet blijkt te kennen. En zelfs als deze formule
een echo is van wat hij in latijnse gedichten of humanistische grammaticale of
rhetoricale tractaten las, dan is het nog veelzeggend, dunkt me, dat juist dit beeld
van het lachend landschap van de akkers hem is bijgebleven. Van de van licht en
geluk overspoelde vlakke landouwen, die hij op zijn reizen

4 Rhetorica... Fol. [Hiij"°].
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doortrok, moest hij - die van sommige gave en kostbare momentenvan-genade bij 't
aanblikken van veld, plant en bloem de koude rilling van wonder en zaligheid in al
de vezelen van zijn wezen nazinderen voelen kon - een onverwoestbare indruk zijn
leven lang meegedragen hebben.

Want wereldvreemd was Jan van Mussem niet.

Hij zet b.v. de woordkunstenaar aan, in verband met de plaats waar een handeling
zich zou afspelen, rekening te houden met het uitzicht van de ‘plecke’: ‘oft si
bergachtich es of pleyn / aen den zeecant / oft midden slants / beplant of bloot /
bewoont of onbewoont /° - alle aanduidingen die hij in Quintilianus vond® -, maar
hij voegt er aan toe: ‘velt of bosch’, hij die in een tijd leefde waarin een groot deel
van 't hart van West-Vlaanderen, hoe belangrijk het agrarisch karakter van de streek
ook was, Houtland kon genoemd worden wijl het met bossen overdekt was'”.

Had zijn kennis van zijn streek enige invloed op het oproepen van dieren die met
bos en bosleven kunnen geassocieerd worden, o.m. de wolf, de vos?

Uitgesloten is dit niet, al spelen hier uiteraard nog andere factoren eveneens een
rol.

(5) Quintilianus... V.X.37: ‘Ducuntur argumenta et ex loco. Spectatur enim ad fidem probationis,
montanus an planus, maritimus an mediterraneus, consitus an incultus, frequens an desertus,
propinquus an remotus, opportunus consiliis an adversus...’.

(6) Rhetorica... Ki.

(7)  Cfr. het Mnl. Wdb. 111 (1894) col. 660 s.v° Houtlant: ‘Houtland, boschland. ‘Want al
tomligghende houtlandt ende bosschagie wiert noch ter tyt tlandt der Menapiennen gheheeten’,
waarbij verwezen wordt naar ‘Cronijcke van den lande ende graefscepe van Vlaenderen,
gemaect door J[onker] Nicolaes Despars... Van de jacren 405 tot 1492. Voor de eerste mael
thans in het licht gegeven naer het oorspronkelyk handschrift... door J. de Jonghe’. Brugge,
1837-1840, 4 vol. ‘De vierhoek Brugge-Diksmuide-Roeselare-Tielt’ vormt het zgn. ‘Houtland’
dat dus in feite ‘in het hartje van de provincie West-Vlaanderen’ gelegen is, en ‘in de loop
der geschiedentis... steeds zoals zijn naam aanduidt, voor een groot deel met bossen overdekt
geweest [is]’. Cfr. R. Haelewijn: Het Houtland. P. 1-11 in: ‘Het Houtland’. Jaarboek 1974
van de Heemkundige Kring Houtland. [Torhout, 1974]. De laatste twee citaten vindt men
terug op p. 2 van deze studie van R. Haelewijn.

Het was Dr. Clem. Marynissen die mijn aandacht op deze publicatie van R. Haelewijn
vestigde. Voor zijn hartelijke bereidwilligheid en gulle hulp, ook bij andere opzoekingen,
wens ik hem hier mijn bijzondere dank te betuigen.
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Denkelijk was de verschijning van zwervende wolven in zijn streek niet uitzonderlijk;
tot in het midden van de XVIde eeuw werd in 't Brugse Vrije een premie uitbetaald
voor 't vangen van wolven en... kraaien®. Opvallend is alleszins dat af en toe een
wolf in de in zijn tractaat ingevlochten ‘exempelen’ voorkomt.

Omzichtigheid is hier echter geboden. Ook de vos schiet af en toe schalks en
schichtig door het schijnbaar schraal en dor revier van de betogen en uiteenzettingen
van Jan van Mussem; en zelfs de leeuw wordt even om zijn moed vermeld. En terloops
kan hier reeds aangestipt dat hond, reiger en havik in sommige ‘exempelen’ eveneens
verschijnen.

Wat wolf, vos en leeuw betreft is de rol van bijbelse reminiscenties hier niet te
onderschatten®.

Ook met nawerking van de aesopische fabelliteratuur moet rekening gehouden
worden. Deze drie viervoeters zijn immers de populairste figuren uit de dierenwereld
van Aesopus"”. Jan van Mussem zelf verwijst ten anderen naar Aesopus als een na
te volgen meester van het ‘exemplum’: ‘By exempelen van saken die geschiet zijn
oft schijnen geschiedt te wesene / machmen ooc seer schoone argumentatien maken""
/ om te confirmeren / persuaderen / verbreeden / ende ver-

(8) Cfr. de ‘sprokkeling’ die A. Stroobants van Dendermonde voorlegt in Ons Heem, XXXI
(1977) p. 62: ‘De Uitroeiing van wolven en kraaien in het Brugse Vrije gedurende de 16de
eeuw’, waarin de schrijver zich beroept op bescheiden uit het Rijksarchief Brugge, o.a. Fonds

Vrije, Register 304. Rekeningen 1564-65, {© 122",

(9) Talrijk zijn de vermeldingen van de leeuw in het Oude en Nieuwe Testament. Ook de wolf
komt herhaaldelijk voor: o.a. Genesis XLIX, 27; Isaias, X1, 6; LXV, 21; Jeremias V, 6;
Ezechiel XXII1, 27; Matth. V11, 15; X, 16; Luc. X, 3; Joh. X, 12. Voor de vos cft. 0.a. Judices
XV, 4; Cant. Cant. 11, 15; Ezechiel X111, 4; Matth. VIII, 20; Luc. IX, 58; XIII, 32.

(10) Inde uitgave van Emile Chambry (Esope. Fables. Texte établi et traduit par Emile Chambry.

3° Tirage. Paris, Les Belles Lettres, 1967. Collection des Universités de France), telde ik 35

fabels waarin de vos optreedt; 29 waarin de leeuw een rol speelt en 26 waarin een wolf

verschijnt. De cijfers liggen ietwat anders wanneer men zich hierbij baseert op de verzameling

van Ben Edwin Perry (desopica. A Series of Texts Relating to Aesop or Ascribed to him, or

Closely Connected with the Literary Tradition. Vol. I: Greek and Latin Texts. Urbana IlL.,

University of Illinois Press, 1952); in feite is echter de algemene conclusie wezenlijk dezelfde.
(11) In de eerste gedrukte tekst van de Rhetorica leest men ‘waken’.
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chieren. Hier onder werden besloten fabelen / versierde cluchten / als de fabelen van
Aesopus / ende ander’"”. En er bestaat weinig of geen twijfel: Jan van Mussem moet
met een stel uit de serie latijnse ‘aesopica’, toen hij school liep of later, kennis gemaakt
hebben"”.

Daarenboven is het niet uitgesloten dat hij, die blijkbaar zo fijn en scherp
beluisteren kon wat er in de volksmond leefde over en rond de wolf, vos en leeuw,
gezegden en spreekwijzen had opgevangen, zoals het mogelijk zou kunnen zijn dat
sommige dierenverhalen, die hij had horen vertellen, en waarin wolf, vos en leeuw
streken uithaalden of ondergingen, voor hem eveneens voor de hand liggende bronnen
waren waaruit hij het didactisch en moraliserend materiaal putte waarmede hij zijn
betogen verluchten kon.

En ten laatste, er waren toch ook zijn gewone latijnse steunteksten waarin soms
vermeldingen van of allusies op de wolf, de vos of de leeuw voorkwamen!

Niet altijd echter. Zo b.v. wanneer hij gedeeltelijk een passus uit de Ad Herennium
naschrijft"” bij de behandeling van het verkeerd gebruik van een ‘simile’. Het in de
Rhetorica hierbij gegeven voorbeeld is dan blijkbaar van hemzelf. Inderdaad, noch
Cicero, noch Quintilianus noch de Ad Herennium geeft zelfs aanleiding tot de
associatie die hij in dit verband tot stand brengt, wanneer hij aanmaant: ‘Also den
Waulf van ioncx leerdt sinen ionghen naer den roof sien / so moeten wij oock ons
kinderen van ioncx tot duechden instrueren’"”. En ietwat verder bij zijn wenk om
gebeurlijk de naam van personen onder de loep te nemen"” leest men: ‘Met rechte
was hi ghenoemt Symoen de hont / want hi leefde als een hont / en hi es als een hont
gestoruen. Ende Wulfaert zijn broeder / die is ooc subijtelijc van een mensch een
wulf gheworden"”.

(12)  Rhetorica... Fol. [J3"°].

(13) Volgens W. Nijhoff en M.L. Kronenberg: Nederlandsche Bibliographie van 1500 tot 1540.
's-Gravenhage, M. Nijhoff, 1923-1942, 3 vol. zouden er meer dan dertig drukken van de
Aesopusfabels tussen 1500 en 1540 in de Nederlanden verschenen zijn. De overgrote
meerderheid van deze uitgaven waren latijnse versies.

(14) Ad Herennium... I1. XX1X.46.

(15) Rhetorica... Fol. [Jvj].

(16)  Quintilianus... V.X.30.

(17)  Rhetorica... Fol. Ki.
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Ook voor deze laatste voorbeelden is er blijkbaar geen aanknopingspunt bij zijn
gewone latijnse leermeesters te vinden, dit in tegenstelling dan met het ‘exempel’
dat hij bij de behandeling van de ‘allegoria’ als eerste voorbeeld aanhaalt: ‘Als die
honden selue het ambacht vanden woluen hantieren / wie sal die schapen
bescermen?’"”. Deze bedenking is inderdaad - op een kleine variante na - een vertaling
van een passus uit de Ad Herennium, nl.: ‘Nam cum canes funguntur officiis luporum,
cuinam praesidio pecuaria credemus?’"”. Waarbij men dan de vraag stellen kan of
hier in de vertaling wellicht tevens een bijbelse reminiscentie geen rol gespeeld heeft,
zodat de ‘veekudden’ van de Ad Herennium (d.i. de ‘pecuaria’ aldaar) in de Rhetorica
van Jan van Mussem ‘schapen’ geworden zijn? Of is dat onder invloed van de gewone
associatie van wolf en schaap die in talrijke zegswijzen en spreekwoorden in 't
Nederlands voorkwam, en nog voorkomt? Of speelt de herinnering aan de vroegere
belangrijke ‘actieve schapenteelt’ in de ‘zeevlakte’ hier een rol? Inderdaad, zelfs
tijdens de vervalperiode van de oude draperie in de XVde eeuw vond o.m. in
Vlaanderen de ‘inlandse wol nog een blijvende afzet™”.

Onder de voorbeelden van de ‘Paroemia’ of spreuken, spreekwoorden of volkse
gezegden is de wolf eveneens een paar maal in de ‘exempelen’ ingeslopen. Men zegt
en schrijft volgens Jan van Mussem: ‘Den wulf es in de schapen’®" en hij citeert
zonder verdere commentaar als laatste ‘exempel’ in deze reeks de zegswijze die van
nuchtere werke-

(18)  Rhetorica... Fol. [Hiij*°].

(19) Ad Herennium... IV.XXXIV.46.

(20) Cfr. over de vroegere schapenteelt in Vlaanderen p. 397-400 in DI. II van Paul Lindemans:
Geschiedenis van de landbouw in Belgié. Antwerpen, De Sikkel, 1952. In de XVIde ecuw
voerde Vlaanderen kwaliteitswol uit, o.a. naar Duitsland. Cfr. p. 190 in: E. Coornaert: La
draperie-sayetterie d'Hondschoote. XIV-XVIII siecles. Paris, Les Presses Universitaires de
France, 1930. Cfr. ook H. Van der Wee: The Growth of the Antwerp Market and European
Economy. (Fourteenth-sixteenth centuries). The Hague, Nijhoff, 1963, 3 vol. De auteur wijst
op het belang van de schapenteelt; zijn gegevens hebben echter hoofdzakelijk betrekking op
het oude Brabant. De abdij van Tongerloo bezat in de XIVde, XVde en de eerste helft van
de XVIde eeuw in haar 45 hoeven kuddes schapen waarvan het totaal aantal, in doorsnee
genomen, iets boven de 4.000 stuks lag. (Cfr. o.c. Vol. I, p. 508; en Vol. IL, p. 31).

(21)  Rhetorica... Fol. Hiij. Cfr. ook Mnl. Wdb. DI. IX (1929), col. 2757.
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lijkheidszin, doch tevens van een scherp- en bijtend-gekruid cynisme getuigt, nl.:
‘Tes beter wulf dan schaep wesen’*?.

Is het roof- en vraatzucht die bij Jan van Mussem met de wolf geassocieerd worden
- Petrus Pontanus schreef toch ook: ‘lupus pro fure & rapaci’!® - de ‘scalcheyt’
daarentegen wordt onmiddellijk in verband gebracht met de vos. Het gevolg hiervan
is dan ook dat de zegswijze: ‘Hi es een vos / voor hi es scalc’® als het meest voor
de hand liggende voorbeeld van wat Jan van Mussem ‘metaphora’ noemt, ook op de
allereerste plaats geciteerd wordt, dit in tegenstelling met zijn vermoedelijke
steunteksten. Inderdaad, 't fragment van Jan van Mussems tekst over de ‘metaphora’
leunt denkelijk bij Quintilianus aan®”, doch er zijn hier in de Rhetorica ook elementen
die een zekere overeenkomst met, naar alle waarschijnlijkheid, de Ad Herennium
vertonen®”. In elk geval, enkele van de voorbeelden die Jan van Mussem aanhaalt
komen overeen met sommige bij Quintilianus; niet echter met deze die in de Ad
Herennium in dit verband te lezen staan. Het merkwaardige echter is dat de volgorde
van de gemeenschappelijke voorbeelden die bij Quintilianus én bij Jan van Mussem
te lezen staan verschillend is.

Aan te stippen is dat bij 't besluiten van zijn uiteenzetting over 't wezen van de
metafoor en voor het inzetten van de bespreking van de vier verschillende soorten
metaforen Quintilianus nog een voorbeeld geeft ter illustratie van het onderscheid
dat er te maken valt tussen een ‘metafoor’ en een ‘simile’ of vergelijking. En dit
‘exempel’ klinkt als volgt: ‘Comparatio est, cum dico fecisse quid hominem ut
leonem; translatio, cum dico de homine, leo est’*”. M.a.w. ‘we staan voor een
vergelijking wanneer ik zeg dat een man iets gedaan heeft zoals een leeuw dat zou
doen, en we gebruiken een metafoor als we zeggen: ‘Hij is een leeuw’.

Jan van Mussem kende daarenboven denkelijk de leeuw uit de bijbelse geschriften
waarin het woord ‘leeuw’, volgens zijn brabantse tijdgenoot Nicolaas van Winghe,
naar gelang het context, in vier verschil-

(22) Rhetorica... Fol. Hiij.
(23) Petrus Pontanus: Liber figurarum... Parhisiis, 1521. Fol. VIIIL.

(24 Rhetorica... Fol. [Hiij"°].
(25) Quintilianus... VIIL.v1.4-19.
(26) Ad Herennium... IV.XXXII1.45.
(27) Quintilianus... VIIL.VL9.
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lende betekenissen kon gebruikt worden®”. Of was het de kennis van de heraldiek

of van dierenfabels - 0.a. van de Aesopusfabels® - of van volkse dierenverhalen, die
hier eveneens een rol speelde? Feit is: Jan van Mussem gebruikt de leeuw in een van
zijn voorbeelden in verband met zijn behandeling van de metafoor. Doch opvallend
is dat deze koning van de dierenwereld in de uiteenzetting van Jan van Mussem de
eerste plaats moet ruimen voor de verwijzing naar de vos, een schikking waarvoor,
voor zover ik kon achterhalen, geen aanknopingspunt in Quintilianus te vinden is.
Het eerste voorbeeld van Jan van Mussem in zijn betoog over de metafoor, die in de
beeldrijke taal rondom hem zo spontaan en zo rijkelijk gebruikt wordt®”, is dan ook:
“Hi es een vos / voor hi es scalc’ en dan pas volgt ‘hi es een leeu / voor hi es vroom™®”,
Terloops kan hier nog even aangestipt dat het laatste voorbeeld van Jan van Mussem
in ditzelfde verband er eveneens een van eigen keuze is, nl.: ‘een ghierichaert

[heetmen] / een hauic’®.

(28) Cfr. ‘Een goet onderwijs van die weerdicheyt / nutticheyt / ende diepheyt der heyligher
Scriftueren / ende hoe men die behoort te lesen / ende te verstaen / ende te ghebruycken om
salich te worden. By H. Claes van Winghe gemaect’. De tekst uit de Leuvense uitgave van

1548 van ‘Den gheheelen Bybel...” werd gebruikt. Daarin op fol. [Av'°]: ‘Ende alsoo wort
somtijts by dat woort (Leuw) beteekent ons lieue Heere Jhesus om sijn onverwinnelijcke
stercheyt. Ende alsoe is te verstaen datter ghescreuen staet in Apocalipsi/ Den leuw van Juda
heeft verwonnen. Somtijts verstaet die scriftuere by den Leuwe den boosen viant / ende dat
om zijn veruaerlijcke wreetheyt daer hi den leuwe in ghelijck is / ende alsoo ist te verstaen
dat Dauid biddende seyt in den Psalm. O Heere wilt my verlossen wten muyl vanden leuwe
/ dat is wter macht vanden boosen viant. Somtijts is daer by te verstaen / een goet rechtuerdich
mensch die sterck ende vroom is int wederstaen alle quaede becoringhern / ende int verdraghen
van swaericheden. Ende alsoo ist te verstaen dat die Propheet Ezechiel sach een dier met
vier aensichten / waer aff het een was een aensicht oft ghedaente van eenen leuw / waer by
verstaen wort die duecht der stercheyt die in eenen goeden mensch is. Desghelijcks seydt
die Wijse man. Dat die rechtuerdighe sal betrouwen hebben als eenen leuw. Oock is op
sommighe plaetsen by den leuw te verstaen een boos / wreedt / onghenadich mensch / Ende
alsoo ist te verstaen dat Isaias seydt / Hoe dat in toecomenden tijden een calf/ eenen leuw /
ende een scaep al te samen sullen woonen / ...".

(29)  Cfr. Rhetorica... Fol. [Hij"°].
(30) ' Cfr. Rhetorica... Fol. [Hiij*°]: “...ende wort daghelijcx in onse ghemeene tale oock onwetens
ons seere gebruyct...’.

1) Rhetorica... Fol. [Hiij"].

(32)  Rhetorica... Fol. [Hiij"°]. Cfr. het Wdb. v.d. Ndl. Taal. s.v° Havik. ‘Figuurlijk in toepassing
op een persoon: wreedaardig of hebzuchtig’.
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Dat Jan van Mussem de vos in zijn werk binnenleidt en hem zelfs in de warande der
dieren een ereplaats gunt moet ons niet verwonderen. De populariteit van ‘den fellen
metten roden baerde’ moet toen groot geweest zijn, zelfs bij schrijvers van
literair-technische werken. Bij Petrus Pontanus duikt de vos eveneens op in diens
Liber figurarum bij het behandelen van de ‘mutatio’ of ‘metonymie’. Hij verschijnt
daar zelfs in het eerste van de voorbeelden die Petrus Pontanus bij de uiteenzetting
over dit stijlmiddel geeft™; en Ludovicus Vives in zijn De Ratione dicendi” citeert
de vos onmiddellijk na de haas als voorbeeld in zijn stuk over de metafoor.
Ook de reiger vliegt door het werk van Jan van Mussem. ‘Den Reyghere versmaet
dat water’®” is een volksgezegde dat als illustratie van de ‘paroemia’ ingelast wordt.
Het overwegend agrarisch karakter van de streek, waarin Jan van Mussem naar
alle waarschijnlijkheid een groot deel van zijn leven heeft doorgebracht, heeft
denkelijk een weerslag gehad op de keuze van bepaalde voorbeelden die hij voorlegt.
Deze invloed kan men wellicht best zien in de paragraaf die hij aan de ‘onomatopeia’
wijdt. Quintilianus citeert in verband met de behandeling van dit stijlmiddel slechts
één enkel voorbeeld uit dit leefmilieu, nl. ‘mugitus’, het geloei®”. Bij een Jan van
Mussem wordt dit echter een cascade, om niet te zeggen een stortvloed van
klanknabootsende werkwoorden die de atmosfeer van een opgeschrikt neerhof
oproepen: ‘kakelen / croggelen / buerlen / pypen’®” en dit alles voor hij o.m. de
tegeldekkers, die hij ‘dijckeren / dakeren’ of de ‘dronckaert’ die hij ‘swijueren /
sweueren / hateren / tateren’ laat, er bij betrekt™.

Vermeldenswaard is, meen ik althans, dat de climax in deze groep bij de dronkaards
te zoeken is. Dit is een echt mussemiaanse trek. Drankzucht walgde Jan van Mussem.
‘Een dronckaert heetmen een

(33) Petrus Pontanus: Liber figurarum. Parhisiis, 1521. Fol. VIIL

(34) In: Opera omnia. Valentiae, 1782. Vol. 11, p. 99: “...angelum pro bono viro, leporem pro
timido, vulpem pro astuto...’.

(35) Rhetorica... Fol. Hiiij.

(36) Quintilianus... VIIL.VL.31: ‘Nam mugitus et sibilus et murmur inde venerunt’.

(37)  Rhetorica... Fol. [Hij*"].

(38)  Rhetorica... Fol. [Hij*°].

Verslagen en mededelingen van de Koninklijke Academie voor Nederlandse taal- en letterkunde (nieuwe reeks). Jaargang 1978



11

vercken’® is een van zijn ongezoute uitspraken in verband met dronkenschap, een

plaag die in de XVIde eeuw ook elders, o.m. in Duitsland, in woord en schrift heftig
bestreden werd.

Dat de meeste van de door Jan van Mussem aangehaalde volkse gezegden uit de taal
van de man van de buiten en van de boer gegrepen zijn, is - gelet op de
sociaal-economische toestanden van toen - normaal. Een voorbeeld hiervan is het
stel spreekwoorden, spreekwijzen en volksgezegden dat hij in de paragraaf, die hij
aan de ‘paroemia’ wijdt, bondig inleidt en voorstelt®’. Van de acht zijn er vijf die
onbetwistbaar uit een landelijk milieu herkomstig zijn, en de drie overige kunnen
zowel op het land als in de stad hun oorsprong en formulering gevonden hebben. Zo
ook wanneer hij het aanwenden van het ‘exemplum’ - dat als stijlornament ter
verduidelijking of als bewijs in een uiteenzetting gebruikt wordt - illustreren wil,
dan grijpt hij voor een voorbeeld van de eerste van de drie soorten, die hij terzake
onderscheidt, naar een beeld uit het landleven; hij ontvouwt daar voor U een zin die
m.i. in zijn bedriegelijk-mooie zwier een bittere sociale klacht en aanklacht uitzucht.
Of moeten we deze passus slechts als een koele zakelijke vaststelling van een lijdzaam
te aanvaarden toestand beschouwen? Hij schrijft: ‘Dye handen ende die voeten moe
// ten beslauen ende winnen / daer tlichaem gheheel by leuen moet. Also ooc die
lantlieden moeten bi haer labuer tgeheel lichaem der gemeenten onderhouden’”.
Dat klinkt ten anderen als een langgerekte echo van wat hij reeds vroeger in zijn stuk
over de sociale en economische betekenis van het hard labeur van de boer zegde,
toen hij stelde: ‘...Den landtman dye moet neerstelijc beslauen daert al bi leeft...”*.

We komen hierop terug!
%

(339 Rhetorica... Fol. [Hiij"°]. Cfr. over Jan van Mussem en de dronkenschap p. 29-31 van de
bijdrage ‘De Status van Jan van Mussem en zijn Rhetorica’ in: Verslagen en Mededelingen
van de Kon. Acad. v. Ndl. Taal- en Letterkunde. Jg. 1976.

(40) Rhetorica... Fol. Hiij. Cft. p. 60-62 van de bijdrage ‘Taalbeheersing. Jan van Mussem en
zijn Rhetorica’ in: Verslagen en Mededelingen van de Kon. Acad. v. Ndl. Taal- en Letterkunde.
Jg. 1976.

(41)  Rhetorica... Fol. [Jij*°] - Fol. Jiij.
(42) Rhetorica... Fol. [Gvij].
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Over duin en polder en de moeren bracht de zilte wind hem de adem van de zee, die
nu eens haast roerloos stil, dan weer beukend en bulderend, zegen en tevens zorg
was voor wie van haar en op haar leven moest; ze was tevens een onberekenbare
mysterieuze gevaarlijke macht. En met 't vissers- en scheepsvolk moet hij ook contact
gehad hebben; zelfs meer, daar was ogenschijnlijk een binding gegroeid tussen hem
en de ‘ruyde scippers’ zoals hij ze noemde™”’; hun werk- en leefmilieu en hun
taalgebruik hebben sporen in zijn schriftuur nagelaten.

Ik wees reeds elders op deze relatie en gaf er een staal van. Er zijn er echter nog
andere voor te leggen. Zo schrijft hij b.v.: ‘Een nyeu schip es beter te betrauwene
dan een oudt / mer also niet een nyeuwe vrientschap’*”. Dit is, naar hij voorhoudt,
¢én van de ‘comparatien [ende] gelijckenessen’ die, volgens hem, ‘als onghelijc’ te
gebruiken zijn.

En hier raken wij een ander aspect van de natuur aan dat Jan van Mussem niet
vreemd kon zijn: de zee en meteen de zeevaart.

Was de zee in de Middeleeuwen een oord van verschrikking - Chaucer noemde
haar de ‘large see’, ook de ‘depe’ of ‘salte see’, tweemaal echter was ze voor hem
ook de ‘wilde see’® - in de XVIde eeuw - de eeuw van de grote vaarten - was ze
meer dan ooit een angstaanjagend element. Voor Shakespeare zelf was zij nog de
verpersoonlijking van de hoogste wreedaardigheid als we mogen afgaan op de uitroep
van afgrijzen van Lodovico in het slotwoord van Othello aan 't adres van lago: ‘O
Spartan dog, more fell than anguish, hunger, or the sea’*.

In deze alles doorpriemende korte kreet ‘sea’ - de climax van die opeenstapeling
van vervloekingen - riep hij zijn afschuw en afgrijzen uit voor de onmenselijke
wreedheid die hij in de standaarddrager van de Moor meende ontdekt te hebben.

Het is gedeeltelijk in deze geest - gedeeltelijk, wijl nog andere factoren, nl. de
geografische of ruimtelijke, zo men wil, of zelfs stilistische, hier eveneens een rol
kunnen spelen - dat we een passus uit zijn Rhetorica, waarin Jan van Mussem Erasmus
heeft nageschreven, zien en horen moeten. Jan van Mussem schrijft: ‘Wy sien nv
hoe der

(43)  Rhetorica... Fol. [Gviij*°].

(44) Rhetorica... Fol. Jiij.

(45) In ‘The Legend of Good Women’ § 2163: ‘And in an yle, amyd the wilde see’; cfr. ook ‘The
Man of Law's Tale’ § 505/506: ‘She dryveth forth into oure occian // Thurghout oure wilde
see...’.

(46) Othello. Act. V. 361-362.
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menschen leuen seer cort es / datter veel versleghen zijn inden strijdt / noch meer
duer onmanierlijcke gulsicheyt haer leuen vercorten / vele steruern vander peste ende
haestighe doot / dander verdrincken in die zee’”. In de De Conscribendis Epistolis
van D. Erasmus leest men: ‘Videmus quantum morborum agmen, quot casuum
discrimina noctes diesque hominum paucitati insidientur. Quot pestis absumit, quot
absorbet mare, quot Mauors abripit. Taceo enim de quotidianis mortibus’*.

Wat hier vooral belangwekkend is, dat zijn de slotaccoorden. Bij Erasmus was
dat: ‘Hoevelen heeft er de pest weggenomen! Hoevelen heeft er de zee verzwolgen!
Hoevelen heeft er de oorlog hier weggerukt!’. Jan van Mussem daarentegen: ‘...vele
steruen vander peste ende haestighe doot / dander verdrincken in die zee’.

Veelzeggend is m.i. dat Jan van Mussem bij het laten uitluiden van zijn zin de
oorspronkelijke ordening van Erasmus niet eerbiedigt: de laatste bons van de
noodklok, en die dan ook 't langst nazindert en alle lillende hartevezels trillen doet,
is niet, zoals bij Erasmus de klepelslag die de moordende oorlog oproept - ‘quot
Mauors abripit!” - maar wel de angstaanjagende klap: ‘dander verdrincken in die
zee’. Het beeld van een greep van de dood die zijn streekgenoten meer dan andere
moest doen 1jzen!

Is het niet de herinnering aan de talrijke tragedies waarvan hij hoorde, die hem
bewoog als voorbeeld van een al te ver gezochte ‘argumentatie’ een ‘exempel’ voor
te leggen dat hij als volgt formuleerde: ‘Ach hadde die man noyt gheboren gheweest
/ die den boom gheplant heeft / daer af het schip ghemaect was / daer mijn vader
ongheluckelijck mede ter zee gheuaren heeft / ende es verdroncken™®.

Een aanknopingspunt voor dit voorbeeld vindt men in de De Inventione™ en
eveneens in de Ad Herennium®" en zelfs, wat het eerste lid er van betreft, in de De
Institutione oratoria®®. Inderdaad in deze drie handleidingen werden fragmenten
ingebed van de weeklacht van de voedster van Medea, zoals die opklinkt uit de
proloog tot de Medea exul van Ennius. Opmerkenswaard is echter dat in de

(47)  Rhetorica... Fol. [Di*].

(48) Cfr. D. Erasmus: Opera omnia... 1.2 (Amsterdam, 1971), p. 426.
(49)  Rhetorica... Fol. [Jiij*°].

(50) Cicero: De Inven... .XLIX.91.

(51) Ad Herennium... 11.XX11.34.

(52) Quintilianus... V.X.83-84.
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verzen die in deze drie vernoemde werken geciteerd worden geen sprake is van, noch
enige allusie gemaakt wordt op een drenkeling. W¢l echter bij Jan van Mussem, die
om het geval nog pathetischer te maken het voorbeeld omgebouwd heeft tot een

weeklacht van een dochter of zoon over een in zee verdronken vader®™.

Opmerkenswaard is ook dat wanneer hij een voorbeeld geeft van ‘in maniere van
raetselen’ te spreken - en hij geeft slechts één enkel ‘exempel’ - hij het beeld aan de
wereld van de vissers ontleent en schrijft: ‘Men spreect somtijts bedectelijcke in
maniere van raetselen. Exempel. Als den gast int huys coemt den weert blijft geuangen
/ en thuys loopter veynsteren wt / dat es / als tnet int water coemt den visch blijft
gheuangen / ende twater loopt duer tgaren. erc.”™”.

Dit is andermaal een ‘exempel’ dat, ogenschijnlijk althans, van eigen vinding is;
ik bedoel hiermee, dat aan zijn gewone latijnse zegslie niet ontleend werd. Inderdaad,
noch Cicero in zijn De Inventione, noch Quintilianus, noch de auteur van de Ad
Herennium levert enig aanknopingspunt voor dit voorbeeld. In de latere handboeken
echter, nl. deze van een Diomedes® en van een Charisius®”, komen wél voorbeelden
van echte raadsels voor waarbij ‘water’ betrokken is. In dit bepaald geval bieden zij
echter evenmin een houvast aan om tot een athankelijkheid van, of zelfs maar om
tot een contact tussen het werk van de zestiende-eeuwer Jan van Mussem en de
geschriften van deze post-classieke grammatici te laten besluiten. Want hoeveel en
welke

(53) Ineen vorige bijdrage kwam dit geval reeds ter sprake. Cfr. p. 19-20 in Verslagen en
Mededelingen van de Koninklijke Academie voor Nederlandse Taal- en Letterkunde. Jg.
1976.

(54) ' Rhetorica... Fol. [Hiij"°].

(55) Diomedes: Artis grammaticae libri I11... Ex recensione Henrici Keilii. Hildesheim, Olms,
1961. (Grammatici latini. Ex recensione H. Keilii. Vol. I). Cfr. p. 462 zijn voorbeelden in
verband met het ‘Aenigma’: ‘...mater me genuit, eadem mox gignitur ex me; cum significet
ex aqua glaciem concrescere et rursus in aquam resolvi: item ut: “ex mare concertum in creta
ligneo in campo, ubi caro humana ossibus ludebat”; cum significare vult salem in salino
fictili fuisse, quod super mensam esset, in qua manus talos iactabat’.

(56) Flavius Sosipater Charisius: Artis grammaticae libri V... Ex recensione Henrici Keilii.
Hildesheim, Olms, 1961. (Grammatici latini. Ex recensione H. Keilii. Vol. I). Cfr. p. 276.
Op een kleine variante na geeft Charisius hetzelfde voorbeeld als het eerste dat Diomedes
voorlegde.

Verslagen en mededelingen van de Koninklijke Academie voor Nederlandse taal- en letterkunde (nieuwe reeks). Jaargang 1978



15

voorbeelden van raadsels leggen deze schrijvers voor? Charisius één: over het
veranderen van water in ijs; Diomedes had dit reeds als eerste, en gaf een tweede
over het winnen van zout uit de zee. Deze ‘exempelen’ verschillen grondig van het
m.i. typische voorbeeld van Jan van Mussem; het enige verband is te vinden in het
feit dat ze alle met ‘water’ te maken hebben, en dat het tweede ‘exempel’ van een
Diomedes, evenals dit van Jan van Mussem, ook betrekking heeft op de zee.

Hoe plaatsgebonden het werk van Jan van Mussem - dat in de landstaal gesteld
werd - in wezen is, wordt nog scherper aangevoeld wanneer men het latijns stuk van
de Bruggeling Petrus Pontanus, nl. diens Liber figurarum, naast de Rhetorica van
zijn tijd-, taal- en streekgenoot legt. Petrus Pontanus heeft het ook over het raadsel,
en geeft eveneens een voorbeeld waarin het wel over water en sneeuw gaat, doch
niet over de zee noch over de visvangst®”. Zou bij het gebruik van de eigen volkstaal
de binding met eigen streek en eigen mensen niet natuurlijker en spontaner in een
geschrift van een schrijver werken en zich onthullen, dan wanneer de auteur een hem
vreemde spraak hanteert die hij daarenboven verkiest om een internationaal en meteen
zeer heterogeen publiek te bereiken en ter wille te zijn? Daarmede wordt niet
gesuggereerd dat door het aanwenden door een auteur van een hem vreemde taal,
voor dewelke terecht of ten onrechte een universeel karakter wordt opgeé€ist, de
schriftuur van zijn stuk uiteraard volledig gespeend zou, moet of zelfs kan zijn van
alle tekens van gebondenheid met het eigene van het leven en leefmilieu - zoals men
dat nu zeggen zou - van de schrijver! Een zekere bepaalde beinvloeding van de
gekozen taal op de natuurlijke binding auteur-°stijl’ (in de ruimste zin genomen) is
echter m.i. onloochenbaar, en ik meen te mogen voorhouden dat Jan van Mussems
Rhetorica ook hier in dit verband in zekere mate bruikbaar bewijsmateriaal ter zake
oplevert.

Jan van Mussem kende niet alleen de kuststreek en ‘Wormhout in Westulaenderen’
waar hij ‘residerende’ was®”, hij moet gereisd hebben. Van een verplaatsing naar
Ieper hebben we alleszins archiva-

(57) Petrus Pontanus: Liber figurarum... Parhisiis, 1521. Cfr. Fol. XI: ‘Item quinam vere dicat /
mater me genuit / eadem mox gignitur ex me. Responde est nix: quae ex aqua generatur &
statim in aquam resoluitur’.

(58) Rhetorica... Cfr. het titelblad van de uitgave van 1553.
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lische bewijzen®. Heeft hij een universiteitsstad aangedaan? Leuven? Parijs? Wie

zal het zeggen? Allusies op het Brabantse Leuven noch op Parijs zelf komen in zijn
Rhetorica voor!

In elk geval ik meen te mogen vermoeden dat hij wel af en toe op de baan geweest
is en meteen geleerd heeft een betrouwbaar stelsel van efficiénte wegindeling en
wegwijzing te waarderen. Wanneer hij b.v. handelt over de ‘divisio’ van een betoog
of verhaal - over wat Cicero de ‘partitio’ noemt - dan heeft Jan van Mussem het op
een bepaald ogenblik over de ‘enumeratio’ of over de ‘maniere van diuisien die
geschiedt / als wij exponeren oft declareren bi ghetale / van hoe vele en wat saken
wij spreken sullen / ...”*.

Tot hier volgt hij lijdzaam zijn gids, nl. Cicero™’. Dan wil Jan van Mussem
vermoedelijk op eigen hout het nut en de aantrekkelijkheid van deze techniek
illustreren door te wijzen op het feit dat het rationeel planten van wegpalen en
wegwijzers de triestige eentonigheid van de reis helpt milderen en de vreugde van
het trekken langs Gods wegen verhoogt. De redenaar of verteller, betoogt hij, moet
ook deze techniek toepassen: ‘op dat die audituers vast moghen inden sin hebben
tghene dat wij segghen / ende ooc beseffen wanneer wij vulseyt sullen hebben / dat
hem lieden ooc bi dien ons segghen min verdrieten ende verlanghen mach. Ghelijck
eenen wech / die bi sekeren distantien / ghedeelt ende gheteekent es / den reysers
behaghelijcker ende min verdrietelijck wordt’ . Dat is toch geen blote
boekenwijsheid, maar denkelijk neerslag van eigen ervaring!

Opvallend is echter dat ‘Ghendt’ en ‘Brugghe’® de enige namen van steden in
Zuid en Noord zijn die in zijn werk opduiken; ‘dye van Ghendt’ en ‘die van
Brugghe’* meent hij tot in hun hart en nieren te kennen. De ‘Brugghelingen’ noemt
hij” ‘wtwendich’, d.i. uitbundig, extravert zouden wij nu zeggen, ‘delicaet’, d.i. vol
tederheid en zachtmoedigheid®” en ‘somtijts meer dan liberael’, d.i. bijzonder

(61)

(59) Cfr. o.a. de bijdrage: ‘Jan van Mussem. I'. P. 294 in: Verslagen en Mededelingen [van de]
Kon. Via. Academie voor Taal- en Letterkunde. 1952.

(60)  Rhetorica... Fol. [Ci*°].
(61) Cicero: De Inven... . XX11.31.

(62)  Rhetorica... Fol. [Ci*°].

(63)  Rhetorica... Fol. [Bvij*].
(64) Rhetorica... Fol. [Iv].

(65) ' Rhetorica... Fol. [Ivij*°].
(66) In zijn ‘Vocabularius’ krijgt ‘delicaet’ als zuiver nederlandse equivavalenten: ‘sochte /
teedere’. Cfr. Rhetorica... Fol. [Kviij].
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vrijgevig en mild®”. ‘Dye Ghentenaers’ daarentegen zijn in zijn ogen ‘gesparich /
niet so wtwendich’®. Denkelijk droeg hij de Gentenaar niet in zijn hart, want hij
bedenkt hem daarenboven met de spotnaam: ‘dien mostaerteetere’ !

Uiteraard had Jan van Mussem denkelijk contact met Frankrijk, of althans met
Fransen. Wat er ook van zij, hij moet aangevoeld hebben dat allusies op Frankrijk,
de Fransen en hun taal bij zijn publiek een zekere weerklank zouden gevonden
hebben. Vandaar, meen ik, de herhaalde toespelingen op zijn naaste zuiderburen.

In de uiteenzetting van zijn ideeé€n over één van de fouten die een redenaar in een
geding ten opzichte van een rechter of ten overstaan van zijn omgeving begaan kan,
nl. een persoon in zijn gevoelens t.o.v. iets of iemand te kwetsen, schrijft Jan van
Mussem: ‘...alsmen segt tgene dat den tugen offenderen mach. Exempel. Dat wij
accuseren wilden den // ghenen die de Jugen seer lief ende weerdt hebben. Of dat ic
in vrancrijcke wesende / die franchoysen misprijsen soude’”.

Is dit verspringen van ‘wij’, in 't eerste en algemeen gestelde voorbeeld op ‘ic’ in
het tweede exempel louter toevallig? Of is dit een stilistisch middel door hem gebruikt
om de relatie schrijver [1 lezer plots scherp te laten aanvoelen? M.a.w. om zijn lezer
(of toehoorder) er aan te herinneren dat achter dit spel van letters en regels, van
klanken en stiltes, van verwoorde ideeén en gevoelens en van al wat daardoor in hem
opgeroepen wordt, ook een ‘mens’ leeft; een mens zoals hij; een iemand, een ‘ik’
met zijn eigen doodgewone doening.

Of is deze schijnbaar zo spontaan opwellende formulering een aanduiding dat ze
kan aangezien worden als een haast onbewuste getuigenis betreffende een vaak
voorkomende of zelfs doodgewone ervaring in zijn leven - ik bedoel: zijn reizen of
verblijven op frans gebied?

Daarenboven blijkt dit tweede ‘exempel’ best te passen bij zijn mening over een
bijzondere trek die hij in 't karakter van de Fransen meent te kunnen onderkennen,
nl. hun hovaardigheid en lichtgeraaktheid.

(67) ' 1n dezelfde ‘Vocabularius® wordt ‘liberael’ als ‘milde’ verklaard. Cfr. Rhetorica... Fol. [Lv'].
(68) ' Rhetorica... Fol. [Ivij*°].

(69)  Rhetorica... Fol. [Hij*"].

(70)  Rhetorica... Fol. Jiiij - [Jiiij*°].
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Zelfs meer; heeft hij het over de verschillende volkskarakters dan wijst hij op wat in
de volksmond o.m. ook over de Fransen leefde: ‘...also segtmen den duytsch es vroom
/ den Spaengiaert stout / den Fransoys houerdich...”"".

Hij moet ook op een publiek gerekend hebben dat Frans verstond, of dat althans
enkele franse woorden kende. Hoe zou hij anders in zijn Rhetorica een voorbeeld,
dat denkelijk van eigen vinding is, hebben durven inschakelen wanneer hij een geval
van woordgebruik dat tegen de ‘usus’ ingaat tracht te verduidelijken? Inderdaad om
de flauwe geestigheid, die in dit voorbeeld vervat zit, te begrijpen wordt de kennis
van het franse woord ‘pain’ verondersteld. Zijn stelling en voorbeeld luiden als volgt:
‘Item tes vitieux alsmen meer op eenen name of woort staen wil / dan op de sake
dye by den woorde beteekent wort. Exempel. Een gheselle swoer dat hi drie maenden
in Vrancrijc ghewoont hadde / daer hi ende alle tvolc binnen dien tijt gheen broodt
en aten / als hy begrepen werdt van anderen / die dochten dat niet warachtich wesen
en mochte / hy seyde dat hi niet qualijc geswooren en hadde / want si hadden daer
al pain gheeten’”.

In hoeverre zijn karakterisering van andere volkeren 't resultaat is van persoonlijke
contacten of slechts de weergave van gangbare opvattingen van toen is moeilijk uit
te maken. Hij blijkt alleszins te menen dat de Duitsers moedig zijn, de Spanjaarden
vermetel, en de Fransman, zoals reeds vermeld, hovaardig en lichtgeraakt. De
‘Inghelsman’ is volgens hem ‘bedect’, en dit in tegenstelling met ‘den Vlaminck’

die in zijn ogen ‘ongheueynst’ is””.

Romeinse politieke instellingen en systemen worden door de band door Jan van
Mussem in het eigentijds staatkundig bestel getransponeerd en hun benamingen in
min of meer gelijkwaardige ‘nederlandse’ termen, die toen blijkbaar gangbaar waren,
omgezet; ofwel worden ze - gedeeltelijk althans - van het politieke naar het sociale
of economische vlak verschoven, zoals b.v. zijn toespelingen op het standenstelsel.

(71)  Rhetorica... Fol. Hiij.
(72)  Rhetorica... Fol. [Jvj].
(73)  Rhetorica... Fol. Hiij.
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Wat het publiekrechtelijk aspect van sommige uiteenzettingen van Jan van Mussem
betreft is hier allicht een nog goedgevleesde kluif voor een deskundige weggelegd.
Zo zijn er b.v. de begrippen ‘patria’ en ‘natio’ die Jan van Mussem op zijn manier
aan zijn zestiende-eeuws publiek tracht bij te brengen, en dit aan de hand van de
meesters bij wie hij gewoonlijk in de leer ging. Deze initiatie gebeurt in het raam
van zijn betoog over de verplichting die op elk woordkunstenaar rust, om o.m. de
verschillende karakteristieken van de persoonlijkheid van een personage te
achterhalen, te doorgronden, te doorlichten en te beschrijven. Twee wezenlijke
componenten van de eigenheid van een persoon die de redenaar of woordkunstenaar
in 't algemeen onderzoeken zal, zijn: nummer één: zijn ‘patria’ en nummer twee: zijn
‘natio’.

Wat het eerste betreft blijkt zijn opvatting deze van Cicero”™ en tevens deze van
Quintilianus™ te benaderen; de formulering van Jan van Mussem ligt zelfs zeer dicht
bij deze van Quintilianus”™.

Door ‘patria’ wordt z.i. eerst en vooral de eigen geboorteplaats bedoeld; Cicero
haalt in dit verband voorbeelden uit de Griekse wereld aan: hij heeft het over ‘patria,
Atheniensis an Lacedaemonius’; Quintilianus daarentegen vernoemt geen enkele
naam van een stad of staat of een afleiding ervan; hij gebruikt het ogenschijnlijk
ietwat dubbelzinnige ‘civitates’.

Men zou kunnen vermoeden dat de omzetting van ‘patria’ in de eerste helft van
de zestiende eeuw voor Jan van Mussem weinig moeilijkheden zou opleveren, gelet
op de toen toch nog belangrijke politieke zelfstandigheid van verschillende grote
steden in de Nederlanden. En inderdaad bij de behandeling van de notie ‘patria’
schrijft hij in dezelfde zin als een Cicero schreef - die het ook had, niet over Grieken
en Romeinen, doch over ‘Atheneérs’ en ‘Lacedaemoniérs’ - en dienvolgens,
formuleerde hij het voorschrift dat men moest nagaan: ‘Van wat steden oft plaetsen
/ want die steden hebben ooc huer sonderlinghe maniere ende opinien. Als die
Brugghelingen / wtwendich / delicaet / somtijts meer dan liberael. Dye Ghentenaers
gesparich / niet so wtwen-

(74) Cicero: De Inven... 1.XX1v.35. ‘Atque hominum genus... consideratur... in natione, patria...
Natione, Graius an barbarus; patria, Atheniensis an Lacedacmonius’.

(75) Quintilianus... V.X.25: ‘patria, quia similiter etiam civitatum leges, instituta, opiniones habent
differentiam...’.

(76) Cfr. ‘opiniones’ [] ‘opinien’.
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dich. etc. Die noortlanders ruyde ouerdadich. Dye zuytlanders contrarie / reyn /
schalck / ghesparich>””.

Ik geef de paragraaf in zijn geheel omwille van het gif in het staartje, dat een
bedwelmende wolk van raadselachtigheid laat opwalmen. Inderdaad, de lezer stoot
plots op iets meer dan de vermoedelijk door Cicero geinspireerde voorbeelden -
‘Brugghelingen... Ghentenaers’ t.0.v. ‘Atheniensis an Lacedaemonius’. Hij wordt al
opeens geplaatst voor twee andere groepsnamen, nl. ‘noortlanders’ en ‘zuytlanders’.
Uit deze schijnbaar eigengereide voorbeelden zou men kunnen afleiden dat ‘patria’
door Jan van Mussem opgevat werd in de zin, niet alleen van ‘geboortestad, of
-plaats’, doch ook in de betekenis van streek of staat. En hierin benadert zijn opvatting
dan weer deze van Quintilianus die de term ‘civitas’ in verband met “patria’ gebruikte.
Wij moeten vooralsnog betreuren dat een volledige en juiste omschrijving van de
termen ‘noortlanders’ en ‘zuytlanders’ ook thans nog niet te geven valt; geen enkel
woordenboek dat ik raadplegen kon geeft hier uitkomst.

Het begrip ‘natio’ - ‘nationaliteit, ras, volk’ - primeerde echter bij Jan van Mussem
zoals dit zwaarder doorwoog bij een Cicero en een Quintilianus.

Cicero citeerde in dit verband als voorbeeld ‘Graius an barbarus
had het over ‘barbarus, Romanus, Graecus’"”.

Jan van Mussem wees, naar hun voorbeeld, op de noodzakelijkheid ook na te gaan
van welke nationaliteit de betrokken personages waren, tot welk volk®” ze behoorden,
nl. ‘Van wat natien van volcke / Italien / duytsch / Spaengiaert / Franchoys / want
elcke natie heeft huer maniere van doene: seer diuersch en dicwils gheheel contrarie
van andere’®".

Het voorstaan van deze opvattingen over de verscheidenheid van volkeren is ten
anderen zo maar geen los naschrijven van wat boekenwijsheid uit classieke schrijvers;
Jan van Mussem die toch af en toe op de baan moet geweest zijn wijst elders in zijn
werk eveneens op deze verschillen in volkskarakter en alludeert hierbij op de
opvattingen van

"™ en Quintilianus

(7T) " Rhetorica... Fol. [Ivij*°].

(78) Cicero: De Inven... 1.XX1v.35. Cftr. supra.

(79) Quintilianus... V.x.24. Cfr. supra.

(80) Inzijn bijlage, nl. ‘Vocabularius’ geeft Jan van Mussem als equivalent van het woord ‘natie’:

‘een gheslachte oft manieren van volcke’. Cfr. Rhetorica... Fol. [Lvj], s.v° ‘Natie’.
(81)  Rhetorica... Fol. [Ivi*].
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tijd- en taalgenoten over de eigenheid van de verschillende ‘naties’. Ter illustratie
van zijn uiteenzetting over de ‘synecdoche’ schrijft hij: ‘also segtmen den duytsch
es vroom / den Spaengiaert stout / den Fransoys houerdich den Inghelsman bedect /
den Vlaminck ongheueynst...®”.

*

In zijn uiteenzetting over de indeling van de burgers in klassen of groepen grijpt Jan
van Mussem met vaste hand in zijn steuntekst in.

Zuiver politieke romeinse systemen en instellingen worden door hem, zoals reeds
gezegd, gedeeltelijk op het sociaal en economisch plan verschoven. Een rechtstreekse
transpositie in de zestiende-eeuwse staatkundige toestanden was ten anderen
onmogelijk. Eén voorbeeld: de drie trappen van de politieke pyramide: ‘senatus’,
‘magistratus’ en ‘populus’, die Jan van Mussem in een voorbeeld in de Ad
Herennium™ vond, past hij aan de toenmalige sociale werkelijkheid aan. Deze
politieke indeling van de romeinse theoreticus wordt inderdaad door hem
geinterpreteerd in de zin van het stelsel van de toenmalige maatschappelijke standen.
Hij vermeldt deze drie sociale lagen en wijst op hun plichten, terwijl de Ad Herennium,
waarin het aanknopingspunt voor zijn ‘exempel’ ligt, het volgende voorhield: ‘Senatus
est officium consilio civitatem iuvare; magistratus est officium opera et diligentia
consequi senatus voluntatem; populi est officium res optimas et homines idoneos
maxime suis sententiis deligere et probare’. Dit is: ‘De functie van de senaat bestaat
in het verstrekken van hulp aan de staat, en dit door raad; deze van de magistraat in
het uitvoeren van de wilsbesluiten van de senaat, en dit met bekwame spoed en met
inzet van al zijn krachten; de functie van de burgerschap ligt er in de beste maatregelen
en de best geschikte mannen te kiezen en te steunen’.

Er bestaat m.i. geen twijfel dat Jan van Mussem deze tekst heeft afgetapt, doch de
quintessence van wat hij in drie fiolen opving werd door hem gefilterd en gekleurd,
en dat werd dan: ‘Die edelen moeten tlant regieren ende beschermen. Die geleerde
moeten wijsheyt scaffen ende andere leeren. Den landtman dye moet neerstelijc
beslauen daert al bi leeft™®”.

(82) Rhetorica... Fol. Hiij.
(83) Ad Herennium... IVXXX1V.47.
(84) Rhetorica... Fol. [Gvij].
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Aan de privilegies van de adel in het middeleeuws staatkundig en maatschappelijk
bestel tornt hij niet; de edelen zijn er om te regeren. De tweede stand is echter volgens
hem de stand der geleerden, en niet de leden van de seculiere of reguliere clerus.
Denkt hij hierbij zonder meer aan een gelijkstelling van ‘clerus’ en geleerden? of
impliceert deze terminologie een nuancering en een onderscheid die de humanistisch
gevormde Jan van Mussem meent te moeten invoeren, en waardoor hij, die zelf
priester is, zich distanciéren wil van zijn collega's in het ambt die, qua opleiding en
opvoeding, belangstelling en activiteiten, niet zouden passen in het vernieuwd
intellectueel klimaat van het humanisme dat toen bij ons zijn eerste bloei kende? De
derde stand - deze van de ‘landtman’ - staat in voor de voorziening in 't onderhoud
van alle leden van de maatschappij. Hard en zwaar labeur is zijn aandeel en lot.
Opvallend is echter dat, wanneer zelfs niet de minste allusie - hoe zwak en hoe
voorzichtig ook - gemaakt wordt op de manier waarop de leden van de hogere standen
zich van hun plichten van staat moeten kwijten, Jan van Mussem ‘den landtman’ er
aan herinnert dat hij ‘neerstelijc’ moet ‘beslauen’. Daarenboven treft het eveneens
dat hij hier in zijn werk, en ietwat verderop nogmaals, wijst op de economisch
belangrijke rol van de boer, daar alle individueel en maatschappelijk leven van zijn
inzet athangt. Bij de bespreking van het ‘exemplum’ als stijlmiddel citeert hij als
eerste voorbeeld hiervan: ‘Dye handen ende die voeten moe // ten beslauen ende
winnen / daer tlichaem gheheel by leuen moet. Also ooc die lantlieden moeten bi
haer labuer tgeheel lichaem der gemeenten onderhouden’®. Hij beklemtoont dus de
volstrekte onmisbaarheid van de bijdrage van wat we de boerenstand zouden kunnen
noemen: ‘daert al bi leeft’* en waardoor ‘tgeheel lichaem der gemeenten”®” in stand
wordt gehouden.

Is dit verwijzen naar het uitzonderlijk belang van de boerenstand een uiting van
fierheid van iemand die uit dit milieu zou gesproten zijn? Of is het een middel om
een gebeurlijke opwelling van verzet om te buigen in een eenvoudig besef van
eigenwaarde? Of is het een zalvend gebaar om het ondergane leed tijdelijk te lenigen
door de niet uitgesproken hoop dat dank en vergelding wellicht eens hun deel zullen
worden? Of is het slechts de nuchtere, zakelijke vaststelling van wat

(85) ' Rhetorica... Fol. [J3j"°] - Jiij. Verkeerdelijk is onderaan de foliéring Giij aangegeven.
(86) Rhetorica... Fol. [Gvij]. Cursivering van mij.
(87) Rhetorica... Fol. Jiij. Cursivering van mij.
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hem als een normale toestand voorkwam? Of is het een echo die in zijn oor was
blijven gonzen van een loflied, nl. het lied ‘Van den Landtman’ en waarin het
tweeregelig refrein een groet is aan ‘De edelen landtman goet // Daert al by leuen
moet’, dezelfde die, ook zoals in Jan van Mussems tekst, ‘moet beslauen’®"?

Een antwoord op deze vragen heb ik niet.

Typisch-romeinse instellingen pasten uiteraard niet in het politiek bestel en
administratief apparaat die Jan van Mussem kende.

Waar in de Ad Herennium gesteld wordt dat ‘haec causa iudicialis fieri non potest,
... sed, quod potest vel ad senatum vel ad consilium venire...”®, d.i. ‘dergelijke zaak
kan niet voor een hof gebracht worden, maar ze kan wel hetzij aan de Senaat hetzij
aan de Raad voorgelegd worden’ daar wordt deze verklaring ‘haec causa... potest
vel ad senatum vel ad consilium venire...” ‘dese cause en dient ter vierschare luttel
oft niet / maer wel voor den raet oft voor den Prince.”™. Meent Quintilianus dat het
nuttig en passend is dat een goed burger ‘de senaat door wijze raad naar de juiste
besluitvorming zou helpen leiden’ (‘regere consiliis senatum)”” dan heeft Jan van
Mussem het eenvoudig over ‘een wet te beradene’®”. Dat ‘populus Romanus’®
geweerd wordt en, in bepaalde gevallen, door de algemene formule ‘tghemeene
weluaren’® vervangen wordt, ligt eveneens in de lijn van zijn gewoon procédé van

aanpassing aan eigen tijd, in de ruime zin van het woord opgevat.
*

(88) 1. ‘LAet ons den landtman louen // Met sanghe ende vruecht // Want hi gaet al te bouen //
Om sijn loyale duecht / Landouwen, sloten steden, // Daghelijcx spijst ende voet // Met sijn
sweetighe leden // Den edelen landtman goet // Daert al by leuen moet //. 2. Hertoghen,
Princen, Grauen // Sullen si zijn ghespijst // den landtman moet beslauen // Thes recht datmen
hem prijst // Als heeren triumpheren // En schaffen huypschen moet // Men siet hem laboreren
// den edelen landtman goet Daert al etc...”. Cfr. Horae Belgicae... Hrsg. v. Hoffmann von
Fallersleben. Pars XI. Hannoverae, 1855. Lied. CCI, p. 310.

(89) Ad Herennium... 11.XVIIL.26.

(90)  Rhetorica... Fol. [Fi*°].

(91) Quintilianus... IL.XVIL.19.

92)  Rhetorica... Fol. [AV"°].

(93) B.v.: Ad Herennium... IV.XXX.41.
(94) B.v.: Rhetorica... Fol. [Gvij].
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Het begrip verwoord in 't latijnse ‘tyrannus’ lijkt hem ook vreemd te zijn: een
‘tyrannus’® wordt een ‘verrader des landts’” of eenvoudigweg ‘verrader’””. Een
moord op een tiran wordt afgezwakt tot een verklikking; een terechtstelling van een
dwingeland tot een verbanning.

Over zestiende-eeuwse rechtsopvattingen, rechtsgeplogenheden en rechtstermen
valt er hier voor een historicus van het recht in onze streken nog wel een en ander
belangwekkend materiaal te zanten. Ik laat dit best aan deskundigen over.

Revelerend wellicht voor de persoonlijkheid van Jan van Mussem is zijn harde
formulering inzake de toepassing van de foltering”. Hij volgt hier waarschijnlijk de
Ad Herennium op de voet™. Er zijn echter een paar afwijkingen. Zo b.v. in verband
met de verwijzing naar de oudheid van de rechterlijke foltering. De Ad Herennium
maakt inderdaad allusie op de ‘majores’, en Jan van Mussem laat de ‘heesscher’ -
de eisende partij - eveneens wijzen op het oeroud en voorvaderlijk karakter van deze
instelling. Hij zal betogen, schrijft Jan van Mussem, ‘dat ons voorsaten als
voorsienighe mannen / hebben wijsselijc geordineert ende gestatueert / ...dat men de
quaetdoenders met tormenten ende pijnen bedwinghen sal te segghene dat si weten’”.

Dit waardeoordeel ‘wijsselijc’ - zelfs al legt Jan van Mussem dit in de mond van
de aanklager - ontbreekt in de Ad Herennium. Daar leest men: ‘A quaestionibus
dicemus cum demonstrabimus maiores veri inveniendi causa tormentis et cruciatu
voluisse quaeri, et summo dolore homines cogi quicquid sciant dicant...”""", of ‘wij
zullen de waarde van de getuigenis die onder foltering wordt gegeven bepleiten
wanneer wij aantonen dat onze voorvaderen gewild hebben dat foltering en pijn-

(95) Cfr. Cicero: De Inven... 11.XLIX.144: ‘Qui tyrannum occiderit, Olympionicarum praemia
capito et quam volet sibi rem a magistratu deposcito et magistratus ei concedito... Alexandrum,
qui apud Pheraeos in Thessalia tyrannidem occuparat, uxor sua, cui Thebe nomen fuit, noctu,
cum simul cubaret, occidit. Haec filium, quem ex tyranno habebat, sibi in praemi loco
deposcit’.

(96)  Rhetorica... Fol. [Fiij"°] - Fiiij: ‘Het gheschiet / een vrauwe wroecht ende openbaert eenen
verrader des landts / nyet anders daer vo // ren begheerende / dan hueren man thuys te
behoudene onghebannen / dye welcke een broeder was vanden verrader’.

(97) Cfr. supra. Rhetorica... Fol. Fiiij.

(98) " 0.a. Rhetorica... Fol. [Ei*°] en Fol. Eij.

(99) Ad Herennium... 11.ViL.10.

(100) Rhetorica... Fol. Eij.
(101)  Ad Herennium... 11.v11.10.

Verslagen en mededelingen van de Koninklijke Academie voor Nederlandse taal- en letterkunde (nieuwe reeks). Jaargang 1978



25

bank zouden ingeschakeld worden om de waarheid te achterhalen en om mannen te
dwingen onder invloed van de scherpste pijn alles te zeggen wat zij gebeurlijk weten
zouden’.

Is dit adverbium een zuiver loos stilistisch ornament dat omwille van de cadans,
zonder acht te slaan op de zware implicaties er van, werd ingeschakeld? Weinig
waarschijnlijk bij een Jan van Mussem die - hoe scherp gevoelig voor de rhytmische
val van zijn zinnen ook - herhaaldelijk de klemtoon legde op het primordiaal belang
van 't gebruik van het juiste woord, en die zich, in de regel, aan zijn theorie heeft
gehouden.

Of werd dit ‘wijsselijc’ ingelast om de eerbiedwaardigheid van de instelling van
de foltering als dusdanig te verhogen en 't gewicht van de argumenten die de
toepassing ervan kan opleveren zwaarder te laten doorwegen? Of was het de spontane
uiting van de overtuiging van Jan van Mussem zelf die foltering - oordeelkundig
toegepast - als een rationeel verantwoord procédé tot het bereiken van de gezochte
waarheid beschouwde? Wie kan hier het antwoord geven? Of ligt er elders in het
verloop van zijn betoog, waarin Jan van Mussem verder dan zijn romeinse zegsman
gaat, een aanduiding die ons ter beantwoording van die vragen nuttige aanwijzigingen
zou kunnen geven? Inderdaad, hij houdt aldaar voor dat de ‘heesschere’, na allerlei
bewijsmateriaal te hebben aangevoerd, met alle kracht verklaren moet dat de
‘verweerder’ schuldig is en dat deze zijn misdaad ‘ooc wel selue belijden ende kennen
sal / als hi te bancke oft ter torture ghewesen wert / om ter exame te comene. Hier
moet hi [= den heesschere] nv segghen datmen die // quaetdoenders gheensins en
behoorde te sparene / maer datmense by alle weghen ende middelen bedwinghen sal
/ om die waerheydt te kennen’""”., De keiharde taal van de laatste hardvochtige
paragraaf met zijn ‘by alle weghen ende middelen’ vindt geen tegenhanger in de Ad
Herennium"®. In deze handleiding is er wel sprake van ‘tormenta’, van ‘cruciatus’
en zelfs van ‘summus dolor’, maar noch aan de beul noch aan de leden van het hof
wordt volle vrije hand gegeven.

Is dat loslippigheid die in 't vuur van de discussie Jan van Mussem tot gelijkaardige
formuleringen leidt, of is dat zijn koel beredeneerde overtuiging die hem tot het

blootleggen van de kern van zijn eigen opvatting noopt?
%

(102)  Rhetorica... Fol. Ei - [Ei*].
(103)  Ad Herennium... 11.vi1.10.
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Zwakke echo's van late middeleeuwse en zestiende-eeuwse militaire organisatie en
oorlogsvoering kan men eveneens uit sommige van zijn voorbeelden opvangen. Een
passus uit de De Inventione"™ over een romeins veldheer die omsingeld werd, een
doorbraak onmogelijk achtte en ‘arma et impedimenta’ in ruil voor het leven van de
manschappen van zijn leger achterliet, wordt in de versie Jan van Mussem: ‘Een
Capiteyn es van sinen vianden gheassigiert / in een Casteel / so dat hi gheensins
ontulieden mach. Dit siende"* / hi maect contract metten vianden / dat hi ende zijn
ruyters wtgaen sullen haer lijf alleenlijc saluerende / die plaetse abandonnerende /
met al haer wapenen ende ander munitien’"*”,

En al rijden er inderdaad af en toe ‘ruyters’ door zijn werk en al doet hij er
‘crychsknechten’ door marcheren"””, en al heeft hij wellicht nog boogschutters in 't
veld zien trekken""™ hij weet dat de tijd van het vuurwapen is aangebroken. In de
volksmond leeft, zegt hij, de onomatopeia ‘tijf/ taf / touf” die gebruikt wordt wanneer
‘tgheschot afgaet’"”.

Het kan wellicht ver gezocht lijken in sommige passages van de Rhetorica echo's te
menen opvangen van bepaalde binnen- of buitenlandse politieke of militaire
gebeurtenissen. Toch zijn er m.1. een paar punten die in dit verband kunnen aangestipt
worden.

Er is de m.i. onmiskenbare allusie op de toenmalige onrustbarende verdere
opmarche van de Turken in het hart van Europa. Als één van zijn voorbeelden die
hij bij de behandeling van de ‘synecdoche’ ter illustratie van dit stijlmiddel verstrekt,
leest men inderdaad: ‘Den Turck heeft kerstenhede veel afgewonnen™"'”. Het is
volstrekt niet uitgesloten dat hij dit schreef onder de indruk van de verovering van
het overgroot gedeelte van Hongarije door de Turken in 1526. Als

(104) Cicero: De Inven... I1.XX11.72: ‘Quidam imperator, cum ab hostibus circumsederetur neque
effugere ullo modo posset, depectus est cum eis ut arma et impedimenta relinqueret, milites
educeret; itaque fecit; armis et impedimentis amissis praeter spem milites conservavit’.

(105) In de druk: ‘sien de’.

(106) Rhetorica... Fol. Ev.

(107)  Rhetorica... Fol. [Gviij*].

(108)  Rhetorica... Fol. [Ki¥°] waar sprake is van ‘boghen’ als van wapens waarmee lichamelijk
letsel kan toegebracht worden.

(109)  Rhetorica... Fol. [Hij*°].
(110)  Rhetorica... Fol. Hiij.
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priester en als XVIde-eeuws geleerde die de toen gekende wereld als de natuurlijke
invloedssfeer van de christenheid en van de romeinse beschaving beschouwde moet
de aanslag op dit gebied door de Islam hem dubbel diep en pijnlijk getroffen hebben.
Hij moet er blijkbaar van overtuigd geweest zijn dat zijn lezers en toehoorders door
zijn toespeling op deze, ook voor hen toch nog actuele ramp, een passend voorbeeld
van synecdoche voorgelegd kregen dat hen aanspreken moest, en zelfs bijblijven
Zou.

Er is echter meer! Inderdaad intriguerend is m.i. zijn voorbeeld bij de bespreking
van de zgn. gebrekkige definitie. Hierbij zegt hij namelijk: ‘Exempel. Een dief / dat
es een quaet onrechtueerdich mensche. Een ander mach segghen / so es ooc een
roouer / een moorder / een ouerdraghere / een valsch oorcondere / ende veel // meer
andere’""”. Dit is niet helemaal de De Inventione en al evenmin de Ad Herennium,
al zit er iets van deze beide in. ‘Seditiosus est is qui malus atque inutilis civis,” nam
hoc non magis seditiosi, quam ambitiosi, quam calumniatoris, quam alicuius hominis
improbi vim describit’ zegt Cicero in zijn De Inventione"?, d.i. ‘Hij is een
oproermaker die een verdorven en schadelijk burger is, want dit beschrijft het
karakteristieke van een opruier niet scherper dan dit van een over-eerzuchtige of van
een chicaneur, of van enig ander snood personage’. In de A4d Herennium leest men:
‘Quadruplator... capitalis est, est enim inprobus et pestifer civis.” Nam nihilo magis
quadruplatoris quam furis, quam sicarii aut proditoris adtulit definitionem’""”. M.a.w.:
‘Een verklikker.. is de dood schuldig, want hij is een snode en gevaarlijke burger’.
De spreker heeft echter een bepaling gegeven die niet beter een verklikker past dan
een dief, een moordenaar of een verrader’.

De Ad Herennium vertrekt van een ‘verklikker’; Cicero in zijn De Inventione van
een ‘onruststoker’; en al leunt Jan van Mussem, in zijn illustratie van een definitie
die fout is, dichter bij Cicero dan bij de Ad Herennium aan, toch nam hij - zijn eigen
hoofd volgende - een dief, een misdadiger van gemeen recht, als voorbeeld. Hij
schijnt het woord ‘onruststoker’ te willen mijden en de term ‘verklikker’ liefst niet
voorop te plaatsen, m.a.w. in de jaren van beroerten die hij beleefde, zelfs geen allusie
te willen maken op de onrust, vervolging en rebellie in zijn dagen.

(I11)  Rhetorica... Fol. [Jiij*°] - Jiiij.
(112)  Cicero: De Inven... LXLIX.91.
(113) Ad Herennium... I1. XxXV1.41.
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Voorzichtigheid van de kamergeleerde? of afkeer van alles wat de gemoedsrust in
gevaar bracht? of louter toeval?""®.

Ten slotte zou ik nog even willen terugkeren tot een paar passages die meer in 't
bijzonder de instelling van Jan van Mussem in verband met bepaalde sociale en
economische problemen en toestanden van toen belichten en die, meen ik althans,
inzicht kunnen verschaffen in de innige binding die er bestond tussen Jan van Mussem
- de mens en de redekundige en literaire theoreticus - en zijn tijd.

Jan van Mussem - we zagen en hoorden het reeds - maakte toespelingen op het
standenstelsel: edelen, geleerden, boeren waren in zijn ogen de vertegenwoordigers
van deze drie standen.

(114) Men kan zich moeilijk van de indruk ontdoen dat Jan van Mussem angstvallig vermeden
heeft zich met politicke aangelegenheden van eigen land en streek te bemoeien, zelfs daar
waar zijn latijnse steunteksten hem daartoe als 't ware het ideaal uitgangspunt voor leverden.
Leg b.v. Ad Herennium (IV.XVI. 23) naast [Giiij] - Gv naast elkaar.

Inderdaad in de Rhetorica geeft Jan van Mussem ons het verhaal van ‘eenen Prince’ die ‘ons
ouders’ ‘geuangen hebben inde oorloghe’, doch wiens leven gespaard wordt. In feite gaat
dit stuk terug op één van de voorbeelden, waarmede in de Ad Herennium (IV.XV1.23) de
uiteenzetting over de ‘ratiocinatio’ geillustreerd wordt. Ik meen dat het niet verantwoord kan
worden hierin een allusie te zien op de gijzeling van Aartshertog Maximiliaan van Oostenrijk
door de Bruggelingen in 1488, al zou de aanhef van het verhaal van Jan van Mussem kunnen
laten vermoeden dat de auteur het over een bepaald historisch gebeuren heeft, terwijl
anderzijds de eerste zinssnede ter zake in de Ad Herennium er blijkt op te wijzen dat de auteur
het geval in het principieel plan wil zien. Inderdaad, Jan van Mussem schrijft: ‘Ons ouders
hebben wijsselijc ghedaen / als si eenen Prince geuangen hebben inde oorloghe...” (Rhetorica...
Fol. [Giiij]), terwijl in de Ad Herennium het vastleggen van het beginsel van het sparen van
een gevangen vorst van een vijandelijk land als een daad van wijsheid wordt bestempeld.
‘Bene maiores hoc conparaverunt ut neminem regem quem armis cepissent vita privarent’.

De anecdotisch gehouden aanslag van Jan van Mussem is het enige element dat naar een
bepaald historisch feit zou kunnen verwijzen. Dat Jan van Mussem ‘maiores’ vertaalt door
‘ons ouders’ is normaal, zowel als hij ‘rex’ in een ‘Prince’ overzet. De allusie op een
‘oorloghe’ moet ons dubbel schichtig doen staan tegenover een interpretatie van dit stuk als
zijnde een toespeling op 't gebeuren te Brugge in 1488, wijl Maximiliaan niet in een ‘oorlog’
werd gevangen; de oorlog brak pas uit na de vrijlating van de aartshertog.
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In verband met de ‘landtman’ beklemtoonde hij o.m. het uitzonderlijk economisch
belang van diens rol; uit de uitspraak van Jan van Mussem over de ‘boer’ en zijn
hard levenslot kan men eventueel zelfs een zeker mededogend medeleven aanvoelen.
Voor de ‘coopman’ daarentegen - een andere, en soms zelfs beschouwd als de
éérste vertegenwoordiger van de derde stand - blijkt Jan van Mussem weinig
sympathie gevoeld te hebben. Herhaaldelijk wordt de handelaar als een voorbeeld
van hebzucht en gierigheid voorgesteld en als dusdanig schamper gelaakt""”. Klinkt
een dergelijke smalende beoordeling U meer dan eens uit een of andere losse uitspraak
tegen, in sommige bepaalde verhalen - voorbeelden die redekundige of stilistische
uiteenzettingen moeten illustreren - komen ‘cooplie’ in een weinig gunstig licht te
staan. Inderdaad, sommige vertegenwoordigers van de kooplie vertonen daarin
karaktertrekken die hun groep geen eer aandoen, hoe mild-ironisch Jan van Mussem
over bepaalde kenmerken of hebbelijkheden van de koopman ook handelen kan.
Twee verhalen die aan zijn voorbeeldenarsenaal kunnen ontleend worden zijn in
dit opzicht bijzonder sprekend, wanneer we ze naast hun vermoedelijke latijnse
steunteksten leggen. Het eerste is Jan van Mussems ‘Exempel van een Cause oft
questie coniecturael’"'®, waarin hij haast op de voet Cicero in diens uiteenzetting
van een gelijkaardig geval in de De Inventione"'” volgt; het tweede geval is te vinden
in het kader van de behandeling van de stijlmiddelen zelf, nl. in verband met de
‘Demonstratio’""® en leunt vermoedelijk bij de Ad Herennium aan"".
Het eerste is het verhaal van de roofmoord op een ‘coopman’ door de waard in
wiens afspanning deze handelaar, die op weg naar een jaarmarkt was, overnachtte.
Een reiziger - vertelt ons Cicero in zijn versie in de De Inventione - ontmoet op
de baan een koopman die met een goedgespekte geldbeugel op zakenreis is. Na een
praatje sluiten ze vriendschap en besluiten meteen, als twee goeie vrienden de reis
samen voort te zetten. Bij valavond stappen ze in een en dezelfde afspanning af,
nemen samen 't

(115) Cfr. o.a. de bijdrage: ‘De Status van Jan van Mussem en zijn Rhetorica’ in: Verslagen en
Meded. v.d. Kon. Acad. v. Ndl. Taal- en Letterkunde. Jg. 1977. Cfr. aldaar p. 27-29; p. 49-50.

(116)  Rhetorica... Fol. Eijj - Eiiij.

(117) Cicero: De Inven... 11.1v.14.

(118)  Rhetorica... Fol. [Gviij*°] - Hi.

(119) Ad Herennium... IV.LV.68.
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avondmaal en beslissen in dezelfde kamer de nacht door te brengen. In 't holle van
de nacht vermoordt de waard de koopman met de dolk van diens reisgenoot en vriend,
steelt het geld van de handelaar en steekt het bebloede wapen terug in de schede van
de eerste reiziger. Deze wordt 's anderendaags gevangen genomen, van manslag
beticht, doch loochent de moord op zijn gezel, de koopman. Vandaar het probleem
van de rechter: ‘Is deze man schuldig of niet?’. ‘Heeft hij gedood, of niet?’.
‘Occideritne?’.

Dit is het relaas van het geval dat Cicero koel en zakelijk verstrekt. Er is nergens
een spoor te ontdekken van een poging zelfs om sympathie of antipathie voor een
van de twee reizenden - de bleke figuur van de eerste reiziger, naar wie hij als een
‘quidam’ verwijst, noch voor de koopman, ‘proficiscens ad mercatum quidam’, te
verwekken. Van de waard, de ‘copon’, de derde in 't geval, leren we echter wel, doch
dan zijn we al een heel eind in 't verhaal, dat hij een recidivist is.

Greep Jan van Mussem slechts met lichte hand in de ciceroniaanse versie van 't
verloop der feiten in, zijn twee reizigers daarentegen worden, tegen de achtergrond
van hun eigen levensomstandigheden met hun eigen individuele karaktertrekken
uitgebeeld. M.a.w., wordt aan het stramien van het verhaal zelf niets wezenlijks
veranderd, de figuren van de twee hoofdpersonages krijgen in 't stuk van Jan van
Mussem reliéf en kleur die in de versie van Cicero ontbreken. Het beeld van de
koopman wordt op zo'n manier uitgestoken en gekleurd dat de roofmoord op hem
als het ware door hemzelf gedeeltelijk uitgelokt werd. Anderzijds wordt zijn
medereiziger, de kleurloze eerste ‘quidam’ van Cicero, in het verhaal van Jan van
Mussem als een berooid ‘ruiter’ afgeschilderd. Daarenboven is deze in een verward
rechtsgeding betrokken waarin zware financi€le belangen voor hem en zijn ‘kinderen’
op 't spel staan.

Meteen levert Jan van Mussem in dit stuk een staal van zijn kunnen om door korte,
lichte toetsen de wezenlijke trekken van een persoonlijkheid voor U vast te leggen;
daarenboven werpt zijn relaas tevens licht op zijn houding t.o.v. de handelaars, of
althans t.0.v. een bepaalde ‘coopman’.

Inderdaad, zijn ‘coopman’ wordt ten slotte het slachtoffer van zijn eigen
onbezonnenheid en onvoorzichtigheid, van zijn pochhanzerij; in feite van zijn hang
tot gewichtigdoenerij, zijn zucht om door zijn geld ontzag in te boezemen.

En Jan van Mussem brengt ons dit geleidelijk, doch op een meesterlijke wijze bij.
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In Jan van Mussems Rhetorica is het de ‘coopman’ zelf, die rijdend langs de baan,
het initiatief neemt om contact op te nemen met een ‘schamel ruter’, dit in
tegenstelling met wat Cicero ons voorhoudt; het is ook hij die aan een wildvreemde
mededeelt dat hij ‘een groote somme van ghelde’ op zich draagt, terwijl Cicero's
‘coopman’ daarover geen woord tot of aan wie ook lost. Zelfs meer; in hun gesprek
in de Rhetorica van Jan van Mussem, is de koopman verre van terughoudend, en
heeft blijkbaar de ‘schamele ruter’ niets te verbergen. Wie kan het goed praten dat
hij te midden vreemden op de baan en in de afspanning, het woord hoog en luid
voert, zodat wie 't wenste het ook maar alles horen kon; ‘zijn saken claerlijc te kennen
geuende / twelcke ooc van meer personen gehoort heeft gheweest” ™!

Wie zou na dit domme optreden van deze snoever nog sympathie voor deze
koopman en zijn lot kunnen voelen? een kapitaalkrachtige opsnijder, wiens fortuin
daarenboven wellicht nog een reukje heeft!

Maatschappij-critisch bekeken kan derhalve in zekere mate deze bewerking door
Jan van Mussem in haar afwijking van de tekst van Cicero belangwekkend zijn, en
wellicht revelerend voor sommige opvattingen van de kapelaan van Wormhoudt;
literair-technisch gezien - indien hier even op dit aspect van het geval nog even mag
gewezen worden - is dit stukje eveneens interessant.

Inderdaad, in het als een laconisch fait divers neergeschreven relaas van Cicero,
brengt Jan van Mussem van het begin af een zekere spanning in; en hij past hiertoe
een paar knepen toe om in de zaak van deze roofmoord lezer of toehoorder te
misleiden of te verschalken.

Hij schildert de ‘ruter’ af als iemand die men voor een berooide zwerver zou
kunnen nemen. Inderdaad! Wordt deze reiziger vijfmaal als ‘ruter’ vernoemd, dan
wordt hierbij in vier van deze vijf gevallen het epitheton ‘schamel’ gebruikt.
Daarenboven worden de geldzorgen van de ‘schamele ruter’ en de financi€le en
sociale ramp die hem en zijn kinderen bedreigt, omdat hij over geen gereed geld
beschikt om met succes een gerechtelijk geding te voeren, schijnbaar argeloos - maar
met m.1. klare bijbedoeling - door Jan van Mussem vermeld. Dezelfde reiziger wordt
dan eveneens als een bijzonder bezorgde huisvader, die zich met zijn kinderen
onverbreekbaar lotsverbonden voelt, afgeschilderd. En wat zou een vader voor 't
welzijn van zijn kinderen, materieel en sociaal gezien, niet doen?

Dit alles in tegenstelling met het relaas van Cicero.

(120)  Rhetorica... Fol. [Eiij*].
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Van de andere kant wordt dan weer door Jan van Mussem er op gewezen dat de
gesprekken van deze twee reisgenoten over geldzaken, in onverbloemde taal gevoerd,
‘ooc van meer personen gehoort’ konden worden, zodat dan weer de verdenking ook
op anderen als deze ‘ruter’ vallen kon.

Daarenboven is vermeldenswaard meen ik dat de West-Vlaming, in tegenstelling
met een Cicero, zijn personages - hun karakter en hun doening - z6 voorgesteld heeft
dat reeds van de aanvang af een spel en tegenspel van spanning en ontspanning in
de geest van de lezer of toehoorder onvermijdelijk werden, en dat meteen het verhaal
van Jan van Mussem van deze roofmoord door zijn lichte ingreep in de versie van
Cicero - technisch beschouwd - in zijn aanhef althans, rationeler en sterker opgebouwd
werd dan het stuk dat hij denkelijk in de De Inventione vond.

Daar is dan nog een tweede verhaal waarin een ‘coopman’ eveneens een rol speelt”.
Ditmaal lichtte Jan van Mussem het hoofdgegeven vermoedelijk uit de Ad
Herennium"®.

In de latijnse tekst gaat het over de aanslag op 't leven van Tiberius Gracchus door
de leider van een groep politieke fanatici, m.a.w. over een moord met politieke inslag.

Bij Jan van Mussem daarentegen wordt het een hatelijke moord op een niets
vermoedende ‘schermer’. En deze sluipmoord wordt door een ‘coopman’ gepleegd!
Deze handelaar wordt op basis van de beschrijving van de moordenaar in zijn latijns
‘voorschrift’ als een razende afgetekend, ‘sweetende met barnenden ooghen / zijn
hayren zijn opgheresen..."””, wat sterk herinnert aan de Ad Herennium: ‘sudans,
oculis ardentibus, erecto capillo’’*”. Doch Jan van Mussem maakt het nog gruwelijker
door de ‘coopman’ - de moordenaar in dit geval - ‘schumende als eenen beer’ voor

te stellen"*. De latijnse tekst heeft enkel ‘spumans ex ore scelus’**”; van een beer
is er geen

(121) " Rhetorica... Fol. [Gviij*°] - Hi.

(122) Ad Herennium... IV.LV.68.

(123)  Rhetorica... Fol. Hi.

(124) Ad Herennium... IV.LV.68.

(125)  Rhetorica... Fol. Hi.

(126) Ad Herennium... IV.LV.68. ‘At iste, spumans ex ore scelus, ...percutit tempus’.
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sprake. Het inschakelen van dit schijnbaar nietig doch beeldend detail bewijst
andermaal hoe tijdgebonden de stijl van een Jan van Mussem kon zijn. 't Is
voornamelijk van de late Middeleeuwen af, en in de XVIde en XVIlde eeuw dat de
beer in het Westen in boek en plaat in verband gebracht werd met de toorn en het
geweld; hij was het rijdier van de /ra, en werd het attribuut of zinnebeeld van de
toorn of de gewelddadigheid™*”.

Kortom, handelaars blijkt Jan van Mussem geen goed hart toe te dragen.

Is dit de tegenstelling ‘town’ en ‘gown’ die zich hier voordoet? Of moet men deze
verschillende weinig vleiende uitingen van Jan van Mussems stellingname t.o.v. de
handelaar plaatsen naast de verschuiving die hij invoert in de volgorde waarin
Quintilianus verschillende beroepen rangschikt? Wanneer de auteur van de Institutio
de zakenman, de ‘negotiator’, onmiddellijk plaatst na de jurist, de ‘forensis’**", laat
Jan van Mussem zijn ‘coopman’ nog een trede lager op deze ladder zakken, en geeft
zelfs de ‘schipper’ voorrang op hem, waar hij schrijft: Houdt rekening ‘Van eenighen
affairen daer den mensche sinen sin meest op stellende es. Als een landman / een
Juriste / een Schippere / een Coopman / een oorloochs man / een medicijn™"*”.

(127) In ‘Le Chateau de Labour’, een druk van 1499 door Simon Vostre uitgegeven, komt een
voorstelling van de Psychomachie voor: de deugden berijden strijdrossen, de ondeugden
allerlei soorten dieren. Vermeldenswaard is dat de “Toorn’ een beer berijdt. Cfr. p. 561-562
in Prof. Dr. J.J.M. Timmers: Symboliek en Iconographie der Christelijke Kunst.
Roermond-Maaseik, 1947. Cfr. ook o.c. 567 waar de auteur verwijst naar een plaat van
Cesare Ripa (Iconologie; 2e helft 17e eeuw) met de afbeelding van de 7 hoofdzonden en met
de vermelding: ‘De Toorn draagt een wapenrusting. Op haar helm is een vuurspuwende
berekop aangebracht’ en op p. 569 is er sprake van de beer als rijdier van de Toorn (Ira).
Ten anderen op p. 759 is er nog de vermelding: ‘Later wordt hij (= de beer) het attribuut van
de Ira, de toorn’. Cft. ook col. 244 in: Lexikon der christlichen Ikonographie, hrsg. v.E.
Kirschbaum. I. Bd. Rom-Freiburg, Herder, 1968.
Vermeldenswaard is echter dat reeds in de XIIde eeuw in het mhd. Alexanderlied van Pr.
Lamprecht van de ‘zornige bére’ (vs. 2795) sprake is. Ik vond deze verwijzing in Heimo
Reinitzer: Zu den Tiervergleichen und zur Interpretation des ‘Moriz von Cralin’ p. 2-3 in:
Germanisch-Romanische Monatsschrift. N.F. Bd. XXVII (1977), die verwees naar de uitgave
van K. Kinzel (Halle/Saale, 1884).

(128) Quintilianus... V.X.27: ‘Studia quoque, nam rusticus, forensis, negotiator, miles, navigator,
medicus aliud atque aliud efficiunt’.

(129)  Rhetorica... Fol. [Iviij*°].
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Wie zal het zeggen?

Ofligt dit wellicht aan de vijandige houding van 't pubiek in 't algemeen tegenover
sommige groothandelaars die in de late Middeleeuwen zich om wille van hun
speculatie in voedingswaren bijzonder hatelijk hadden gemaakt?

In verband met deze overweging kan allicht gewezen worden op het inlassen van
een schijnbaar nietig detail in een bewerking van een passus die, naar ik vermoed,
in 't werk vn Quintilianus te zoeken is"*”.

In dit passage zet Quintilianus uiteen hoe in de op- en uitbouw van een verhaal of
betoog het element ‘tijd’ een belangrijke rol spelen kan. Als voorbeelden van de
tweede van de beide soorten tijdsbepaling die hij onderscheidt geeft hij dan: “‘Hoc
sequens habet et constituta discrimina: - aestate, hieme, noctu, interdiu; et fortuita:
- in pestilentia, in bello, in convivio’.

Vrij vertaald zou dat iets geven als volgt: ‘De tweede soort van tijdsbepaling vinden
we in uitdrukkingen die we gebruiken wanneer we wel bepaalde tijdsperiodes
aanduiden, zoals: ‘'s zomers’, ‘'s winters’, ‘'s nachts’, ‘in de dag’, ofwel in
formuleringen die we aanwenden wanneer we spreken over tijdsperiodes die op
toevallige omstandigheden of situaties slaan, zoals b.v. ‘in tijd van pest’, ‘in
oorlogstijd’, ‘tijdens een feestelijke maaltijd’.

Bij Jan van Mussem luidt het laatste gelid: ‘In den somer of inden winter / bi dage
oft bi nachte / in tijde van oorloghe oft van payse / in tijde van pestilentie / van dierte
oft goeden coop’*".

Het uitspinnen van het ‘in bello’ uit de latijnse steuntekst tot “in tijde van oorloghe
oft van payse’ zou eventueel kunnen verklaard worden door zijn reeds vroeger in 't
licht gestelde hang tot antithese"*?, die in dit bijzonder verband hier reeds duidelijk
tot uiting komt in zijn formulering van de vorige twee voorbeelden, nl. ‘in den somer
of inden winter’, ‘bi dage oft bi nachte’ die hij in zijn latijnse tekst vond.

Ook zijn onmiskenbare voorliefde voor symmetrie in de op- en uitbouw van zinnen
en paragrafen kan hem hier er toe geleid hebben

(130)  Quintilianus... V.x.42.

(131)  Rhetorica... Fol. [Kj¥°].

(132) Cfr. o.a. Jan F. Vanderheyden: De Hang van Jan van Mussem tot het concrete, het
antithetische en het pathetische. P. 1-20 in: Verslagen en Mededelingen v.d. Kon. Acad. v.
Ndl. Taal- en Letterkunde. 1976.
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om in dit voorbeeld een parallelie met de eerste twee ‘exempelen’ te beogen.

Het ‘[in tijde] van dierte oft goeden coop’ - zijn laatste zet in de reeks - kan
eveneens als een ander voorbeeld geduid worden en als een verdere illustratie
aangewezen worden van de schriftuur van een schrijver die tuk is op stilistische
tegenstellingen en symmetrische constructies.

De vraag is echter of men hierin niet eveneens een uiting zien kan van iemand die,
hoe begaan hij ook met geleerdheid en cultuur mocht zijn, ook leven moest, en dit
in een tijd van hollende inflatie zoals deze zich in onze streken ten tijde van Keizer
Karel voordeed.

Kon hij deze wimpel, waarvoor geen aanknopingspunt, geen aanzetstuk, in zijn
latijnse steuntekst te vinden is, niet aangehaakt hebben omdat hij wist dat deze
klapperende vaan de blik van elkeen die niet helemaal wereldvreemd was, vangen
moest?

Ik meen dat in de oren van zijn lezers of toehoorders deze woorden niet als een
holle fraze geklonken kunnen hebben, en dat Jan van Mussem dit wist, want nergens
doet hij als een wereldvreemd man aan.

Is het dan vermetel te vermoeden dat achter deze voor ons schijnbaar loze formule
een gevoel van onzekerheid, dat velen toen moet bekropen hebben, schuilging? En
is er dan bezwaar te veronderstellen dat deze geleerde Jan van Mussem, die zo
enthousiast in de leer van de meesters van de antieke rede- en woordkunst kon opgaan,
nochtans met koel en helder oog zag wat er rond hem omging? En is het fout te
vermoeden dat hij, door 't inschakelen van dit bepaald voorbeeld bij het verstrekken
van een stilistische richtlijn, het bewijs leverde dat hij de eigenlijke economische
toestand, waarover ook de jongeren rechtstreeks of onrechtstreeks iets geleerd of
ervaren hadden, als een aangewezen bron voor bruikbaar illustratiemateriaal in zijn
leerboek beschouwde?

Leven en leren liggen toch nooit ver uit elkaar!

De macht van de grote poortersfamilies moet op hem een diepe indruk gemaakt
hebben, en zeker hun behuizing. Dit blijkt m.i. uit zijn beschrijving van een ‘schoon
en costelijc huys’ dat veeleer aan een als vesting ingericht patriciérshuis dan aan een
burcht van een adelijk geslacht doet denken.

Dat hij, de auteur van een redekundig en literair-technisch handboek,
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zich vermeit in het schetsen van de oprichting van een prachtig en machtig aangelegd
bouwwerk ligt in de aard der dingen. Inderdaad, herhaaldelijk wijst Jan van Mussem
er op dat bij het opbouwen van een literair werk de woordkunstenaar als een
bouwmeester te werk moet gaan, als een ‘constenaer dye een schoon costelijc huys
temmeren wil’"*. Heel uitvoerig betoogt hij dit een eerste maal bij de aanhef van
zijn Rhetorica zelf. Hij zwelgt in de talrijke, zelfs in sommige onverwachte rauwe
bijzonderheden, die de architect bij het plannen en uitvoeren van een bouwwerk op
't oog houden moet.

‘Ten eersten hi voorsiet hem eenen goeden bequamen inganc totten seluen huyse
oft plaetse / daer hijt temmeren wil. Ten anderen hi voorsiet hem van alle zijn materie
/ dienende totter lancheyt / wijde ende hoocheyt vanden huyse. Ten derden hi sal
tselue huys deelen in vauten / zalen / cameren / bouen ende beneden al tot zijnder
ghehande. Ten. iiij. voorsiet hi hem van vromen torren / pilaren / stijlen / poutters
anckeren ooc met deluinghe ende grachten / al tot fortificatie ende vromicheyt van
sinen huyse. Ten vijfsten hi voorsiet oft daer yet es / twelcke den huyse soude moghen
hinderen / als stroomen van watere / rauatie van lande oft fundamente / quade
gecorrumpeerde lucht van heymelicheden oft ander vuylicheyt / hi siet dat selue te
weeren ende wech te doene. Ten sesten ende laetsten hi voorsiet hoe hy sal mogen
zijn huys besluyten met mueren / poorten / dueren ende veynsteren / op dat al wel
besloten ende bewaert si datter binnen es™"**.

En Jan van Mussem komt op deze gelijkschakeling van bouwmeester en
woordkunstenaar andermaal terug wanneer hij op de noodzakelijkheid wijst dat
degelijk uitgelezen en deskundig voorbereid materiaal ‘als steenen, hout/ calc / ender
ander saken hem dienende om zijn huys daer af te maken’"* moet verzameld en
ordelijk gerangschikt worden. Beiden moeten het onbruikbare verwerpen, hun gading
uitzoeken en ter verdere verwerking klaar maken. En deze moet deskundig gebeuren.
Inderdaad, ‘Ghelijc vanden constenaer oft temmerman voorseyt / al est sake dat al
wel geuonden / wel beschict / tbeste wtgelesen / wel gezaecht ende behauwen / ende
oock al wel begrepen ende onthouden es: heeft hi nv een quade maniere van wercken
/ ende quade instrumenten / dat hi die ooc so qualijc handelt / dat elcken verleeden
mach / ende dat hi also alle die goede materie duer zijn quade handelinge be-

(133)  Rhetorica... Fol. [Avj¥°].

(134)  Rhetorica... Fol. [Avj*°].
(135) Rhetorica... Fol. [Avij].
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derft / wie soude sulcken onconstighen constenaer gheerne te wercke stellen?*”.

In deze uitspraken leven geest en beeldentaal van de middeleeuwse en zelfs antieke
rhetorica voort.

De ideale dichter van een Galfridus de Vino Salvo, de XIIIde-eecuwse auteur van
de Poetria Nova, werkt aan de opbouw van zijn stuk zoals iemand die vooraf
mentaliter het plan van een huis ontwerpt en dan pas tot de uitvoering overgaa
Ten anderen zelfs een Quintilianus had reeds in verband met de uitbouw van een
rede het beeld van de ‘artifex’, van de vakman, opgeroepen die orde en samenhang
in de vormloze hoop van het vooraf verzameld bouwmateriaal moest brengen wilde

hij een sterk bouwwerk oprichten"*”.

t(137)

(136)  Rhetorica... Fol. [Bi*°].

(137) Vs. 43: “Si quis habet fundare domum, non currit ad actum / Impetuosa manus: intrinseca
linea cordis / [vs. 45] Praemetitur opus, seriemque sub ordine certo / Interior praescribit
homo, totam figurat / Ante manus cordis quam corporis; et status ejus / Est prius archetypus
quam sensilis. Ipsa poesis / Spectet in hoc speculo quae lex sit danda poetis’. Cft. E. Faral:

Les arts poétiques du XII® et du XIII® siécle. Paris, 1962. P. 198. Men kan dit wellicht lezen
als: ‘Indien iemand de grondvesten van een huis moet leggen, dan gaat zijn onstuimige hand
hierbij niet onmiddellijk en ijlings tot de daad over. In het innigste van zijn geest voorziet
en overlegt hij op voorhand maat en vorm van zijn werk; het is de denkende en voelende
mens die de orde van alle te doorlopen stadia vooraf bepaalt; het is de hand van de geest
veeleer dan deze van het lichaam die alles op voorhand gestalte geeft, zodat het werk eerst
bestaat als een model, neerslag van voorafgaandelijke geestelijke creativiteit, en dan pas als
een tastbaar door mensenhanden gemaakt gewrocht. Het is uit deze leer en spiegel dat de
dichtkunst zelf zou moeten leren welke wet aan de dichters zou moeten opgelegd worden’.
Cfr. ook Ernest Gallo: The Poetria Nova and Its Sources in Early Rhetorical Doctrine. The
Hague, Mouton, 1971.

(138) Quintilianus... VIL. Prooem. 1: ‘Sed ut opera exstruentibus satis non est saxa atque materiam
et cetera aedificanti utilia congerere, nisi disponendis eis collocandisque artificium manus
adhibeatur, sic in dicendo quamlibet abundans rerum copia cumulum tantum habeat atque
congestum, nisi illas eadem dispositio in ordinem digestas atque inter se commissas
devinxerit’. Dat ongeveer neerkomt op: ‘Doch juist zoals het niet volstaat steen en timmerhout
en ander nuttig bouwmateriaal eenvoudigweg te verzamelen doch dat de handvaardigheid
van vaklieden vereist wordt om deze bouwstoffen te ordenen en vakkundig te verwerken,
7o zal ook in een redevoering of betoog, hoe rijk de beschikbare stof ook is, het geheel slechts
een massale opeenstapeling van materiaal vormen, tenzij er een regeling zou getroffen worden
om in deze bouwstoffen orde te scheppen, de natuurlijke verbanden te leggen en de stevigheid
van de bouw van het geheel te verzekeren’.
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Ook hier ligt het voorschrift van Jan van Mussem in 't verlengde van een eeuwenoude
traditie; het diepe verschil ligt, in dit bijzonder geval, te zoeken in de formulering:
de zakelijke en sobere uiteenzetting van de post-classieke en zelfs middeleeuwse
theoretici tegenover de overladen stijl en last van bijzonderheden waarmee Jan van
Mussem zijn betoog stoffeert en zelfs overlaadt.

Al deze sprokkelingen samengelegd laten uiteraard niet toe een volledig, en juist
beeld van de auteur van de Rhetorica zelfs maar uit te stippelen.

Veel archivalisch en vergelijkend onderzoek blijft hier nog geboden.

Deze verkenningen bewijzen echter m.i. eens te meer dat zelfs in technische
tractaten een schrijver zich gedeeltelijk blootgeeft, zich openbaart.

Het aanvoelen, het ontdekken en nawijzen van het bestaan van een menselijke
binding tussen een auteur en zijn geschrift - zelfs wanneer het gaat om een
niet-scheppend werk - is een kostbare ervaring omdat ze zo verrijkend werken kan.

En deze ervaring is m.i. het avontuur van een moeizame ontleding overwaard.
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Wat gebeurt er in ‘Hagedooren’ (1897) van G. Gezelle?
door Christine D'haen
Lid der Academie

Hagedooren, diepe en donker,
heel uw hoofd vol blommen hangt,
's zomers; en koraalgeflonker,
's najaars, u den vinger vangt.

Reuke uw lieve leden laten,
sneeuwwit, als ge bloeit en blinkt;
iepen biedt ge, in volle maten,

't vlugge volk, dat vinkt en klinkt.

Bloeiende onuitputbaarheden,
nooit tot aan den boom gepeild,
draagt ge, en diepe honigsteden,
daaglijks door de bie'n bezeild.

Sterk zijt ge, en de dieven vluchten
't wee, dat uw geweld hun doet:
stille, en zonder nachtgeruchten,
waakt ge menig tuinmansgoed.

Blank van blomme en rood van iepe,
jeunt mij, al dit leven lang,
hagedooren, dichte en diepe,
vrijdom, vreugde en vogelzang!

(gereproduceerd naar het handschrift 2/2/1897)

Voor iemand die dit gedicht een- of twveemaal leest, is het een eenvoudige tekst, niets
anders dan het rhetorisch uitwerken van het initiale gegeven: de bloeiende heester.
De heester draagt bloesems in de zomer, bessen in de herfst; de vogels eten de

bessen, de bijen de honig.
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Maar de heester heeft ook dorens: daarmee beschermt hij het boerengoed.
De dichter hoopt nog lang van de weldaden van de heester te mogen genieten.
Ditalles is klaar, niet erg opwindend: deel na deel van het beschreven object wordt
ontleed. Voor Gezelles bewustzijn was het gedicht waarschijnlijk ook niet méér.

Maar een gedicht drukt meer uit dan in het bewustzijn van zijn maker aanwezig is.
IV heeft een andere toon dan de rest; na III schijnt het gedicht doodgelopen, IV
schijnt ingeschoven; V herneemt da capo, en V, lijkt pover en poétisch ongeinspireerd.

Er zijn esthetische fouten, storingen in de poéticiteit.

Een tweede zaak valt op:

‘diepe’ komt driemaal voor
‘diepe en donker’ I
‘diepe honigsteden’ II1
‘dichte en diepe’ V

en in Il wijst ‘onuitputbaar’, ‘bsom’ en ‘gepeild’ op dezelfde diepte.
Waar diepte, donkere, dichte diepte is, is mysterie.

Een derde zaak is verbazend: de personificatie.

De hagedooren heeft een hoofd, een vinger (met een ring eraan), leden (lieve leden)
die geparfumeerd zijn; er worden bessen en honig te eten gegeven; de eerst mannelijke
heester is een meisje geworden, dan een voedende moeder. In III gebruikt Gezelle -
die op dat ogenblik de Goddelijke Beschouwingen van Mgr. Waffelaert aan het
vertalen was - een theologisch vocabularium voor de bloesem: ‘onuitputbaarheden’,
‘nooit tot op den bésm gepeild’. In IV wordt die vrouw sterk, beschermend, geweldig,
verdedigend, gevaarlijk.

Hagedooren wordt dus van jongen meisje, dan moeder, dan God, dan fallische
moeder'” - dit is een evolutie, dus een gebeurtenis.

(1) Laplanche et Pontalis, Vocabulaire de la Psychanalyse: ‘l'expression femme phallique est
souvent employée... pour qualifier une femme qui a des traits de caractére prétendument
masculins, femme autoritaire par exemple...’.
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R. Barthes schreef, reeds in 1968, dat elke opeenvolging van woorden een verhaal
wordt, ‘Si... 'axe bipolaire de la poursuite est sans cesse transpercé par l'axe des
contrariétés et des alliances’.

Er zou dus in dit gedicht een poursuite, een quéte, een streven moeten aanwezig
zijn, gedragen door een subject, en die begeerte zou hindernissen moeten ondervinden.

‘Est-ce que les poémes, si lyriques soient-ils, ne nous racontent pas aussi des
histoires?’ schreef Laurent Jenny nog onlangs (1976) in Poétique 28 - en: ‘on sent
bien qu'une histoire, c'est toujours I'histoire de quelqu'un’.

Als het lyrisch gedicht een verhaal is, dan zouden de verworvenheden van de
verhaaltheorie ook op het gedicht kunnen toegepast worden.

We nemen als basis voor deze poging tot confrontatie gedicht/verhaal de bepaling
van récit door Todorov®: ‘le passage d'un équilibre a un autre’.

Het impliciete subject (S) verkeert hier bij het begin in een toestand van
bewondering, en eindigt in een toestand van vreugdevol aanvaardend gebed - maar
het einde is niet identiek aan het begin, tussenin is een transformatie gebeurd: het
gedicht begon zinnelijk en concreet (blommen, reuke, iepen [= vruchten]), en eindigt
abstract: vrijdom (privacy), vreugde, en zelfs vogelzang (iepen — vogels —
vogelzang).

Het subject begint een quéte naar het genot, de kleur, de geur, de schoonheid van
de bloesems. De vruchten zijn voor de vogels, de honig voor de bijen. Het subject
schijnt te krijgen: de aanblik, de geur. Maar de uitspraak van III is definitief: nooit
kan S. de diepte van de bloem peilen. In IV gaat het over het morele nut van de
heester. V herbegint, maar nu met een bede om abstractere vormen van genot. S.
beseft en aanvaardt zijn toestand van afhankelijkheid.

Als we het verhaal zo kunnen vertellen, hebben we te maken met wat N.
Friedmann® noemt ‘une intrigue de maturation’: S. evolueert van een toestand van
niet-weten naar een toestand van weten. S. verwerft kennis van de ware aard van de
cosmos, begrijpt zijn ware plaats in het geheel: zijn plaats is niet die van
consommateur, nemer, grijper van zinnelijke goederen, maar integendeel is hij iemand
die het genot van de gesublimeerde waarden moet afbidden. Hij is de begunstigde,

(2) Tel quel, théorie d'ensemble, p. 28.
(3) Poétique de la prose, Seuil, 1971, p. 127.
(4) In Ducrot et Todorov, p. 381.
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niet de veroveraar, en de goederen zijn gesublimeerde goederen. In zijn analyse van
‘Deux amis’ van Maupassant drukt Greimas dit zo uit: ‘le non-savoir provisoire
concernant la vérité de la vie cosmique...” verandert in een weten. S. gaat van ‘le
plan du paraitre’ naar ‘le plan de I'étre’. Evenzeer als ‘Deux amis’ staat Hagedooren
in het teken van ‘le comportement figuratif de la consommation’: de vogels en de
bijen consommeren, de dichter ook verlangt te consommeren. De uiteindelijke
aanvaarding van het inzicht noemt Greimas: ‘conscience de la joie... la connaissance
de ce qu'est l'existence: participation a la vie universelle’ (p. 133).

Is het dat, wat in Hagedooren gebeurt?

We kunnen het verhaal ook anders vertellen.

S. streeft naar het genot van de geur, de schoonheid van de bloesems, beseft dat
het diepste van de bloem onpeilbaar is, verzaakt zijn actieve streving en laat zich
terugdringen in een positie van passieve aanvaarding van abstracta.

Volgens het eerste verhaal heeft een loutering plaats, volgens het tweede een
mislukking.

Als er sprake is van een verhaal, moeten er ook ‘actants’ zijn. Greimas noemt als
actants (Séemantique Structurale 1966): subject, object; destinateur, destinataire,

opposant, adjuvant.

In Hagedooren is

S. de dichter.

0. het diepste van de bloem.

dr. de zon, die de hagedooren doet bloeien
= God.

dre. bestaat in de eerste plaats uit de vogels

en bijen, de dieven worden geweerd, de
dichter is de dre waarvan het lot in de
weegschaal ligt.

opp. wie is het die het subject bij zijn quéte
dwarsboomt? Het diepste van de bloem
zelf weerstaat hem.

adj. de hagedooren zelf moet hem ‘jeunen’.

Het object splitst zich dus in twee
aspecten: een goed, dat ‘jeunt’; een
donker, dat zich nooit geeft.

Het diepste van de bloem, volgens vocabularium III is God. God is gever en
weerhouder, object, opposant en adjuvant.
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Een van de symbolische betekenissen van de diepte is de sexe®. Het is de diepte van
jongen, meisje, moeder, God. Het is dus de sexe van jongen, meisje, moeder. Die
sexe is totaal geassocieerd met het goddelijke, de sexe is het bezit van de Vader, en
wordt door de Vader niet toegestaan.

De dichter verzaakt eraan, begrijpt tijdens de gang van het gedicht dat die verzaking
noodzakelijk is, hij aanvaardt blijmoedig zijn mislukking, en vraagt als compensatie:
veiligheid en onbekommerd, ongecensureerd genieten van abstracta of sublimaties.

De twee verhalen, die we eerst vertelden, vallen hier samen: er is sprake van
aanvaarde en gesublimeerde mislukking.

Als het gedicht een verhaal vertelt, moet het dat doen op alle niveaus van zijn
dichterlijke middelen en techniek; het verhaal moet verteld worden op metrisch,
fonetisch, grammaticaal, syntactisch en lexicologisch niveau.

Daar in het gedicht taalmiddelen geéxploiteerd worden, die in proza onbenut
blijven, moeten precies die taalmiddelen het verhaal vertellen. In een uitvoerige
analyse van Hagedooren - elders te publiceren - ligt het materiaal om dit te bewijzen.

Maar enkele voorbeelden kunnen hier dit perspectief al openen.

Er zijn 5 strofen. In ‘La Flite Enchantée’, een analyse door J. Chailley (Laffont
1968), noemt hij 5 het symbolisch getal voor het vrouwelijke. Ik heb dit verder niet
onderzocht, maar zag toevallig onlangs een gotische schoorsteenmantel, waar onder
het mannenhoofd drie pijlerstenen, onder het vrouwenhoofd twee aangebracht waren.
Dit geeft 5 voor mannelijk en vrouwelijk samen. In ‘Anthropologie de la mort’ van
L.V. Thomas (p. 438) zegt de auteur dat de Kotoko-doden (Tchaad) begraven werden
in aarden vazen waarop twee uitstulpsels voor de vrouw en drie voor de man.
Ofschoon dit zeer dubieuze en voorlopige analogieén zijn met ons geval, zouden ze
er toch kunnen op wijzen dat 5 een cijfer is voor de man/vrouw relatie, en de 5 strofen
vallen zelfs uiteen in 2 groepen: 3 + 2.

(5) Freud, l'interprétation des réves:
p. 323: ‘Il faut indiquer a ce propos que la symbolique sexuelle des fleurs est trés
répandue: les fleurs, organes de reproduction des plantes, tendent naturellement a
représenter les organes humains’
p. 313: ‘la descente représente l'acte sexuel’
p. 304: ‘toutes espéces de vases représentent le corps de la femme’.
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Rood noemt Chailley de kleur voor het mannelijke, zwart en wit de kleur voor het
vrouwelijke. Dit zijn de symbolische betekenissen in de alchemie; daar is donker de
kleur van de dood en de zonde. Eigenaardig genoeg is er in Hagedooren geen groen,
ofschoon het een groene heester is. Er is precies rood, wit en donker in; het donker
hebben we geinterpreteerd als het verbodene, het gedicht als een gedicht over een
man/vrouw relatie.

Dit alles maar terloops.

Dat er een quéte is, zou op het vlak van de metriek kunnen verbeeld worden door de
keuze van de trochee: /u, een actieve, dringende metrische vorm. In een metrisch zo
regelmatig vers als dit, zou het vallen van syntactische pauzes voor metrische pauzes
kunnen wijzen op drang en aandrang. In I;

's zomers; / en co // raalgeflonker

enl, 's najaars, / u den // vinger vangt

en feitelijk in het hele gedicht valt het zwaartepunt vooraan en voor de metrische
caesuur:
reuke
sneeuwwit
iepen
nooit
draagt ge
daaglijks
sterk zijt ge
't wee
stille
waakt ge
jeunt mij

Het leggen van het accent op een metrisch ongeaccentueerde syllabe zoals in I,
Heel uw hoofd vol

wijst in dezelfde richting: de begeerte, het streven.

Fonetisch is bv. het voorkomen van 4 x h samen met 3 x d bij de aanvang ongetwijfeld
een weergave van hijgen en stoten, ongetwijfeld een spoor van quéte.
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Strofe IV valt fonetisch buiten de klankaard van de rest van het gedicht: st en cht
komen elders niet voor, (er wordt uitgegaan van het schriftbeeld) behalve nog eenmaal
in strofe V (dichte) - dit wijst op een storing.

V voltooit de circulariteit van het gedicht:
blommen — bloeit — blinkt — bloeiende — blank — blomme.

Dit zijn slechts aanwijzingen voor een totale fonetische analyse, maar we begrijpen
dat het feit van de quéte, het feit van de storing, het feit van de terugkeer tot een
gemodifieerde begintoestand zich in een gedicht ook op fonetisch plan manifesteren.

Grammaticaal gezien vertoont I één
(femininum fp in geprononceerd contrast met (m en n) s. (blommen, pluralis)
tegenover hagedooren, hoofd, zomer, koraal, geflonker, najaar, vinger).

II vertoont een f aspect
reuke, iepe, maten, en leden (met een f.
connotatie).

I omsluit ¢én ms met 3 fp
bsom tussen
onuitputbaarheden, honigsteden (e. stede)
en bie'n.

v is een n strofe
wee, geweld, gerucht, goed.

v vertoont een evenwicht tussen m en f
blomme, iepe, vreugde
hagedooren, vrijdom, vogelzang.

Deze grammaticale evolutie zou op een gebeuren, een verandering, een verhaal
kunnen wijzen.
De transformatie van het pers. vaw. u in I, in mij in V, wijst ook op een evenement.

Syntactisch zou het vooruitschuiven van substantieven - vol blommen, den vinger,
reuke, iepen - naar het begin, kunnen wijzen op de gretigheid van de quéte.

Laten we resumeren: dat er een quéte is, dat het een gedicht is over een man/vrouw

relatie, dat er een storing in de quéte gebeurt, dat er een nieuw evenwicht ontstaat,
dit alles kan uit de vorm van het vers
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afgeleid worden; dat er iets gebeurt en wat er gebeurt in een lyrisch gedicht, kan
bewezen worden.

Er is echter een contradictie in de ontleding: het is door fouten in de poéticiteit dat
we op het eerste spoor van de gebeurtenis gekomen zijn, maar die fouten zijn
noodzakelijk in de gang van dat gedicht, hoe kunnen het dan nog fouten zijn?

Ik denk dat we dit probleem kunnen oplossen door te zeggen, dat in IV een
verandering moest voorkomen, en ook in V.

Maar deze verandering moest niet noodzakelijk de vorm aannemen die ze
aangenomen heeft. M.a.w. het ware mogelijk geweest de moeilijkheden en de resolutie
van het S. uitdrukking te geven door middel van poétische veranderingen i.p.v.
poétische fouten.

Het poétisch falen van Gezelle op dit punt wijst m.i. op een psychisch falen, en
relativeert het gunstig resultaat van zijn evolutie.
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Hieroglyphica te Gent in 1584
door W. Waterschoot

Op 17 september 1584 onderwierp Gent zich aan Alexander Farnese, hertog van
Parma en gouverneur van de Nederlanden". Daarmee kwam een einde aan de Gentse
calvinistische republiek, die de bepalingen van de Pacificatie inzake godsdienstvrijheid
met voeten had getreden, de steden Brugge en Ieper tot dezelfde hardhandige politiek
had weten te dwingen en uiteindelijk verantwoordelijk was voor het samenspannen
van de Waalse katholiecke gewesten met de Spaanse macht.

De koninklijke landvoogd gaf eens te meer blijk van zijn uitzonderlijk strategisch
talent bij het herwinnen van de rebellerende hoofdstad van het oude graafschap
Vlaanderen: in oktober 1583 had hij Rupelmonde en het Land van Waas bezet,
waardoor de verbinding met Antwerpen werd afgesneden, terwijl elk contact met
Brugge onmogelijk werd gemaakt door de bezetting van Eeklo®. Systematische
vernietiging van de oogsten rond Gent en belemmering van alle konvooien naar de
stad deden de rest. Een dreigende hongersnood en algemene moedeloosheid na het
vernemen van de capitulatie van Ieper en Brugge dwongen de magistraat zich te
onderwerpen. Getrouw aan zijn gewone milde politick bood Farnese - alle
verhoudingen in acht genomen - zeer schappelijke voorwaarden aan. Enkel op het
punt van de religie bleek hij, evenals zijn koning, onwrikbaar: de hervormden moesten
zich bekeren of na verloop van twee jaar de stad verlaten.

Nadat op 19 september de terugkeer van de stad onder de obediéntie van koning
Filips plechtig was afgekondigd van de pui van het Gentse stadhuis, trof de magistraat
onmiddellijk maatregelen om de overwinnaar feestelijk in te halen: men verwachtte
hem op 30 september of 1 oktober".

(1) B. de Jonghe, Gendsche geschiedenissen, Gend, 1781, dl. 11, blz. 444.

(2) L. van der Essen, Alexandre Farnese, Bruxelles, 1933-1937, dl. 111, blz. 166 e.v.

(3) Enniet op 30 november of 1 december, zoals E. de Busscher, Recherches sur les peintres
et sculpteurs a Gand, aux XVIe, XVIle et XVIlle siecles, Gand, 1866, blz. 18 en nog G. van
Doorne, ‘Stadsversieringen en blijde inkomsten’ in Viaanderen, jg. 25 (1976), blz. 227
menen; vgl. Ph. de Kempenare, Viaemsche kronijk... uitgegeven door Ph. B[lommaert], Gent,
1839, blz. 343; Jan van den Vivere, Chronijcke van Ghendt. Handschrift... in 't licht gegeven
door F. de Potter, Gent, 1885, blz. 370; De Jonghe, Gendsche geschiedenissen, dl. 11, blz.
455.
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Terecht mag men zich afvragen waarom de stad Gent, belast met een oorlogsschatting
van 200.000 kronen, zich nog de zware onkosten van een dergelijk openbaar
huldebetoon op de hals haalde. Er is wel eens vermoed dat de aanwezigheid van
Farnese de nieuwe stadsregering ‘steviger in het zadel zou helpen’”, maar deze trad
pas in functie op 15 november® en heeft nooit te kampen gehad met anti-Spaanse
stuiptrekkingen. Evenmin droeg deze ontvangst, zoals De Busscher meende, het
karakter van een Blijde Inkomst, waarbij de koninklijke landvoogd rechten en plichten
van een nieuwe vorst bezwoer”: Gent keerde enkel terug onder het gezag van een
vorst, aan wie het reeds in 1549 trouw gezworen had. In feite bereidde men zich voor
op een klassieke triumphus naar antiek model, de triomftocht van een zegevierende
veldheer na een succesvolle oorlogvoering. Nu is het wel merkwaardig dat Farnese
slechts in weinige van de talrijke steden die hij teruggewonnen heeft, als triomfator
binnengetrokken is: alleen in Maastricht (1579), Doornik (1581) en Oudenaarde
(1582) en natuurlijk ook te Antwerpen heeft hij zich aldus laten huldigen”. De eerste
drie steden werden stormenderhand veroverd en de overgave van de laatste was het
waardig sluitstuk van een jarenlang volgehouden offensief. In de steden die
gecapituleerd hadden zonder te worden bestormd, zoals Ieper, Brugge, Brussel en
Mechelen, had de machtsoverdracht zonder veel plichtplegingen plaats.

Wanneer Gent dan toch kosten noch moeite spaarde om de gouverneur te begroeten,
dan kan men dit enkel verklaren uit de aloude zeltbewustheid van de stad: zij was
nu eenmaal de voornaamste stedelijke macht van het graafschap Vlaanderen, en haar
politieke beslissingen wogen zwaar door voor het hele gewest. Wanneer zij nu
eenmaal de partij van de koning moest kiezen, dan kon dit best met klank gebeuren.

(4) Van Doorne, ‘Stadsversieringen...’, blz. 227.

(5) De Jonghe, Gendsche geschiedenissen, dl. 11, blz. 458. Van Doorne kon zich op de nicuwe
magistraat beroepen omdat hij de verwachte aankomst van Farnese te Gent twee maand te
laat dateerde; zie noot 3.

(6) De Busscher, Recherches..., blz. 19 heeft het over de ‘Joyeuse-Entrée’, maar de tekst die hij
in noot 1 aldaar aanhaalt, ondergraaft zijn eigen stelling: daar is enkel sprake van de
‘incompste van zyn alteze’ zonder enig epitheton.

(7) Van der Essen, Alexandre Farnese, dl. 11, blz. 193; dl. 111, blz. 38, 80; dl. 1V, blz. 139.
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Vermoedelijk heeft ook het besef van de vroegere schuld een rol gespeeld: geen stad
had in de voorbije jaren de thans in eer herstelde machten, koningschap en
geestelijkheid, zo hardnekkig bestreden als Gent, zodat enige blijk van loyauteit als
niet totaal overbodig mocht ervaren worden.

De stad deed een beroep op mensen die vertrouwd waren met het ensceneren van
dergelijke huldigingen, en beschikte ook over de nodige rekwisieten van vroegere
triomftochten, die - uiteraard met enige wijzigingen - opnieuw konden gebruikt
worden. Wel moest de magistraat het stellen zonder de medewerking van Lucas
d'Heere, die de inkomsten van de prins van Oranje in 1577 en van de hertog van
Anjou in 1582 tot algemene voldoening georganiseerd had: hij was op 29 augustus
1584 overleden en zou trouwens, als rotsvast calvinist, de huidige viering enkel als
een gruwel ervaren hebben. De stadsregering belastte dan maar de op één na beste
man, D'Heeres leerling® Lieven van der Schelden, met de organisatie van de
werkzaamheden.

Van der Schelden was als schilder opgeleid in het atelier van Lucas d'Heere. Hij
leverde een altaartafel aan de kerk van Merelbeke, maar maakte vooral naam als
miniaturist en heraldisch schilder. In 1579 vervaardigde hij een wapenboek voor de
dekens der Gentse ambachten en nadien deed de stad zeer dikwijls een beroep op
hem voor het beschilderen van wapenschilden en vaandels en voor het vergulden
van architectonisch bijwerk. Van der Schelden werd een welgesteld burger, een man
van aanzien in het milieu van de Gentse schilders, en in 1584 zelfs deken van het
ambacht”. Hij had onder D'Heeres leiding meegewerkt aan de Blijde Inkomst van
Anjou als graaf van Vlaanderen in 1582 en van deze ervaring maakte hij thans
dankbaar gebruik. Het voornaamste stuk uit D'Heeres stadsversiering in 1582, de
triomfboog voor Anjou in de Midden-Hoogpoort, werd op dezelfde plaats weer
opgetrokken - onder het aangepast bijwerk toch herkenbaar voor een chroniqueur"”;
dit feit getuigde niet van geestesarmoede bij Van der Schelden, want zijn aanpassing
was zeer geslaagd, maar eerder van zijn zin voor traditie: elke stad was gewoon
dergelijke stukken zoveel mogelijk te recupereren met het oog op later gebruik.
Daarbij kwam dat men, zoals bijna steeds het geval was, over weinig tijd beschikte
tussen aankondiging en

(8) De Busscher, Recherches..., blz. 25.
(9) De Busscher, Recherches..., passim; V. van der Haeghen, La Corporation des Peintres et
des Sculpteurs de Gand, Bruxelles, 1906, blz. 11, 19-21.
(10) De Jonghe, Gendsche geschiedenissen, dl. 11, blz. 455.
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uitvoering van deze huldiging"”. Andere elementen heeft Van der Schelden verwerkt

omdat zij nu eenmaal traditioneel hoorden bij elke plechtige intocht te Gent: zo de
uitgestippelde weg van de optocht en het fungeren van jonge meisjes op pedestals
als hermen met fakkels en met de wapens der ambachten"”. Daarnaast deed Van der
Schelden een dankbaar beroep op gedrukte verslagen van soortgelijke intochten,
zoals die van Anjou te Antwerpen in 15827,

De inspanningen van de Gentenaars bleken echter tevergeefs te zijn: de intrede
van Farnese heeft nooit plaatsgehad. De landvoogd was heel zeker gevoelig voor
dergelijk huldebetoon aan zijn adres, en hij miskende evenmin het psychologisch
geruststellend effect van zulke triomftocht, maar hij bleef voor alles veldheer. En
juist in deze periode begon men met de aanleg van de brug over de Schelde, die de
val van Antwerpen zou mogelijk maken"?. Daarin zag Farnese terecht de bekroning
van zijn jarenlange krachtsinspanningen en daarvoor moest dan ook alles wijken: in
juli 1584 installeerde hij zijn hoofdkwartier te Beveren en hij heeft deze plaats niet
meer verlaten - behalve voor de zeer korte belegering van Dendermonde (4-17

augustus 1584) - tot de val van Antwerpen zelf op 17 augustus 1585"?. De capitulaties
van Gent,

(11) De zo groots opgezette Blijde Inkomst van prins Filips te Antwerpen in 1549 geschiedde
uiteindelijk vrij onverwacht, zodat een deel van de kostbare versieringen nog onvoltooid was
op de dag van de intrede zelf; zie Cornelius Grapheus, De seer wonderlijcke / schoone /
Triumphelijcke Incompst, van den hooghmogenden Prince Philips... Inde stadt van Antwerpen,
Tantwerpen, 1550, fol. A2v. In 1582 zou Antwerpen slechts over zes dagen beschikt hebben
om de Blijde Inkomst van Anjou als hertog van Brabant voor te bereiden; zie La magnifique
Entrée de Francois d'Anjou en sa ville d'Anvers. A Facsimile with an Introduction by H.M.C.
Purkis, Amsterdam-New York, 1973, fol. *2v. Ook Lucas d'Heere bekent dat de laatste
voorbereidselen voor Anjou's intocht te Gent in 1582 overhaast moesten genomen worden;
zie De eerlicke incomste van onsen Ghenadigen ende gheduchten Heere / mijn Heer Fransoys
van Vranckerijcke, Ghend, 1582, fol. A2r.

(12)  Een dergelijk huldebetoon viel achtereenvolgens prins Filips in 1549, Willem van Oranje in
1577 en Frangois d'Anjou in 1582 te beurt; zie Cornelius Manilius, Declaratie vander
Triumphe bewezen den Hooghe Gheboren Prince van spaengien / Philips... binnen der stad
van Ghend, Ghend, 1549, fol. B2v-B3r; Beschryuinghe van het ghene dat vertoocht wierdt
ter incomste van d'Excellentie des Princen van Oraengien binnen der Stede van Ghendt,
Ghendt, 1578, fol. B2r; De eerlicke incomste van... Fransoys van Vranckerijcke, fol. A3r.

(13) Zo was een triomfboog bij het belfort een rechtstreekse kopie van de constructie in de
Hoogstraat te Antwerpen in 1582; zie La magnifique Entrée... (ed. Purkis), pl. XIIII. Het
verder onderzoek naar de bronnen, allegorische en andere, van Farneses intocht valt echter
buiten het bestek van de huidige bijdrage.

(14) Van der Essen, Alexandre Farnése, dl. 1V, blz. 15.

(15) Van der Essen, Alexandre Farnese, dl. 111, blz. 228.
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Brussel en Mechelen werden te Beveren ondertekend. Pas in augustus 1587 betrad
de gouverneur voor het eerst Gentse bodem, en het was dan nog enkel op doorreis,
toen hij na de inname van Sluis naar Brussel trok"®, en kort daarna, toen hij van
Brussel naar Brugge reisde ter inspectie van het expeditieleger naar Engeland, dat
moest inschepen op de Armada Invincibile"”.

De versieringen van zijn triomftocht waren toen reeds lang afgebroken, en zij
zouden ook geen cultuurhistorisch spoor hebben nagelaten, ware het niet dat Van

der Schelden in 1586 aan de Gentse schepenen aanbood

...zekeren bouc by hem figuurlick gheschildert ende verlicht, metten

theatren, pyramiden ende arcken triomphale die gheprepareert ende

gheordonneert waren ter incompste van zyn alteze binnen deser voorseyde

stede"?.
Het album bestond uit een verzameling aquarellen met afbeeldingen van alle
versieringen, waaraan op tussengeschoten(?) bladen de teksten van de opschriften
in kalligrafisch schrift toegevoegd waren. Dit werk was aanvankelijk bestemd om
aan Farnese overhandigd te worden: daarop wijst de taal van de bijschriften, die alle,
ook waar het technische gegevens en opgaven van afmetingen betreft, in het Frans
gesteld zijn; wanneer Van der Schelden de collectie reeds oorspronkelijk voor het
Gentse stadsbestuur bestemd had, zou hij uiteraard Nederlands gebruikt hebben.
Jammer genoeg heeft dit handschrift de voorbije eeuwen niet ongeschonden overleefd:
tijdens de revolutionaire woelingen op het einde van de achttiende eeuw verdween
het werk uit het Gentse stadhuis, kwam in de loop van de negentiende eeuw in handen
van de Gentse architect en verzamelaar Pierre-Jacques Goetghebuer, en belandde
ten slotte weer in stedelijk bezit"”. Door zulk

(16) De Busscher, Recherches..., blz. 18.

(17)  Van der Essen, Alexandre Farnése, dl. 1V, blz. 198.

(18) De Busscher, Recherches..., blz. 19 noot 1.

(19) De Busscher, Recherches..., blz. 19, 285-286. De verzameling is helaas ooit uit elkaar gehaald,
en bestaat thans uit 24 losse bladen; 7 daarvan berusten in het museum van de Bijloke
(inventarisnr. 585, 586, 587, 588, 591, 632, 637), de 17 overige bevinden zich in het
stadsarchief, waar zij deel uitmaken van de ‘Atlas Goetghebuer’, map D/74-F/129. De
afmetingen verschillen sterk. De 2 bladen waarover hierna gehandeld wordt, meten
respectievelijk 414 bij 273 en 413 bij 278 mm. Bij 2 bladen in het bezit van het stadsarchief
heeft men de verknipte gekalligrafeerde tekst binnen de passe-partout van de platen zelf
toegevoegd. Ook is, als afzonderlijk stuk binnen map D/74-F/129 - en dus eigenlijk als 25ste
blad van deze verzameling - een kaft ingelast met 2 bladen tekst, respectievelijk de opschriften
van het theater voor het stadhuis en van het toneel in de Mageleinstraat.
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luxueus uitgevoerd werk aan de overheid op te dragen trad Van der Schelden alweer
in de voetstappen van zijn leermeester Lucas d'Heere: deze laatste had in 1582 Anjou

een luxe-handschrift van diens Gentse intocht aangeboden, fraai gekalligrafeerd en

verlucht met aquarellen.

Tot de meest merkwaardige constructies in Van der Scheldens verzameling, en
die dan ook in de opsomming van de versieringen afzonderlijk vermeld werden,
behoorden twee obelisken, 50 voet hoog en aan de basis 9 voet breed, die zouden
worden opgetrokken in de Opper-Hoogpoort naast het St.-Jorishof (Afb. I en II).
Van der Schelden noemde ze ‘pyramiden’, maar de verwisseling van de termen
‘piramide”’ en ‘obelisk’ was toen zeer gewoon”". De obelisk gold als symbool van
de onsterfelijkheid, zoals D'Heere dit nog onlangs te Gent uitgelegd had:

Want de Pyramiden ooc teeckenen sijn van eewige memorie / gemaect

wesende opt fatsoen van eender vlamme / bovern scherp ende onder breed

/ treckende na den hemele™.

Van obelisken had men dan ook reeds geruime tijd gebruik gemaakt ter opluistering
van vorstelijke inkomsten, waarin dergelijke symbolen van

(20) Thans in het bezit van de Staatliche Museen Preussischer Kulturbesitz te Berlijn (Dahlem),
signatuur MS 78D6; zie W. Waterschoot, ‘Leven en betekenis van Lucas d'Heere’ in Verslagen
en Mededelingen van de Koninklijke Academie voor Nederlandse Taal- en Letterkunde, jg.
1974, blz. 112 en noot 339 aldaar.

(21) Jean Martin heeft het in zijn woord vooraf van de Franse Hypnerotomachia over ‘vne
pyramide entaillee de Characteres Egyptiens’; zie Hypnerotomachie, ov Discours du songe
de Poliphile, Paris, 1546, fol. a*2v. Jonker Jan van der Noot gebruikt altijd de term ‘pyramide’
voor zijn raadselobelisk; zie The Olympia Epics of Jan van der Noot. Edited by C.A. Zaalberg,
Assen, 1956, blz. [246]; W. Waterschoot, De ‘Poeticsche Werken’ van Jonker Jan van der
Noot, Gent, 1975, dl. 111, blz. 371. Ook Lucas d'Heere spreekt enkel van een ‘Pyramide’; zie
De eerlicke incomste van... Fransoys van Vranckerijcke, fol. B3r; L'entree magnifiqve de
monseignevr Frangois Filz de France, Gand, 1582, fol. D2r. Daarentegen gebruikt Grapheus
in 1549 steeds de correcte benaming ‘Obelisci’; zie De seer wonderlijcke / schoone /
Triumphelijcke Incompst..., fol. Dlv, E3v.

(22) De eerlicke incomste van... Fransoys van Vranckerijcke, fol. B3r; voor deze allegorische
uitleg steunde D'Heere uiteindelijk op Ammianus Marcellinus, lib. XVII, cap. 4, § 7
(Ammiani Marcellini rervm gestarvm libri qvi svpersvnt. Recensvit rhythmiceqve
distinxit Carolus U. Clark, Berolini, 1910-1915, blz. 110), een interpretatie die populair
was in die tijd, want men vindt ze, hoewel zeer uitgesponnen, ook bij Joannes Goropius
Becanus, Hieroglyphica, Antverpiae, 1580, blz. 96. D'Heere heeft deze uitleg over de
symbolische waarde der obelisken/piramiden enkel opgenomen in de Vlaamse versie
van Anjou's incomste, niet in de Franse verslagen ervan.
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eeuwigheidsduur om hun bevestigend karakter graag gezien werden. In 1549, ter
gelegenheid van de Blijde Inkomst van prins Filips te Antwerpen, kwamen zij al
voor op de ereboog van de Spanjaarden® en zij werden gepropageerd voor officiéle

(24).

architectuur door Hans Vredeman de Vries in zijn Variae architecturae formae"”,
men ziet ze nog op de middenrisaliet van het Antwerpse stadhuis, ontworpen door
Cornelis Floris. Ook te Gent had men reeds kennis gemaakt met een obelisk, want
D'Heere had er een laten optrekken ter gelegenheid van Anjou's huldiging. Deze
naald was opgesteld op de binnenplaats van het Prinsenhof waar Anjou logeerde, en
zij zou dus het laatste eerbetoon zijn, dat de prins in ogenschouw nam. D'Heere liet
dan ook een imposant geheel optrekken, 76 voet hoog en 9 breed, om de aandacht
van de toeschouwers, die reeds verwend en vermoeid waren na de tot nu toe geziene

(25)

en ontcijferde decoratie, nog voor een laatste maal en door een climax te vatten.
Van der Schelden heeft zich zeker het effect van D'Heeres obelisk herinnerd, maar
toch vond hij een meer rechtstreeks voorbeeld voor de huidige opstelling in het
gedrukte verslag van Anjou's intocht in Antwerpen, en wel in de decoratie aan de
Munt. Daar stonden twee hoge obelisken aan weerszijden van de straat, die een

triomfboog flankeerden

@9 Net hetzelfde effect verkreeg men te Gent, wanneer men

van op de Zandberg of de Nederpolder de versiering van de Hoogpoort in de richting
van de Vismarkt (nu: Groentenmarkt) bekeek: de vroegere triomfboog voor Anjou
leek gevat te staan tussen de twee obelisken.

Steunde Van der Schelden op een soliede traditie bij het oprichten van zijn
‘pyramiden’, dan getuigde hij anderzijds van een merkwaardige zin voor vernieuwing
en vindingrijkheid bij de versiering ervan. De obelisken op de boog van de
Spanjaarden te Antwerpen in 1549 waren enkel gemarmerd®”, evenals die bij de
Munt in dezelfde stad

(23)

24
(25)
(26)
27)

Grapheus, De seer wonderlijcke / schoone / Triumphelijcke Incompst..., fol. E2v-E3r. Bij de
brug voor de Keizerspoort zou men 2 indrukwekkende obelisken, 70 voet hoog, opgetrokken
hebben, de ene ter ere van keizer Karel V, de andere voor zijn zoon, ‘maer omme der rascher
toecompst wille en waren die oock niet gestelt’ (/bid., fol. Dlv).

La magnifique Entrée... (ed. Purkis), blz. 27.

De eerlicke incomste van... Fransoys van Vranckerijcke, fol. B3r.

La magnifique Entrée... (ed. Purkis), blz. 34 en pl. XVI.

Grapheus, De seer wonderlijcke / schoone / Triumphelijcke Incompst..., fol. E3v zegt dat
deze obelisken waren ‘gemarmert opte manniere van Egypscen steene’; Juan Christoval
Calvete de Estrella, El felicissimo viaie d'el muy alto y muy Poderoso Principe Don Phelippe,
Anvers, 1552, fol. 226v specificeert ‘el color de marmol Numidico’.
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in 1582®". D'Heere had op de obelisk voor Anjou het wapenschild van de nieuwe
vorst, zijn monogram en zijn spreuk ‘Fovet et discutit’ laten aanbrengen®”. Een
verwante versiering vindt men in 1585 op de obelisken, opgericht in de noordelijke
Nederlanden ter ere van Leicester bij zijn intocht als landvoogd en kapitein-generaal:
te 's-Gravenhage was de naald versierd met Leicesters devies, te Haarlem met de
stamboom van zijn geslacht en te Utrecht was een zijvlak beschilderd met een
allegorische voorstelling: Leicester die, in de gedaante van Samson, de jonge lecuw
vaneenscheurt. De voetstukken droegen Latijnse inscripties®.

Daartegenover deed Van der Schelden een beroep op een veel kunstzinniger
versiering, voortgekomen uit een typisch humanistische bekommernis om het antieke
erfgoed, steunend op een belangrijke geleerde literatuur met Europese verspreiding,
en die verreikende invloed zou uitoefenen, zowel op de literaire als op de algemene
cultuurgeschiedenis van de zestiende eeuw. Als eerste en enige in de Nederlanden
trok hij obelisken op, die geheel bedekt waren met humanistisch beeldschrift®”. Het
enige soortgelijke bouwsel, dat Van der Schelden uit illustraties bij gedrukte verslagen
van Blijde Inkomsten kon kennen, werd opgericht te Parijs in 1549 ter ere van Hendrik
II: daar werd toen slechts één onderdeel van één obeliskzijde - dus niet de hele

oppervlakte - in beslag genomen door een hiéroglifisch opschrift®.

*
* sk

(28) La magnifique Entrée... (ed. Purkis), blz. 34.

(29) De eerlicke incomste van... Fransoys van Vranckerijcke, fol. B3r.

(30) R.C. Strong & J.A. van Dorsten, Leicester's Triumph, Leiden-London, 1964, blz. 38, 65, 95;
D.P. Snoep, Praal en propaganda. Triumfalia in de Noordelijke Nederlanden in de 16de en
17de eeuw, Alphen aan den Rijn, 1975, blz. 26, 28, 32.

(31) Het standaardwerk over de humanistische hi€rogliefen is nog steeds K. Giehlow, ‘Die
Hieroglyphenkunde des Humanismus in der Allegorie der Renaissance, besonders der
Ehrenpforte Kaisers Maximilian 1.” in Jahrbuch der kunsthistorischen Sammlungen des
allerhochsten Kaiserhauses, jg. 32 (1915), blz. 1-232, hoewel het werk in feite onvoltooid
bleef en postuum verscheen. Daarnaast raadplege men vooral L. Volkmann, Bilderschriften
der Renaissance. Hieroglyphik und Emblematik in ihren Beziehungen und Fortwirkungen,
Leipzig, 1923 (anastatische herdruk Nieuwkoop, 1962, 1969).

(32) InFrankrijk waren reeds in 1533 en 1548 te Lyon en in 1549 te Reims obelisken opgetrokken,
maar zonder eigenlijk hi€roglifische versiering; zie J. Chartrou, Les Entrées Solennelles et
Triomphales a la Renaissance (1484-1551), Paris, 1928, blz. 113. De obelisk voor Hendrik
II is afgebeeld bij Chartrou, pl. na blz. 112 en bij E. Iversen, The Myth of Egypt and its
Hieroglyphs in European Tradition, Copenhagen, 1961, pl. XIII; zie ook V.L. Saulnier,
‘L'entrée de Henri II & Paris et la révolution poétique de 1550” in Les fétes de la renaissance

I, Paris, 19732, blz. 49.
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De belangstelling van de humanisten voor Egypte en zijn hi€rogliefen kwam zeer
natuurlijk voort uit hun groeiende vertrouwdheid met de antieke literatuur. Daarin
lazen zij over de aantrekkingskracht die Egypte eerst op de Grieken en daarna sinds
de laatste jaren van de Republiek ook op de Romeinen had uitgeoefend. Het land
aan de Nijl scheen het moederland van kunsten en wetenschappen geweest te zijn,
een visie waarin de humanisten precies door veelgelezen auteurs als Plinius, Lucanus,
Apuleius en Macrobius nog versterkt werden”.

In feite bestond ook de antieke Grieks-Romeinse visie op Egypte uit één groot
misverstand. De Grieken, enthousiast als zij weliswaar waren bij het betreden van
Egyptische bodem, kenden geen Egyptisch - Pythagoras schijnt een loffelijke
uitzondering op deze regel geweest te zijn - en hun opvattingen over Egyptes taal en
cultuur werden automatisch aangepast aan en ‘vertaald’ in Griekse waarnemingen
en denktrant. De hi€rogliefen hebben doorheen hun meer dan drieduizendjarige
geschiedenis steeds twee onathankelijke functies gehad: zij konden gebruikt worden
als ideogrammen om de objecten aan te duiden die zij voorstelden, maar tegelijk kon
elk teken voorkomen als zuiver fonetisch element, los van elke betekenis, met de
klankwaarde van het prototype””. Een dergelijk gebruik van schrifttekens was de
Grieken volkomen vreemd, en wat de Egyptenaren hun vertelden over de hiérogliefen
konden zij enkel vaag weergeven via een typisch Griekse - later geworden tot
algemeen westerse - denkwijze. Nu verschilde de Egyptische mentaliteit fundamenteel
van het Griekse, westerse, post-Platonische denken door het alles overwoekerend
geloof van de Egyptenaren in de magische natuur van al het geschapene en in de
magie als basis van en dynamische kracht in de kosmos. Het Egyptisch denken stond
huiverig tegenover het formuleren van abstracte concepten, en in de plaats daarvan
trachtte het concrete woorden en afbeeldingen aan te wenden. Daaruit kwam zeer
natuurlijk een afhankelijkheid ten opzichte van concrete, mythisch-magische
voorstellingen voort om de natuur der dingen uit te drukken: fenomenen zoals
hemellichamen en hun bewegingen werden weliswaar geobserveerd en geregistreerd,
maar een theoretische uitleg van hun werking werd enkel onder de vorm van mythen
aangeboden. De Grieken waren ervan overtuigd dat het verband tussen realiteit en
mythe, zowel Egyptische als Griekse, bestond in een symbolische en allegorische
relatie. Plutarchus vertolkte in zijn ook in de renaissance populair werk De Iside et
Osiride het typisch Griekse standpunt ten opzichte van Egyptes

(33) Gichlow, ‘Die Hieroglyphenkunde...’, blz. 14.
(34) Diten het volgende naar Iversen, The Myth of Egypt..., blz. 14,39 e.v.
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religiositeit, zijn hi€rogliefen en hun metaforische en mythologische betekenis:

[De tot farao gekozen krijger werd priester] en verkreeg aandeel aan de
filosofie, die meest verborgen is in mythen en sagen, die slechts duistere
spiegelbeelden en slechts een doorschemeren van de waarheid aanbieden.

En dat hun theologie een raadselachtige wijsheid is, geven de Egyptenaren
zelf'te verstaan [...] En dat getuigen ook de meest wijzen onder de Grieken,
Solon, Thales, Plato, Eudoxus, Pythagoras en, zoals sommigen vertellen,
ook Lycurgus, die naar Egypte kwamen en met de priesters omgingen.
Met name Pythagoras heeft hen, naar het schijnt, bewonderd en [...] hun
symbolische en geheimzinnige handelwijze nagebootst, doordat hij zijn

leer met raadsels vermengde™.

De Grieken noemden de Egyptische schrifttekens aanvankelijk ‘heilige letters’ ([epa
vpupota), later ‘heilige gesneden letters of sculpturen’ (ta [JpoyAv 1],
onderverstaan yp [ ppota)®.

Het was ten slotte de neoplatonist Plotinus (204/5-270), die een visie op de
hiérogliefen ontwikkelde en formuleerde, die tot in de achttiende eeuw zou nawerken:
de hi€rogliefen stelden niet enkel de dingen voor, die zij atbeeldden, maar bezaten
daarnaast symbolische eigenschappen, waardoor zij aan de ingewijde beschouwer
een inzicht in de ware natuur der dingen verschaften. Aldus werden de hiérogliefen
voorbeeldige illustraties van de neoplatonische leer van de allegorische natuur der
dingen®”.

Uit dezelfde traditie stamt het enig bewaarde antieke traktaat over het Egyptisch
schrift, de Hieroglyphica van Horapollo, vermoedelijk ontstaan te Alexandri€ in de
vierde eeuw. Ook deze auteur beperkte zich tot een louter allegorische verklaring
van de Egyptische schrifttekens, maar zijn uitleg ging toch in veel gevallen terug op
een ooit toepasselijke betekenis van de hi€roglief in kwestie. Zo verklaarde Horapollo
dat het woord ‘zoon’ weergegeven werd door een gans omdat dit dier meer dan enig
ander zorg draagt voor zijn kroost; in werkelijkheid wordt ‘zoon’ met dezelfde
hiéroglief als ‘gans’ geschreven omdat de twee woorden homoniemen zijn®?.
Horapollo probeerde nooit de afzonderlijke hi€rogliefen te verbinden tot zinnen. Hoe
onvolmaakt deze visie

(35) Plutarchus, De Iside et Osiride, § 9-10 (Plutarch, Ueber Isis und Osiris. Text,
Uebersetzung und Kommentar von Th. Hopfner, Darmstadt, 1967, dl. 11, blz. 8).

(36) Iversen, The Myth of Egypt..., blz. 26.

(37) B. Tiemann, Fabel und Emblem. Gilles Corrozet und die franzésische Renaissance-Fabel,
Miinchen, 1974, blz. 56-57; Iversen, The Myth of Egypt..., blz. 46.

(38) Iversen, The Myth of Egypt..., blz. 48.
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ook was, het betekende een gevoelig verlies voor de studie van de hiérogliefen, toen
Horapollo's werk in de eindperiode van de antieke cultuur uit de bibliotheken
verdween.

Tijdens de middeleeuwen behield Egypte zijn faam als land van wijsheid en studie.
Martianus Capella wees in De nuptiis Mercurii et Philologiae, een toen zeer geliefd
en invloedrijk schoolboek, op de oorsprong van de zeven vrije kunsten in Egypte en
hij berichtte over een schrift met afbeeldingen van dieren®”. En prees ook de bijbel
de Egyptenaren niet onrechtstreeks, toen hij stelde dat de wijsheid van Salomo nog
groter was dan alle wijsheid van Egypte (1 Kon. 5:10; vgl. Jes. 19:11 en Hand. 7:22)?

Omstreeks 1414 ontdekte Poggio Bracciolini op een tocht doorheen Zuid-Duitsland
op zoek naar antieke handschriften een codex van de Romeinse historicus Ammianus
Marcellinus“’, die van alle Latijnse auteurs het uitvoerigst handelde over obelisken
en hiérogliefen en - in de beste neoplatonische traditie - meende dat hieruit een zeer
oude wijsheid zou spreken. Kort daarop, in 1419, verwierf de Florentijnse priester
Cristoforo de' Buondelmonte op het Griekse eiland Andron een handschrift van
Horapollo, dat de Florentijnse humanisten versterkte in hun allegorische uitleg van
de hiérogliefen, zoals zij die reeds bij de bekend gebleven antieke auteurs
gepropageerd vonden. Deze opvatting werd nog meer algemeen goed dank zij de
invloed van het Florentijnse neoplatonisme, toen Marsilio Ficino in 1492 Plotinus
vertaalde en commentarieerde.

Ondertussen was een Venetiaans dominicaan die toen in Treviso leefde, Francesco
Colonna, aan het werk aan een boek, dat een enorme stimulans zou betekenen voor
het humanistisch beeldschrift en grote invloed zou uitoefenen, ook buiten de grenzen
van Italié: de Hypnerotomachia Poliphili*". Het werk verscheen onder deze titel bij
Aldus Manutius te Veneti€ in 1499, en het wordt beschouwd als de mooiste incunabel
die ooit gedrukt werd, ook om de zeer fraaie houtsneden van een onbekend kunstenaar.
Een eerste gedeelte van de Hypnerotomachia zou Colonna reeds omstreeks 1470 te
Treviso voltooid heb-

(39) Martianus Capella, De nuptiis Mercurii et Philologiae, lib. 11, § 136-137; lib. VIII, § 812
(Martianus Capella. Edidit A. Dick, Lipsiae, 1925, blz. 59, 429).
(40) In 1414, beweren Gichlow, ‘Die Hieroglyphenkunde...’, blz. 18-19 en Iversen, The Myth of

Egypt..., blz. 65. Georg Voigt, Die Wiederbelebung des classischen Alterthums, Berlin, 19604,
dl. I, blz. 241 zegt enkel dat Poggio de codex tijdens het concilie van Konstanz ontdekt en
ontvoerd heeft; de zittingen van deze kerkvergadering duurden van 5 november 1414 tot 22
april 1418.

(41) F. Colonna, Hypnerotomachia Poliphili. Edizione critica e commento a cura di Giovanni
Pozzi e Lucia A. Ciapponi, Padova, 1964.
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ben. De inhoud van het boek is zeer complex: het verhaalt als in een droom ([tvog)
de vol liefde ([1pog) aangevangen moeitevolle tocht (uIyn = strijd) van de schrijver
als minaar ([1[JAog) van Polia. Wie dit mag zijn, is nog altijd niet duidelijk; men
heeft vermoed dat Polia de wijsheid zou zijn“”, de herontdekte oudheid®’ of een
dame uit het geslacht Lelli te Treviso“’. Onmiskenbaar is echter dat het
handelingsverloop terugtreedt voor de uitvoerige beschrijving van het landschap,
waarin Poliphilo ronddoolt: dit bestaat uit ruines, die door Colonna zeer gedetailleerd
weergegeven worden. Wanneer hij overweldigende indrukken of geheimzinnige
ceremonién moet beschrijven, doet hij een beroep op de gegevens over het oude
Egypte, zoals die bij de Griekse en Romeinse auteurs bewaard bleven. Colonna laat
Poliphilo ook hi€rogliefen zien en interpreteren op de gehavende monumenten, en
dit dank zij een grote belezenheid in de antieke literatuur. De schrijver kan ook te
Rome - de enige plaats waar dit in West-Europa mogelijk was - de obelisken, die
door de triomferende keizers uit Egypte meegevoerd waren, bestudeerd hebben.
Eveneens als hiérogliefen beschouwde men een toen zeer beroemde Romeinse fries,
oorspronkelijk afkomstig van een Neptunustempel op het Campo Verano, sinds
Constantijn verwerkt in de basiliek van San Lorenzo fuori le mura, en op het einde
van de zestiende eeuw overgebracht naar het museum van het Kapitool“”. Op basis
van zulke ongelijksoortige bronnen stelde Colonna zijn beeldschrift samen. Daarbij
kwam nog, dat de illustrator van de Hypnerotomachia, zoals elke volbloed
renaissancekunstenaar, niet streefde naar een mechanisch kopi€ren van de Egyptische
hiérogliefen, maar deze aanpaste aan de vereisten van zijn werkopdracht,
overeenkomstig zijn eigen smaak en stijlgevoel.

Het succes was enorm. Hoewel het boek geschreven was in een eigen-

(42) C.A. Zaalberg, ‘Das Buch Extasis’ van Jan van der Noot, Assen, 1954, blz. 48 noot 1.

(43) Giehlow, ‘Die Hieroglyphenkunde...’, blz. 47; Volkmann, Bilderschriften der Renaissance,
blz. 13.

(44) Colonna, Hypnerotomachia Poliphili (ed. Pozzi-Ciapponi), dl. I, blz. 6.

(45) Giehlow, ‘Die Hieroglyphenkunde...’, blz. 61; afgebeeld bij Volkmann, Bilderschriften der
Renaissance, blz. 16 en bij Iversen, The Myth of Egypt..., pl. V1. Pozzi-Ciapponi verwerpen
de mogelijkheid dat Colonna tijdens een verblijf te Rome de antikwiteiten aldaar de visu zou
geraadpleegd hebben; hij zou steunen op Flavius Blondus (Colonna, Hypnerotomachia
Poliphili, dl. 11, blz. 9-11). Ook rechtstreekse invloed van de Romeinse fries wordt door hen
geloochend (dl. 11, blz. 69), maar dit m.i. te apodictisch: zowel inzake factuur als combinatie
van de afzonderlijke hiérogliefen is de overeenkomst toch te groot en te duidelijk om toeval
te zijn; vgl. ook Giehlow, ‘Die Hieroglyphenkunde...’, blz. 61-63 en Volkmann, Bilderschrifien
der Renaissance, blz. 17.
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aardig soort mengtaal van Italiaans en Latijn, en de verkoop van de aldine aanvankelijk
niet zo snel liep - een herdruk verscheen pas in 1545 - maakte de Hypnerotomachia
grote ophef in het milieu van humanisten en kunstenaars. Het werd een naslagwerk
voor eenieder die zich in de allegorische verklaring van de hi€érogliefen wilde laten
inwijden. Ten noorden van de Alpen maakte het boek zo mogelijk nog meer indruk,
omdat de noordelijke humanisten hierin voor het eerst afbeeldingen van obelisken
en hiérogliefen onder de ogen kregen. In 1546 verscheen een verkorte Franse
bewerking onder de titel Hypnerotomachie ou Discours du songe de Poliphile te
Parijs bij Jacques Kerver, die voor de illustraties een beroep had gedaan op Jean
Goujon“”. Colonna zelf had de Hieroglyphica van Horapollo nog niet kunnen
raadplegen, waarvan de editio princeps pas in 1505 verscheen, eveneens bij Aldus
in Veneti€. Van dat ogenblik af ziet men beide werken, Hypnerotomachia en
Hieroglyphica, praktisch steeds gezamenlijk optreden: waar men de invloed van het
ene ontwaart, daar blijkt ook het andere doorgaans geraadpleegd te zijn. Deze
wisselwerking is in de hand gewerkt door Erasmus die in de Adagia, bij de toelichting
van de spreuk ‘Festina lente’, naar beide werken verwees™”.

Als waardig sluitstuk van deze anderhalve eeuw humanistische studie der
hi€rogliefen verscheen in 1556 te Bazel de Hieroglyphica sive de sacris Aegyptiorvm
literis commentarii van Pierio Valeriano. Het werk is een summa van al het
voorgaande onderzoek en getuigt van een enorme belezenheid in alle mogelijke
bronnen: Horapollo, Colonna, Griekse en Romeinse elementen zijn erin verwerkt,
evenals de bijbel. Tegelijk streefde hij naar een verzoening tussen de hiéroglifische
wijsheid en het christendom, waardoor zijn werk het moraliserend karakter kreeg,
dat Valeriano's invloed op de latere emblematiek verklaart.

In de Nederlanden bleef het humanistisch beeldschrift in de ‘klassieke’ vormentaal
van de Hypnerotomachia het vroegst bewaard aan het grafmonument van kanunnik
Hubertus Mielemans te Luik“?, die in 1558 overleed. Het was echter reeds vroeger
aangewend: tijdens de intocht van Karel V te Utrecht in 1540 had men de
stadhuisgevel versierd

(46) Thans bereikbaar als facsimile-uitgave onder de titel Le songe de Poliphile. Fac-similé de
la premiére édition frangaise... présenté par Albert-Marie Schmidt, Paris, 1963. De Franse
Hypnerotomachia werd herdrukt te Parijs in 1553, 1561 en 1600 (Zaalberg, ‘Das Buch
Extasis’..., blz. 35 noot 3).

(47) D. Erasmus, Adagiorvm chiliades qvatvor cvm sesquicenturia, Parisiis, 1579, kol. 319, chil.
2,cent. 1, nr. 1.

(48) G. de Tervarent, ‘Les hiéroglyphes de la Renaissance’ in Chronique Archéologique du Pays
de Liege, jg. 40 (1949), blz. 8-15; Id., Attributs et symboles dans l'art profane 1450-1600,
Geneve, 1958-1964, Fig. 3 en 4.
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met een fries ‘vol hieragliphie [sic], of Egyptische letteren veel significatyf”®. De
voornaamste beoefenaar van het humanistisch hiérogliefenschrift bij ons was de
Antwerpse patrici€r jonker Jan van der Noot, de voornaamste vroege renaissancist
in onze literatuur, wiens werk voor Van der Schelden - zoals hierna zal blijken - geen
onbekende grootheid was. Naast Van der Noots raadselobelisken vermeldt C.P.
Burger als enig voorbeeld van hi€rogliefenuitdrukking de gecommentarieerde spreuk
van Jan Baptist Houwaert ‘Hout Middelmate’ in Pegasides Pleyn (1582-1583) en
De vier wterste (1583), een hiéroglief die in feite reeds op een erepenning voor

Houwaert uit het jaar 1578 voorkwam®”.

De Gentse obelisken betekenen dus een aanzienlijke aanwinst onder de Nederlandse
produkten van dit Europees verspreid en algemeen gewaardeerd genre. Een eigenlijke
vertaling van de ideogrammen is niet overgeleverd, zodat de volgende verklaringen
gebaseerd zijn op Van der Scheldens mogelijke bronnen onder de hiéroglifische
literatuur.

Obelisk I, voorzijde, vooraanzicht (Afb. I)

1. Wapenschild van koning Filips II. Het is zeer nauwkeurig uitgevoerd - heraldiek
was een specialiteit van Van der Schelden - naar de laatste stand van 's konings
bezittingen, zoals men dit te Gent voorheen nog niet afgebeeld had: na het
uitsterven van het koningsgeslacht van Avis nam Filips II in 1581 Portugal in
bezit en sindsdien stond het Portugese wapen als hartschild in het bovenste deel
van het Spaanse blazoen - wat hier dan ook het geval is.

Dit wapenschild heeft geen hiéroglifische functie: het is louter decoratief, zoals
zijn tegenhanger op de voorzijde van de andere obelisk en zoals de
monogrammen op de achterzijden. Van der Schelden kon zich inspireren op
Lucas d'Heere, die op de obelisk voor Anjou eveneens het wapenschild van de
nieuwe heerser had laten aanbrengen (De eerlicke incomste van... Fransoys van
Vranckerijcke, Ghend, 1582, fol. B3r).

(49) Snoep, Praal en propaganda, blz. 17.

(50) C.P. Burger, ‘Het hieroglyphenschrift van de renaissance’ in Het Boek, jg. 13 (1924), blz.
294; ].B. Houwaert, De vier wterste. Tekstuitgave met inleiding, verklarende aantekeningen
en glossarium door F. van Vinckenroye, Gent, 1965, dl. I, blz. 165. Juist in deze jaren
(1578-1582) heeft Houwaert zich door Van der Noots voorbeeld op meer dan één punt laten
inspireren; zie F. van Vinckenroye, ‘Jan van der Noot en Jan-Baptist Houwaert’ in Liber
alumnorum prof. dr. E. Rombauts, Leuven, 1968, blz. 184-185.
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2. Figuur met drie aangezichten, het zogenaamde Signum Triciput = voorzichtigheid
(hier, als goddelijke eigenschap: voorzienigheid) volgens Valeriano, lib. XXXiII,
De tricipitio (Hieroglyphica, Basileae, 1556, fol. 229r).

De drie aangezichten duiden op kennis van verleden, heden en toekomst. De
bliksems, die uit de ogen van de figuur flitsen, bewijzen dat Van der Schelden
wel degelijk Valeriano geraadpleegd heeft: alleen daar wordt de onmiddellijke
verbinding gelegd tussen het Triciput en de zonnegod. In de Hypnerotomachia
worden hermen met drie aangezichten voor de triomfwagen van Cupido
gedragen, maar dit zonder enige toelichting (Francesco Colonna,
Hypnerotomachia Poliphili. Edizione critica e commento a cura di Giovanni
Pozzi e Lucia A. Ciapponi, Padova, 1964, dl. I, blz. 340, hierna geciteerd als
ed. Pozzi-Ciapponi; Le songe de Poliphile. Fac-similé de la premiére édition
frangaise... présenté par Albert-Marie Schmidt, Paris, 1963, fol. 121v, hierna
geciteerd als ed. Schmidt). In Erasmus' Adagia is de Triceps Mercurius een
schampere benaming voor de onbetrouwbaren (D. Erasmus, Adagiorvm chiliades
gvatvor cvm sesquicenturia, Parisiis, 1579, kol. 738). De factuur van de huidige
tekening kan geinspireerd zijn op een illustratie in de Plantijnse edities van
Alciatus' Emblemata, Emblema 40 ‘Concordia insuperabilis’ met de afbeelding
van Geryon (Andreas Alciatus, Emblemata, Lvgdvni Batavorvm, 1591, blz.
190), terwijl ook in het werk van Claude Paradin de Sabijnse god Sanctus Fidius
& Semipater als Triciput afgebeeld is (Glaude Paradyn en Gabriel Simeon,
Princelijcke Deuijsen ofte wapenen, T'Antvverpen, 1563, fol. K7r-v).

3. Oog = God, goddelijk. Deze hi€roglief komt meermaals voor in de
Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 30, 33, 238, 239; ed. Schmidt,
fol. 101, 11v, 85v, 86v) en is overgenomen door Valeriano, lib. XxX111, Oculi
(Hieroglyphica, fol. 234r).

4. Hond = zeer goede vorst. Horapollo, nr. 40 interpreteert de hond als rechter of
magistraat (Hori Apollinis Hieroglyphica. Saggio introduttivo, edizione critica
del testo e commento di Francesco Sbordone, Napoli, 1940, blz. 91, hierna
geciteerd als ed. Sbordone). De huidige verklaring is afkomstig van Willibald
Pirkheimer, die voor de Erepoort van keizer Maximiliaan, een reeks houtsneden
die samengelegd een enorme erepoort vormen, in 1515 een hi€roglifische
verheerlijking van de keizer ontwierp, welk tafereel hij het Mysterium van deze
poort noemde; de hond fungeert er als ‘princeps optimus’ (zeer goede vorst)
(Ludwig Volkmann, Bilderschriften der
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Renaissance, Nieuwkoop, 1962, blz. 87, 89, 93). Deze betekenis is overgenomen
door Valeriano, lib. v, Canis (Hieroglyphica, fol. 42r).

5. Onduidelijke figuur, die ik interpreteer als een afbeelding van papyrusriet of
-rollen, en dit in verbinding met de ernaast afgebeelde hond (nr. 4), die zich
naar de volgende figuur schijnt te haasten. Pirkheimer liet keizer Maximiliaan
en de hond in de reeds vermelde Mysterium-houtsnede van de Erepoort
afbeelden, beiden gezeten op een bundel papyrus, wat moest betekenen ‘antiqua
ab origine natus’ (uit een oud geslacht geboren) (Volkmann, Bilderschriften,
blz. 87, 88), een voorstelling die alweer op Horapollo, nr. 30 teruggaat. Sbordone
meent dat Horapollo gesteund heeft op de Egyptische stam is (= oud),
hi€éroglifisch voorgesteld door een teken, dat zeer sterk lijkt op een verticaal
geplaatste papyrusrol (ed. Sbordone, blz. 74). Valeriano, lib. Lv11, Papyrus heeft
deze uitleg overgenomen (Hieroglyphica, fol. 412v).

De betekenis ‘uit een oud geslacht geboren’ zou in de Gentse context van 1584
zeer zinvol zijn, aangezien daardoor onderstreept wordt dat de stad terugkeert
onder de obediéntie van haar natuurlijke vorst, de wettige erfgenaam van de
voorbije gravengeslachten.

6. Wereldbol onder parasolvormig baldakijn = wettig gezag over de hele wereld.
De globe is een overduidelijk symbool, dat voorkomt in de Hypnerotomachia
(ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238; ed. Schmidet, fol. 85v) en bij Valeriano, lib.
XxX1X, Circulus (Hieroglyphica, fol. 288v).

De verklaring van het baldakijn is heel wat moeilijker. In de klassieke
humanistische literatuur over hi€rogliefen komt het niet voor. Wel is het reeds
een oud symbool van gezag en jurisdictie (Enciclopedia Italiana, dl. XXV, blz.
323; ook D.P. Snoep, Praal en propaganda, Alphen aan den Rijn, 1975, blz.
28 ziet het baldakijn als symbool van ‘regale aspiraties’). In de Franse versie
van de Hypnerotomachia (niet zo gelijkend in de aldine, vgl. ed. Pozzi-Ciapponi,
dl. I, blz. 92) wordt de troon van koningin Eleutherilide door een zelfde type
van baldakijn overhuifd als Van der Schelden hier afgebeeld heeft (ed. Schmidt,
fol. 33v). Joris Hoefnagel, die onder alle zestiende-eeuwse beeldende kunstenaars
in de Nederlanden wel de meest creatieve emblematische fantasie bezat, heeft
herhaaldelijk baldakijnen aangewend in de miniaturen van het Missale Romanum
voor kardinaal Andreas van Oostenrijk en in het schriftmonsterboek van Georg
Bocskay voor keizer Rudolf II (Th.A.G. Wilberg Vignau-
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Schuurman, Die emblematischen Elemente im Werke Joris Hoefnagels, Leiden,
1969, § 115, 122, 135, 142, 201, 227, 265, 271, 487, 495, aldaar nooit als
afzonderlijk emblematisch symbool behandeld). Houwaert liet in 1578, bij de
plechtige intrede van aartshertog Matthias te Brussel, de godin Fama optreden
‘onder een pauilloen’ (Sommare beschrijuinghe vande triumphelijcke Incomst...,
Antwerpen, 1579, blz. 69). Het parasolvormig baldakijn is nog steeds een
kerkelijk symbool van jurisdictie: tussen de regering van twee pausen regelt de
kardinaal-camerlingo de staatszaken van het Vatikaan; als teken van zijn
wereldlijke soevereiniteit voert hij dit parasolvormig baldakijn, de ombrellino,
boven zijn eigen wapenschild (Ottfried Neubecker, Heraldiek,
Amsterdam-Brussel, 1977, blz. 238). Onder de liturgische voorrechten van de
basilieken telt de kerk het gebruik van de ombrellino of het conopeum (De
Katholieke Encyclopaedie, dl. TV, kol. 58).

Wanneer hier aan Filips II een jurisdictie over de hele wereld toegekend wordt,
dan moet men bedenken dat hij naast zijn Europese en Amerikaanse bezittingen
sinds 1581 (zie nr. 1) ook de Portugese koloni€n, van Brazilié tot Goa, beheerste,
zodat zijn rijk zich inderdaad over de hele aarde uitstrekte.

7. Trofee met twee gekruiste hoorns des overvloeds = een overvloedige
overwinning. De combinatie van trofee en cornucopiae is zonder twijfel ontleend
aan de Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 239; ed. Schmidt, fol.
86v).

8. De onderste afbeelding van het vooraanzicht van deze obelisk behoort, net als
de bovenste, niet tot het eigenlijke hi€roglifische opschrift, maar beeldt een
scéne op zichzelf uit: voor een groen (kleur van de hoop) doek zit op een bank
een naakte vrouw, voorzien van een scepter in de rechterhand en getooid met
een rode muts. Naast haar staat op een vierkante sokkel een borstbeeld, dat
hetzelfde type van hoofddeksel draagt.

Ik vermoed dat Van der Schelden voor de aftbeelding en schikking van dit tafereel
beinvloed is door de allegorische voorstelling op de titelpagina van Abraham
Ortelius, Theatrvm Orbis Terrarvm, Antverpiae, 1570, en wel door de afbeelding
van de werelddelen Amerika en Zuidland onder de vorm van de nimfen America
en Magellanica (Afb. III). De hangmat van America is de doek op de achtergrond
geworden, en de zijmuur waartegen zij leunt is tot een bank in dezelfde stijl
gereduceerd. Haar liggende naakte gestalte wendt zich naar de lezer op dezelfde
wijze als Van der Schelden het zijn
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vrouwelijke figuur naar de toeschouwer laat doen. America's sierlijke houten
knots wordt praktisch zonder wijziging een scepter in de hand van haar
navolgster. Ten slotte is America's nauwsluitend hoofddeksel - hoewel niet
identiek - toch sterk gelijkend op de muts van Van der Scheldens figuur. Ook
de overeenkomst tussen Terra Magellanica en het borstbeeld van 1584 is
opvallend: beide zijn van identieke factuur, staan op een vierkante sokkel en
vertonen slechts twee verschillen: Magellanica draagt een vlam op haar sokkel
ter wille van haar identificatie met Vuurland en is blootshoofds, terwijl de Gentse
figuur een zelfde hoofddeksel draagt als haar buurvrouw met scepter.

Wat heeft Van der Schelden met deze aanpassing bedoeld? Dat hij wilde zeggen
dat koning Filips een trofee verwierf om zijn triomfen in Amerika en in het
vijfde continent is weinig waarschijnlijk: Amerika was reeds gepacificeerd in
1548 na het neerslaan van de revolte der Pizzaro's in Peru, en de doorvaart van
Ferndo de Magalhaes tussen Vuurland en het Amerikaanse vasteland - de enige
mogelijke zinspeling op het vijfde continent, dat men toen identiek met Vuurland
achtte - geschiedde reeds in 1520. Ik meen dat de oplossing schuilt in de muts,
die Van der Schelden beide figuren opgezet heeft: die is niets anders dan de
pileus, de antieke Phrygische muts, die de vrijgelatenen in het oude Rome
droegen als symbool van hun verlossing uit het slavendom. In 1549 stond te
Antwerpen bij prins Filips' intocht op de triomfboog aan de Broerkensbrug
tussen andere figuren ter illustratie van de Gulden Wereld dan ook Libertas ‘dat
is Vrijdom / eender vrouwen personagie / hebbende eenen hoet op thooft’
(Cornelius Grapheus, De seer wonderlijcke / schoone / Triumphelijcke Incompst,
van den hooghmogenden Prince Philips..., Tantwerpen, 1550, fol. 12v; Juan
Christoval Calvete de Estrella, El felicissimo viaie d'el muy alto y muy Poderoso
Principe Don Phelippe..., Anvers, 1552, fol. 240v). Ook Otto Vaenius maakt
gebruik van deze symboliek in Q. Horatii Flacci Emblemata, Antverpiae, 1607,
fol. L2r, L3r. De associatie van de pileus met de vrijheid betuigen ook Valeriano,
lib. XL, Pileus (Hieroglyphica, fol. 293v) en Hoefnagel (Wilberg
Vignau-Schuurman, Die emblematischen Elemente..., dl. 11, blz. 35, § 109 noot
3). In de zittende figuur zie ik dan ook Libertas, de ware (vandaar: naakte)
Nederlandse vrijheid, die nu weer heerst (bank en scepter). Wat is dan de zin
van de verwante figuur op de sokkel? In zijn toelichting op Ortelius' titelbladzijde
zegt Adolf van Meetkerke (Theatrvm Orbis Terrarvm, fol. A3v) dat Terra
Magellanica enkel als borstbeeld voorgesteld is, omdat zij is ‘vix cognita paucis’
(nauwelijks, slechts
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Afb. I - Obelisken I en II, voorzijde.
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Afb. II - Obelisken II en I, achterzijde.
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aan weinigen bekend). Dan kan men te Gent bedoeld hebben: deze vrijheid
geldt nog niet voor het geheel der Nederlanden, maar enkel voor het zuidelijk
deel, dat Alexander Farnese reeds bevrijd had!

De hiérogliefen op Obelisk I, voorzijde, vooraanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:

De goddelijke (3) voorzienigheid (2) heeft aan onze zeer goede vorst (4), uit een
oud geslacht geboren (5), het wettig gezag over de hele wereld (6) en thans een
glansrijke overwinning (7) geschonken.

Obelisk I, voorzijde, zijaanzicht (Afb. I)
9. Oog = God; zie nr. 3.

10. Hond = onze zeer goede vorst; zie nr. 4.
11. Papyrusriet of -rol (?) = uit een oud geslacht geboren; zie nr. 5.
12. Triciput = voorzichtigheid; zie nr. 2.

13. Vallende figuur = vallende opstandelingen. In de humanistische hi€roglifische
literatuur heb ik deze vallende figuur, los van elke context, niet teruggevonden.
Wel heeft Van der Schelden zich vermoedelijk geinspireerd op emblematische
literatuur, waarin de mythologische personages Phaéthon en Icarus als symbolen
van vermetelheid en eigenwaan dikwijls vermeld worden. Alciatus' Emblema
56 ‘In temerarios’ (Tegen de onbezonnenen) is geillustreerd met Phaéthon, die,
door de bliksem van Zeus getroffen, uit het slecht gemende tweespan van zijn
vader Phoebus Apollo stort (Emblemata, blz. 238). Joannes Sambucus voert
Icarus en Phaéthon ten tonele als waarschuwende voorbeelden van het ‘Nimium
sapere’, ‘Te veel vvijs zijn’ (Joannes Sambucus, Emblemata, Antverpiae, 1564,
blz. 32). In de vertaling van Marcus Antonius Gillis (Emblemata J. Sambvci.
In Nederlantsche tale ghetrouwelick ouergheset, T'Antvverpen, 1566, blz. 35-36)
wordt dit:

...dus laet voordachtich
Te hooge dingen, ende en zijt niet clachtich
Ouer dat ghi hebt, maer denct dat ghi sulcs zijt voorwaer
Als ghy soudt wenschen: Phaéton quamt onsachtich
Dat hy aenveert had den oppersten scepter swaer,
En Icarus viel ooc van thoochste daer hy stont naer.
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Ter illustratie van de zondeval heeft Hoefnagel in het Missale Romanum van
Andreas van Oostenrijk Adam en Eva als - letterlijk - vallende figuren afgebeeld
(Wilberg Vignau-Schuurman, Die emblematischen Elemente..., dl. 1, blz. 62, §
88).

In 1584 zijn vermetelheid en hybris fouten die de overwinnende partij zonder
twijfel aan de opstandelingen zal verweten hebben, terwijl juist het lot van Icarus
en Phaéthon de rebellen het zinloze van hun pogingen moet doen inzien. In dit
opzicht is de verwerking van deze vallende figuur op de obelisk politiek ten
volle verantwoord.

14. Wereldbol onder parasolvormig baldakijn = wettig gezag over de hele wereld;
zie nt. 6.

15. Hoofd, gekroond met een vorstelijke diadeem = heerschappij. Bij Valeriano,
lib. xxx11, Caput wordt deze hiéroglief immers verklaard als ‘dominium’
(Hieroglyphica, fol. 225v).

16. Triomfator met scepter, gezeten op een zegekar = overwinning. In navolging
van Petrarca's zeer populaire Trionfi is dit een veel gebruikte voorstelling: in
de Hypnerotomachia zien Polia en haar minnaar een stoet van vier triomfwagens
aan zich voorbijtrekken (ed. Pozzi-Ciapponti, dl. I, blz. 150 e.v.; ed. Schmidt,
fol. 53v e.v.). Ook bij Valeriano, lib. XL111, Currus betekent deze wagen
‘triumphus’ (Hieroglyphica, fol. 321r).

17. Herautsstaf van Mercurius, voorzien van hoorns des overvloeds = algemene
voorspoed. Hier kan, in combinatie met de cornucopiae, moeilijk iets anders
dan de caduceus van Mercurius afgebeeld zijn, maar de vorm van deze staf is
niet de gewone: in plaats van bekroond te worden met de petasus, Mercurius'
hoed, splitst de top zich hier in een vork. Het voetstuk, waar men vleugels
verwacht, wordt hier gevormd door een bol. De slangen, die zich normaal rond
de staf kronkelen, glijden hier te voorschijn uit de spitsen van de gekruiste
hoorns. Bij Valeriano, lib. Xv, Caduceus is de combinatie van caduceus en
cornucopiae symbool van de ‘felicitas’ (Hieroglyphica, fol. 116r).

18. Schotel = mildheid, mild, een bekende hi€roglief uit de Hypnerotomachia (ed.
Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 33, 238; ed. Schmidt, fol. 11v, 85v).
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19. Vaas = gemoed; dit is eveneens afkomstig uit de Hypnerotomachia, zeltde
context (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 33, 238; ed. Schmidt, fol. 11v, 85v).

20. Twee ooievaars = piéteit, piéteitsvol, erkentelijk. De ooievaar was een symbool
van ‘pietas’ omdat men meende dat hij zijn verzwakte ouders voedde tot deze
na de rui weer op krachten waren gekomen. Deze uitleg vindt men reeds bij
Horapollo, nr. 55 (ed. Sbordone, blz. 114) en werd overgenomen door Valeriano,
lib. xvi11, Ciconia (Hieroglyphica, fol. 124r). Ook in de emblematiek was het
een veel gebruikt beeld, en dit in navolging van Alciatus' Emblema 30 ‘Gratiam
referendam’ (Men moet dankbaar zijn) (Emblemata, blz. 154).

21. Gentse stedemaagd = de stad Gent. De atbeelding van de gekroonde Gentse
maagd in haar besloten tuin met de stadsvlag in de rechterhand en de leeuw
tegen haar aangevlijd was een geliefde voorstelling bij Blijde Intochten. Het is
een allegorische, maar geen strikt humanistisch-hi€roglifische figuur. Van der
Schelden heeft dezelfde voorstelling nog tweemaal in deze intocht ten tonele
gevoerd: op het theater in de Mageleinstraat en op de triomfpoort aan de
Nederschelde.

22. Harp = vreugde. Guy de Tervarent (Attributs et symboles dans l'art profane
1450-1600, Genéve, 1958-1964, kol. 209) verwijst enkel naar een gravure van
Heinrich Aldegrever voor deze betekenis. In de gewone hi€roglifische literatuur
komt ze niet voor. Volgens de commentaar van Claude Mignault bij Alciatus'
Emblema 10 ‘Foedera’ (Verdragen) betekende de harp in de oudheid ook
‘eendracht’ (Emblemata, blz. 72).

23. Tempel = elk gebouw. Deze hi€roglief stamt rechtstreeks uit de
Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238; ed. Schmidt, fol. 85v).

24. Twee schietloden = bouwen, oprichten. Deze ideogram stamt uit hetzelfde
opschrift in de Hypnerotomachia als nr. 23 (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238;
ed. Schmidt, fol. 85v).

De hiérogliefen op Obelisk I, voorzijde, zijaanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:

God (9) heeft aan onze zeer goede vorst (10), uit een oud geslacht geboren (11),
om zijn voorzichtigheid (12) tegenover de vallende op-
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standelingen (13) naast de heerschappij (15) en het wettig gezag over de hele wereld
(14) ook de huidige overwinning geschonken (16). Om de algemene voorspoed (17)
en uit de mildheid (18) van haar gemoed (19) heeft de piéteitsvolle (20) stad Gent
(21) vol vreugde (of: eensgezind) (22) deze versieringen (23) opgetrokken (24).

Obelisk 11, voorzijde, zijaanzicht (Afb. I)

25. Een slang die zich rond een olijftak kronkelt = de milde, barmhartige vorst. Het
serpent komt reeds bij Horapollo, nr. 63 voor als beeld van de vorst (ed.
Sbordone, blz. 127). Ook Pirkheimer heeft van deze gelijkstelling gebruik
gemaakt voor Maximiliaans Erepoort (Volkmann, Bilderschriften, blz. 87, 89).
Valeriano, lib. Xv Serpens heeft dit overgenomen als symbool van de ‘imperator’
(Hieroglyphica, fol. 111r).

Een olijftak fungeert in de Hypnerotomachia voor ‘clementia’ (ed.
Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238; ed. Schmidt, fol. 85v). Daarnaast is hij reeds
een bijbels symbool van vrede en verzoening (Gen. 8:11). In Frankrijk voerden
de koninklijke drukkers voor het Grieks als drukkersmerk een lans, waarrond
zich een serpent en een olijftak strengelden, met de legende: aan de goede koning
(slang + olijftak) en de moedige strijder (lans) (Tervarent, Attributs et symboles,
kol. 344).

26. Kluwen = terugvoeren. Deze hiéroglief heeft Colonna, uit wiens
Hypnerotomachia zij atkomstig is (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 33; ed. Schmidt,
fol. 11v), ontleend aan de geschiedenis van Theseus, die de weg uit het labyrint
van de Minotaurus terugvond dank zij de draad van Ariadne.

27. Vaas = gemoed; zie nr. 19.

28. Een schoenzool met oog en olijf- en palmtak = onderdanigheid aan God. Deze
figuur komt rechtstreeks uit de Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I,
blz. 33; ed. Schmidt, fol. 11v).

29. Twee trekkebekkende duifjes = liefde. In de mythologie is de duif de vogel van
Venus. Van der Scheldens rechtstreekse bron is de slotprent in een van jonker
Jan van der Noots werken uit de periode 1579-1581/1582. Van der Noot steunde
- gezien de samenhang met de volgende hiéroglief - op de bijbel (Matt. 10:16;
zie C.A. Zaalberg, ‘Das Buch Extasis’ van Jan van der Noot, Assen, 1954, blz.
229).
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30. Slang =voorzichtigheid. Samen met nr. 29 is dit ideogram rechtstreeks aan Van
der Noot ontleend.

31. Scheepsroer met olijftak = barmhartig regeren. Deze combinatie stamt
rechtstreeks uit de Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 33; ed.
Schmidt, fol. 11v).

32. Dolfijn met een lint vastgemaakt aan een koffertje = ongedeerd bewaren. Ook
hier is een direct beroep op de Hypnerotomachia gedaan (ed. Pozzi-Ciapponi,
dl. I, blz. 33; ed. Schmidt, fol. 11v).

33. Oog = God; zie nr. 3.

34. Helm = beschermen. Ontleend aan de Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi,
dl. I, blz. 61; ed. Schmidt, fol. 22r).

35. Gans met een lint aan een anker verbonden = een vaste wacht. Eveneens direct
ontleend aan de Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 33; ed.
Schmidt, fol. 11v). Colonna dacht aan de waakzame ganzen van het Kapitool.

36. Antieke lamp = leven. Deze hiéroglief komt meermaals voor in de
Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 33, 61, 240, 256; ed. Schmidt,
fol. 11v, 22r, 87r, 96r).

37. Twee aaneengegroeide aangezichten = dood. In feite zijn het twee maskers die
in de illustratie van de Venetiaanse Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponi, dl.
I, blz. 256; niet in de Franse versie, ed. Schmidt, fol. 96r) correct met lege
oogkassen weergegeven worden. Deze maskers zijn de anticke Romeinse manen
(‘manes’), de geesten der afgestorvenen. Zowel in de Italiaanse als in de Franse
versie van de Hypnerotomachia zijn boven deze maskers ogen (= godheid; zie
nr. 3) aangebracht, zodat de volledige interpretatie daar luidt ‘diis manibus’ (=
aan de schimmen, zielen der afgestorvenen), het klassieke begin van een antieke
epitaaf. Van der Scheldens tekening gaat rechtstreeks terug op de raadselobelisk
van Van der Noot.

38. Christusmonogram = Christus. Het chrismon is geen humanistische hiéroglief,
maar een zeer oud christelijk symbool: het wordt reeds in de derde eeuw
aangetroffen; de omgevende letters alfa en omega komen sinds de vierde eeuw
voor (Dictionnaire d'archéologie chreé-
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tienne et de liturgie, dl. 1, kol. 1 e.v.; dl. II1, kol. 1481; dl. XI, kol. 2375-2376).

Van der Schelden kan tot het gebruik van het chrismon aangezet zijn bij het
doorbladeren van Ortelius' reeds vermelde atlas: het portret van de auteur aldaar,
gegraveerd door Filips Galle, wordt omgeven door een rijk versierde cartouche,
waarvan het middelpunt van de bovenversiering juist gevormd wordt door dit
monogram als onderdeel van Ortelius' devies (Theatrvm Orbis Terrarvm, fol.
B4v). Dit portret is opgenomen in de edities van het Theatrvm sinds 1579
(Abraham Ortelivs, Theatrvm Orbis Terrarvm, Antwerp, 1570. With an
introduction by R.A. Skelton, Amsterdam, 1964, front.; CKoeman, Atlantes
Neerlandici, Amsterdam, 1967-1971, dl. 111, blz. 44, Ort. 15A).

39. Schotel = mildheid; zie nr. 18.
40. Lamp = leven; zie nr. 36.

41. Cirkel, gevormd door een slang die in haar eigen staart bijt = eecuwigheid, altijd.
Deze figuur stemt niet precies overeen met de uroborus zoals Horapollo, nr. 1
hem voorstelt: ‘een slang waarvan de staart bedekt is door de rest van het
lichaam’ (ed. Sbordone, blz. 2). Volgens Horapollo, nr. 2 stelt de slang, die in
haar staart bijt, het heelal of de wereld voor. Reeds Cyrillus van Alexandrié (
444) vermeldt een zelfde soort slang, zowel voor ‘tijd’ als voor ‘heelal, wereld’.
De zestiende-eeuwse emblematiek neemt in het voetspoor van Alciatus, Emblema
132 ‘Ex literarum studiis immortalitatem acquiri’ (De onsterfelijkheid verwerven
door de studie van de letteren) de uroborus aan als symbool van de eeuwigheid
(Emblemata, blz. 487, zie ook de commentaar van Mignault aldaar blz. 488:
‘Serpens in se reuolutus, aeternitatem designat, vt docet Orus Niliacus...” en
Zaalberg, ‘Das Buch Extasis’..., blz. 203). Van der Noot plaatst de uroborus
dan ook als symbool van de eeuwigheid op het fronton van de titelhoutsnede
in Das Buch Extasis (The Olympia Epics of Jan van der Noot. Edited by C.A.
Zaalberg, Assen, 1956, blz. [3], [11]). Valeriano, lib. X111, Serpens legt de
gelukkige verbinding met de populaire voorstelling van de ‘tempus edax rerum’
bij Ovidius, Metamorphoses, lib. XV, v. 234 (Hieroglyphica, fol. 104r).

De hiérogliefen op Obelisk II, voorzijde, zijaanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:
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De milde vorst (25) heeft ons gemoed (27) met liefde (29) en met voorzichtigheid
(30) teruggevoerd (26) naar de onderdanigheid Gods (28). Hij regeert barmhartig
(31) en bewaart ons ongedeerd (32). God (33) zal hem beschermen (34) en hem een
vaste wacht (35) zijn in leven (36) en dood (37). Door de mildheid (39) van Christus
(38) zal hij leven (40) voor altijd (41).

Obelisk II, voorzijde, vooraanzicht (Afb. I)
42. Wapenschild van koning Filips II; zie nr. 1.

43. Triciput = voorzichtigheid, vooruitziendheid; zie nr. 2.

44. Zwarte Vlaamse leeuw = Vlaanderen. Deze heraldische figuur is, evenals de
Gentse stedemaagd (nr. 21), geen eigenlijk hi€roglifisch teken.

45. Tempel onder een baldakijn = gezag over bouwwerken. Deze hiéroglief heeft
Van der Schelden zelf samengesteld aan de hand van elementen die elders op
de obelisken voorkomen: het baldakijn (nr. 6) en de tempel (nr. 23).

46. Onduidelijke figuur: drie bolsegmenten met gekartelde rand. In de gewone
hi€roglifische literatuur heb ik niets dergelijks gevonden. Zij komen nog het
meest overeen met de eveneens bolvormig voorgestelde geldstukken in de
Hypnerotomachia, die daar betekenen ‘communi aere’ (op staatskosten) (ed.
Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238; ed. Schmidt, fol. 85v). Volledigheidshalve zij
gezegd dat ook in de heraldiek penningen of bezanten geschaduwd en bolvormig
voorgesteld worden en dan bollen of kogels heten (C. Pama, Rietstap's handboek
der wapenkunde, Leiden, 1961, blz. 112).

Of zouden hier nagelkoppen weergegeven zijn? Dan is dit een verwijzing naar
Fortuna, die het mensenlot nu eenmaal stevig vastspijkert volgens Valeriano,
lib. xrvii1, Clavus als uitbeelding van ‘sistere’ (Hieroglyphica, fol. 359v).

47. Hoofd van een vorst, wiens diadeem bekroond is met een basilisk = onsterfelijke
roem van de vorst. Horapollo, nr. 1 vermeldt de basilisk, een slang-draak, als
meester over leven en dood en zegt dat de Egyptenaren hem als zodanig op de
hoofden van hun goden plaatsten (ed. Sbordone, blz. 2, 3). Bij Valeriano, lib.
X111, Basiliscus is de basilisk enkel het symbool van de eeuwigheid, ‘aeternitas’
(Hie-
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roglyphica, fol. 105r). De huidige afbeelding schijnt rechtstreeks terug te gaan
op de Erepoort van keizer Maximiliaan, die in de Mysterium-houtsnede (zie nr.
4,5, 25) een kroon draagt (niet vermeld door Horapollo), waarop de basilisk
zit (Volkmann, Bilderschriften, blz. 87) - wat hier identiek afgebeeld is.

48. Trofee; ontleend aan de Hypnerotomachia (ed. Pozzi-Ciapponti, dl. I, blz. 239;
ed. Schmidt, fol. 86v).

49. Zoals de onderste beeldengroep op de voorzijde van Obelisk I maakt ook het
tafereel op de voorzijde van Obelisk Il evenmin deel uit van het eigenlijke
hi€roglifisch opschrift. Het stelt Apollo voor, herkenbaar aan de stralenkrans
rond zijn hoofd, met een bloem in de hand. Achter hem dobbert een schip met
anker aan boord, waarvan de mast uitloopt in de trofee van nr. 48.

De heilbrengende god Apollo, handhaver van recht en orde, en verwekker van
de katharsis, verschijnt opnieuw in de tot rust gekomen zuidelijke Nederlanden.
De bloem die hij aan de toeschouwers zo nadrukkelijk toont, bevat volgens
Cartari de belofte van de toekomstige bloei van alle dingen, ‘die deze god zaait,
voortbrengt, voedt, koestert en doet rijpen’ (Vincentius Chartarius, /Imagines
deorvm, qvi ab antiqvis colebantvr, Lvgdvni, 1581, blz. 51). In 1549 werd te
Brugge het allegorisch personage Vertrouwen een rode lelie in de hand gegeven
om de hoop uit te beelden, die men in prins Filips stelde (Calvete de Estrella,
El felicissimo viaie, fol. 115r. Ik weet niet of Van der Schelden zich rechtstreeks
door dit verslag heeft laten beinvloeden. In dat geval kan - zoals prof. E.
Rombauts mij suggereerde - het huidig allegorisch personage eveneens
Vertrouwen voorstellen, en niet Apollo - maar wat dan met de zo typerende
stralenkrans van de zonnegod?). Ook Hoefnagel kende de bloeiende bloem, en
meer bepaald de lelie, als symbool van de hoop (Wilberg Vignau-Schuurman,
Die emblematischen Elemente..., dl. 1, blz. 122, § 212). Het schip, dat achter
Apollo drijft, kan volgens Valeriano, lib. XLv, Navis (Hieroglyphica, fol. 334v)
het symbool zijn van de ‘felicitas’, die wel identiek zal zijn met de ‘algemene
voorspoed’ van nr. 17. Dat de toeschouwers dit hoopvol vooruitzicht ten volle
mogen koesteren wordt bevestigd door de aanwezigheid aan boord van een
overgroot anker, symbool van de hoop (Wilberg Vignau-Schuurman, Die
emblematischen Elemente..., dl. 1, blz. 122, § 212); dit laatste was reeds een
bijbels beeld (Hebr. 6:19).
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De hiérogliefen op Obelisk II, voorzijde, vooraanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:

De vooruitziendheid (43) van het graafschap Vlaanderen (44), op wiens initiatief
(eigenlijk: onder wiens supervisie) deze versieringen opgetrokken zijn (45), heeft
deze trofee (48) op staatskosten (46) opgericht tot onsterfelijke roem van de vorst
(47) (of: opgericht ter ere van de fortuin (46) van de vorst, die onsterfelijke roem
geniet).

Obelisk 11, achterzijde, zijaanzicht (Afb. II)
50. Schoenzool = onderwerping; zie nr. 28.

51. Serpent = koning; zie nr. 25.
52. Oog = God; zie nr. 3.

53. Vogel met olijftak = brenger van vrede en verzoening. Dit is een duidelijk
bijbelse zinspeling op de duif, die No¢ uit de ark opliet (Gen. 8:10-11; vgl. nr.
25).

54. Vorst die met een scheepsroer de kantelende wereldbol stuurt = vorst die de
wankelbare wereld regeert. Het roer voor ‘regeren’ komt uit de Hypnerotomachia
en is reeds gebruikt in nr. 31. De combinatie van wereldbol en roer stamt
eveneens uit de Hypnerotomachia in de zin van ‘alles regeren’ (ed.
Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238; ed. Schmidt, fol. 85v). Het beeld is met graagte
in latere werken overgenomen: Andrea Mantegna laat het meevoeren in de
triomftocht van Julius Caesar en Paolo Giovio beeldt het af als devies van
kardinaal Raffaelo Riario (Volkmann, Bilderschriften, blz. 27, 50).

De hiérogliefen op Obelisk II, achterzijde, zijaanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:

Onderwerp u (50) aan de koning (51), want God (52) laat de vrede bezorgen (53)
aan de vorst die de wereld regeert (54).

Obelisk II, achterzijde, vooraanzicht (Afb. II)

55. Monogram van koning Filips II (P van Philippus) onder de koningskroon. Het
1s louter decoratief, net zoals nr. 1 en 42, en het telt dus niet mee in de
hi€roglifische formule. In plaatsing en factuur van dit monogram op de obelisk
heeft Van der Schelden direct
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D'Heere kunnen navolgen, die de obelisk ter ere van Anjou in 1582 eveneens
versierd had met o.a. het monogram van de nieuwe heerser.

56. Een vaas, waarrond een slang kronkelt met een olijftak in haar bek = de mildheid
van gemoed van de vorst. Van der Schelden heeft twee reeds bestaande
hi€érogliefen gecombineerd: de vaas met olijftak voor ‘mildheid van gemoed’
(Hypnerotomachia, ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238; ed. Schmidt, fol. 85v;
vgl. nr. 27 en 25) en het serpent voor ‘vorst’ (zie nr. 25).

57. Een bijenkorf, omzwermd door bijen = eendracht der onderdanen. Bij Horapollo,
nr. 62 is de bij ‘volk, onderworpen aan de koning’ (ed. Sbordone, blz. 125). Dit
is overgenomen door Valeriano, lib. XXVI1, Apis (Hieroglyphica, fol. 185v).

58. Adelaar = het rijk. Dit is reeds een zeer oud, zowel antiek als middeleeuws
symbool. Ook in de Hypnerotomachia komt het voor (ed. Pozzi-Ciapponi, dl.
I, blz. 239; ed. Schmidt, fol. 86r), evenals bij Valeriano, lib. xix, Aquila voor
‘imperatoria maiestas’ (Hieroglyphica, fol. 138v). Zoals de Gentse stedemaagd
(nr. 21) en de Vlaamse leeuw (nr. 44) is deze adelaar bewust heraldisch

gehouden: hij heeft dezelfde factuur als het wapendier van het Heilige Roomse
Rijk.

59. Anker = zeker, veilig; zie nr. 35.

De hiérogliefen op Obelisk I, achterzijde, vooraanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:

Door de mildheid van gemoed van de vorst (56) en door de eendracht der
onderdanen (57) is het rijk (58) zeker (59).

Obelisk I, achterzijde, vooraanzicht (Afb. II)
60. Monogram van koning Filips II; zie nr. 55.

61. Gekroond hoofd = vorstelijk. Dit sprekend beeld wordt gesteund door Valeriano,
lib. XL1, De diademate, die de diadeem gelijkstelt met ‘regia potestas’
(Hieroglyphica, fol. 302v).

62. Palmtak = deugd, morele kracht. Tervarent verwijst voor de eerste betekenis
enkel naar een bijbelplaats (Ps. 92(91):13) (Attributs et
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symboles, kol. 295). De tweede betekenis is sterk verspreid door Alciatus,
Emblema 36 ‘Obdurandum adversus urgentia’ (Kwellingen moet men uithouden)
(Emblemata, blz. 177). Valeriano, lib. L, Palma zag de palm als symbool van
‘innocentia, piorum vita’ (Hieroglyphica, fol. 371r).

63. Weegschaal = gerechtigheid. De balans was reeds in de oudheid een attribuut
der Justitia (Wilberg Vignau-Schuurman, Die emblematischen Elemente..., dl.
I, blz. 18, § 2).

64. Kroon = het rijk. Deze ideogram is ontleend aan de Hypnerotomachia (ed.
Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 237; ed. Schmidt, fol. 85v).

65. Koffer = bewaren; zie nr. 32.

De hiérogliefen op Obelisk I, achterzijde, vooraanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:
Vorstelijke (61) deugd (62) en gerechtigheid (63) bewaren (65) het rijk (64).

Obelisk I, achterzijde, zijaanzicht (Afb. II)

66. Onduidelijke figuur: een vogel (valk?) hangt in de lucht boven een soort van
staketsel (zijn nest? Of de schematische weergave van een bos?). Ik ben er niet
in geslaagd deze hiéroglief ergens elders terug te vinden. Alleszins moet hij een
gunstig begrip, een weldoende gegeven tegenover de drie volgende ideogrammen
aanduiden. Voor Horapollo, nr. 6 is de valk het symbool van de godheid, de
superioriteit en de zege (ed. Sbordone, blz. 12); dit werd overgenomen door
Valeriano, lib. XX1, Accipiter: victoria gloriave (Hieroglyphica, fol. 154v). Nu
is de valk een vogel die ‘bidt’, die onbeweeglijk in de lucht hangt vooraleer
zich op zijn prooi te storten, zoals de vogel doet die hier afgebeeld is. De
hi€roglief zou dan kunnen betekenen: ‘onze zegevierende koning’. Ook in de
Erepoort van keizer Maximiliaan heeft Pirkheimer de valk als symbool van de
schitterende overwinning opgenomen (Volkmann, Bilderschriften, blz. 89).
Sambucus heeft de neerschietende valk als symbool van de ‘Cura publica’
geinterpreteerd (Emblemata, blz. 218-219). In de vertaling van Gillis als
‘Ghemeyne sorge’ luidt dit (Emblemata, blz. 212-213):

De duyster wolcken ick valck door vliege subijt,
Sonder faelgeren van dorst oft honger swaer,
Vervolgende mijnen roof met groot iolijt
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Och oftse so deden die tot desen tijen
De sorge voor de gemeyne weluaert dragen!

De hiéroglief kan ten slotte ook vredelievender bedoeld zijn (staketsel = nest)
en gewoon een vogel weergeven, die zijn jongen komt voeren.

Als mogelijke oplossing van deze hiéroglief stel ik voor: ‘de zegevierende
koning zal zorgen’, waarin zowel de militante verklaring van Horapollo als het
meer zachtzinnig optreden van de andere mogelijkheden gerespecteerd worden.

67. Huis = huisgezin. Deze hi€roglief is een eigen vinding van Van der Schelden.

68. Waterpoort, waar een scheepje onder doorvaart = handel en scheepvaart. Ook
dit sprekend beeld, zonder enige allegorische bijgedachte, heeft Van der Schelden
zelf uitgedacht.

Het lag voor de hand omdat Gent een zeer actieve haven was, die het stapelrecht
van het graan uit Artois voor heel Vlaanderen genoot (J. Decavele, R. de Herdt
& N. Decorte, Gent op de wateren en naar de zee, Antwerpen, 1976, blz. 116).

69. Ploeg, getrokken door een paard = landbouw. Ook dit is een zeer bekende
voorstelling, die men bij Valeriano, lib. XLVIII, Aratrum terugvindt voor het
klassieke begrip ‘agricultura’ (Hieroglyphica, fol. 354v).

De hiérogliefen op Obelisk I, achterzijde, zijaanzicht, kunnen gelezen worden als
volgt:

De zegevierende koning zal zorgen (66), zowel voor elk huisgezin (67) als voor
handel, scheepvaart (68) en landbouw (69).

Voor de opstelling en factuur van al deze hi€rogliefen heeft Van der Schelden
verschillende bronnen geraadpleegd en verwerkt. Het lag voor de hand dat hij
allereerst een beroep zou doen op de standaardwerken inzake humanistische
hi€roglifiek, met name op de Hypnerotomachia en op Valeriano.

Toch is het merkwaardig dat de Gentse organisator veel meer gebruik gemaakt
heeft van Colonna's werk (nr. 3, 6, 7, 16, 17, 18, 19, 23, 24, 25, 26, 27, 28, 31, 32,
34,35, 36, 37, 46, 48, 54, 58, 64) dan van Valeriano's opus. Men zou eerder het
omgekeerde verwacht hebben: bij de voorbe-
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reidselen van deze intocht, waarbij men niet over zoveel tijd beschikte en waarvoor
toch nog heel wat meer versieringen moesten bedacht worden dan deze obelisken,
zou de raadpleging van een systematisch aangelegde, alles omvattende, overzichtelijke
encyclopedie de meest verwachte, normale voorbereiding geweest zijn®". Toch is
dit niet gebeurd. Van der Schelden heeft de voorkeur gegeven aan de eclectisch
aangelegde, duister geformuleerde en eigenzinnig opgebouwde roman van Colonna.
Waarom heeft Van der Schelden deze moeilijke oplossing gekozen? Vermoedelijk
omdat hij allereerst een beeldend kunstenaar was, die veel meer aangesproken werd
door de prachtige en stimulerende illustraties van de Hypnerotomachia, dan door de
misschien afschrikwekkende massa gecompileerde geleerdheid van Valeriano. De
lectuur van Colonna heeft iets fascinerends, zeker voor visueel ingestelde lezers, die
dank zij Colonna's uitzonderlijk precieze architectonische verbeeldingskracht toegang
krijgen tot een droomlandschap vol van antieke monumenten in een nooit geziene,
bontgekleurde glorie.

Van der Schelden heeft Colonna's werk hoogstwaarschijnlijk geraadpleegd in de
Franse bewerking, uitgegeven door Jean Martin bij Kerver te Parijs in 1546; deze
vertaling werd herdrukt in 1553 en 1561%%. Vooreerst is er het probleem van de taal:
Jean Martin zegt zelf van de originele Grieks-Latijns-Italiaanse mengtaal, dat zij is
‘si confusement mis ensemble, que les Italiens mesmes, s'ilz ne sont plus que
moyennement doctes, n'en peuuent tirer construction’®”, Reden te meer dat men van
een Vlaams kunstenaar enkel kan verwachten dat hij in plaats van dit cryptisch
origineel een leesbare Franse vertaling raadpleegt, waarvan de drie edities dan nog
recenter en bereikbaarder waren dan de Italiaanse uitgaven van 1499 en 1545. Een
tweede argument, dat de Franse vertaling van de Hypnerotomachia als bron aanwijst,
is de stijl van de illustraties: die is meer verwant met de houtsneden van Jean Goujon
en zijn medewerkers dan met de Italiaanse modellen®”.

De invloed van Horapollo (nr. 4, 5, 20, 25, 41,47, 57, 66) is moeilijk af te grenzen
tegenover die van Valeriano (nr. 2, 8, 15, 16, 17, 20, 41,

(51) Vgl. La ioyeuse Entree de Charles IX roy de France en Paris, 1572. A Facsimile with an
Introduction by Frances A. Yates, Amsterdam-New York, 1973, blz. 14.

(52) Zie noot 46 en Hypnerotomachie, ov Discours du songe de Poliphile. Publié par B. Guégan,
Paris, 1926, (ongepagineerde commentaar).

(53) Le songe de Poliphile (ed. Schmidt), fol. a*3v.

(54) Vgl nr. 3, 18, 19, 23, 24, 28, 31 met respectievelijk ed. Schmidt, fol. 85v, 11v, 11v, 85v,
85v, 11v, 11v tegenover ed. Pozzi-Ciapponi, dl. I, blz. 238, 33, 33, 238, 238, 33, 33.
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49, 58, 61) omdat deze laatste het werk van de Alexandrijnse geleerde in zijn
verzamelwerk geheel geintegreerd heeft.

Wat ons thans bevreemd doet opkijken, een mogelijke bekendheid te Gent in 1584
met de thans zo zeldzame Erepoort van keizer Maximiliaan, blijkt bij nader toezien
toch niet zo buitenissig te zijn (nr. 4, 5, 25, 47, 66). De Nederlandse Blijde Inkomsten
bleven doorheen heel de zestiende eeuw essentieel manifestaties van Habsburgse
machtsontplooiing, waarbij de stamvader van de huidige dynastie, die de verbinding
tussen Bourgondi€ en Habsburg verwezenlijkt had, nooit werd vergeten. Tijdens de
triomfantelijke reis van prins Filips doorheen de Nederlanden in 1549 werd de
toekomstige heerser herinnerd aan de nagedachtenis van zijn overgrootvader
Maximiliaan te Gent, Rijsel, Doornik en Antwerpen. De Gentse magistraat had
scholaster Mr. Johannes Otho (Jan Oste) naar Keulen gestuurd om er ‘Germaanse’
elementen te verzamelen met het oog op de ontvangst van de Spaanse prins®”. Nog
in 1594 verwerkte Jan van der Noot bij de inhuldiging van aartshertog Ernst van
Oostenrijk te Antwerpen reminiscenties aan de Theuerdank, een allegorische
levensbeschrijving van Maximiliaan, die onder diens directe supervisie ontstaan
was®. De eerste twee ontleningen aan de Erepoort (nr. 4 en 5) komen eveneens bij
Horapollo voor, bij wie Pirkheimer trouwens te rade gegaan is, maar essentieel is
hierbij de onmiddellijke associatie van hond en papyrus: bij Horapollo worden zij
los van elkaar op verschillende plaatsen in zijn boek behandeld; in de
Mysterium-houtsnede van de Erepoort zit de hond op de papyrusbundel. Nog
duidelijker werkt het zicht van de Erepoort na in nr. 47: voor de verwerking van de
basilisk in de koninklijke diadeem ken ik geen ander voorbeeld dan de bekroning
van Maximiliaan in de Erepoort zelf.

Minder groot dan verwacht in een toch allegorische context valt het aandeel van
de emblemataliteratuur uit. Maar men mag niet vergeten dat emblematabundels in
Van der Scheldens ogen thans geen primaire bronnen waren: hij was in 1584 bij het
ontwerpen van deze obelisken uitsluitend geinteresseerd in hiéroglifiek en herinnerde
zich de lectuur van Alciatus (nr. 13, 20, 22, 41, 62) en mogelijk Sambucus (nr. 13,
66) enkel waar dit zijn huidige bedoelingen kon verduidelijken. Wel is het dan
normaal, dat hij de raadselobelisk van Van der Noot (Afb. IV), de enige met zijn
eigen werk vergelijkbare creatie in de Nederlanden en

(55) Calvete de Estrella, El felicissimo viaie..., fol. 107v-108r, 144v, 146v, 156r, 247v; Grapheus,
De seer wonderlijcke / schoone / Triumphelijcke Incompst..., fol. M1v-M2v; M. Lageirse,
‘La Joyeuse Entrée du prince héritier Philippe a Gand en 1549’ in Standen en Landen, jg.
18 (1959), blz. 45.

(56) Waterschoot, De ‘Poeticsche Werken’ van Jonker Jan van der Noot, dl. 11, blz. 294; dl. 111,
blz. 160.
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die bovendien door de druk verspreid was, geraadpleegd heeft (nr. 29, 30, 37) -
hoewel Van der Noots invloed deze loutere ontleningen te boven gaat, zoals hierna
nog zal blijken.

Sommige ideogrammen gaan terug op algemeen verspreide symbolen, die Van
der Schelden van aanzien kende of uit lectuur haalde, die niet in de eerste plaats tot
de allegorisch-emblematische, ja niet eens noodzakelijk tot de humanistische dient
gerekend te worden (nr. 22, 38, 49, 63); hierbij mag men ook wel ontleningen aan
uiteindelijk bijbelse symboliek tellen (nr. 25, 53, 49, 62), evenals de verwerking van
de - alleszins allegorische - figuren op de titelplaat van Ortelius' atlas (nr. 8).

Een aantal hi€rogliefen zijn Van der Scheldens eigen vinding of maken althans
gebruik van voorstellingen, die men niet verwacht in de ‘klassieke’ humanistische
hi€roglifiek (nr. 13, 21, 44, 58, 67, 68, 69). Daarbij verraadt Van der Schelden zijn
verleden als heraldisch schilder, doordat zijn hiérogliefen voor Gent, Vlaanderen en
het Rijk een opvallend klassiek-heraldische vormgeving vertonen, die wel afsteekt
tegen de omliggende schrifttekens.

Tot nu toe is in de huidige bijdrage Van der Schelden zonder discussie als inventor
beschouwd van de hi€roglifische opschriften die hij afgebeeld heeft. Waarop steunt
deze zekerheid? Van der Schelden was belast met het oppertoezicht over de
voorbereiding van Farneses intocht; een deel van de versiering moest hij dan ook
zelf bezorgen; de obelisken, die tot de merkwaardigste stukken van deze voorziene
ontvangst behoorden, kunnen dan ook niet het werk van een helper geweest zijn.
Men denke voorts aan de net vermelde typisch heraldische hi€rogliefen, die de hand
van hun schepper niet kunnen verloochenen. Doorslaggevend is echter de
omstandigheid, dat Lieven van der Schelden een leerling van Lucas d'Heere was en
vermoedelijk via deze laatste bekend met het werk van Jan van der Noot, een werk
dat grotere invloed op de Gentse obelisken had, dan het drietal ‘woordelijke’
ontleningen laat uitschijnen.

Het initiatief tot het oprichten van een obelisk van respectabele afmetingen als
alleenstaande versiering ter gelegenheid van een plechtige intocht stamde te Gent
van Lucas d'Heere. Maar de versieringswijze van de obelisk, waarvan de wanden
helemaal met hi€rogliefen bedekt werden, gaat rechtstreeks terug op Van der Noot.
Ter ere van Anjou had D'Heere enkel diens wapenschild, monogram en devies op
zijn obelisk laten aanbrengen, en ook te Parijs in 1549 nam het hiéroglifisch opschrift
voor
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Hendrik IT slechts één onderdeel van één obeliskzijde in beslag. Alleen Van der Noot
had zijn raadselobelisk op dezelfde wijze laten versieren als Van der Schelden het
hem na zou doen. Wie heeft Van der Schelden in contact gebracht met het werk van
de Antwerpse patriciér? De meest voor de hand liggende tussenpersoon is D'Heere,
die Van der Noot in 1567-1568 te Londen had leren kennen®” en erkend als onze
voornaamste renaissancistische dichter. D'Heere keerde in 1577 naar Gent terug,
Van der Noot in 1578 naar Antwerpen, maar tot nu toe ontbreekt elk bewijs dat zij
hun kennismaking hernieuwd hebben. Toch mag men niet uitsluiten dat mogelijke
bekendheid te Gent met Van der Noots werk via D'Heere tot stand gekomen is. Van
der Noots raadselobelisk komt zowel in het Cort Begryp der XII Boeken Olympiados
(1579), als in de Lofsang van Braband (1580) en het slotvel der Verscheyden
Poeticsche Werken (1581/1582) voor™. De Poeticsche Werken zullen te Gent wel
niet zeer verspreid geweest zijn - er zijn althans geen opdrachten aan Gentse figuren
opgenomen in de bladen van 1579 tot 1582. Van der Schelden kan het Cort Begryp
geraadpleegd hebben, dat onder literair geinteresseerden sensatie moet verwekt
hebben als eerste Nederlands allegorisch renaissance-epos, geschreven in de nieuwe
tienlettergrepige Franse maat. Inhoud en illustraties vertonen daarbij invloed van de
Hypnerotomachie ou Discours du songe de Poliphile. Onder alle publikaties van
Van der Noot verwacht men dan ook allereerst dit werk in de handen van Lucas
d'Heere. Toch mag men niet uitsluiten dat Van der Schelden zijn bekendheid met de
raadselobelisk dankte aan de Lofsang van Braband, eenvoudig omdat het onderwerp
hiervan, de lofprijzing van het hertogdom, nog het meest beantwoordde aan het soort
literatuur, dat Van der Schelden met het oog op Farneses intrede diende te raadplegen.
Er is één hiéroglief, de dolfijn met koftertje (nr. 32), die er zou kunnen op wijzen
dat Van der Schelden het werk van Van der Noot zeker via D'Heere moet gekend
hebben: de vorm van het koffertje, dat niet voorkomt op Van der Noots raadselobelisk
van 1579-1581/1582, stemt slechts in zeer geringe mate overeen met de tekening
ervan in de Italiaanse en Franse versies van de Hypnerotomachia, maar meer met
een kistje, afgebeeld op een andere obelisk in een vroeger werk van Van

(57) Jan van der Noot, Het Bosken en Het Theatre. Inleiding en aantekeningen van W.A.P. Smit
met medewerking van W. Vermeer, Amsterdam-Antwerpen, 1953, blz. 34; Waterschoot, De
‘Poeticsche Werken’ van Jonker Jan van der Noot, dl. 11, blz. 74, 132.

(58) The Olympia Epics... (ed. Zaalberg), blz. [230]; Jan van der Noot, Lofsang van Braband.
Hymne de Braband. In facsimile-uitgave met inleiding en aantekeningen van C.A. Zaalberg,
Zwolle, 1958, blz. 36; Waterschoot, De ‘Poeticsche Werken’ van Jonker Jan van der Noot,
dl. 11, blz. 259.
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O RCEES

Afb. III - Abraham Ortelius, Theatrvm Orbis Terrarvm, Antverpiae, 1570, titelpagina.
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|| DEFICIET NVNQVAM GENEROSO IN PECTORE VIRTVS

I

Afb. IV - Raadselobelisk (1579-1581/1582) van jonker Jan van der Noot.
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der Noot, Het Theatre (1568)”. Dit boek was in Engeland gedrukt en hier te lande
onbekend gebleven; de enige die in Gent een exemplaar kon bezeten hebben was
precies D'Heere, die Het Theatre met een Ode ingeleid had®. De enige andere literaire
bekende, die Van der Noot in 1584 te Gent telde, was jonker Jacob van der Mast,
die als katholiek door het hervormingsgezinde stadsbestuur gevangen gezet was en
in november 1584 schepen zou worden. Ook hij kon - in theorie - Van der Schelden
op Van der Noots werk attent gemaakt hebben, maar het contact tussen Van der Noot
en Van der Mast krijgt pas in het jaar 1584 zelf voor het eerst literaire vorm”. Of
de Gentse jonker voordien reeds zo vertrouwd was met het werk van zijn Antwerpse
standgenoot staat nog te bezien. Daarentegen kan Van der Scheldens vertrouwdheid
met emblematische literatuur, die hier toch ook aan bod komt, alweer teruggaan op
zijn contact met D'Heere, die als illustrator van Sambucus, vriend van Hoefnagel en
Ortelius, en organisator van vorstelijke intochten dit soort literatuur ter dege kende®.

Bij het aanbrengen van de huidige hi€érogliefen is Van der Schelden zeer zinvol
te werk gegaan. Hij heeft elk van deze tekens gebruikt met respectering van de
betekenis, zoals die hun door Colonna en Valeriano was toegekend, en evenmin heeft
hij bestaande combinaties versmaad, wanneer die in de huidige opdracht pasten. Er
is reeds gezegd dat twee mogelijke ontleningen aan keizer Maximiliaans Erepoort
(nr. 4 en 5) gezamenlijk voorkomen, net zoals in het origineel. Ook nr. 18-20, 23 en
24 vindt men samen terug in hun voorbeeld, de Franse Hypnerotomachia. Van der
Schelden was hierbij zelfs zo handig een hi€roglief te kunnen behouden dank zij een
andere mogelijke betekenis: bij Colonna betekenen de twee ooievaars ‘Egypte’, bij
Van der Schelden ‘pietas’ (nr. 20). Egypte, dat bij Colonna onderwerp van de zin
was, werd in 1584 vervangen door de Gentse stedemaagd. Nog treffender is deze
zorg voor behoud op het linker zijaanzicht van de tweede obelisk, vooraan gezien:
onder de zestien verschillende hiérogliefen komen er acht uit eenzelfde

(59) Van der Noot, Het Bosken en Het Theatre (ed. Smit-Vermeer), blz. 210. De hi€rogliefen op
deze obelisk lijken mij geinspireerd te zijn op de fries van de Neptunustempel op het Campo
Verano; vgl. blz. 58.

(60) Van der Noot, Het Bosken en Het Theatre (ed. Smit-Vermeer), blz. 188; Waterschoot, De
‘Poeticsche Werken’ van Jonker Jan van der Noot, dl. 11, blz. 132.

(61) Waterschoot, De ‘Poeticsche Werken’ van Jonker Jan van der Noot, dl. 111, blz. 121.

(62) Waterschoot, ‘Leven en betekenis van Lucas d'Heere’, blz. 39, 22, 72, 85, 109. Voor de
belangrijke bemiddelende rol van Abraham Ortelius zie men K. Porteman, Inleiding tot de
Nederlandse emblemataliteratuur, Groningen, 1977, blz. 86.
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opschrift in de Franse Hypnerotomachia (nr. 26, 27, 28, 31, 32, 35, 36, 39) en niet
minder dan elf - gedeeltelijk overlappend - uit Van der Noots raadselobelisk (nr. 26,
27,28, 29, 30, 31, 34, 35, 36, 37, 41). Ten slotte hield Van der Schelden rekening
met de richting, van waaruit de triomfator zijn obelisken zou bewonderen: de stoet
zou, komend uit de Midden-Hoogpoort, voor het stadhuis naar rechts afzwenken en
de Paradeplaats, de huidige Botermarkt, oversteken in de richting van het belfort.
Farnese zou de obelisken dus enkel frontaal zien, zoals zij op de eerste plaat afgebeeld
staan. Het drukst versierd zijn dan ook de zijaanzichten langs de straatkant met
respectievelijk zestien (nr. 9-24) en zeventien (nr. 25-41) hiérogliefen, en de
vooraanzichten met telkens acht stuks (nr. 1-8 en 42-49). De achterzijden tellen vijf
en zes (nr. 55-59 en 60-65) afbeeldingen en de zijaanzichten, die naar de huizenrijen
van de Hoogpoort gekeerd zijn, dragen er amper vijf (nr. 50-54) en vier (nr. 66-69).
Opvallend is ook dat deze laatste hiérogliefen het minst klassiek zijn: zij gaan - met
uitzondering van nr. 69 - niet terug op de eerbiedwaardige traditie van Colonna en
Valeriano, maar zijn vrije vindingen van de auteur en met een minimum aan
allegorische diepgang in elkaar gezet.

Op elke zijde van de voetstukken der obelisken waren Latijnse teksten aangebracht,
waarvan de platen de beginwoorden bewaard hebben, en wel:

‘D. Philippi ij. Hispaniarum Regis &c’ (Obelisk I, voorzijde, vooraanzicht).

‘D. Philippo &c’ (Obelisk I, voorzijde, zijaanzicht).
‘Boni Principis &c’ (Obelisk II, voorzijde, zijaanzicht).
‘D. Philippi Hispaniarum Regis &c’ (Obelisk 11, voorzijde, vooraanzicht).

‘Illas immota &c’ (Obelisk I, achterzijde, zijaanzicht).
‘Principis Clementia in suosque &c’ (Obelisk 11, achterzijde, vooraanzicht).

‘Excellentissima virtus justitia &c’ (Obelisk I, achterzijde, vooraanzicht).

‘Pacique &c’ (Obelisk I, achterzijde, zijaanzicht).

Men kan denken dat hierin de bovenstaande hiérogliefen ontcijferd werden, maar
dat schijnt toch niet helemaal op te gaan: hoe op het zijaanzicht van de eerste obelisk
vooraan de woorden ‘D[omino] Philippo’ te combineren met de eerste hi€roglief,
het oog (nr. 9), dat duidelijk ‘God’ betekent? Ook het verband tussen ‘Illas immota’
en de ideogram voor ‘onderwerping’ (nr. 50) op het zijaanzicht van de tweede obelisk
achteraan is moeilijk vatbaar.

*
* %k
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De versieringen, die de stad Gent met het oog op Farneses intocht opgericht had,
bleven geruime tijd staan: zij waren opgetrokken tegen 1 oktober 1584; pas op 11
december 1585, meer dan een jaar later, werden zij afgebroken®. Ongewoon was
dit niet: de triomfboog voor Anjou werd in 1582 opgericht op het einde van de maand
april, terwijl de Franse prins pas in augustus zijn Blijde Inkomst hield*”. Toen in
1635 kardinaal-infant Ferdinand te Gent gehuldigd werd als koninklijk landvoogd,
hadden de versieringen reeds een harde winter en een wisselvallig voorjaar
getrotseerd®. Gewoontegetrouw werden ook in 1585 de voornaamste stukken van
de versiering gerecupereerd: de triomfboog van Anjou, die nu voor Farnese dienst
gedaan zou hebben, werd ter beschikking gesteld van de St.-Niklaaskerk; de erepoort
aan het belfort schonk het stadsbestuur aan de St.-Jacobskerk en de twee obelisken
belandden in de St.-Michielskerk. Het zijn de enige drie - en dus wel de belangrijkste
- versieringen, waarvan de lotgevallen meegedeeld worden®. Wat er daarna mee
gebeurd is, weten wij niet”.

In 1794, toen de Franse revolutionaire troepen de Oostenrijkers na de slag bij
Fleurus definitief uit de Zuidelijke Nederlanden hadden verjaagd, onderging ook
Gent de harde wet van de nieuwe meesters. De St.-Michielskerk werd ingericht tot
Tempel van de Wet, nadat het vroegere heiligdom van alle herinneringen aan de
katholieke eredienst radicaal ontdaan was”. Indien de obelisken voor Farnese niet
voor dat jaar het slachtoffer van onverschilligheid en verwaarlozing geworden

(63) Van den Vivere, Chronijcke van Ghendt (ed. De Potter), blz. 377.

(64) De Jonghe, Gendsche geschiedenissen, dl. 11, blz. 285.

(65) C.vande Velde & H. Vlieghe, Stadsversieringen te Gent in 1635 voor de blijde intrede van
de kardinaal-infant, Gent, 1969, blz. 64.

(66) Vanden Vivere, Chronijcke van Ghendt (ed. De Potter), blz. 377; De Busscher, Recherches...,
blz. 48-49 noot 1.

(67) De obelisken zijn niet vermeld in de compilatiewerken van C. Spruyt, Description de tous
les tableaux que renferment les églises, couvents, communautés de la ville de Gand, capitale
de la Flandre Autrichienne (ca. 1777-1778) (handschrift in de Gentse Universiteitsbibliotheek,
signatuur G12082) en van P.F. de Goesin, Les églises de Gand (handschrift in de Gentse
Universiteitsbibliotheek, signatuur G6598). In het werk van C. Piot, Rapport a Mr. le Ministre
de l'Intérieur sur les tableaux enlevés a la Belgique en 1794 et restitués en 1815, Bruxelles,
1883, is als eerste bijlage een lijst van kunstwerken opgenomen, aangelegd door procureur
De Sadeleire ca. 1734, getiteld ‘Beschryvinge der 7 parochiaele kercken der stadt Ghendt...’;
op blz. 130-131, in de beschrijving van de St.-Michielskerk, wordt met geen woord gerept
over de piramiden.

(68) [Ph.] Kervyn de Volkaersbeke, Les églises de Gand, Gand, 1857-1858, dl. 11, blz. 50, 103;
V. Fris, Histoire de Gand, Bruxelles, 1913, blz. 313.
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waren, dan zijn zij bij deze gelegenheid met alle resterende symbolen van een
voorgoed voorbij geachte tijd ten onder gegaan.

De Gentse obelisken voor Farnese zijn geen kunsthistorisch curiosum. Zij zijn niet
het speelse produkt van een individuele fantasie, maar het getuigenis van een
voorname algemeen-Europese traditie. Dit beeldschrift is in oorsprong de vrucht van
een confrontatie tussen een enthousiast zoekende geest en een mysterieus onderdeel
van het herontdekte antieke erfgoed. Het resultaat was een idealistische beeldentaal,
zeer esoterisch in haar oorsprong, voorbehouden voor vergeestelijkte, onsterfelijke
waarden, en toch precies daarom snel verspreid geraakt onder renaissancistische
literatoren en kunstenaars, een geslacht dat nu eenmaal zeer ontvankelijk was voor
hoge idealen, roem en onsterfelijkheid. De humanistische hi€roglifiek won haar
adepten in de meest uitgelezen milieus en maakte de voornaamste literatoren en de
meest vernieuwende genres uit de zestiende-eeuwse Europese literatuur, zoals de
emblematiek, aan zich schatplichtig. Het zijn niet de geringsten en de minst
scherpzinnigen onder de zestiende-eeuwse kunstenaars en geleerden, die zich aan
dergelijke inscripties gewaagd hebben: daarvoor staan naast anderen de namen borg
van Willibald Pirkheimer, Jan van der Noot en Joris Hoefnagel, die hier reeds vermeld
werden. De hooggestemde boodschap van het humanistisch hiérogliefenschrift met
zijn belofte van duurzaamheid en onvergankelijkheid, als ware het uit hetzelfde
onverwoestbare materiaal vervaardigd als de antieke Egyptische obelisken zelf,
reserveerde het tevens voor aristocratisch gebruik. Het werd een onmisbaar attribuut
bij Blijde Inkomsten en andere manifestaties van vorstelijke machtsontplooiing, die
men als onaantastbaar en tijdeloos wenste voor te stellen. Dit offici€le gebruik borg
echter reeds de kiemen van zijn ondergang in zich. Indien Van der Scheldens obelisken
in 1794 vernietigd werden, dan is dit een zeer symbolisch en een zeer toepasselijk
einde: een grote traditie, die ooit levenskrachtig geweest was en de meest actieve
geesten had aangetrokken en gestimuleerd, was onverstaanbaar geworden en
gecompromitteerd door haar dienstbaarheid aan het Ancien Régime. Een nieuwe
geest, die de St.-Michielskerk tot Tempel der Wet omvormde, wees tegelijk de
neoplatonische, allegorische denktrant, die de westerse wereld had beheerst tot de
komst van de achttiende-eeuwse filosofen, beslist af. Begrip voor dit niet noodzakelijk
strikt rationele verleden is slechts langzaam op gang gekomen, ook in de studie van
de zestiende eeuw. De schaarse relicten, zoals de twee aquarellen waarover hier
gehandeld werd, verdienen des te meer aandacht en
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begrip, niet alleen om de intellectuele en culturele prestatie, die zij op zichzelf
betekenen, maar ook om hun functie en boodschap, die zij ooit in hun tijd en voor
hun samenleving zinvol vervuld en verkondigd hebben.
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Mnl. ens(ch), eins(ch) ‘nijdig, grimmig, wrokkig, onvriendelijk, etc.’.

door M. Hoebeke
Vast Secretaris der Academie

De oudste vindplaats voor het hierboven staande woord en zijn eventuele varianten
is - voor zover ik het kan zien - Lied VIII van het Gruuthuuse-handschrift, een rondeel,
waarvan de tekst in de uitgave van Heeroma" als volgt luidt:

Here God, of du mi gaefs een wensch,
So gavic elken man sijn boel
Die met trauwen minne draecht.

So waer ic een die blijtste mensch
5 Die nie up erde vruecht ghevoel.
Here God, of du etc.

Met rechte es sijn zin erre ende einsch
Die nie ghewan sire hitten coel.
Des blivic arem man gheplaecht.

10 Heere God, of du etc.

Voor einsch in regel 7 had Ch. Carton® cinsch gelezen, maar deze verlezing werd
in 1940 door J. Gessler” rechtgezet en tot einsch hersteld.

In een voetnoot onderaan blz. 248 verklaarde Heeroma erre ende einsch als ‘in
de war en ontsteld’. Het woord einsch beschouwde hij als een ‘afleiding van het
werkwoord einen of enen’ en hij zag er ‘een persoonlijke en incidentele formatie,
ter wille van het rijm’ in. Van welk werkwoord einen, enen het adjectief einsch een
afleiding kan zijn,

(1) K.Heeroma- C.W.H. Lindenburg, Het Gruuthuusehandschrift, Leiden, E.J. Brill, 1966, blz.
248-249.

(2) Charles Carton, Oudviaemsche Liederen en Andere Gedichten der XIVe en XVe Eeuwen,
Gent (Drukkerij van C. Annoot-Braeckman), z.j. (1848 of 1849).

(3) In De Gulden Passer, 18, 1940, blz. 51.

Verslagen en mededelingen van de Koninklijke Academie voor Nederlandse taal- en letterkunde (nieuwe reeks). Jaargang 1978



87

heeft Heeroma evenwel niet meegedeeld en evenmin heeft hij naar enig
aanknopingspunt verwezen. Maar men kan vermoeden, dat Heeroma aan mnl. verenen
(vereenen, verheenen), o.m. ‘zich eenzaam en verlaten voelen’ en vervolgens ‘ijzen,
gruwen, afschuw of angst gegevoelen, beangst of bang zijn’, Kil. ‘pavescere,
consternari, horrore perfundi ob solitudinem’, en in het Westvlaams nog vereenen
‘eenig worden, benauwlijk worden, naar worden’ en vereend, vereenlijk ‘benauwd,
naar, somber’ heeft gedacht”. Vgl. nog beneden, in fine van dit opstel.

Het adj. ens, eins(ch) bestaat op dit ogenblik nog steeds in een aantal vlaamse
dialekten, met name het Westvlaams en het Zuidoostvlaams, en Heeroma had het
bij De Bo s.v. einsch, eingsch, engsch kunnen vinden. Maar men kan het m.i. niet
bij een ww. e(e)nen of vere(e)nen brengen, zoals Heeroma heeft verondersteld. Ik
zal proberen dat hier duidelijk te maken.

Het woord komt niet voor in Teirlincks Zuid-QOost-Viaandersch Idioticon en het
is mogelijk, dat het in het dialect van J. Teirlinck (omgeving van Brakel, voorheen
Zegelsem-Elst-Nederbrakel-Opbrakel en een paar andere gemeenten) inderdaad niet
bekend was. In het Zuidwestelijke gebied van Zuid-Oost-Vlaanderen echter, d.w.z.
de streek begrensd door de steden Ronse en Oudenaarde (of een lijn iets meer ten
oosten ervan) en aanleunend tegen de Schelde®, leeft het nog steeds, ook bij jongere
mensen.

In dit gebied luidt het woord thans eins, maar er bestaan nog twee varianten, nl.
einzig en einzie. De eerste formatie kan gezien worden als een secundaire afleiding
van eins, tot stand gekomen toen eins zelf niet meer als afleiding werd aangevoeld
en totaal verbleekt was. De vorm op -ie kan toegeschreven worden aan aarzeling
tussen de suffixen -ig en -ie (in het Zovl. normaal voor de vorming van stoffelijke
adjectieven, maar ook in andere formaties mogelijk)®. Ik ken einzig sedert mijn
jeugd, maar constateer nu bij familieleden en kennissen

(4) Men zie het MW, VIII, 1706-1707 en De Bo, Westvlaamsch Idioticon, Brugge 1873, 1260.

(5) Ofhet woord ten oosten van deze lijn inderdaad onbekend is en waar de eventuele isoglosse
ligt, zou op het terrein moeten worden nagegaan.

(6) Menzie o.m. mijn opstellen: Het systeem der augmentatieven bij mannelijke persoonsnamen
in een Zuidoostvlaams Dialekt, in Naamkunde, 1, 1969, 1969, blz. 208-230 en Over
‘Oudenaardse Lemmers’ en nog wat, in Verslagen en Mededelingen van de Koninklijke
Academie voor Nederlandse Taal- en Letterkunde, jg. 1977, blz. 314-337.
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meer en meer onzekerheid wanneer om verduidelijking: -ie of -ig wordt verzocht.

Tussen Leie en Schelde schijnt overwegend of uitsluitend ens voor te komen, maar
vlak bij Oudenaarde is er toch ook een klein gebiedje aan de linkeroever van de
Schelde (Wortegem-Petegem en Elsegem) waar einzig bestaat. Te Anzegem, Vichte,
Deerlijk en Harelbeke signaleert men mij uitsluitend ens.

Schuermans” nam het woord - met de opmerking ‘Westvl.” - eerst op onder de
vorm einsch, ensch, maar voegde er later® ook de vormen eingsch, engsch aan toe,
blijkbaar op grond van De Bo.

De betekenissen en de contexten waar het adj. gebruikt wordt zijn overal dezelfde:
nijdig (ook in de zin van afgunstig), grimmig, gemelijk, wrokkig, knorrig e.d., en bij
uitbreiding ook ‘lastig’, van kinderen gezegd. Zo kan men tussen Schelde en Leie
wel horen: ‘dat kind is ens en vies'. Overigens kan ik volstaan met De Bo te citeren,
die ook nog een etymologische verklaring heeft voorgesteld en een aantal afleidingen
van einsch en samenstellingen waarin het woord optreedt vermeldt. In het
Zuidoostvlaams ken ik alleen twee afleidingen: einzigaard ‘een persoon die einzig
is’ en einschiet (vgl. De Bo einscheid, eingscheid), d.i. de hoedanigheid van het ‘eins’
zijn.

S.v. einsch, eingsch, engsch, adj. lezen we bij De Bo het volgende: ‘EINSCH,
EINSGSCH, ENGSCH, adj. Zeer nijdig, gemelijk en grijnig, die door zijne bitsige
woorden of zijn zuur gezicht wangunst, spijt tegenzin of misnoegdheid toont, ft.
‘hargneux, chagrin, refrogné’. Een einsche mensch. Eingsch zijn. Zijne vrouw is een
einsche mensch. Hij ziet er zoo einsch uit. Einsche greinsch, fr. ‘mine rechignée’.
Zij antwoordde met eenen einschen greins. Hij gehoorzaamde, maar 't was met eenen
einschen greins. Hij ging er met eenen einschen greins naar toe (d.i. met zichtbaren
tegenzin). Zie EINZEGREINZE.

- ‘Einsch weder’, norsch, vinnig, bitsig weder, fr. ‘temps apre, rude’.
- Het engelsch ‘anger, angry’ bet. Gramschap, Gram.

- EINSCHACHTIGHEID.

(7) L.W. Schuermans, Algemeen Viaamsch Idioticon, Leuven, 1865-1870, (116).
(8) Bijvoegsel aan het Algemeen Viaamsch Idioticon, Loven, 1883, (79).
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- EINSCHERIK, EINGSCHERIK, EINSCHAARD, m.
Iemand die gewoonlijk einsch is. Een eingscherik is nooit welgezind. Tk wil
met dien eingschaard geen gemeens hebben.

- EINSCHHEID, EINGSCHHEID, v. De hoedanigheid van einsch te zijn. Hij is mager
van einschheid. Hij teert op van einschheid.’

En onder einzegreinze en einzevijle:

‘EINZEGREINZE, v. Zoo luidt te Brugge hetgeen overal elders ‘Einsche greins’ heet;
zie EINSCH. Hij deed het met eene einzegreinze. - Van daar de twee volgende woorden.

- EINZEGREINZEN, einzegrein(s)de, heb geéinzegreinsd, o.w. Nijdig grijnen, met
eenen einschen greins iets zeggen of iets doen. Hij deed het al einzegreinzende.
Ge moet zoo niet einzegreinzen.

- EINZEGREINZER, m. lemand die einzegreinst.

EINZEVIJLEN (wvl. -VILEN, zie 1)), einzevijlde, heb geéinzevijld (fvl. einzeviild, zie
GE), o.w. Haarklieven, zagen, ft. chicaner, vétiller. Op iets einzevijlen (op iets vitten).

- Het ‘Alg. V1. Idiot.” spelt ingevijle, injevijlen, inzevijlen, en stelt het woord
gelijk met invijlen; dat alles is mijns dunkens af te keuren.

- EINZEVIJLDER (wvl. -VIILDER), m. Die einzevijlt, rikzager, iemand die verdrietig
en vervelend op hetzelfde terugkeert, ondervraagt en kibbelt.’

Voor een etymologische verklaring zocht De Bo dus aansluiting bij Eng. anger
waarvan de huidige betekenis o.m. is: ‘boosheid, toorn, gramschap’, en het daarvan
afgeleide angry ‘toornig, nijdig, verbolgen’, woorden die teruggaan op het oudnoors
angr ‘kwelling, smart, schade’, dat verwant kan zijn met ons ang-st, bang (< be-ange)
en met mnl. ange, znw. m. ‘prikkel; inwendige prikkel, aandrang; luim, opwelling’
en bnw. ‘eng, benauwd, beklemd’, maar één van de algemeen erkende ontleningen
van het Engels aan het skandinavisch is®.

(9) Vgl. F. Mossé, Esquisse d'une Histoire de la Langue anglaise, Lyon, 1947, blz. 47 en W.
Jungandreas, Geschichte der englischen Sprache, Gottingen, 1949, blz. 77.
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De oude betekenissen van het Engels anger en de geografie van dit woord verzetten
er zich tegen, dat we het met vlaams ensch, einsch c.s. in verband brengen. Anderzijds
kunnen we ook bang en mnl. ang(h)e moeilijk in aanmerking nemen"”. De betekenis
van mnl. ange, (gotisch aggwus, ohd. angi) in wendingen als het es hem ange ‘het
benauwt hem, verontrust hem’ of in het doet hem ange ‘het geeft hem benauwdheid,
het kwelt hem, het doet hem zeer’, zal ons niet vlug ertoe aanzetten het wel te doen"”.
Ik kan De Bo dus niet volgen. Een etymologische verklaring van ons ensch, einsch,
c.s. uit een algemeen westgermaanse woordfamilie is trouwens goed mogelijk, en
wel als afleiding van mnl. ande, zn. vr., o.m. ‘ergernis, toorn’, waarbij ook mnl.
anden, o.m. ‘benijden, ijverzuchtig zijn’, ohd. anto, anado ‘Arger, Zorn’ en anton,
anadon ‘strafen, riigen, urspriinglich: seinen Zorn auslassen’, ags. anda, anado
‘Aufgeregtheit, Zorn, Leidwesen’, mhd. ande ‘gefiihl der Krankung’, mhd, nd. anden
‘strafen, riigen’ en nog ags. andian ‘neiden, eifersiichtig sein’, modern Duits ahnden

‘strafen, richen’"”.

Volgens het MW had ande, zn.vr., ook hande en in het rijm aende geschreven, de
volgende betekenissen:
‘1) ijver, drift, oorspronkelijk in goede opvatting, inzonderheid in de ouderwetse
kerktaal, en dus voor ijverige gezindheid, hartstochtelijke genegenheid;

2) drift, ergernis, toorn, gramschap, in de gewone volkstaal, waar de kwade
opvatting des woords voor de goede in de plaats trad.

3) gevoel van ergernis, spijt of leed, hetzij om geleden smaad, hoon of smartelijke
bejegening, hetzij om daden of woorden, die verontwaardiging wekken.

4) Bij overdracht, door verwisseling van oorzaak en gevolg, ook van datgene wat
ergernis of leedgevoel opwekt, en dus voor het leed, het verdriet, de ergernis,
moeite of pijn door iemand

een ander aangedaan.’

(10) Voor de mogelijke samenhang tussen angst, bang, mnl. ange en eng, zie men Franck-Van
Wijk, Etymologisch Wdb. der Ndl. Taal, 1929 onder de lemmata angst, bang en eng.

(11) Vgl. de betekenissen en de voorbeelden MW, 1, 418, s.v. ange, znw. en bnw.

(12) Mei zie F. Kluge-Mitzka, Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache, Berlin 1963,
19¢ druk, blz. 9-10.
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Het MW verwijst naar ohd. anado, ando m., ‘zelus’, mhd. ande m. en vr., ags. anda,
ando m., ‘zelus, invidia’ en geeft als synoniemen nog op Antsel, ansel.

Verder vermeldt het MW ook een mnl. ww. anden (ook handen geschreven), onder
verwijzing naar ohd. anadon, andon, mhd. anden. nhd. ahnden, mnd. anden, ags.
andian, en mnl. ge-anden.

De bet. van mnl. anden is:
‘I) met een zaak als onderwerp en een persoon als voorwerp:
a) iemand pijnlijk aandoen, hem grieven, ergeren, verbitteren, met de
bijgedachte dat hij daardoor tot wraak aangezet wordt;
b) iemand benijden, ijverzuchtig op hem zijn;

IT) met een persoon als onderwerp en een zaak als voorwerp. let -, zich iets erg
aantrekken, zich over iets verbitteren of boos maken.
a) zich ergeren (over en aan iets) en die ergernis doen blijken;
b) zijne ergernis over iets feitelijk toonen, door er wraak over te nemen.

De etymologische verklaring van mnl. ande zoekt het MW bij de idg. stam *an-
‘ademen’, die o.m. voorkomt in got. en ags. anan ‘ademen’ en vergelijkt met gr.
Clvepwmg en lat. animus, ‘waaruit zich de beteekenis van zelus, studium zeer geleidelijk
laat verklaren’. De grondbetekenis van ande zou zijn: gemoedsbeweging"” .

Het MW staat met zijn etymologie niet alleen. Ook Grimm's Deutsches Wérterbuch,
(Leipzig 1854-) gaf voor anden “vindicare, reprehendere’, mod. Duits ahnden, waarbij
ook een adj. andig hoorde, dezelfde etymologische verklaring en ging er zelfs van
uit dat mhd. en nhd. anden ‘mente praesagire’, d.i. een voorgevoel hebben, later
ahnden en ahnen dezelfde oorsprong had, maar betekenisdifferentiatie had ondergaan.

De moderne Duitse etymologen hebben de zienswijze van het MW en van Grimm's
Worterbuch echter te niet gedaan. Aanvankelijk kon men in Kluge's Etymologisches
Worterbuch der deutschen Sprache

(13) Men zie het MW s.v. ande, 1, 405-406; verder anden, 1, 406 en antsel (ansel), 1, 424.
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voor duits ahnden ‘straffen’ dezelfde etymologische verklaring vinden als in het
MW, d.w.z.: afleiding van idg. stam *an- ‘ademen’. Ook de eerste bewerker van
Kluge's Worterbuch, A. Gétze heeft die voorstelling nog overgenomen?, maar later
laten vallen.

De ww. ahnden ‘straffen’ en ahnden / ahnen ‘een voorgevoel hebben’ worden
thans duidelijk gescheiden gehouden"”.

Duits ahnden ‘strafen’, mhd. nd. anden, ohd. anton, anadon ‘strafen’, riigen,
oorspronkelijk ‘seinen Zorn auslassen’ is afgeleid van mhd. ande ‘Gefiihl der
Krinkung’, ohd. anto anado ‘Arger, Zorn’, zelf als een westgerm. afleiding op -apan,
-(a)oan van het voorzetsel an te beschouwen. Bedoelde substantieven kunnen, samen
met hun correspondenten in andere germ. en indogerm. talen, als ‘Aufgebracht sein,
Hochgehen’ worden begrepen. Tegen de verbinding met de idg. stam an- ‘ademen’
(en dus met lat. animus, anima, gr. [Jvepwg e.d.) verzet zich de aanwezigheid van
de tweede vokaal in ohd anado, ags. anoda"®.

Anderzijds wordt ook duits ahnen ‘een voorgevoel hebben, etc.” van het voorzetsel
an afgeleid. Volgens de ‘neuere Etymologie’ is ahnen ‘eine erst in mhd. Zeit
entstandene Neubildung durch Ableitung von der Prép. an™"”. Het ww. komt trouwens

pas sedert de 13° e. voor, en wel in de Elzas"?.

Dat betekent meteen, dat zowel duits ahnden ‘straffen’ als ahnen (ahnden) ‘een
voorgevoel hebben’ thans op het voorzetsel an worden teruggevoerd, maar als
verschillende formaties worden beschouwd, zodat ook het betekenisonderscheid
duidelijk wordt, en zonder dat men een beroep hoeft te doen op betekenisdifferentiatie.

(14) Men zie de 11e druk, Berlin en Leipzig, 1934, de eerste druk die Gotze bewerkte, s.v. ahnden.

(15) Men zie o.m. Virg. Moser, Erratische Formen in der Schrifisprache, in Zeitschrift fiir
Mundartforschung, X1V, 1938, blz. 65-68, en W. Stammler, Kleine Schriften zur
Sprachgeschichte, Berlin-Bielefeld-Miinchen, 1954, 141-144.

De vorm ahnden, uit en naast ahnen, verklaart V. Moser als een soort Riickbildung uit de
3e pers. Sg.

(16) Indeel I van Triibners Deutsches Waorterbuch, Berlin 1939, waaraan Gotze zijn medewerking
verleende, worden mhd. ande, ohd. anto, anado, vermoedelijk op grond van Virg. Moser,
al op het voorzetsel an teruggevoerd. Men zie ook de na 1939 verschenen drukken van Kluges
Etymologisches Worterbuch, zowel de bewerkingen door Mitzka als door Gotze.

(17) Virg. Moser, t.a.p., blz. 66; zie ook Kluge-Gdotze, Etymologisches Wtb., 11e druk, o.c., s.v.
ahnen.

(18) Virg. Moser, t.a.p., blz. 66.
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Maar welke ook de diepere samenhangen tussen duits ahnen en ahnden ‘strafen,
riigen’ in het oudgermaans en van mnl. ande, znw. met bepaalde woorden in andere
indogermaanse talen mogen geweest zijn, er is niets dat ons belet voor mnl. ens(ch),
eins(ch) aansluiting te zoeken bij de woordfamilie van datzelfde mnl. ande nd. mhd.
ande, ohd. anto, an(a)do, ags. anda c.s.. Ook formeel kan de afleiding van het ad;.
ens(ch), eins(ch) trouwens verantwoord worden.

Ik wil het bedoelde adj. dan ook terugvoeren op een formatie *andisk, met suffix
-isk, later -isch en -s(ch) bij een substantief dat we in het mnl. nog kennen in de vorm
ande. Ook semantisch verzet zich niets daartegen.

Zo'n adjectivische afleiding bij ande kan dan vergeleken worden met de adjectieven
antig, andic in het ohd., andig in het nhd. en andig in het ags. Alleen is dan het suffix
ten onzent niet -ig geweest, maar -isk, tenzij ook elders -ig aanvankelijk niet algemeen
is geweest en ook het ohd. bv. -isk mocht hebben gekend.

Ohd. antig, adj. nhd. andig, oe. andig ‘eifersiichtig, eifernd’ is te vinden bij E.
Karg - Gasterstddt und Th. Frings, Althochdeutsches Worterbuch, 1, 546. Het wordt
ook vermeld door Graff"” en E. Steinmeyer - E. Sievers®”, daar evenwel onder de
vorm andic: ‘andic [] richelic “zelotes”.” Het bovenvermelde althochdeutsches
Wérterbuch geeft, 1, 555 voor anto, ando, znw, o.a. de betekenis ‘Eifersucht,
Miszgunst, Scheelsucht’ op: ‘Erregung tliber das andern widerfahrene Gute’, welke
betekenis voortreffelijk past om de betekenis van ons einsch, ensch te verklaren. En
de betekenissen die het MW voor mnl. ande opgeeft, spreken dat niet tegen.

Het ags. andig had ongeveer dezelfde betekenis als ohd. antig, andic, nl. ‘neidisch,
eifersiictig’®. Met het werkwoord andian hoort het bij ags. anda, anoda (aneda)
‘Groll, Feindschaft, Neid, Bosheit, Zorn, Arger, Eifer, Unrecht, Ungliick, Furcht,
Schrecken’®.

In het Deutsches Worterbuch® is naast andig 'suspiciosus, dif-

(19) E.G. Graff, Althochdeutscher Sprachschatz oder Wérterbuch der althochdeutschen Sprache.
Berlin, 1834, 1, kol. 268.

(20) E. Steinmeyer - E. Sievers, Die althochdeutschen Glossen. Berlin, 1895, 111, 408, 7.

(21) Zie o.m. F. Holthausen, Altenglisches Etymologisches Wérterbuch, Heidelberg, 1934, s.v.

(22) Idem, s.v. anda, aneda en andian.

(23) J. und W. Grimm, Deutsches Worterbuch, Leipzig, 1854.
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ficilis, iracundus' ook een adj. andisch opgetekend, uit een tekst van 1680 en met de
bet. van niet-klassiek lat. ominosus ‘van grote voorbetekenis’. Grimm verwijst daarbij
naar de lemmata andig en anden. Voor het adj. andig vermeldt het Deutsches
Waérterbuch slechts éen betekenis, en wel de betekenis die ook ons einsch, ensch
heeft. Maar van het ww. anden wordt niet gezegd of anden ‘vindicare, reprehendere’
of anden ‘mente praesagire’ bedoeld is, welke beide opgetekend staan. Blijkens de
betekenis van andisch, nl. ‘ominosus’, zullen wij het woord echter wel bij anden ‘het
voorgevoel hebben’ en niet bij anden ‘wreken, straffen’ moeten brengen, d.i. bij
mod. Duits ahnden = ahnen en niet bij ahnden ‘strafen, riigen’. Voorzichtigheid is
hier dus geboden, want Grimm mocht ons wel op een verkeerd spoor zetten.

Maar indien we redenen hebben om het Deutsches Wérterbuch wat het geciteerde
andisch en de verklaring daarbij betreft te wantrouwen, dan betekent dat nog niet,
dat er in het Duitse taalgebied helemaal geen sporen te vinden zijn van een adj. op
-isch, dat dan formeel en semantisch aan mnl. ens(ch), eins(ch) zou beantwoorden.
Inderdaad, bepaalde Duitse dialekten kennen vandaag nog entisch in de betekenis
‘bose, falsch; unwillig, unmutig’. Zo nl. het Beiers, waarin ook de synoniemen of
quasi-synoniemen end(e)risch en ent(e)risch voorkomen®’. Ook Grimm® vermeldt
entisch in de zin van ‘mirus, ungeheur’, dat hij als een synoniem“” van enderisch,
enterisch beschouwt en met citaten uit Hans Sachs adstrueert, nl.:

‘- ist er mit seinem essen, so entisch,
- du bist entisch, grentisch und wunderlich,
- mit worten scharpf, entisch und grentisch’.

(24) Zie A. Schmeller, Bayerisches Worterbuch, (Unverdnderter Nachdruck der zweiten, unter
Beriicksichtigung der vom Verfasser hinterlassenen Nachtrédge von G.K. Fromman bearbeitete
Ausgabe (Miinchen 1872-77). Mit einem Vorwort von Prof. Dr. O. Mauszer). Leipzig, 1939,
Bd. I, kol. 99, s.v. dndig en kol. 103.

(25) Deutsches Wérterbuch, o.c., 111, 559.

(26) Grimm zegt: ‘gleichviel mit enderisch’: zie het Deutsches Wtb., 111, 512 en 460. Lat. mirus
‘vreemd, zonderling, wonderlijk; verbazend’ komt in bet. overeen met D. ungeheuer
‘monsterachtig, verbazend (groot)’. Door enterisch gelijk te stellen met enderisch ‘alienus,
mirus’ wekt Grimm de indruk, dat het ook ‘vijandig’ kan betekenen; deze bet. heeft immers
alienus (in ‘oneigelijke zin) gehad: zie J. Van Wageningen - F. Muller, Latijnsch
Woordenboek, Groningen - Den Haag, 1929, blz. 49, sub. alienus 3.
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Het Beiers-Oostenrijks entisch zou voortreffelijk passen bij mijn stelling betreffende
de vorming van ons ens(ch), eins(ch), indien de etymologie van entisch niet onzeker
was en indien het ook semantisch enigszins van enderisch, enterisch kon worden
losgehaakt. We moeten evenwel vaststellen, dat de woorden entisch en enderisch,
enterisch al vroeg bij elkaar zijn gebracht. En wel sedert Graff, die voor end(e)risch
en ent(e)risch en entisch aan afleidingen van anti, zelf uit a-n-ti*” of van andar
‘ander’ en gevormd naar het model van antiquus, dacht®.

Toch zullen we entisch en end(e)risch/enterisch uit elkaar moeten houden. De
laatste, met - 7 -, heeft Grimm® zonder aarzelen afgeleid van andar ‘ander’, iets wat
cigenlijk Graff*” al had gesuggereerd. Er wordt daarbij gedacht aan de grondbetekenis,
‘vreemd, vreemdsoortig’, waaruit dan ook de bet. ‘alienus, mirus’ en uiteindelijk
‘ungeheur’, d.i. ‘monsterachtig, verbazend (groot). Indien Beiers-Oostenrijks entisch
terug mocht gaan op ohd. antisc, (entisc), dat geregeld de weergave is van antiquus,
vetus e.d., zou inderdaad kunnen gedacht worden aan een vorming naar het model
van lat. antiquus, zoals Graff deed, hoewel de betekenis van antisc, entisc, nl. ‘oud,
eerbiedwaardig, tot het verleden behorend’®” dan moeilijkheden oplevert. Maar een
betekenisverschuiving in pejoratieve zin is natuurlijk niet van te voren uit te sluiten.
Dr. L. De Grauwe vestigt er trouwens mijn aandacht op dat beide ohd. vormen entisc
en antrisc van een zelfde stam resp. via enti, adv. ‘frither’ en enteri (stn/stf) ‘Friihzeit’
kunnen worden afgeleid””. Dat brengt dan met zich mee, dat zeker voor ent(e)risch
aan betekenisverschuiving moet worden gedacht, terwijl moet worden nagegaan in
hoever ohd. entisc, an-

(27) A-n-ti wordt door Graff beschouwd als een afl. van het lokale adverbium a.

(28) Graff's Altdeutscher Sprachschatz, Berlin, 1834, 1, 358, s.v. antrisc, entrisc, antisc, entisc.

(29) Deutsches Wérterbuch, o.c. 111, 460 en 512.

(30) Graff's Althochdeutscher Sprachschatz, o.c., 1, 385.

(31) Zie Karg-Gasterstadt-Frings, Althochdeutsches Worterbuch, Berlin, 111, 1974, kol. 309.

(32) Dr. De Grauwe heeft de woorden entisc en entrisc behandeld in zijn tot nog toe onuitgegeven
dissertatie over de WachtendosschsePsalmen en glossen (1975), sub § 332.
Ik dank Dr. De Grauwe voor de bereidwilligheid waarmee hij mij bij mijn speurtocht naar
aanknopingspunten in het Duits heeft geholpen.
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tisc in Beiers-Oostenrijks entisch ‘wunderlich, seltsam, zornig’, enz. voort kan leven.

Het is overigens opvallend, dat Schmeller het woord entisch (van Hans Sachs)
opnam onder dndig, adj. ‘unwillig, unmutig’, dus in de bet. van ndl. ‘wrevelig,
ongenegen, gemelijk’ en van ons ens(ch), eins(ch). D.w.z. onmiddellijk na de
behandeling van Beiers And, Ant, dat beantwoordt aan ohd. anto, anado en voor het
daarvan afgeleide ww. anden, Duits ahnden ‘riigen’, dus onder dezelfde stam and-.
Dat Schmeller nochtans geen duidelijke scheiding heeft gezien tussen Beiers dndig
en ohd. antisc, antrisc, entisc, entrisc, endrisc, Beiers enderisch, blijkt enerzijds uit
het feit dat hij alle ohd. vormen in kwestie onder datzelfde dndig opnam en anderzijds
daaruit, dat hij, sub enderisch de mogelijkheid openliet, dat dit woord met And, Ant
verwant is. Dat daarmee dan moeilijkheden rijzen i.v.m. de etymologie en de
betekenisontwikkeling van ohd. antisc c.s. schijnen Schmeller en de latere bewerker
daarbij buiten beschouwing te hebben gelaten. Toch wil het mij voorkomen, dat
Schmeller het bestaan van entisch (d.i. een afleiding op -isk) naast dndig (een afl. op
-ig) niet voor onmogelijk heeft gehouden. Al even merkwaardig is het, dat de
voorbeelden die Schmeller uit Hans Sachs aanvoert, aantonen dat deze auteur ook
een vorm entich heeft gekend®”. Daarmee krijgt de hypothese dat in de westgerm.
talen naast het veelvuldig geattesteerde andig c.s. (met suffix -ig) ook een afleiding
door middel van -isk mogelijk is geweest, dan toch enige steun®”. Uit semantisch
oogpunt ligt een afleiding van ande ‘toorn, etc.” voor de hand; formeel is -isk naast
-ig niet onmogelijk, terwijl het niet ondenkbaar is, dat in entisch twee vormen van
verschillende oorsprong zijn samengevallen.

Ik ben er mij van bewust, dat ik de ter sprake gebrachte problemen niet volledig
heb opgehelderd en dat ik het onderzoek naar de etymologie van Beiers-Oostenrijks
entisch en van de ermee samenhangende kwesties aan een vakgenoot gespecialiseerd
in de Duitse taalkunde moet overlaten. Maar ik denk, dat een etymologische verklaring
van Beiers entisch als een afl. op -isk. van een znw. ande, ohd. anto, an(a)do niet
van te voren moet worden verworpen. Een poging

(33) Men zie voor dat alles A. Schmeller, t.a.p., kol. 99 en 103.

(34) Voor het reeds uit Hans Sachs vermelde entisch, moet naast entich ook een vorm entig hebben
bestaan. Men zie het Spruchgedicht ‘Der Jungbrunn’ in de uitgave van Julius Sahr, Sammlung
Goschen, 1912, blz. 107; in voetnoot verklaard als: ‘entig, entisch, wunderlich, bos,
unmutig’.
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om in die richting het bewuste entisch etymologisch te verklaren, zou stellig de
moeite lonen. Overigens zijn er wel voldoende gronden aanwezig om voor de
verklaring van vlaams (en mnl.) ens(ch), eins(ch) uit te gaan van een gereconstueerde
vorm * and-isk.

Via umlaut van a en de ontwikkeling van -isk tot -sch, -s kan de afleiding volkomen
worden verantwoord. Ook de wegval van d in *endsch is een normaal verschijnsel,
dat een parallel vindt in de overgang van kinds(sch) (<kind-isk) naar kinsch en kins®.
Op zijn beurt is de overgang van e>ei in ensch>einsch toe te schrijven aan de ons
allen bekende ontwikkeling van e voor n + dentaal: e naar ei in vooral zuidelijke
dialekten, zoals b.v. in einde, meinsch(e); peinsen, veinster ¢.a.””.

Het is niet onmogelijk, dat de verdinging nd + s in het Westvlaams ook nog
velarisering heeft ondergaan””, wat dan de grafieén eingsch en engsch bij De Bo
(1873) kan verklaren, maar ook het vermoeden dat De Bo deze vorm kan hebben
bedacht om zijn etymologie via eng. anger en angry kracht bij te zetten, is niet
volledig uit te sluiten.

Van mnl. einsch, ensch is ook een ww. gevormd, nl. vereins(ch)en, verens(ch)en,
type ver + adj. + en, b.v. verarmen, ‘maken of worden wat het grondwoord uitdrukt™®”.
Een andere identieke verbale afleiding van een door middel van het suffix -sch
gevormd adjectief die reeds middelnederlands is, is verkintschen, verkindschen
kindsch worden®, een ww. dat weliswaar alleen intransitief ‘belegt’ is, maar het
type zelf is in het middelnederlands heel normaal. Nog een tweede voorbeeld is het
reeds mnl. verdietschen, dat wel transitief was™.

Men heeft het ww. verenschen en zijn varianten vroeger niet altijd herkend en met
een ander in verband willen brengen. Zo heeft Verdam™ in vereensen (vereinsen,
verheinsen), Zzw. Ww., intr.

(35) Kinsch komt in het mnl. reeds in de 13e eeuw voor: zie het MW, 111, 1441 vigg.

(36)  Zie Schonfeld-Van Loey, Historische Grammatica van het Nederlands, 19647, 864 en A.
Van Loey, Middelnederlandse Spraakkunst, 11, Klankleer, Groningen, 1976, § 15, opm. 1.

(37) Vgl. A. Weynen, Nederlandse Dialectkunde, Assen, 19662, blz. 254-255.

(38) C.G.N.De Vooys, Nederlandse Spraakkunst, 19492, blz. 243.
(39) MW, VIII, 1903.

(40) Idem, 1599.

(41) MW, VIII, 1695.
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“Verschrikken van, een afschuw hebben van’, een bijvorm gezien van verenen in
de bet. van ‘eenzaam, verlaten zijn’, parallel met hd. vereinen, part. vereint ‘allein
gelassen, vereinsamt’. Uit deze betekenis heeft zich die van ‘een gevoel van huivering
of angst hebben tengevolge van eenzaamheid en verlatenheid’ ontwikkeld, en
vervolgens ijzen, gruwen, afschuw of angst gevoelen, beangst of bang zijn. Verdam
vond steun in Westvl. vereenlijk ‘benauwd, naar, somber’; vereend, hetzelfde als
vereenlijk; vereenen ‘eenig worden, benauwlijk worden, naar worden’, en vereenig
‘schrikwekkend, vreeselijk’. Verdam verwees daarbij ook naar Kiliaan, De Bo en
Schuermans.

Dat mnl. verenen de door Verdam opgegeven betekenissen heeft gehad, staat
buiten kijf en Verdams semantische verklaring is volkomen aanvaardbaar. Maar de
veronderstelling dat het mnl. ook een ww. vereensen, vereinsen naast vere(e)nen
heeft gehad, en wel als afl. van vereenen, op grond van het speciaal i