De brandende boom
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De ondergang van de zon in deze periode van het jaar stond voor onze voorouders symbool voor het verduisteringsproces dat in de wereld aan de gang was en voor de terugtrekking van de invloed van de Goden. Daarom ontstaken zij vuren en offerden zij aan de Goden door gaven in het vuur te werpen, te dansen en te vieren. In het woord ‘Joeltijd’ horen we ‘joelen’, wat ‘feesten’ betekent. 

Nu de dagen beginnen te tanen en de wind langs onze oren suist, zijn we maar liever op tijd thuis. De avond valt al vroeg. Het is kil en donker. De winkelstraten gaan de strijd aan tegen de duisternis en schitteren met hun ongezellige neonverlichting. De winkeletalages overdonderen ons nu aan alle kanten met lelijke maskers, duistere figuren en spinrag; smakeloos opgezette vitrines die de mensen ertoe willen aanzetten om deel te nemen aan de Haloweentijd. Nu even, als het kan, want dan moet er plaats geruimd worden voor Sinterklaas en zijn Zwarte Pieten. En dan is Kerstmis weer aan de beurt! Mensen lopen zich te pletter in een jaargetijde dat vanzelfsprekend zou moeten oproepen tot rust en inkeer. Maar ons natuurlijke aanvoelen daarvoor is al lang zoek! 

De commerciële hoogdagen die hier driemaal in een ander kleedje gepresenteerd worden en er daardoor driemaal in slagen de kassa’s te laten rinkelen, kunnen in feite teruggebracht worden tot één geheel van heidense gebeurtenissen die eens organisch met de wintertijd verbonden waren.

Spijtig genoeg teren de commerciële seizoensartikelen wel op het eerbare en religieuze karakter van die heidense gebruiken. De meeste mensen rondom ons zijn er zich helemaal niet meer van bewust, dat het hier om oude gebruiken gaat, en nog minder dat die oorspronkelijk vanuit een religieuze noodzaak in stand werden gehouden. Dat toont ons nog maar eens aan, hoe de grote massa elke dag meer en meer verwijderd raakt van de ‘essentie’, totdat ze zich uiteindelijk verliest in een wereld van naijver en materiële luxe waarin de band met de oorsprong totaal verloren is geraakt.

Nochtans kunnen we niet ontkennen dat bijvoorbeeld een fenomeen als Sinterklaas een traditie is gebleven, zij het dan in een zwaar verminkte vorm, waarin we helaas de bron niet meer herkennen.

De Sint rijdt in het Wilde Heir

Vraag maar aan de man in de straat of aan de buren wie Sinterklaas en zijn Zwarte 

Pieten precies zijn. Ze zullen je het antwoord schuldig blijven. Hooguit zal iemand het wagen te zeggen, dat het één of andere heilige uit het christelijke geloof is. Dat is alleszins een poging in de goede richting. Want dankzij de vernislagen die het christelijke geloof zeer zorgvuldig en met een welbepaalde bedoeling op onze heidense gebruiken heeft aangebracht, verkeren we nu nog in de mogelijkheid om terug tot de essentie van het Sinterklaasfeest door te dringen. De moedige zoekers onder ons weten dat intussen wel.

De Sint is terug te voeren op Odhinn of Wodan. De Zwarte Pieten zijn zijn strijders, de Einherjar of het Wilde Heir. Odhinn voert immers een heus leger van stormgeesten aan die de reuzen bekampen om recht en orde te herstellen. Wodan was de wilde, woedende God die aan het einde van het jaar door de lucht stormde en, d.m.v. de cultische mannenbonden, onder de mensen rondging om hen te belonen of te straffen, zeg maar om de Goddelijke Ordening op aarde te herstellen.

Odin, gekend als de Wilde Jager met zijn Wilde Heir, is o.m. de verpersoonlijking van onze najaarsstormen. We vinden hem in dit jaargetijde terug in de figuren van Sint-Hubertus (3 november), Sint-Maarten (11 november), Sint-Elooi (1 december) en Sinterklaas (6 december).

In feite situeerden deze winterfeesten zich oorspronkelijk vanaf de winterevening

(21 december) tot en met Driekoningen, de zogenoemde Twaalf Heilige Nachten.

Op 21 december vierden de Romeinen Sol Invictus, de ‘Onoverwonnen Zon’.

Vanaf 21 december staat de zon gedurende drie dagen (dus tot 25 december, de datum van Kerstmis in de katholieke Kerk) ogenschijnlijk stil op haar laagste punt aan de hemel (wendepunt) alvorens ze weer gaat klimmen. Uiteindelijk komt ze in de noordelijke landen weer boven de horizon uit op 6 januari. Dat moment noemen de christenen epiphanía (verschijning) en die datum is tot op heden in de orthodoxe Kerk de geboortedag van Jezus gebleven.

In vroeger tijden vonden de ommegeangen van het Wilde Heir bijna steeds bij nacht plaats. Omdat de nacht aan de doden gewijd is, mogen wij aannemen dat het gezelschap van de Wilde Jager uit afgestorvenen bestond. Vandaar de Zwarte Pieten, figuren met gezichten zwart als de nacht, of zwart als de aarde waarin de doden rusten. Dat is ook essentieel aan deze tijd van het jaar: bomen verliezen hun bladeren, dieren beginnen hun winterslaap, planten sterven af, om zeer zorgvuldig de kiemen voor het volgende seizoen voor te bereiden. Al het leven heeft zich diep teruggetrokken in de stille aarde, die wel dood lijkt. 

De zon verschijnt nu maar enkele uren per dag meer en sneeuw en ijs doen heel gestaag hun intrede. Het lijkt erop, of de zon en het leven rondom de mens stervende is. Zo werd het door onze voorouders ervaren. Voor hen was het een stille, magische tijd, een tijd die in zekere zin angst inboezemde. Angst voor boze machten die de ‘zon verslonden en de wereld in duisternis hulden’. De ondergang van de zon in deze periode van het jaar stond voor onze voorouders symbool voor het verduisteringsproces dat in de wereld aan de gang was en voor de terugtrekking van de invloed van de Goden.

De terugtrekking van de Goden

Deze geleidelijke verwijdering van het Goddelijke speelt zich af in vier opeenvolgende tijdperken. Het Eerste Tijdperk (de Grieken spreken van de Gouden Era, de Germanen van Speertijd) valt eigenlijk buiten het domein van tijd en ruimte en wordt gelijkgeschakeld met de wereld van de Mythos. Het is het Rijk van Asgaard en Walhalla, de mythische ‘tijd’ toen er nog geen breuk was tussen de menselijke en de Goddelijke wereld.

Maar, omdat de wereld van Mythos en Geest slechts een afspiegeling van het Onkenbaar Goddelijke kan zijn, zal de harmonie noodzakelijkerwijze verbroken raken. We spreken dan van het Tweede Tijdperk (de Zilveren Era of Zwaardtijd). De Kennis van het Goddelijke dreigt nu verloren te gaan, wat tot de z.g. 'val in de materie' leidt. Het is om die ongedaan te maken dat de slang (de gezant van de Goden in de Gnostieke traditie, maar bijvoorbeeld ook in de Griekse mysteriën van Apollo of in de Germaanse overleveringen rond Wieland de Smid) het ‘Vuur der Kennis’ onder de mensen brengt (Tweede Tijdperk). De mens wordt door de slang aan zijn Goddelijke afkomst herinnerd en de Esoterische Traditie wordt ingesteld om de mens in staat te stellen bij leven de herintegratie in het Goddelijke te bewerkstelligen.

Bij de aanvang van het Derde Tijdperk (Bronzen Era, Windtijd) maken we het verval van het Vuur der Kennis mee. De mens vergeet dat het Vuur der Kennis niet alleen kan 'verlichten', maar ook kan ‘verbranden’. Het hogere vuur der Goden verwordt tot het onderaardse, verterende vuur van de reuzen (Loki en Surtr).(1)

Tenslotte belanden we in het Vierde en laatste Tijdperk (IJzeren Era, Wolfstijd): de totale materialisering is dan een feit geworden en de mens is zijn Goddelijke oorsprong vergeten. Aan het einde van dit tijdperk verbreekt de Fenriswolf zijn ketens en zet daarmee de Ragnarökr in gang, waarna er een totale vernieuwing van de wereld plaatsvindt en de Goddelijke Eenheid opnieuw hersteld wordt (cyclisch gebeuren). We zien dus hoe de wereld uiteindelijk in brand wordt gezet, teneinde de materie opnieuw in de Geest te laten opgaan.

Wanneer we over ondergang spreken, dan is de associatie met de winterperiode vlug gemaakt. Op het aardse vlak ziet de gelovige immers – in de opeenvolging van de seizoenen, de op- en neergang van de zon – een weerspiegeling van de mythologische structuren (vgl. het hermetische adagium ‘zo boven, zo ook beneden’).

De vrees van de mens, dat hij steeds verder van het Goddelijke verwijderd zou raken, zette hem ertoe aan om via het Goddelijke vuur terug naar zijn Oorsprong te reiken. De vuurcultus werd ingesteld. Het verbranden van een boom samen met zijn offergaven (noten, appels…) gebeurde dus niet om naturalistische redenen (zoals uit angst voor het vuur, of om vruchtbaarheid af te smeken) maar omwille van het transformerende doel van de offergave: om de breuk die er tussen de Goddelijke en de menselijke wereld was ontstaan, te herstellen. Door het oprichten van een boom (kerstboom, meiboom) als statische brug naar de Goden en door het oprichten van een vuurkolom (verbranden van de boom) als dynamisch voertuig naar de Goddelijke wereld, plaatst de mens de wortels van de kosmische boom terug in de hemel en bevestigt daarmee dat hij zelf in de hemel wortelt (want ook man en vrouw zelf worden als een boom gedacht, zie Völuspá [17] – Ask en Embla – en Vafthrúdnismál [45] – Lif en Lifthrasir).

Dat is de oorsprong van de brandoffers van de mens, van het joelblok, van de joelvuren en van de kerstboom. Aanvankelijk was het joelvuur een volledige boom, later werd het een brandstapel van takken en stronken en nadien een mooi joelblok, al dan niet versierd met runeninscripties (denk ook aan de kerststronk als traditioneel dessert met Kerstmis). Steeds opnieuw, doorheen de eeuwen, werd op het donkerste moment van de jaarcyclus dit sacrale ritueel overgedaan, als gebaar van verzoening.

Dit feit toont aan hoe krachtig deze heilige tradities kunnen zijn en hoe lang ze kunnen standhouden, precies omdat dergelijke riten de functie hebben de mens terug op het juiste spoor te zetten. Eens de Goddelijke blauwdruk in de mens gelegd is, wordt hij niet meer uitgewist. Daarom houden wij heden ten dage nog joelvuren, ontsteken wij het joelblok in de open haard, en versieren wij onze kerstboom met kaarsen of lichtjes, want alle herinneren zij ons aan het ritueel dat in de mythische oertijd ingesteld werd. De meeste mensen in onze westerse wereld beseffen spijtig genoeg nauwelijks nog de betekenis van de intense, emotionele band die onze voorouders met het vuur hadden. 

Offergaven aan de Goddelijke ruiter en zijn Einherjar

In sommige streken lieten de boeren na het binnenrijden van de oogst de laatste graanschoof op de akker staan als voedsel voor het paard van Wodan. De kinderen zetten op de avond van 5 december hun schoentje of klomp klaar voor Sint en de Pieten. Wat hooi en een wortel voor het paardje is een herinnering aan de oude offers aan het paard van de schimmelruiter. 

Onze voorouders gaven offerbrood dat gezoet was met honing, rozijnen en peren. Daaraan werd een bijzondere kracht toegeschreven. De tegenwoordige sinterklaaskoeken en speculazen, evenals de koeken en broden van Kerstmis en Driekoningen, verwijzen naar de vroegere offers aan Wodan. De schimmelruiter op zijn beurt deelt geschenken uit. Oorspronkelijk waren dat appels en noten, die de vruchtbaarheid in haar zuiverste vorm symboliseren.

De betekenis van de Sinterklaastraditie

Het schoentje moeten we bij de schoorsteen plaatsen, want de schouw is de hedendaagse vorm van de rookkolom van het offervuur, de brandende vuurkolom die opnieuw onze band smeedt met de wereld van de Goden. 

De garde of roe van Zwarte Piet heeft niets te maken met ontucht of bestraffing. Het slaan met die roede op bomen, kinderen en vrouwen bracht immers wasdom en vruchtbaarheid. De roede hoort dus primair thuis op het niveau van de aardse vruchtbaardheid (derde niveau). Het slaan met de roe was dus een aloud gebruik om de slapende natuur te wekken. Maar aangezien de Zwarte Pieten ingewijden, leden van de cultische mannenbonden, aardse representanten van Wodans mythische krijgersschare zijn, moeten we de roe ook interpreteren als een middel om jongeren op te nemen in de stand van de volwassen mannen en krijgers (tweede niveau). ‘Wie zoet is krijgt lekkers, wie stout is, de roe.’ Interpreteren we ‘stout’ als ‘moedig’, dan is het slaan met de roe inderdaad geen berisping, maar symboliseert die handeling de overgang naar een volgende, rijpere levensfase.

Het belangrijkste attribuut van Sinterklaas is zijn schimmel. Die kan teruggebracht worden tot het achtbenige paard (Sleipnir) van Odin. Niet alleen in de Germaanse maar in de hele Indo-Europese mythologie speelt de schimmel een zeer belangrijke rol. Het was een heilig dier: de geleider van de doden en de sjamaan op hun tocht naar de Andere Wereld, de wereld van de afgestorvenen en de Goden. 

Dat onze joelvuren en joelblokken opnieuw mogen ontvlammen voor Wodan en zijn Wilde Heir, of voor de Sint en zijn Zwarte Pieten. En dat de roe weer de kiem van het Goddelijke vuur in ons mag doen ontwaken!
Voetnoten

(1) Vergelijk dit met de mythe van Prometheus, die het vuur stal van de Goden om het aan de mensen te geven. Resultaat: de Goden werden woedend en zonden een bevallige vrouw die door Hephaistos geschapen was: Pandora. Pandora had een vaas bij zich waarin alle demonische krachten bewaard werden. Wijze raad: wie niet zorgvuldig omspringt met de Goddelijke kennis, zal ondergaan in angst en pijn.
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