De Kikkerprins

Koenraad Logghe

In het Nederlandstalige iconografische werk van Vincent Casteleyn uit 1646, Heydensche afgoden, beelden, tempels en offerhanden, met de vremde ceremonien naer elcks landts vvijse, lezen we een vrij merkwaardige passage in het hoofdstuk De Oude Sassen-Cronijck getuyght dese Afgoden in Germania geweest te zijn. Ik citeer:

“Ick vinde in der schrifft dat hyr in Oost-sassen to der Hartesborch gestan hatde ein affgodt na Saturno, und den heten de lude unde dat meyne volck Krodo. Unde desen affgot stond uppe eyner sulen, und up eynen barse [een schip?, vgl. bark, wat een bepaald type van zeilschip is]. Dat dude datse wolden stan uppe vasten voten wente [want] affgode stot barvet [barvoets] uppe dem barse. […] De afgott was gegort mit eyner lynen schorten. Dat bedude datse frij weren von oren gode saturno [door hun God Saturnus]. […] Unde de affgode hatte in seyne luchteren hant [linkse hand] eyn ratt […] unde in den vorderen hant eynen water eymer. Dat bedude dat he ware eyn moder der kulde  [moeder van de koude], unde den rosen in den aymer [de rozen in de emmer] bedudde dat he ware eyn borne [een bron].” En zo gaat de auteur verder: “Dit soude Saturno gheweest zyn, schryven dat hy een Croden of Vorsschenhooft [kikkerhoofd] had, hy is mede van Koning Carolus krygsvolk vernielt: Diversche Crodossen [Kikkergoden] hebben in bosschagien [bosjes] en woeste plaetzen gestaen.” 
Dat is een meer dan vreemd verhaal, waarover tot dusver weinig geschreven is. Reden temeer om ons in te spannen er wat meer klaarheid in te brengen. De aanzet daartoe werd gegeven toen één van onze leden mij een afbeelding toestuurde van een zekere God Seater. Die afbeelding werd vermeld door de polemist van de contrareformatie, Richard Verstegen (ca. 1550-1640), in twee publicaties: Nederlantsche Antiquiteyten en A Restitution of Decayed Intelligence. Over de God Seater deelt  Nigel Pennick het volgende mee: “Zaterdag is gewijd aan Saetere of Seater, equivalent voor de God Saturnus, en het is een dag die ook geassocieerd wordt met de Nornen, de drie Schikgodinnen, en de listige God Loki.”
De eerste maal dat van een dergelijke God Krodo (Seater) sprake was, is omstreeks de 15de eeuw, dus vele eeuwen na het begin van de christianisatie. Vandaar, dat heel wat onderzoekers aan de echtheid van dat relaas twijfelen, temeer omdat er in de oude Middeleeuwen geen enkel bericht over terug te vinden is. Zo meldt de Saksenkroniek, dat in het jaar 780 keizer Karel (de Saksenslachter) op de Hartesburg een aan Saturnus gelijkend beeld neerhaalde, en dat dat beeld volgens het gewone volk Krodo zou voorstellen. Die God stond op een zuil, wat ons doet denken aan de majestueuze Irminsul in het Teutoburgerwoud. In ieder geval klinkt de naam Krodo, als vervorming van Chrôdo, Hrôdo, Rôdo, Hruodo, en misschien ook wel van Hrêða, oeroud. Naar die laatste naam werd door Beda Venerabilis de maand maart genoemd, Hrêðemônad, waarbij Hrêd, Hruod en dies meer voor de roem zou staan, voor de gloria of fama… Daarenboven geeft Grimm informatie over een kroniek uit 1284, waarin een zekere Waltherus ook Krode genoemd wordt; en in een lied van Nithart is er sprake van ene Krotolf, een naam die volgens Grimm af te leiden is van krote bufo, zoals blijkt uit bepaalde plaatsnamen (cf. Krotenpful - Paddenpoel). 

De pad of kikker heeft in de Noordse landen ongetwijfeld een religieuze rol gespeeld. Denk maar aan de vele sprookjes waarin dit dier voorkomt. Zijn symbolische bekenis moet verband houden met de transformatie (boven de vorm uitstijgen) en de regeneratie (in een hogere gestalte geboren worden). Vandaar dat een pad of kikker in sprookjes steevast in een prins verandert. Daarenboven wordt de pad of kikker in het volksgeloof met de ziel geassocieerd. Op Allerzielen mag men geen kikkers of padden doodtrappen omdat men zo een kinderziel zou vermoorden. En op Sint-Silvesterdag kunnen de arme zielen in de gestalte van padden verschijnen. Daarenboven zou, nog steeds volgens het volksgeloof, de pad in haar hoofd of lichaam een edelsteen verbergen waartegen de schittering van de zon niet op kan: “si bringet einen stein, daz diu sunne ûf erden niht bezzers überschein”, vandaar de verwijzing naar de Zonnensteen. Interessant is ook, dat op bepaalde plaatsen nabij kapellen en pelgrimsoorden de pad een nagenoeg heilige betekenis krijgt. Ze wordt in verband gebracht met Maria, de Terra Mater. Verhalen over padden die op sommige christelijke feesten voorover gebogen liggen voor het altaar om te bidden, zijn bekend. Misschien klinken deze restanten van een ‘paddencultus’ vrij recent, maar uit grottekeningen uit Stensby en graveringen op beenderen uit Langeland (Denemarken) blijkt vrijwel zeker, dat de pad of kikker een belangrijke plaats moet ingenomen hebben in de religieuze beeldvorming van de mensen uit het Mesolithicum. Of er een verband bestaat met de recentere cultus, is een vraag die vooralsnog open blijft en bijzonder hypothetisch is.

Bovendien heeft deze uitwijding helemaal geen informatie vrijgegeven over de identiteit van Seater of Crodo. En waarom zou hij met Loki te identificeren zijn? Seater, zowel als Saturnus, draagt de stam sat in zich, d.w.z. kiem; sator betekent zaaier; de Satya-yuga bij de Indiërs is het Gouden Tijdperk waarbij sat voor de essentie, het Zijn staat, zeg maar de Goddelijke kiem van het leven. Loki, zo zou men kunnen stellen, maakt als zielsaspect (vgl. de padden als gemanifesteerde kinderzieltjes) deel uit van dit Zijn, maar is daarvan het losgekoppelde deel, meer bepaald het kleine zelf of het Ego. Balder daarentegen is het vlottende zielsaspect, datgene wat op en neergaat (de zon die stijgt en daalt, het haardvuur dat de Goden de offers brengt en hun zege weer naar de aarde voert, het Goddelijke vuur in de mens dat opstijgt en neerdaalt). Maar het ware Zijn van de ziel is Heimdallr, de hvittáss of witte Aas, die altijd en overal onveranderlijk op zijn plaats blijft en waakzaam is als bewaker van de Hemelpoort van Asgard. De transformerende karakteristiek van de pad of van de kikker zou wel eens de symbolische voorstelling kunnen zijn van het feit, dat Loki (het onderaardse vuur) getransformeerd dient te worden tot Heimdallr, tot het Goddelijke Vuur! De kikker is prins geworden! Dat weerspiegelt ook het Indische gezegde: de Goden zijn de nagî (slangen), de nagî (slangen) zijn de Goden. Of anders uitgedrukt: De Goden kunnen zich voordoen in een verstoffelijkte, losgekoppelde toestand van veelvuldigheid, maar ze kunnen ook weer in het Ene opgaan.

Al bij al blijven er heel wat vragen open. Waarom staat deze God barvoets en waarom is er sprake van een barse (bark, schip, codde). Is het omdat deze God (Saturnus, Loki) de verandering symboliseert van een profaan naar een ingewijde? Het schip is in alle Indo-Europese tradities het symbool van de overgang van de ene oever naar de andere, van de profane wereld naar de Goddelijke. Het barvoets lopen zou dan wel eens kunnen slaan op het hinken, eigen aan de ingewijden. En wat is er van de rat? En van de emmer met rozen? De uitdrukking ‘moeder van de koude’ klopt wel met de Saturnus-traditie want Saturnus is de God die de Grote Koude, de fimbulvettr, inluidt, net zoals dat met Loki het geval is. Hij veroorzaakt dan ook een grote winterslaap. Het runensymbool dat aan Saturnus wordt toegeschreven is de thorn-rune T, de doornrune, en die veroorzaakt melancholie, d.w.z. een soort verlammende, steriele toestand, een toestand van in gedachten verzonken zijn, van lethargie. Dat resulteert uiteindelijk in het z.g. Waste Land, het steriele land, het dorre land, het verwoeste land na de Ragnarökr (cf. de Graallegenden waar de Visserkoning door een speer in zijn geslachtsdeel gestoken wordt). Denk daarbij aan het sprookje van Doornroosje, die zich aan de punt van een spintol (cf. de Nornen, de Schikgoddinnen die het lot spinnen) prikt, waardoor het paleis in een 100-jarige slaap valt. U merkt het al, er is wel meer aan de hand, maar voorlopig laat het raadsel zich niet volkomen ontsluieren. Daarvoor zijn de bronnen te schaars. Misschien duiken vroeg of laat meer gegevens op uit het Oost-Saksische gebied die ons opheldering brengen.
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