Het Eeuwig Vrouwelijke (deel 1)

Stefaan van den Eynde

De Drie Gezichten van de Vrouw in het heidendom

Daar waar binnen het theologisch concept van de dominante religies van het boek, de vrouw naar het achterplan werd verdrongen, neemt zij binnen de heidense beleving een prominente plaats in. We zullen in deze bijdrage over de pijlers van het heidendom zien, hoe ze als centrum van het Al wordt opgevoerd en hoe ze als gouden keten of ladder tussen hemel en aarde fungeert. Zij is het Licht dat vorm heeft aangenomen en daardoor de geconcretiseerde Idee van Plato. Maar evengoed is ze de gesluierde Natuur die geheimzinnig lokt en aan het wereldse bindt.  Zij spreekt de taal van het eeuwige verlangen bij de troubadours, waarbij ze de man tot eenheid – tot de Eerste Adam, die innig met Sophia verenigd was – kan terugbrengen.  Door in haar de Hoge Minne te zoeken, herkent de man zichzelf in het gelaat van de Vrouw.  De gesublimeerde Liefde – we hebben haar in de bijdrage over de heidense zinnelijkheid als afkomstig van de Hoge Venus genoemd – is een kosmisch levenselement dat de man in staat stelt zich met God of het heel-Al te verenigen. Kortom, voor wie het nog niet mocht weten: de Vrouw is de driekleurige spil waarrond heel de wereld draait… 

We zullen haar in dit artikel vanuit heidens perspectief benaderen en de drie opvallende gezichten van het Eeuwig Vrouwelijke aan u voorstellen: de Barende Moeder, Vrouwe Soevereiniteit en de Wijze Vrouw. We zullen die gezichten aanschouwelijk maken aan de hand van voorbeelden uit de Germaanse (Freyja), de Keltische (Mórrigan) en de Klassieke traditie (Cybele).

De terugkeer van de Godin

We starten onze queeste naar het Vrouwelijke bij een populaire evolutie binnen het heidendom. Moderne godinnenbewegingen namelijk schieten sedert de jaren zestig als paddestoelen uit de grond. De meeste van die bewegingen kennen een sterk feministische inslag en hebben als voornaamste doel, de emancipatiestrijd van de vrouw in het algemeen op religieuze wijze te ondersteunen. Eén van de meest gebruikte argumenten bij de rehabilitatie van de vrouw, vormt de denkpiste dat de oorspronkelijke culturen in Europa matriarchaal zouden geweest zijn; m.a.w. dat ze door vrouwen geleid, of op z’n minst gedomineerd werden. Hoog tijd dus, vinden de feministen, dat de vrouw in ere hersteld wordt! Ter ondersteuning van deze theorie worden de archeologische vondsten van de oudste religieuze vrouwenbeeldjes aangevoerd, die voornamelijk uit het Paleolithicum stammen. Tot de bekendste rekenen we de Venus van Willendorf en het beeldje uit de grotten van Laussel.  

Of er ooit daadwerkelijk een matriarchale cultuur in Europa heeft bestaan, durven we niet te beamen, noch te ontkennen. Daarvoor is het archeologische bewijsmateriaal net iets te summier en de ingenomen stellingen net iets te hypothetisch. Zo vormt bijvoorbeeld een matrilineaire maatschappij, waarover o.a. door Herodotos en Plutarchos bericht werd, nog geen garantie voor een door vrouwen gedomineerde cultuur. Voor onze studie is dat echter van minder belang. We spitsen ons liever toe op de archeologische vondsten zelf. 

Wat vooral bij de eerder vernoemde beeldjes opvalt, is de klemtoon die men op borsten, billen, vulva’s en zwangere buiken legde, terwijl hoofd en ledematen dan weer quasi onuitgewerkt bleven. Uit die vaststelling vloeide bij academici, niet onbegrijpelijk, het vermoeden voort, dat ze uit een vruchtbaarheidscultus stamden. Dat idee vond gretig aftrek bij verscheidene 19e-eeuwse heidense bewegingen die het religieuze tot het al te natuurlijke beperkten, en, zoals gezegd, dus ook bij heel wat 20ste-eeuwse neo-paganistische stromingen, waaronder de vandaag zo populaire wicca. Het  leven schenkende principe dat aan de vrouw wordt gekoppeld, ligt voor de hand en we zullen aan de hand van voorbeelden uit de Indo-Europese Traditie ontdekken, hoe we het concept vruchtbaarheid moeten interpreteren. 

1. De Barende Moeder

Vooral het voornoemde beeldje dat in de grotten van Laussel werd gevonden, spreekt tot de verbeelding. We worden er geconfronteerd met een imposant vrouwenlichaam, waarvan de linkerhand op de zwangere buik rust, terwijl de rechterhand een maansikkel of –waarschijnlijker – een hoorn omhoog houdt. Het lijkt erop, dat de Paleolithische mens ervan overtuigd was geraakt, dat het Goddelijke (de opgeheven hoorn) deze vrouw vruchtbaar had gemaakt. Aangezien het leven uit de vrouw voortkwam, kon het niet anders, of de ganse barende natuur zélf was vrouwelijk. Daarom werd de Aarde als een Moeder (Gaia) aanzien (een Tellus Mater bij de Romeinen). Het was een tijdperk waarin de mens compleet afhankelijk van de vruchten der aarde leefde, zoals een baby van de welwillendheid van moeders borsten afhangt, zonder zich om zijn vader te bekommeren. 

Het beeld van een Moederlijke generatieve Aarde zit zo sterk in het onderbewuste ingebakken, dat we er ons ook vandaag nog makkelijk mee kunnen vereenzelvigen. Meer nog: ons huidige beeld van het vrouwelijke wordt er – onder impuls van het Franse hedonisme, dat uit het Verlichtingsdenken voortvloeide – nog steeds in grote mate door bepaald. Het eerste gezicht van de Vrouw hangt dan ook nauw samen met die vruchtbaarheidsgedachte. 

We hoeven niet al te ver te gaan zoeken om dat vandaag in ons straatbeeld bevestigd te zien. We zien de vrouw immers in hoogst verleidelijke houdingen verschijnen op levensgrote reclameborden, waarbij haar erotische uitstraling doelbewust gebruikt wordt om luxegoederen aan te prijzen. Het mag geenszins verbazing wekken, dat precies deze, op bevrediging gerichte, aantrekkingskracht in een eveneens op consumptie gebaseerde maatschappij, uitgespeeld wordt. Alles binnen onze hedendaagse westerse cultuur is immers gericht op genot en consumptie. We zullen straks zien hoe precies die verenging symbool staat voor het zich steeds verder verwijderen van het Goddelijke in tijd en ruimte.

Omdat de heidense traditie in de eerste plaats een beeldende traditie is, stellen we voor om op deze vruchtbare vrouw meteen een herkenbaar gezicht te plakken: in de Germaanse traditie zullen we haar Freyja zonder Brísingamen noemen. We zullen later nog de cruciale rol van haar halssnoer toelichten.

Freyja 

Freyja – wat simpelweg Vrouwe betekent – behoort tot de Vanir: het Godengeslacht dat aan de Wereld van het Ondermaanse, en in die hoedanigheid aan het concept magie, gekoppeld wordt. Georges Dumézil beklemtoont, dat Freyja door de boerenstand vereerd werd, wat per definitie een dwingende band met de vruchtbaarheid inhoudt. In deze functie verschijnt ze aan de zijde van haar tweelingbroer Freyr – van Frô, wat Heer betekent. Volgens het volkse geloof trekt het paar in een, door een ever getrokken, wagen over de velden, daarbij kwistig strooiend met bloemen en groen. Hier wordt uiteraard op de symbolische intrede van de lente gezinspeeld. Merk op, dat in het woordje Frô ons Nederlandse vro-lijk doorklinkt. Uitbundigheid en levenslust horen traditioneel bij het lenteseizoen. En de band tussen vruchtbaarheid, regeneratie en seksualiteit is vlug gelegd.

Aan deze seksualiteit wordt Freyja duidelijk gekoppeld. Merk ook op, hoe ons werkwoord vrijen met de naam van de Godin samenhangt. In Lokasenna 30 lezen we: “Hou toch je mond Freyja! Jou ken ik door en door, geen enkele schandvlek is jou vreemd; bij alle Asen en Alfen die hier zijn verzameld, hing jij ooit de hoer uit.” In Gylfaginning poneert Snorri Sturlusson op iets subtielere wijze: “Zij heeft behagen in liefdespoëzie en het is goed, haar voor de liefde aan te roepen.” Omdat een bepaald aspect van Freyja dus gekoppeld wordt aan liefde en vruchtbaarheid – verenigd in de seksuele daad – werd de Godin aangeroepen om de zwangerschap te bevorderen. Een kind is immers het ultieme product van de generatieve liefde.

Wat de band met het concept magie betreft, wensen we eerst nog dit aan te stippen: magie is de beïnvloeding van materie door middel van de geest (zonder dat daarbij het hier en nu overstegen wordt). In het geval van Freyja gaat het in de eerste plaats om verleidingskunsten. Denk maar aan het woordje charme, waarmee in het Nederlands de bekoorlijkheid van een vrouw aangeduid wordt, maar dat in het Engels (charm) zoveel als toverspreuk betekent.

Morrigan in het Bed van het Paar

Over nu naar de Keltische bouwsteen van onze traditie. Bij de Kelten herkennen we in de figuur van Mórrigan hetzelfde patroon. We hebben daarnet Freyja aan het concept magie gekoppeld, wat op haar band met het materiële wijst. Het is Freyja die de Aesir inwijdt in de magische kunsten. In de Keltische traditie zien we hetzelfde gebeuren bij Mórrigan die de Aos Dána
 onderwijst in magie, zodat ze de vijandige Fomorii kunnen verslaan. Net zoals Freyja is Mórrigan bedreven in de kunst van het verleiden. Ze etaleert haar charmes onder meer in het verhaal van Connary Mor, waarin ze de koning weet te overhalen haar binnen te laten, hoewel hij een geiss (verbod) had opgelegd gekregen zulks te doen.

Iedere vooravond van Samhain
 verleidt Mórrigan de Keltische Vadergod Dagda op Glenn Etive, alwaar ze hun seksuele lusten botvieren. Deze plek wordt in de Ierse volksmond het Bed van het Paar genoemd. Dagda wordt dan ook geacht voor een goede oogst te zorgen.
 Van Mórrigan wordt vermeld dat ze het haar in negen loshangende vlechten draagt. Volgens Caitlin Matthews duidt het getal negen hier op haar band met de negen maagden die de Ketel van Annwn bewaken, wat ons een mooie suggestie lijkt. Negen is een typisch inwijdingsgetal binnen esoterische genootschappen en houdt verband met de negen stappen die dienen gezet te worden ter vervolmaking van het Zelf.  Annwn is de Keltische Onderwereld, de plaats waar zielen geacht worden te verblijven tussen twee levens in. De voornoemde ketel is in feite een symbolische weergave van de Onderwereld en komt in het bezit van Dagda. Dat maakt de God op een bepaald niveau Heer van het Ondermaanse en het daaraan gekoppelde generatieve aspect. Het is daarom tekenend, dat in de Ketel wordt geroerd met een pollepel die precies zo groot is dat een volwassen vrouw en man er in passen. Het is niet zo moeilijk daarin een seksuele zinspeling te zien. 

De borsten van Cybele

Voor de Klassieke traditie kunnen we de cultus rond de Godin Cybele als voorbeeld nemen. Oorspronkelijk was zij de Moedergodin der Frygiërs; een Thracisch volk dat ook wel eens de cultus van Dyonisos in Griekenland zou kunnen geïntroduceerd hebben. Hun religieuze beleving droeg een sterk extatisch-orgiastisch karakter en was nauw verbonden met de natuur en het daaraan gekoppelde vruchtbaarheidsconcept. We dienen de lezer er opmerkzaam op te maken, dat het ons overgeleverde materiaal zeer fragmentarisch is. Maar uit wat we kunnen inkijken, komen enkele zeer opmerkelijke zaken aan het licht.

Voor zover we weten, was de Cybele-cultus oorspronkelijk verbonden aan het Idagebergte in het huidige Balkangebied. Dat Cybele  in verband kan gebracht worden met de vruchtbaarheid, bewijst het feit, dat al haar vroege cultusplaatsen gecentreerd liggen rond het deltagebied waar de grote Frygische rivieren zich scheiden, terwijl alle aan haar gewijde monumenten zich steeds in de nabijheid van een bron, meertje of beek bevinden. De bron, die  hoog in het Idagebergte ontspringt, kronkelt naar beneden en symboliseert zo het Kosmische Water, dat de Schepping in tijd en ruimte mogelijk maakt. 

Een beeld van de Godin dat in 1957 in Boghazkeui gevonden werd, laat aan duidelijkheid niets te wensen over. We zien haar afgebeeld met ontbloot bovenlichaam, terwijl ze met de handen haar borsten opsteekt, daarmee haar seksueel karakter benadrukkend. Opmerkelijk is, dat dit beeld geflankeerd wordt door twee kleine gestalten, die respectievelijk een Frygische dubbele fluit en een citer bespelen. Dat laatste is niet onbelangrijk, want het kan rechtstreeks in verband gebracht worden met teksten die ons door o.a. Sophocles en Pindarus overgeleverd werden en die het orgiastische karakter, waarover we het daarnet hadden, bevestigen.  Zo weten we, dat volgelingen van Cybele in uitgelaten, nachtelijke optochten het gebergte introkken, onder het rossige schijnsel van fakkels en onder begeleiding van fluiten, cimbalen, tamboerijnen en ratels. De gelijkenis met de Dyonisos-cultus is alleszins frappant. 

Het is beslist geen toeval, dat het feest van Cybele en Attis (haar mythische toegewijde) bij het begin van de lente plaatsvond. Attis sterft en herleeft en is in die hoedanigheid voor het volk de scheppende, generatieve natuurkracht die zich tijdens de lente manifesteert. Het is de Hemelgod die zich verenigt met de Aardegodin. We komen op de band tussen Cybele en Attis uitgebreid terug in het hoofdstuk over de Soevereiniteit, want er zit meer achter dat sterven en herboren worden, dan louter het generatieve.

Veel van het vruchtbaarheidsaspect van de oude Moedergodinnen werd later door de katholieke – en in Vlaanderen bijzonder populaire – Mariacultus geassimileerd. Getuige daarvan dit liturgische extract over het oogstfeest uit een recent exemplaar van een Rooms–Katholieke volkskrant:

14 Aug. Vigilie van Maria-Hemelvaart. We staan aan de vooravond van een kerkelijk oogstfeest. Morgen, Maria-Hemelvaart, eert de liturgie de kostelijkste vrucht, die hier op aarde gerijpt is voor de Hemel: “Maria”.

In het epistel van heden lezen we als dit hemelse oogstmotief: “… Ik ben de Moeder der Eeuwige Liefde … Bij mij is alle genadehulp … Komt tot mij … en verzadigt u aan mijn vruchten …”

Op allerlei santjes vinden we Maria – in de zuidelijke Nederlanden overigens vaak afgebeeld als een blondine met blauwe ogen – dan ook terug in een met korenaren bedekte mantel gehuld. 

Terwijl de Vrouw dus overduidelijk als leven schenkend symbool wordt opgevoerd, wordt zij, daarmee samenhangend, in verscheidene heidense tradities met het Levensrad zelf gelijkgesteld. Met andere woorden: al wat geboren wordt, leeft en uiteindelijk ook moet sterven, valt onder haar macht. Zij is dus a.h.w. de Koningin van het Ondermaanse (of de Onderwereld). Zo ontstond haar band met de maan (Luna) en verscheen het beeld van de driefasige Maangodin. Het verleden wordt voorgesteld als een maagd en aan het eerste maankwartier gekoppeld. Het heden – de volwassen vrouw – wordt door de vollemaan gesymboliseerd. De toekomst tenslotte wordt vergeleken met de oude, wijze vrouw, die met het laatste kwartier samenvalt. In de onzichtbare nieuwemaan tenslotte, worden de drie gestalten opnieuw verenigd in de Goddelijke Oerwet, die aan de ganse wording ten grondslag ligt. Dat is de gesluierde Godin, die men pas kan aanschouwen wanneer men tot de Hoge Mysteriën doorgedrongen is. In de Klassieke traditie worden de drie maanfasen enerzijds samengebald in Vrouwe Fortuna, die aan het Levensrad draait en het wel en wee der mensen bepaalt, en anderzijds in Vrouwe Sophia, die zich tot de ingewijden richt.

De Weefsters van het Lot

“Drie Vrouwen die veel wijsheid bezitten,

komen uit het water onder die stam.

Verleden heet de een, Heden de ander,

Toekomst de derde: zij kerfden in staven.

Zij ontwierpen wetten, kozen de levens

Der mensenkinderen, legden hun lot vast.”
(Völuspá, 20)

Deze markante strofe uit de Poëtische Edda voert ons naar het hart van de Germaanse traditie. Hier mondt de driefasige voorstelling uit in het uiterst boeiende concept van de drie Nornen, die de levensdraden van Goden en mensen spinnen.

Vrouw Holle

Wat uit de Aarde voortkomt, keert er uiteindelijk ook weer naar terug. Onze voorouders plaatsten de Onderwereld, waar de afgestorven zielen verblijven, daadwerkelijk onder het aardoppervlak. Zij noemden dat oord eenvoudigweg Hel, waarin we het Nederlandse werkwoord helen herkennen (in zijn oorspronkelijke betekenis van verbergen). Hol en Hel zijn aan elkaar verwant. Daarom resideert Vrouw Holle natuurlijk onder de grond. In onze Vlaamse volksverhalen vinden we haar terug aan het hoofd van het Wilde Heer: de Dodenschaar die in het najaar en tijdens Joel over de bossen en velden raast en waarmee ook Odin of Wodan in verband wordt gebracht. Met Vrouw Holle aan het hoofd, verzinnebeeldt het Wilde Heer de chtonische krachten, die tijdens het najaar het oude vernietigen, teneinde plaats te maken voor het nieuwe.

We maken er u trouwens graag attent op, dat dat geen louter Germaans gegeven is. Ook in de Griekse traditie geloofde men, dat tijdens de voorjaarsstormen Cybele, gezeten in een leeuwenwagen, met een schare van korybanten over de bergen en bossen raasde. Die voorstelling symboliseert het eeuwige generatieve proces van dood en wedergeboorte. Merk op, dat datzelfde proces zich maandelijks binnen het lichaam van de vrouw afspeelt. Tijdens de maandstonden stoot het lichaam het overbodige af, teneinde plaats te maken voor eventueel nieuw leven. Wanneer we straks het concept Soevereiniteit toelichten, zullen we het andere gezicht van de einherjar of Wilde Jagers zien, nl. dat van ingewijde in de mysteriën. 

2. Vrouwe Soevereiniteit

Het Sacrale Huwelijk
Het vruchtbare land brengt leven voort. We hebben gezien hoe de Vrouw op dat niveau vereenzelvigd wordt met het ontvankelijke principe van die voortbrengende natuur. Maar naast dat lagere vruchtbaarheidsprincipe – de voortplanting – bestaat er ook nog een Hogere Vruchtbaarheid: het hogerop planten of het godvruchtig zijn, om het met een mooie Nederlandse uitdrukking te zeggen. Het generatieve proces wordt gestuurd door dat wat we in onze reeks over de zinnelijkheid als de Lage Venus omschreven hebben. Het Hogerop planten ontstijgt het Rad der Wording en wordt gekoppeld aan de ware Liefde die van de Hoge Venus of de Hemelse Sophia uitgaat. Om tot een op Goddelijke Principes gefundeerde samenleving te komen – een godvruchtige samenleving dus – gaat de heidense Koning een Sacraal Huwelijk aan met de Vrouwe van het Land of Vrouwe Soevereiniteit. Die sacrale band tussen Hemelgod en Aardegodin komt niet alleen in de verschillende Indo-Europese tradities tot uiting, maar bijvoorbeeld ook in de Joodse. We tonen dat aan de hand van een concreet voorbeeld aan.

Toen de Hebreeërs rond 1200 v.o.j. het land van Kanaän binnenvielen, ontbrandde er volgens het boek Joshua een hevige strijd tegen de onechte goden, waaronder de Moedergodin Asjera en haar gemaal El. We stellen vast dat de Vadergod El naderhand op één lijn werd geplaatst met Jahweh en in het Hebreeuwse geloofsconcept onder de naam Jahweh-Elohim geïntegreerd werd. Opmerkelijk genoeg slaagden de Hebreeërs er niet in de heidense idee van het Sacrale Paar uit te roeien. We zien immers hoe het land zélf – Israël – ook later nog als Gemalin van God opgevoerd wordt. We zullen op de sacrale band tussen priester-koning, volk en de natuurlijke leefomgeving nog uitvoerig terug komen in ons bouwstuk over de heidense natuurbeleving.

Freyja en Odr

Laten we nu naar de Germaanse traditie en de figuur van Freyja terugkeren. We zagen Freyja op het eerste niveau als de belichaming van het vruchtbaarheidsprincipe. De Godin kent, zoals alle Goden en Godinnen, evenwel een driegelaagdheid. Wanneer we het overgeleverde bronnenmateriaal onder de loep nemen, merken we hoe ze opgevoerd wordt als gemalin van Odr. En dat heeft zo zijn redenen. Odr – afgeleid van Od – kan beschouwd worden als het Goddelijke Inzicht, het inzicht dat vereist is om tot Wijsheid te komen. Wanneer Freyja zich verenigd weet met Odr, betekent dat, dat zij het Hogere Inzicht in zich draagt, en door het verkrijgen van die toestand, kan zij de belichaming van de Wijsheid zelve worden. Dat laatste brengt ons bij het derde interpretatieniveau, en daar komen we straks uiteraard op terug.

Het ganse concept van het verkrijgen van Soevereiniteit draait om de strijd om geestelijke vruchtbaarheid. Dat gebeurt zowel binnen als buiten de mens. Terwijl de heidense mens naar eenheid met het Hogere streeft, zal ook de ganse heidense maatschappij een afspiegeling van dat verlangen vormen. Zo was het de taak van de koningsfiguur om zijn bruid – het land – en haar inwoners in harmonie met de Oerwet of Örlog te laten verkeren. Wat gebeurt er in het geval van Freyja? We stellen vast, dat Odr haar op een bepaald moment verlaat, waarna de Godin wanhopig achter blijft. We worden hier geconfronteerd met de Vrouw die van haar Goddelijke oorsprong afgesneden wordt. Dat wordt in gnostische kringen de val in de materie genoemd. Vanaf dat moment verlaat Freyja haar verblijfplaats in de Godenwereld en zwerft zij wenend rond over onze Middengaard. Ze weet niet waar ze Odr moet zoeken. Ze is de louter barende vrouw geworden.

“En Freyja volgde met haar tranen (van) goud. Liefste Godin des hemels, hoogst geëerd door allen zij, na Odins gemalin. Voorlang nam haar ten huwelijk, zwervende Odur. Verliet haar dan en ging de wereld door. Sindsdien zoekt ze hem en weent haar gouden tranen. Vele namen heeft zij; Vanadis, zo noemt op aard men haar; doch Freyja in de hemel.”

Uiteindelijk zal Freyja haar geliefde terugvinden en kunnen ze opnieuw naar de Asgaard opstijgen. Odr en Freyja hebben samen twee kinderen: Hnoss en Gersimi. Die twee namen zijn exacte synoniemen en betekenen kostbaarheid. Esoterisch belicht, gaat het hier niet om fysieke kinderen, maar om zogenaamde licht- of geestelijke kinderen. De twee die – gezien hun naam – eigenlijk één zijn, duiden op het ontstijgen aan de dualiteit en de bezegeling van de hieros gamos: het sacrale huwelijk. 

We stelden daarnet, dat het traditionele koningschap erop gericht was het land vruchtbaar te maken, m.a.w. de Goddelijke Orde, waar nodig, in te stellen en in stand te houden. De krijgers van een stam of clan moesten zich in de eerste plaats inzetten om de sacrale band tussen het land en de Oerwet in stand te houden. (Daarom werd het bij de Kelten als de ergst mogelijke straf beschouwd wanneer men van de rituele ceremoniën uitgesloten werd.) Daarom ook werd oorspronkelijk oorlog gevoerd tegen indringers die de geldende Orde dreigden te verstoren. Omwille van de strijd om het behoud van de Soevereiniteit, werd de Godin van het land – in dit geval Freyja – dus logischerwijze aan het strijdersaspect gekoppeld. Het hoeft ons dan ook niet te verbazen wanneer we in Grímnismál 14 het volgende lezen: “Folkvang  [legerweide] is de negende, waar Freyja in haar zaal de keuze van de zetels bepaalt. Zij kiest elke dag de helft der gevallenen, Odin de andere helft.”
Bij het lezen van dit belangwekkende vers, valt op, hoe de gevallenen – in werkelijkheid gaat het niet écht om doden, maar om geïnitieerde mannen en vrouwen die het normatieve bewustzijn afgelegd hebben – in precies twee gelijke groepen opgedeeld worden. De ene groep wordt toegewezen aan Odin – de mannelijke Initiatiegod bij uitstek – de andere aan Freyja. Wat is de betekenis daarvan? De Oermaterie (Prima Materia) waaruit alles geschapen wordt – in de Noordse traditie wordt dit door de oerreus Ymir verzinnebeeld – is tweeslachtig of androgyn. Dat betekent dat de mannelijke en vrouwelijke component oorspronkelijk één waren. Bij de Schepping – wat een steeds verdere verwijdering van het Ene (Ginnungagap) inhoudt – worden de twee componenten van elkaar gescheiden. Dat uit elkaar trekken wordt het Oeroffer genoemd. Man en vrouw verschijnen gescheiden op Aarde, maar zijn in wezen dus complementair. De mens gaat bijgevolg op zoek naar zijn verloren wederhelft, waarmee hij zich terug kan verenigen. Wanneer dat gebeurt – en beide geliefden zich terug volledig bewust zijn van hun Goddelijke afkomst – dan zijn ze einherjar geworden: ware strijders van het Ene. Zij hebben het mysterie doorgrond. 

Laat ons, met dit in het achterhoofd, eens de belangwekkende Steen van Sanda van naderbij bekijken. Daarop zien we hoe een einherjar het Walhalla betreedt. Bovenaan, in het Walhalla, zetelen links Freyja en rechts Odin. Ze zitten even hoog, wat hun gelijke status in dit concept aangeeft. We herkennen Freyja aan de zwaan die zich achter haar troon bevindt. De zwaan is één van haar attributen en houdt verband met het bekomen van de Hoge Liefde. Rechts achter de troon van Odin herkennen we een valknutr, het teken van de aan Odin gewijden. Letterlijk betekent dat woord knoop der gevallenen. Het verzinnebeeldt de mens die de drie aspecten van zijn zielswezen (animus – spiritus – anima) verenigd heeft en bijgevolg geen deel meer uitmaakt van het Rad der Wording, wat we zonet bespraken. Bovenaan zien we hoe een uitverkorene in het midden tussen Freyja (de vrouwelijke component) en Odin (de mannelijke component) plaatsneemt. Hij raakt de Speer van Odin aan. De Speer staat symbool voor de Soevereiniteit zelve. We verwijzen hier graag naar de rol van de Vurige Speer van Lugh uit de Ierse traditie. Die werd exact in het midden van het koninkrijk geplaatst en haar Licht straalde tot aan de grenzen van het Rijk. De uitverkoren einherjar heeft hier dus de valknutr verwezenlijkt en is een Held onder de Goden geworden. Het Sacrale Huwelijk in hem (of haar) heeft zich voltrokken! 

Mórrigan en Cuchulainn
Laten we nu ons licht schijnen op het Keltische erfgoed. Wanneer de Aos Dána de overwinning behalen op de Fomorii – de oorlog om de Oerwet te herstellen – is het Mórrigan die de zege bekendmaakt “aan de Koninklijke Hoogten van Ierland; aan Ierlands leger van feeën en aan haar belangrijkste rivieren en riviermonden”.  In The second battle of Moytura horen we haar verklaren: “Vrede stijgt op tot de hemelen; de hemelen dalen af op aarde; aarde ligt onder de hemelen; iedereen is sterk…” 

De rest van de tekst is jammer genoeg verloren gegaan. Als territoriale stammoeder kondigt Mórrigan het herstel van de Oerwet af over het land; m.a.w.: de Orde is hersteld en het land is terug Soeverein. In het vervolg van het verhaal profeteert de Godin over het nakende einde van het Goddelijk Tijdperk en de ondergang van de wereld. 

Het was in de Keltische traditie de gewoonte, dat de koning niet fysiek mee ten strijde trok. In zijn plaats ging de túaicnid catha, die het bevel voerde over de troepen.
 Misschien komt dit bevreemdend over, maar het sacrale karakter van het koningschap verbood hem zijn leven in de weegschaal te gooien. In de Keltische traditie streed het land zélf mee als drievoudige kampioene van de koning. In die hoedanigheid wordt Mórrigan meestal Morrígna genoemd. In feite is zij de bezielende factor van de ganse strijdmacht: de verpersoonlijking van de furor die zich van de stamleden meester maakt. De mythen verhalen hoe haar strijdkreet klinkt als die van duizend krijgers. In de gedaante van een kraai doodt zij vervolgens diegenen die de Goddelijke Orde verstoren. We kunnen hier overduidelijk een parallel trekken met de Walkuren in de Germaanse traditie: vrouwelijke krijgers die – in naam van Odhinn – eveneens de gevallenen uitkiezen. Ook Walkuren worden soms als vogels – zij het zwanen – uitgebeeld. Ook zij zijn strijdsters voor de Soevereiniteit.

We zagen, hoe de verbintenis tussen Freyja en Odr symbool staat voor de hieros gamos: het verkrijgen van Soevereiniteit door de dualiteit of afscheiding te overwinnen. In de Keltische traditie herkennen we datzelfde principe in de manier waarop Mórrigan en de Ierse held Cuchulainn zich tot elkaar verhouden. Cuchulainn is een uitverkoren strijder die de potentie in zich draagt om de Soevereiniteit te herwinnen. Daarom geniet hij bescherming van Mórrigan. Zij laat hem de beproevingen doorstaan die nodig zijn om Soeverein te worden. Wat gebeurt er? Eerst verschijnt Mórrigan aan Cuchulainn in de indrukwekkende gedaante van een rode vrouw op een rood paard. Ze wil hem tot de liefde verleiden. De strijdlust van Cuchulainn is echter zo groot dat hij aan de verlokking weerstaat. Zo wijst hij haar seksuele liefde bruusk af. Er ontstaat vervolgens een gevecht tussen de jonge Cuchulainn en de oudere strijder Loch, bijgestaan door Mórrigan: het gevecht waarbij Cuchulainn het lagere zelf dient af te leggen. Uiteindelijk overwint de Held en zakt hij uitgeput in elkaar. Mórrigan verschijnt dan opnieuw aan hem, maar deze keer als een oude vrouw, die hem melk van een koe aanbiedt. De witte melk verzinnebeeldt de louterende Goddelijke mede. Cuchulainn accepteert en verkrijgt zo de Wijsheid. (Vergelijk dat met het drinken door de einherjar van de mede die uit de uiers van de geit Heidrun stroomt.) Wanneer Cuchulainn uiteindelijk dodelijk gewond raakt tijdens zijn strijd voor de Soevereiniteit van het land, bindt hij zich vast aan een boom (in sommige verhalen is er sprake van een rots) zodat hij staande sterft. De boom (de Irminzuil van de Germanen) symboliseert het Centrum: de denkbeeldige as waarrond de ganse kosmos draait. M.a.w., Cuchulainn sterft in het Centrum en sterft als dusdanig slechts aan de wording.

Cybele en Attis

Nergens was de strijd voor het behoud van de Soevereiniteit zo duidelijk merkbaar als in het Rome van de derde eeuw v.o.j. Het Romeinse Imperium daverde op zijn grondvesten onder het geweld van de Punische Oorlogen. De tot dan altijd zegezekere Romeinen begonnen ten langen leste aan hun superioriteit te twijfelen. Voor het gewone volk leek het alsof de Magna Mater – het Soevereine Moederhart van Rome – hen had verlaten, wat tot grote ongerustheid leidde. Bovendien was vanuit Griekenland het scepticisme en het daaruit voortvloeiende atheïsme als een sluipend gif in de Romeinse filosofische bovenlaag binnengedrongen. Voor de religieuze Romeinse patriciërs moet een dergelijk gebrek aan respect voor het Goddelijke aan de basis van de aanhoudende tegenslagen gelegen hebben. In een poging om de Soevereiniteit te herstellen, werd overgegaan tot een uitzonderlijke maatregel, nl. het invoeren van de enigmatische Godin Cybele uit Klein-Azië (van wie we reeds haar barende karakter belichtten). Cybele moest de prominente plaats innemen die tot dan toe aan Vesta voorbehouden was geweest.  Die laatste was de oudste Godin van Rome en ze werd gesymboliseerd door een onstoffelijke vlam die door zes maagdelijke priesteressen brandende moest gehouden worden. 

De cultus van Cybele werd sterk gesteund door de keizers Augustus, Claudius en Justianus de Afvallige. In het Romeinse Keizerrijk had de Keizer de wereldlijke en geestelijke macht in handen. Hij was letterlijk een pontifex maximus, de ‘hoogste bruggenbouwer’. Althans, dat was aanvankelijk toch de bedoeling. Dat hield in, dat hij, net zoals dat bij de Kelten en Germanen het geval was, de Soevereiniteit van het land moest verzekeren. Dat Augustus zich van die taak bewust was, valt af te leiden uit het feit, dat hij zijn vrouw Livia als de aardse belichaming van Cybele beschouwde. Dat laatste is geen onbelangrijk gegeven. Zo moest hun liefdesspel het Sacrale Huwelijk imiteren, dat de Soevereiniteit van het land kon bekrachtigen. 

Het streven naar Soevereiniteit wordt in deze traditie prachtig uitgebeeld in de manier waarop Cybele en Attis zich tot elkaar verhouden. Het valt op hoe in de overgeleverde verhalen, die nogal uiteenlopend zijn, Attis meestal wordt opgevoerd als haar dienaar en soms als haar geliefde of zoon, evenwel steeds in een ondergeschikte rol. Over die onderwerping aan het Vrouwelijk Principe zullen we het zo dadelijk hebben in de bijdrage rond de troubadours. Laten we evenwel, in het licht van onze thesis, de Frygische versie van deze belangwekkende mythe in het kort schetsen:

Zeus stort zijn zaad uit over de rots Agdos. Uit die rots wordt Agdistis geboren, een androgyn figuur. Vervolgens wordt Agdistis van zijn mannelijke helft beroofd, die door de Goden in de aarde wordt verstopt. Vanaf dat ogenblik is Agdistis vrouwelijk en wordt zij gelijkgesteld met de Moeder der Goden (en met Cybele). Uit de plek waar het mannelijke deel begraven ligt, groeit een granaatappelboom, die vruchten draagt. De vrouw die deze vruchten in haar boezem bewaart, wordt zwanger. Agdistis/Cybele ontmoet Attis, de jongen die uit die zwangere vrouw geboren wordt, en vat liefde voor hem. Samen zwerven zij over de aarde, tot de jongen in het profane huwelijk moet treden met een koningsdochter. Op het bruiloftsfeest verschijnt Cybele en zij brengt alle aanwezigen met haar fluitspel in extase. Daarop ontmant de koning zichzelf. Attis grijpt de fluit (die van Cybele, niet die van de koning!) rent naar buiten en ontmant zich eveneens onder een pijnboom, waarna hij sterft. Maar zijn lichaam verteert niet, door tussenkomst van Zeus. Cybele begraaft vervolgens zijn geslachtsdelen in de aarde en neemt de boom, waaronder Attis stierf, met zich mee.
Wat gebeurt hier vanuit esoterisch oogpunt bekeken? Het zaad van Zeus symboliseert de Goddelijke Potentie die zich in de materie (de rots) manifesteert. We stellen vast, hoe de mannelijke scheppingskracht vervolgens binnen het voortplantingsconcept (een vruchten dragende boom) aangewend wordt. We bevinden ons nu in de tijdruimtelijkheid. De jongen, die uit de vrucht van de boom geboren wordt, is, net zoals Cuchulainn, een potentiële drager van de Soevereiniteit. Het verschijnen van Cybele op het huwelijksfeest is te verwachten: de jongen verzaakt immers aan het herstel van de Orde. De daaropvolgende ontmanning van de koning en de jongen heeft een dubbele betekenis. In het geval van de profane koning, betreft het een straf: omdat hij de jongen in een profaan huwelijk wou laten treden, verliest hij zijn viriliteit. Attis zelf echter ontneemt Cybele de fluit en ontmant zichzelf in volle bewustzijn. Met andere woorden: hij offert zijn viriliteit, waardoor hij niet langer deel uitmaakt van het Rad der Voorplanting. Attis sterft onder een boom (allicht dezelfde boom waaruit hij voortgekomen is). Hij keert dus terug naar zijn Oorsprong en herstelt door zijn Offer, de Soevereiniteit.

Over de band tussen de boom en de inwijdingsdood zullen we hier niet verder uitweiden. Het volstaat te verwijzen naar het offer van Odin aan de Yggdrasil, de kruisdood van Christus en het zich binden aan de boom door Cuchulainn. Opvallend hier is, dat het lichaam van Attis niet verteerd wordt. Dat betekent, dat zijn drie zielsaspecten zich verenigd hebben en een nieuwe incarnatie niet meer zal nodig zijn. Cybele begraaft vervolgens het geslachtsdeel in de aarde, waarna er viooltjes bloeien. Ook het generatieve aspect blijft dus bewaard.

In navolging van Attis’ daad van zelfontmanning, kenden de Frygiërs een groep van ingewijden – de Galli – die, in opperste extase, zichzelf eveneens castreerden. Daarmee gaven zij te kennen, dat ze hun verdere leven ten dienste van het Goddelijke wensten te stellen en een eenmaking met het Vrouwelijk Principe voor ogen hadden. Het valt in dit licht te verklaren, waarom de ingewijden zich in vrouwengewaden hulden. Zo gaven zij aan, dat zij de dualiteit ontstegen waren. Later werd de fysieke ontmanning vervangen door het castreren van een stier, wiens bloed gedronken werd. Dat werd het taurobolium genoemd.

Dat de cultus van Cybele als Moedergodin bij de Romeinen diep ingeworteld geraakt was, wordt pas duidelijk wanneer we vaststellen, dat een 2de-eeuwse christelijke sekte, gesticht door de priester Montanus, Christus aan Attis gelijkstelde. In de 4e eeuw werden de Montanisten als ketters vervolgd.
� Aos Dána = Tuatha de Dánnan, wat zoveel betekent als: het Volk van Dana. Daarmee worden de Goden bedoeld die Ierland oorspronkelijk bevolkten, voor de komst van de Gaels.


� Samhain valt op 1 november en wordt het Keltische Nieuwjaar genoemd. Voor de Kelten viel het jaarbegin samen met de aanvang van de donkere jaarhelft. Zij rekenden ook met nachten in plaats van met dagen. 


� Jeffrey Grants in Early Irish Myths and Sagas (London : Penguin, 1981)


� Zie Boethius in De Vertroosting der Filosofie. Vrouwe Fortuna bepaalt het Lot der profanen. In het hoofdstuk over de Volvoering van het Lot, zien we dat aan de grillen van Vrouwe Fortuna kan ontsnapt worden.


� Vrouwe Souvereiniteit is de naam voor het creatieve principe dat zich erop richt om het land en zijn bevolking in overeenstemming te brengen en te houden met de Goddelijke oerwet.


� Uit: Balders Dood (vertaling van Matthew Arnold) 


� Túaicnid catha betekent bevelhebber.





