De goedheilige man

Koenraad Logghe
In het levendige verslag van Armand Sermon, dat een volkskundige impressie geeft van het Sint-Maartensgebeuren – althans  zoals dat een halve eeuw tot een eeuw geleden bij ons nog in voege was – vallen heel wat elementen te sprokkelen die op een oudere, niet-christelijke, traditie teruggaan. Ik meen er, naast algemeen christelijke verwijzingen, ook nog Keltische, Germaanse en Romeinse elementen in terug te vinden. Daar ik zelf uit een gebied stam waar de Sint-Maartensviering sterk in ere werd gehouden – onze kerk was trouwens aan die heilige gewijd – heb ik het geluk gehad er de levendige traditie nog mee te maken.

Als kleine snaak komt er bij het vernoemen van het Sint-Maartensfeest natuurlijk maar één ding bij je op: de cadeautjes. Toch mag men de indruk die het hele gebeuren op een kind nalaat niet minimaliseren. Eenmaal je de rijpere leeftijd hebt bereikt, begin je na te denken over deze oude traditie: het feest dat op de vooravond begint, het door de velden rondtrekken met de lichtbieten, het ruusbuzen (van deur tot deur bedelen om snoep), het klaarzetten van het schoentje, de verhalen rond de goedheilige man, het groot lawaai waarmee zijn aankomst werd aangekondigd, de zwarte figuren die wild in het rond sprongen, de gezapige heilige met ‘het boek waarin alle namen vermeld staan’, de schimmel, waarover zeer bizarre verhalen de ronde deden, de hemelse tochten… Er was nog veel meer, maar dat was voor de volwassenen: de grote vuren (Sint-Maartensvuren), het gejoel, het dansen, de zuippartijen en smulfestijnen met uitspattingen allerhande.

En nu, vele jaren later, na vergelijkende studies en diepgravend onderzoek, meen ik dat het Sint-Maartensfeest – maar ook het Sint-Niklaasfeest, het feest van Sinte Greef, en van zovele andere heiligen of legendarische figuren – een klaar licht kan werpen op de werking van religies, de migraties van religieuze leerstellingen, de aanpassingen en vervormingen van de over te dragen gedachten. Dit inzicht komt er pas als men ervan uitgaat, dat de religie zowel een statisch als een dynamisch aspect bezit. Het statische gedeelte zal zich steeds weer laten hertalen in een dynamisch – en nooit voleind – vormingsproces. Maar die statische pijler is niet ongenaakbaar; ze kan aangetast worden. Het is dan dat de traditie in verval raakt en een trage dood sterft. In het gunstigste geval wordt ze als in alcohol opgelegd, fossiliseert ze, en uiteindelijk blijft er niet veel meer over dan brokstukken, wat we folklore noemen. 

Laten we het Sint-Maartensfeest nu als een focuspunt van drie, aan het christendom voorafgaande, religieuze tradities bekijken, nl. die van de Germanen, van de Kelten en van de Romeinen.

Romeins Officier

Volgens de heiligengeschiedenis werd Martinus van Tours geboren in het jaar 316 in het huidige Hongarije, en opgevoed in de Italiaanse stad Pavia. Martinus’ vader was officier in het Romeinse leger, maar blijkbaar zinde het strijdersbestaan de kleine jongen niet zeer. Op z’n twaalfde liep hij dan ook van huis weg om zich te laten onderwijzen in de christelijke leer. Toch werd Martinus op vijftienjarige leeftijd tot ridder geslagen en volgde hij zijn vader op. Maar enkele jaren later liet de adolescent zich dopen en werd hij van zijn ridderplichten ontheven. Vanaf dan wijdde hij zich volkomen aan de christelijk leer. In 371 werd hij tot bisschop van de Franse stad Tours gekozen. Uiteindelijk zou hij er op 8 november 397 sterven en begraven worden op 11 november, wat dan ook zijn feestdag werd. Vermits Martinus tot de Romeinse invloedsfeer behoort, lijkt het me ook logisch dat er, mogelijkerwijze, van daaruit een zekere invloed is uitgegaan op de beeldvorming rond deze heilige.

Het valt op, dat niet de geboortedag, noch de sterfdatum van Martinus als feestdag werd gekozen, wel de dag van zijn begrafenis. Dat is vreemd. Misschien hangt dit samen met een of andere Romeinse feestdag, al heb ik daarover geen berichten kunnen vinden. Aan de historische feiten is er ook een legende verbonden, die van belang is voor de kenmerkende afbeelding van de heilige in heel wat kerken. Op een koude novemberdag was Martinus als jonge ridder op weg naar Amiens. Bij de toegangspoort van de stad lag een bedelaar gehuld in lompen. Martinus deelde zijn mantel met zijn zwaard in twee en gaf de helft ervan aan de bedelaar. 's Nachts verscheen Christus in de gestalte van de bedelaar en sprak: "Martinus heeft mij vandaag deze mantel gegeven". De Romeinse soldaat nam hierop ontslag uit het leger en liet zich dopen. Vandaar dat men de goedheilige man steeds weer afgebeeld ziet als een ridder te paard die zijn mantel in tweeën snijdt en de helft aan een bedelaar geeft.

Volgens Luk Machiels en Eddy Valgaerts zou deze typische wijze van afbeelden teruggaan op de oude voorstelling van de Romeinse Hemelgod Iupiter Optimus Maximus die op de veel voorkomende Jupiterzuilen geplaatst werd. In het Keltische gebied verving men Iupiter door de Lichtgod Lug. De zuil werd er aanzien als de kosmische boom, wortelend in de aarde en reikend tot aan de hemel. De voorpoten van het paard van de Hemelgod Lug rustten op de schouders van de Aardereus. Later, in de christelijke versie, zou de beeltenis van de Aardereus zich losgekoppeld hebben van de zuil/boom en voorgesteld worden als een bedelaar. Wat er ook van zij – en het moet gezegd, helemaal onlogisch lijkt deze uitleg niet – de Jupiterzuilen werden opgericht op vierkante, gebeeldhouwde voetstukken, waarvan de resten (de z.g. viergodenstenen) nog gevonden worden in de Sint-Martinuskerken van Berg, Tongeren en Heers. Gelijkaardige vondsten werden gedaan in het Rijnland, in de Vogezen, o.m. in het plaatsje Merten (een verwijzing naar Martinus?); en, zeer belangwekkend, ook in de thuisbasis van Sint-Martinus, met name in Tours, werden de resten van een Jupiter-gigantengroep gevonden.

Een tweede Romeins gegeven, dat steevast met het Sint-Maartensfeest in verband wordt gebracht, is de wijn. Sint-Martinus is de patroonheilige van de wijnhandelaars. Er wordt op de Maartensfeesten nogal wat afgezopen. Men moet er in dat verband rekening mee houden, dat we ons, in november, een maand na de wijnmaand bevinden. (Karel de Grote sprak van Wynmanoth.) Er worden wijntonnen aangevoerd, er worden heilsdronken uitgevoerd – meer bepaald door de leden van de Schuttersgilden die Sint-Martinus als patroon hebben, alsook door broeders van andere gilden. Die gilden mogen we niet uit het oog verliezen, want ze spelen een zeer belangrijke rol in het ganse gebeuren. Armand Sermon geeft de volgende significante spreuk:

Een goede dronk, doe dan een dronk

Een Maartensdronk, negen teugen en beide bakken vol.
Het getal negen lijkt me in dezen betekenisvol. Herinner u de inwijdingspassage uit het Runatál: 

Negen liederen

Leerde mij de zoon

Van Bolthor, Bestla’s vader,

En ik kreeg een dronk

Van de kostelijke mede

Uit Odroerir geschept.

Dat uitgerekend de gildenbroeders, de opvolgers van die ingewijden uit de Noordse initiatieke bonden, een heildronk uitbrachten, heeft zo z’n reden. Zo zijn het sommige van deze gilden die de befaamde Bacchuscultus in het Antwerpse instelden. Recentelijk, in de jaren 1980, dook er een document op met de welluidende titel Het Mandement van Bacchus. Het dateert uit 1580. De inhoud van het Mandement gaat als volgt: de God der drinkers, Bacchus (de Romeinse evenknie van Dionysos), Heer van alle wijnen en bieren, roept zijn onderdanen (de dronkaards en vechtjassen) op om op verzworen maandag, 11 januari 1580, én op Vastelavont, dinsdag 16 februari 1580, te verschijnen in zijn gerechtshoven. De gerechtshoven van Bacchus zijn Antwerpse kroegen, niet minder dan 92 op dat ogenblik. Dit bevel wordt uitgevaardigd naar aanleiding van een twist. De Vastelavontvierders tot wie Bacchus zich richt, waren in elk geval burgers die konden lezen, en het is niet onwaarschijnlijk te veronderstellen dat het hier om leden van een bepaald gilde zou gaan, wellicht het bontwerkersgilde, zoals op te maken is uit sommige verwijzingen in de tekst.

Opmerkelijk in het Mandement is, dat er van een aantal kroegen met zeer mythologische namen sprake is. Zo wordt De Wildeman vermeld. Dit creatuur is het typevoorbeeld van de ingewijde. Het is een naakt heerschap (in wezen naakt-geschubd, anders uitgedrukt: gehoornd, quasi onsterfelijk) met lang haar en baard en een krans van groen loof rond de lendenen en het hoofd (natuurlijke viriliteit). In dezen lijkt hij volkomen op Bacchus, de Wijngod. Hij draagt een knots over de schouder (de fallus – symbool van de scheppingskracht) en gaat soms vergezeld van een wild wijf. Twee paar wildemannen en -vrouwen, omgeven door wijnranken, sieren De putkevie van Quinten Matsijs voor de Antwerpse kathedraal. In een Leuvens tractaat lezen we:

Sy voerden my naer Den Wildeman;

Maer ick en kon se by ’t drincken niet volghen

Waar vroeger de kroeg Het Scaecbert stond, werd later De Wildeman opgericht, waar in Bacchus’ tijd (1580) Floris van de Wygaerde tapte. Hij was zojuist toegetreden tot het Sint-Maartensgilde der wijntaverniers (!). Blijkbaar valt ook hier de appel niet ver van de boom.

Daar Sint-Maarten de patroon is van de wijnboeren, wordt hij, vermoedelijk sedert de renaissance, gerelateerd met de cultus van Bacchus/Dionysos, en deze cultus van uitbundig rituele feesten (orgia) eigen aan de initiatieke bonden, kende klaarblijkelijk ook bij ons haar variant. De afbeeldingen op schilderijen liegen er niet om. Sermon heeft het in dat geval over “een man getooid met wijnranken schenkt een grote pot uit aan enkele boeren”. Dat getooid zijn met wijnranken is een typisch gegeven uit de bacchanalia, de Grieks-Romeinse mysteriëntraditie. Het feit dat dit alles niet erg in de exoterisch christelijke lijn ligt, valt op te maken uit de volkse spreuk: “Die van Sint-Maarten zijn geboren zonder kerk en zonder toren, zonder God of zonder gebod, ze zijn allemaal zot!” Het zijn uitgerekend deze verwijten die de officiële Kerk gedurende eeuwen naar de gilden heeft geslingerd. Maar misschien zitten we met Bacchus toch op een verkeerd spoor.

Bij het doorsnuffelen van Romeinse oudheden werd mijn aandacht getrokken door een feest dat Vinalia genoemd werd – een wijnfeest dus – en waarmee de hierboven al vernoemde Jupiter rechtstreeks werd verbonden. Maar dit feest vond al plaats op 19 augustus, veel te vroeg dus. Toch is het een goed spoor, want wijn was het Grieks-Romeinse equivalent van de mede bij de Germanen en van de soma bij de Indiërs, de onsterfelijkheidsdrank die ook mêdhascútah (waarin je nog mede herkent) en amrita (letterlijk niet-dood) wordt genoemd. Dat laatste woord is de evenknie van het Griekse ambrosia, onze ambrozijn. Trouwens, was het niet Jupiter-Zeus die de jongeling Gany-medes (waarin je het woordje mede herkent) in de gestalte van een adelaar meevoerde naar de Olymposberg, en hem tot wijnschenker van de Goden promoveerde? En was het niet Odhínn, Jupiters evenknie, die de Goddelijke mede vanuit de Hnitbiörg in de gestalte van een adelaar meevoerde naar het Walhall? Welnu, deze wijn, mede of soma, was de drank bij uitstek om ziekten te genezen en de eeuwige gezondheid te verschaffen. Dit werd gevierd in de Meditrinalia op 11 oktober (de wijnmaand). Het was een feest ter ere van de zon-gerijpte wijn die hierdoor een medicinale kracht ( van mederi, wat ‘genezen’ betekent) had verkregen en dat feest werd gepatroneerd door… Jupiter. En is Sint-Maarten soms ook niet de patroon van kreupelen (Sinte-Krukken) en zieken?

Gilden en hun functie

We hebben het hierboven al over de gilden gehad. De gildi werden in de religieuze teksten aangeduid als initiatieke broederschappen van de voorchristelijke religie, de z.g. bondi. Tijdens de synode van Nantes bv. werden de confratria (broederschappen) gelijkgesteld met geldoniæ (gilden). Het waren Germaans-esoterische groepen die als voornaamste zorg de instandhouding van de oude voorchristelijke religie hadden. Ze hielden offers, gebeden, dodenfeesten, beoefenden de zorg voor de medebroeders, en ze hadden inwijdingen en rituele maaltijden (die in de christelijke terminilogie met agapès betiteld werden). De initiatieke rituelen werden op geheime plaatsen gehouden die gildiskálar (gildenkelders) genoemd werden. Het woordje gildi komt van gelt, en kan gelijkgesteld worden met bluostar, algemeen vertaald als offer.

De exoterische christelijke religie heeft deze gilden steeds belaagd en bekering hield automatisch een afzweren van deze organisaties in. Een Frankisch voorbeeld: “Wijs je alle offers aan de gilden en aan de goden af, offers zoals de heidenen doen? – Ik wijs ze af.” Of nog een voorbeeld van Saksische oorsprong: “Wijs je de duivels af? - Ik wijs de duivels af. – En alle duivelse gilden? – En  ik wijs alle duivelse gilden af.” 
 Op zeker ogenblik moeten deze gilden, ongeacht het soort ambacht dat ze vertegenwoordigden, een christelijke verschijningsvorm aangenomen hebben, want vanaf de 7de-8ste eeuw werd de broederschap zwaar bedreigd en werden hun leden vervolgd en terechtgesteld. Dat wordt ondermeer duidelijk uit de Capitulatio partibus saxoniæ, waarin de gilden openlijk geviseerd worden. Artikel 9: “Als een mens offert ter ere van de duivel en offers schenkt aan de demonen volgens de gebruiken van de heidenen, zal hij ter dood gebracht worden.”
Verscheidene wetsartikels zijn gewoonweg verbodsbepalingen tegen de offerfeesten van de gilden, tegen hun gebruiken, en tegen hun leden.
 Dat is de reden waarom, al in een vroeg stadium, de gildi een christelijke vorm moeten hebben aangenomen en zich onder het patronaat van een heilige plaatsten (St.-Joris, St.-Michiel, St.-Jan, St.-Maarten...). Hun legenden voerden zij vanaf dat ogenblik nagenoeg alleen nog terug op gebeurtenissen en figuren uit de christelijke (mythische) geschiedenis of op auctoritates, zeg maar gezagsdragers uit de Klassieke tijd, omdat de christelijke traditie, om recuperatieredenen, daar voortdurend aan refereerde. Dat was ondermeer het geval voor de gilde van de metselaars, die van de smeden, van de timmerlieden, van de schutters, van de strijders 
, van de handelaars, en noem maar op.  Men dient hierbij op te merken, dat deze gilden niet de officiële religie als vertrekpunt voor de uitdrukking van hun inwijdingsleerstellingen namen, maar veel eerder de volksreligie door haar rijkdom aan mythische symboliek en de veelvuldige legenden. Vele legenden om en rond de heiligen zijn soms niet meer dan aanpassingen van verhalen van oude Goden. Zo lijkt het verhaal van Christophorus in bepaalde details uitermate sterk op dat van de God Thórr.

We hebben er hierboven op gewezen, dat de gildi instonden voor de handhaving van de oude religie volgens de leerstellige principes die eraan ten grondslag lagen. Bij de overgang naar het christendom hebben zij gepoogd deze principes in een nieuwe religieuze beeldspraak gestalte te geven. Met de Martinus-traditie zijn ze daar wonderwel in geslaagd. Daarop wijst reeds de legende van de marteldood van Martinus, waarbij men hem gedurende enkele dagen naakt aan een boom liet hangen. Vergelijk dat maar eens met het hangoffer van Odhínn en diens initiatieke dood. Het mythisch-initiatieke verhaal van Odhínn/Wotan die door de luchten raast, met in zijn gevolg het wilde heir van afgestorvenen – een leger of heir dat op oorverdovende wijze (cf. de donderslagen en bliksemschichten) de reuzen bestrijdt – kende ook een rituele (dynamische) pendant. Want de leden van de initiatieke bond vertegenwoordigden effectief de ‘afgestorven voorouders’, de voorgangers in de oude religie. En al behoorden de gestorven voorouders nu tot een andere wereld, toch konden ze zich manifesteren doorheen degenen die met die andere wereld in contact stonden, nl. door de ingewijden van de initiatieke bond.

De wildheid van deze horde was het gevolg van dit contact, want gewone mensen kunnen een contact met de Andere Wereld niet aan en sterven in het jaar nadat ze het wilde heir opgemerkt hebben. Maar de leden van de mannenbond daarentegen, raasden in een vorm van extase ‘wild dansend’ met de God mee. En dat ze niet tot deze wereld, maar tot die andere wereld behoorden, herkende men aan hun zwarte – afgestorven – gezichten of maskers. Deze strijders van het Licht waren het die, met hun zwepen van berkenhout (denk aan de jongens met hun knallende zwepen in de Sinte-Mettentocht), de natuur weer wakker schudden. Ze sloegen op alles wat in een diepe slaap verzonken was: bomen, koeien, varkens… en op vrouwen en meisjes, want die symboliseerden het steriele land – steriel als gevolg van de terugtrekking van de Goden uit Middengaarde en de overname door de Reuzen in de herfst- en winterperiode. (Ook de Sinte-Mettentocht raasde vaak met een ‘hels’ kabaal van muziek-, slag- en rammelinstrumenten door de straten waarbij men her en der op deuren en ramen roffelde.) Odhínn/Wotan reed op zijn achtpotige schimmel Sleipnir (denk aan het achtbenige paard in de stoet van Sinte-Metten) door de lucht, zo wordt verteld. En het is uitgerekend ook dat wat de goede Sint doet, want de Sint rijdt eveneens op een schimmel (al dan niet driepotig, achtpotig of gewoon vierpotig) over het dak van de huizen, zeg maar over het hemeldak. 

In onze streken is het Wilde Heir nog vrij bekend. In Wijnendale, West-Vlaanderen, rijdt de Wilde Jager (een andere naam voor het Wilde Heir) nog steeds rond, al roepend “jakko, jakko!”. Vóór de slag in Roosbeke hoorde men in de lucht wapengekletter en geluid van stemmen als van strijdende legers die uit de Goudberg bij Oudenaarde reden. Het hoeft geen betoog, dat de Goudberg aanvankelijk wel een Ouden Berg, Odhínnsberg of Gwoden-berg zal geweest zijn. De strijders worden soms beschreven als personen zonder kop, met één hand,of één been… Deze voorstellingswijze kan op meer dan één niveau begrepen worden. Het zijn strijders, personen die gewond raakten, maar die desondanks blijven voortvechten (denk aan de onsterfelijke strijders in het Walhall). Maar het beschikken over slechts één hand, één been, geen hoofd… kan daarenboven vereenzelvigd worden met het staan met één voet of één arm in de andere wereld, het schouwen in de andere wereld… een gegeven dus eigen aan de ingewijden die tot deze wereld, onze wereld, maar ook tot die andere, de onzichtbare wereld behoren. 

De leden van de gildi mochten de huizen binnendringen, want dat bracht geluk. Ze werden beschouwd als de herstellers van het Goddelijke Recht en de Kosmische Orde in de periode van volkomen chaos, in de Wolfstijd (de winter). Ze bestreden de krachten van de chaos, van de duisternis, van de ontbinding, van de dood, nl. de Reuzen, en zorgden voor het leven, voor het licht, voor de heropstanding van de natuur en van de lichtende mens. Daarom hoopten de boeren dat de razende horde over hun land zou trekken, want daardoor zou de graanoogst het volgende jaar overvloedig zijn. En het is exact diezelfde betekenis die door de processie van lampiondragers tijdens het Sint-Maartensfeest werd gegeven als ze door de velden trokken. (Sinte-Maarten wordt dan ook aangeroepen voor vruchtbaarheid in het algemeen en van de velden in het bijzonder.) De meegedragen, uitgeholde, verschrompelde bieten, waarin gezichtjes gekerfd waren, en waarin een kaarsje werd geplaatst, stelden de zielen van de afgestorvenen voor. In dit opzicht zetten zij de traditie van de leden van de initiatieke bonden, de verpersoonlijkingen van de afgestorven voorvaderen, verder. Deze afgestorvenen krijgen met het veramerikaniseerde Halloweenfeest even afschrikwekkende trekken als bij het Wilde Heir; alleen lijken ze in het Halloweenfeest hun betekenis volkomen verloren te hebben en zijn ze verworden tot duivelse, zeg maar satanische creaturen. 

Dat Sint-Maarten noodgedwongen langs de schouw naar binnen dient te komen, heb ik reeds in een ander artikel uiteengezet. Kort gesteld komt het hierop neer: het huis is een symbolische replica van de kosmos. Het dak is het hemelgewelf, de vloer geeft toegang tot de onderwereld, de zijden worden dvergar genoemd, naar de vier dwergen die het hemelgewelf schragen (Nordri-Ostri-Sudri-Vestri) en de schouw vervangt de vroegere stutbalk, symbool van de kosmische boom. Het is uitgerekend langs deze kosmische boom dat de uitwisseling tussen de wereld van de Geesten en die van de mensen plaatsvindt. En we zetten dan ook het schoentje met stro voor de haard, opdat de schimmel van de heilige man, zich eraan tegoed zou kunnen doen. Datzelfde werd ook voor het paard van de Oppergod Odhínn gedaan.

Maar niet alleen paarden moeten eten. Ook mensen – al zijn het dan afgestorvenen, of zij die deze afgestorvenen incarneren – willen wel eens wat tussen de kiezen steken en enkele glazen gerstenat achterover slaan. Daar het voor stervelingen verboden was het Wilde Heir te aanschouwen, want dat kon de dood veroorzaken, lieten de boeren hun deuren open, zodat de leden van het broederschap ongehinderd konden binnendringen. Zij hadden het recht te nemen wat zij nodig achtten voor hun tocht. Dat is het befaamde steel- of butze-recht van de mannenbonden. We worden eraan herinnerd in het gezegde: “Sint Maarten is een arme man, hij steelt wat hij niet krijgen kan.” Dit steelrecht ging later over in het gebruik, door kinderen in stand gehouden, om van deur tot deur te bedelen om snoep. Het is trouwens opvallend dat, waar een traditie in verval raakt, de gebruiken door kinderen worden overgenomen. Dat lijkt de laatste stap op weg naar de vergetelheid. Het steelrecht of butze-recht herkennen we in het kinderliedje dat ik meermaals gezongen heb alvorens de deur voor mijn gezicht dichtgeslagen werd:

Ruus [i.e. ‘van huis tot huis’] buus buus [i.e. ‘butzen’]

Is Sinte Moarten nie tuus

Eie gèn appeltje of een peirtje vor uus

We stoan ier te kieken, begin moar te smieten

We goan ier nie lange mèr stoan,

We goan noar een ander plekske goan.

Maar al bij al kunnen we niet om het feit heen, dat Sint-Maarten een Vuurheilige is en het Sint-Maartensfeest een lichtfeest. Daarop wijzen heel wat elementen: de vuren, de brandende wagenwielen, de meisjes met een hoge kroon waarin lichtvensters zijn aangebracht en waarin een kaarsje werd geplaatst, de kalebassen met een kaars daarin, de pek- of gensterpotten, de kaarsensprong, de fakkels, de lichtgans… Men moet wel blind zijn om daar het verband met de rijke joel-traditie (midwinterzonnewendefeesten) niet te willen zien. De Sint-Maartensvuren zijn regelrechte kopieën van de joelvuren, wintervuren… Daarenboven wordt de Sint opgestookt: Sint-Merten de nieuwe! De oude is verteerd! Het hout dat door kinderen bijeengezocht wordt, krijgt de naam Sint. Het doet me sterk denken aan het verbranden van het oude jaar, en het ontsteken van het nieuwe jaar. Het rollen van de wagenwielen was tot voor Wereldoorlog II nog steeds in voege in tal van Noord-Europese landen. Volgens het volksgeloof moest het de wending van de zon een handje helpen; in werkelijkheid symboliseerde het de terugkeer van de zon.

En wie had er in het meisje met de lichtende kroon Sinte Lucia niet herkend, de ‘mythische’ heilige die op dertien december werd gevierd, een datum die vóór de kalenderhervorming samenviel met 21 december, zeg maar met winterzonnewende. De naam, Sinte Lucia, verwijst naar Lux, naar het Licht. De kalebassen, de bieten, de pekpotten… waarmee men door de velden trok, verwijzen naar de terugkeer van het Licht, vertegenwoordigd door de voorouders, strijders voor het Licht in het Wilde Heir van de Oppergod. Met de pekpotten maakte men slingerbewegingen zodat de gensters van Licht over de velden verspreid werden. De kaarsjessprong doet ons sterk denken aan de kaarsjessprong bij Koninkskes-dag, 6 januari. Daar werden dan drie kaarsjes op de grond geplaatst waarover de jongeren sprongen. De kaarsjes mochten niet uitdoven, want dat zou een slecht teken zijn. De drie kaarsjes symboliseren de drievoudige kracht werkzaam bij de schepping van de kosmos na de Ragnarök-periode, na de Godendeemstering. Het is uitgerekend met het einde van de twaalf heilige nachten, op dertiendag of Driekoningen, dat alles weer herschapen wordt.

Uiteindelijk is er ook nog de lichtgans of de Maartensgans, een gans die met honing overgoten wordt. Het overgieten met honing wijst reeds op het heilige karakter van het gegeven, want de honing staat in verband met de onsterfelijkheid. De wilde gans, een trekvogel, is in de Germaanse en Keltische cultuur het symbool van de begeleider van de Zon, net zoals de Hamsa (zwaan) bij de Indiërs gezien wordt als de Goddelijke invloed in haar tweevoudig aspect van Ham (Shiva) en Sa (Shakti of Sûrya – de Zon). Daarenboven lijkt het me niet onzinnig ook de ganzenvoet met de traditie in verband te brengen. Deze voet vormt een driespruit, en werd, als ganzenvoet, ook erkend als hét herlevingssymbool van de Noordse initiatieke organisaties, evenals van bepaalde sekten in de late middeleeuwen. Is het verwonderlijk dat het uitgerekend die driespruit is die Odhínn tijdens zijn hangoffer als teken van zijn initiatieke dood door middel van een rietstengel op zijn lichaam aangebracht kreeg, 
 en is het niet even opzienbarend dat het de ganzen zijn die de schuilplaats van Sint-Maarten verraden en daardoor aan de basis liggen van diens marteldood? Trouwens, het verband gans en inwijding is nooit ver weg. Denk daarbij maar aan het ganzenbord (een duidelijke restant van een initiatieke spiraliserende weg) of aan de sprookjes van Moeder de Gans.

Na dit beknopt overzicht van de gelijkenissen tussen het Sint-Maartensfeest en de voorchristelijke mysterie-traditie, hoeft het geen verder betoog, dat er effectief meer aan de hand is dan men op het eerste zicht zou vermoeden. Een artikel als dit is evenwel te beperkt om op alle aspecten ervan degelijk onderbouwd in te gaan. Ik heb u dan ook enkel een voorsmaakje willen geven, in de hoop dat sommigen de onweerstaanbare drang zullen krijgen zelf op zoektocht te trekken. Dat de goedheilige man hen daarbij mag begeleiden!
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1 Het woordje diabogelde kan op verschillende wijzen vertaald worden, hetzij door ‘bijgeloof’, hetzij door ‘duivelse gilde’, hetzij door ‘duivels offer’. Het is opmerkelijk, dat deze vertalingen elkaar feitelijk overlappen, want hoe men het ook draait of keert, ze zijn alle drie van toepassing op de gilden die de oude religie in stand hielden.

2 Vermelden we art. 1 tegen de tempels van de oude religie, art. 3 tegen de Noordse rituelen in de kerk, art. 4 tegen de rituele maaltijden van vlees, art. 6 tegen de Noordse gebruiken en de rituele maaltijden, art. 7 tegen de verbranding, art. 8 tegen het vasthouden aan de Noordse religie, art. 9 tegen de offers voor de Noordse Goden, art. 10 tegen de Noordse (religieuze) opstanden, art. 18 tegen de samenkomsten op zondagen (heilige dag voor de gildi), art. 21 tegen de offers nabij bomen, bronnen en ter ere van de Goden, art. 22 tegen het begraven in tumili, art. 23 tegen de wijzen en de z.g. heksen. Op het merendeel van de overtredingen van één van deze artikelen stond de terechtstelling.

3 Jan de Vries vermeldt, dat een Scandinavische gilde in Bjälno (Östergötland) runenstenen naliet ter herdenking voor haar gevallen broeders. Daarop komen de woorden trikiar en drengjar voor, hetgeen onmogelijk ‘handelaar’ kan betekenen, maar wel ‘strijder’. Verscheidene elementen bewijzen het bestaan van gilden van strijders, de voorlopers van de ridderorden. 

4 In de Angelsaksische runenrij zijn twee termen, die met de inwijdingsdood verband houden, opvallend, nl. risci en bita, letterlijk riet en bijter. De rietstengel is tot op heden een belangrijk inwijdingsinstrument bij traditionele initiatieke organisaties.

� Het woordje diabogelde kan op verschillende wijzen vertaald worden, hetzij door bijgeloof, hetzij door duivelse gilde, hetzij door duivels offer. Het is opmerkelijk dat deze vertalingen elkaar feitelijk overlappen want hoe men het ook draait of keert, ze zijn alle drie van toepassing op de gilden die de oude religie in stand hielden.


� Vermelden we art. 1 tegen de tempels van de oude religie, art. 3 tegen de Noordse rituelen in de kerk, art. 4 tegen de rituele maaltijden van vlees, art. 6 tegen de Noordse gebruiken en de rituele maaltijden, art. 7 tegen de verbranding, art. 8 tegen het vasthouden aan de Noordse religie, art. 9 tegen de offers voor de Noordse Goden, art. 10 tegen de Noordse (religieuze) opstanden, art. 18 tegen de samenkomsten op zondagen (heilige dag voor de gildi), art. 21 tegen de offers nabij bomen, bronnen en ter ere van de Goden, art. 22 tegen het begraven in tumili, art. 23 tegen de wijzen en de zg. heksen. Op het merendeel van de overtredingen van één van deze artikelen stond de terechtstelling.


� Jan de Vries vermeldt dat een Scandinavische gilde in Bjälno (Östergötland) runenstenen naliet ter herdenking voor haar gevallen broeders. Daarop komen de woorden trikiaR en drengjar voor, hetgeen onmogelijk handelaar kan betekenen, maar strijder. Meerdere elementen bewijzen het bestaan van gilden van strijders, de voorlopers van de ridderorden. 


� In de Angelsaksische runenrij zijn twee termen, verbandhoudende met de inwijdingsdood, opvallend, nl. risci en bita, letterlijk riet en bijter. De rietstengel is tot op heden een belangrijk inwijdingselement bij de traditionele initiatieke organisaties.





