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Over het karakter van de heidense zinnelijkheid (deel 1)

Stefaan Van den Eynde

Proloog:

We noemen onszelf heidenen en we vinden van onze religieuze beleving dat ze heidens is. Maar waarom is dat zo en wat maakt onze overtuiging dan wel specifiek heidens? Vraag het aan tien mensen die zichzelf heiden noemen en waarschijnlijk krijgt u tien uiteenlopende antwoorden. Een buitenstaander moet het vaak hebben van een vaag verwijzen naar meergodendom en de liefde voor moeder natuur. Een eigentijds, heidens Corpus Philosophicum schijnt niet te bestaan (de recente vertaling van het cryptisch verpakte Corpus Hermeticum buiten beschouwing gelaten). De laatste jaren zijn er wel wat populistische of uiterst rationalistische
 publicaties over een moderne beleving van het heidendom verschenen, maar al bij al is het qua schriftelijke bronnen omtrent het traditionalistische
 heidendom maar pover gesteld in onze moedertaal. We achten de tijd rijp om daarin verandering te brengen en willen daarom met een vierluik de essentiële peilers van het heidendom belichten, te weten de zinnelijkheid, het Vrouwelijke Principe, het wezen van de Natuur en de lotsbeschikking. We laten jullie in dit eerste deel van het eerste luik kennismaken met het begrip heidense zinnelijkheid en wat de Klassieken daaronder verstonden. 

----------------------------------------------

“Ik heet filosofie van de Liefde. Ik klaag en ween omdat ik weinig geliefden heb, terwijl mijn zuster, filosofie van het Weten, er veel meer heeft dan ik. Zoiets is een onrecht en een zonde tegen mij, en de ware oorzaak van schade voor vele liefhebbers van het weten, want hoe meer ze weten zonder mij lief te hebben en zonder het Goede lief te hebben, des te meer hebben ze middelen om het kwade te doen, om elkaar te bedriegen en te verraden. Niet uit ijverzucht of hoogmoed zucht ik, neen,  ik ween omdat de meeste mensen niet kúnnen liefhebben, want indien ze, dank zij mij en mijn zuster, even zo goed konden liefhebben als begrijpen, zou heel de wereld zich in een volmaakte orde bevinden!” 

(uit: Blanquerna van Raymondus Llullus - 1286)

In bovenstaand citaat beklemtoont de Majorcaan Raymondus Llullus, één van de grondleggers van de Franciscaner beweging, het belang van het ‘liefhebben’, van de Liefde, zonder dewelke men niet tot een waar Weten kan opklimmen. Het concept van de Liefde als bindmiddel tussen hemel en aarde vinden we zowel in christelijke als in heidense tradities. Alleen qua interpretatie en beleving lopen de stromingen soms gevoelig uit elkaar, wat door de eeuwen heen in het Westen tot grote conflicten en breuken heeft geleid. Ik ben zo vrij om in bepaald opzicht zelfs de vroege heksenvervolgingen hiermee in verband te brengen. Daarop zal ik in een bijdrage over het Eeuwig Vrouwelijke dieper ingaan. De lijn tussen heidens en christelijk denken bleek op andere momenten dan weer flinterdun en soms vloeiden beide stromingen, haast geruisloos, in elkaar over. Waar eindigde de geldende katholieke orthodoxie en waar begon de ‘heidense ketterij’? Het is altijd een heikele kwestie gebleven waarover heel wat knappe koppen zich hebben gebogen.

U zal merken dat we, in een poging enige klaarheid te scheppen, meestal vertrekken vanuit de Klassieke Traditie en ook de invloed van denkers uit de latere Middeleeuwen en de Renaissance, die in onze lijn liggen, niet schuwen. Dat heeft zo z’n redenen. De Germaanse Traditie, waarvan de Werkgroep Traditie een Vlaamse vertegenwoordiger is, evenals de Keltische, hebben geen noemenswaardige traditioneel esoterische geschriften nagelaten (hoewel de Edda’s en andere Middeleeuwse teksten zeer duidelijk op esoterische wijze kunnen geïnterpreteerd worden
). De esoterische doctrine is evenwel universeel en toepasbaar op alle Indo-Europese Tradities. Door de eeuwen heen zijn er denkers geweest, ook Dietse, die aan de uitbouw van een heidens filosofisch concept, gestoeld op de Goddelijke Principiae, hebben gewerkt. Meestal vertrokken zij evenwel vanuit de Griekse en de Romeinse Traditie. Vanaf een bepaald tijdstip (de Karolingische periode) gingen ook heidense denkers zich van christelijke beeldspraak bedienen, omdat dat vaak het gezondst bleek (letterlijk dan!). Het is ons streefdoel het werk van de groten die ons voorgingen verder uit te diepen om daarna ons Germaanse en Keltische erfgoed zodoende opnieuw van een diepgang te kunnen voorzien die het ongetwijfeld ooit moet gehad hebben. U vergeve ons dus, dat we voorlopig vaak op voorbeelden uit de Klassieke periode zullen terugvallen.

Wanneer christelijk geïnspireerde schrijvers berichtten over heidense zinnelijkheid dan hadden zij het haast altijd over ‘verderfelijke orgieën en uitspattingen van goddeloze wellust’. De heidenen werden daarbij volgens een vast stramien afgeschilderd als verdorven, zedeloze barbaren die alle banden met het Goddelijke hadden verloren. Om hun theorieën kracht bij te zetten, werd bijvoorbeeld verwezen naar de Dyonisische orgieën, waarbij extatische stoeten van fakkeldragende meisjes en wellustige – vaak zichzelf verminkende – jongens in de Attische bergen bij nacht en ontij schaamteloos met elkaar de liefde bedreven. Hoe moeten we deze orgiastische handelingen plaatsen? Wat dreef de heidenen? Wat is erotiek precies? Onmiddellijk rijzen deze en andere vragen op en we zullen pogen op de belangrijkste facetten in te gaan.

Laten we, vooraleer we de heidense zinnelijkheid toelichten, beginnen met een woordje uitleg over het begrip erotiek. Van Dale omschrijft erotiek als volgt: “1. geheel der verschijnselen en gevoelens van de zinnelijke liefde. 2. geheel van seksuele gevoelens en verschijnselen – seksuele opwinding op andere plaatsen dan de genitaliën.”. Hoewel deze verklaring een grond van waarheid bevat, is het nodig ze aan te vullen teneinde een beter begrip van het concept te krijgen. In zekere zin sluit de erotiek immers nauw aan bij de esthetica. Ik verklaar me nader: de term ‘esthetisch’ wordt in de omgangstaal gebruikt als synoniem voor ‘mooi’; meer bepaald als aanduiding dat er een bijzondere aandacht is besteed aan de vormgeving, ten koste van de onmiddellijkheid van de boodschap. In de kunstfilosofie gebruikt men de term ‘esthetisch’ om aan te geven dat men heeft nagedacht over de vormgeving om een bepaalde gewenste sfeer of effect op te roepen. In feite gebeurt bij een erotische benadering precies hetzelfde. Het lichaam van de geliefde wordt door de kracht van de erotiek verheven tot een ideaalbeeld: doorheen de contouren of vorm van het lichaam ontwaart de minnaar dankzij die erotiek de schoonheid van het Goddelijke. Het beminde lichaam wordt zo een kunstwerk of tempel waarop de minnaar zijn liefde kan projecteren en waardoor hij in harmonie kan treden met het Hogere.

Plato was zeer duidelijk toen hij in zijn Symposium Socrates het volgende liet zeggen omtrent eros als begeerte naar Schoonheid:

“Wanneer dan iemand door een juist begrepen knapenminne
 heen, boven de ‘veelheid’ van de schone dingen uitstijgt en die schoonheid begint in te zien, dan kan hij als het ware het einddoel met de hand raken. Want de rechte weg om zich in minnezaken te begeven of er zich heen te laten leiden, is deze: dat men, als vertrekpunt het zinnelijk-schone, en als einddoel die absolute schoonheid nemend, steeds hoger opklimt, trapsgewijs: van één schoon lichaam naar twee, van twee naar alle, van de schone lichamen naar de schone instellingen, van de instellingen naar de schone leervakken, om tenslotte van de leervakken te komen tot dat heerlijke leervak, dat geen ander voorbeeld heeft dan de Schoonheid zelf waarover ik het heb, en uiteindelijk in te zien wat het eigenlijke wezen van de Schoonheid is.”

Zo wordt de erotiek als een kracht opgevoerd die ogenschijnlijk tegengestelde elementen (man vs. vrouw) overstijgt en verenigt; zij is dus niet meer of niet minder dan de synthese van de dialectische tegenstelling. Wanneer geliefden er door gemeenschap met elkaar in slagen zichzelf op te heffen en samen op te gaan in het wezen van de Goddelijke Schoonheid, betekent dit niet meer of niet minder dan dat de Kerk als tussenschakel tussen de mens en het Goddelijke overbodig wordt! Aangezien christenen zich van in den beginne bedienden van (in de kern heidense) neoplatoonse en hermetische beeldspraak, had dit voor gevolg dat heidense én christelijke denkers maar al te vaak op dezelfde inspiratievijver zaten te vissen. Terwijl latere heidens geïnspireerde denkers als een Giordano Bruno
 consequent de ‘zuivere’ platonische gedachte cultiveerden, dienden hun ‘orthodoxe’
 christelijke opponenten zich regelmatig in allerlei spitsvondige bochten te wringen, teneinde het platonische concept met de canonieke leer te verzoenen. Dat dit tot hevige theologische botsingen zou leiden, liet zich raden… Graag zou ik op die uitermate boeiende tweestrijd veel dieper willen ingaan, maar gezien de noodzakelijke beknoptheid van dit artikel zal ik noodgedwongen fragmentarisch te werk moeten gaan. Ik hoop dat u daarvoor begrip kan opbrengen, maar ik zal niet nalaten regelmatig te verwijzen naar werken van auteurs die, in het licht van de behandelde materie, het lezen waard zijn.

Maar goed, laten we niet al te ver op de zaken vooruitlopen en beginnen bij het begin. Hoe zit het nu met die beruchte orgieën, zoals die onder meer in de Dyonisoscultus tot uiting kwamen?

Ruim genomen kunnen we drie vormen van heidens-religeuze beleving herkennen: de extatisch-sjamanistische, de contemplatieve en de erotisch-intellectuele
. Het extatisch-sjamanisme is de oudste van de drie en we vinden deze vorm van beleving ook vandaag nog terug bij de autochtone tradities van sommige z.g. natuurvolkeren. Centraal staat hier het graduele opgaan in de Hogere Wereld door het uitvoeren van rituele handelingen volgens een bepaald ritmisch patroon. Van fundamenteel belang hier is, dat de sjamanen hun extase sturen en de vereiste sjamanistische techniek absoluut meester zijn. Zo bereiken zij een bepaalde roes die het normatieve bewustzijn overstijgt en die hen toestaat om Hoger te Schouwen. De van oorsprong pré-Griekse Dyonisos-cultus kunnen we waarschijnlijk tot deze eerste categorie rekenen, hoewel we niet zeker zijn of de ons overgeleverde fragmenten slaan op de authentieke, niet gecorrumpeerde cultus. In ieder geval komt het er bij de volgelingen van zulke culten op aan één te worden met het Goddelijke, dat gesymboliseerd wordt door een God of Godin, al naargelang tot Wie de cultische handelingen gericht worden. Soms schemeren er ook in onze Vlaamse volksgebruiken nog restanten door van dergelijke tradities. Zie bijvoorbeeld de ritualistiek die gepaard gaat met de gekende meiboomdansen en de ganse erotische sfeer die rond de vooravond van het meifeest hangt.  

Om tot zo’n éénmaking met het Goddelijke te komen, werden seksuele handelingen niet geschuwd. Meer nog: er werd soms bewust voor een orgiastische benadering gekozen waarbij ten langen laatste iedereen met iedereen verenigd zou zijn. De daad was bijgevolg individu-overstijgend. Pas wanneer de individualiteit volledig werd afgeworpen, kon waarlijk als één geheel in het Goddelijke worden opgegaan. Hier staan wij, als moderne westerlingen, misschien wat onwennig tegenover. We mogen evenwel niet uit het oog verliezen, dat de lustbeleving binnen zo’n seksuele groepsdaad geen doel op zich was, maar slechts een middel om tot de vooropgestelde éénmaking te komen. Met andere woorden: er werd steeds een hoger doel gediend.  

Althans, zo was het aanvankelijk. Voortgaand op wat ons overgeleverd werd aan geschreven bronnen, kunnen we rustig aannemen dat dergelijke culten (zoals die van Dyonisos) op een bepaald moment ontspoorden en uitmondden in ordinaire orgieën zonder meer. Het religieuze aspect zou ten langen laatste niet meer dan een dekmantel worden om zich ongestraft te buiten te kunnen gaan aan vleselijke uitspattingen.
 We wensen in dit licht eveneens te wijzen op de geleidelijke commercialisering van de tempelprostitutie in Korinthe
. Op deze uitspattingen beriepen de christelijke theologen zich later om het heidendom te verketteren en we kunnen hen daarin makkelijk volgen. Alleen, wat ze verzwegen, was dat gerenommeerde heidense denkers zich evenzeer stoorden aan die verloedering
. Hubert Dethier koppelt de ontsporing van de extatisch-sjamanistische traditie aan de opkomst van de stadsstaten, omdat binnen de polis de voeling met het Goddelijke in de natuur ten dele verloren ging en het rationele denken stelselmatig het intuïtieve ging vervangen
. Helemaal in deze lijn tekende de befaamde architect Hippodamus van Milete stadsplannen volgens dambordpatronen om zo tot een rationele, mathematische harmonie te komen tussen de polis en haar inwoners, een rationele polis binnen de afgelijnde structuur waarvan men aan rationele politiek deed. We vinden dat idee trouwens ook duidelijk terug in de staatsleer van Aristoteles. Bij de Romeinen zou het stadspatroon volledig functionalistisch worden. Allicht heeft Dethier het hier dus bij het juiste eind, temeer daar in de Keltische en Germaanse gebieden, waar, tijdens de bloeiperiode van de Griekse steden en later tijdens de opkomst van het machtige Rome van Cicero, nog geen echte stadsstaten bestonden, de sjamanistische traditie ongehinderd bleef voortbestaan
. Op het verval van de extatische traditie zou vanuit Klassieke heidense kringen geanticipeerd zijn geweest door de uitbouw van het contemplatieve pad, waarbij alle (denk)vormen werden uitgeschakeld en de geest werd leeggemaakt teneinde opnieuw tot een Hoger Schouwen te komen. Door zich te ver-inneren kon de geest zich vullen met Logos: het Goddelijke Vuur. Heraclitus wijst met zijn uiteenzetting over de rol van de Logos reeds in de  5de eeuw v.o.j. in deze richting. 

Plato
, een van de invloedrijkste Europese heidense denkers aller tijden, zou een eeuw later erin slagen om op filosofisch vlak een brug te slaan tussen het extatische en het intellectuele. Vooral het Symposium en Philebus neigen sterk naar erotisch intellectualisme. Een voorbeeld van zo’n mysteriecultus vormt die van Eleusis. Voorbeelden van het puur contemplatieve pad vormen de gymnosofisten en de Oude Stoa. Hoogst interessant allemaal en we zullen hier dan ook uitgebreid onze spreekwoordelijke tenten opslaan.

Het Klassieke Beeld

De mens is van nature een zinnelijk wezen en in de Klassieke Oudheid was dat zeker niet anders. Heidenen aanvaarden die zinnelijkheid omdat zij zich niet geremd weten door het oudtestamentische schuldbeginsel. Asklepios verwoordde de heidense moraal ooit zeer treffend wanneer hij zich tot de maagd in het algemeen richtte:

“Gij bewaart ook uw maagdelijkheid. En waarom? Als gij eens bij de Acheron komt, zult gij geen minnaar vinden. Bij de levenden is het mingenot. In de Hades, zullen wij, jonkvrouw, slechts liggen als stof en gebeente.”

Het minnegenot hoort bij het aardse leven. Het kwam erop aan op een juiste manier met het minnen om te gaan. Er zijn voorbeelden te over die ons in de juiste richting wijzen; al kunnen we niet ontkennen dat het voor niet-ingewijden vaak een onontwarbaar kluwen lijkt. We hadden het reeds terloops over de teksten van Plato; ook de mythologische overleveringen geven soms subtiel aan wat onder de juiste minne dient verstaan te worden. Bekijken we bijvoorbeeld het verhaal van Orfeus en Eurydike binnen de Orfische traditie.

Orfeus verloor ten langen laatste zijn geliefde Eurydike omdat hij niet in staat was gebleken zich tot de hogere Eros te verheffen, net zoals Lucius uit de Metamorfosen van Apuleius, waarover zo dadelijk meer. In een ware liefdesverhouding verhouden de geliefden zich tot elkaar en tot het Goddelijke als een muziekinstrument tot de partituur en de te spelen muziek, meer bepaald als klankkast en snaren, waarop de Goddelijke Harmonie dient gespeeld te worden. Door louter naar Eurydike te willen zien met zijn zintuiglijke ogen, verliest Orfeus de ‘juiste maat’ en verdwijnt zijn geliefde. Enkel in kwellende visioenen kan hij soms een glimp van haar opvangen. Er is dus duidelijk een dubbele manier van zien. Orfeus’ dood wordt heel symbolisch door vrouwen veroorzaakt. Hier wordt duidelijk gealludeerd op het feit dat een verkeerd begrepen liefde onvermijdelijk tot de ondergang zal leiden. De liefde voor het lichaam – de puur hedonistische liefde dus – verdwijnt samen met het verval van het geliefde lichaam en is dus vergankelijk van aard. Het ware minnespel is daarom een religieus-mystieke act, een unificerend mysterie tussen de geliefden dat de tijdruimtelijkheid ontstijgt. Enkel in dit volle besef kan het lichaam – als sacrale tempel – ingeschakeld worden. Zo wordt het lichaam der wording ingeschakeld om een geestelijk kind te verwekken. Laten we dus duidelijk zijn: met lustbegeerte heeft dit geen uitstaans.

De invloed van Plato en het neoplatonisme van Plotinus

Erotiek is Goddelijk en haar diepste essentie kunnen we als mens met onze verstandelijke vermogens niet vatten. Vertrekkend vanuit de menselijke beperkingen heeft Plato een initiatiek concept aanschouwelijk gemaakt waarbij hij de Erotiek als geleider gebruikt om tot het Ideeënrijk of de Mythos door te dringen. Dit Ideeënrijk wordt door de menselijke geest gestalte gegeven. Zo vertrekt de platonische liefde vanuit een door de mens ontworpen structuur teneinde de Goddelijke liefde te kunnen imiteren
. We merken op dat de Erotiek bij Plato werd uitgebeeld door Eros, een mannelijke daimon
 met engelachtige trekken. De mannenliefde (of, beter gezegd, de – overigens zelden seksueel beladen – liefde tussen een volwassen, actieve minnaar en een jongere, passieve knaap) werd aanvankelijk hoger geplaatst dan de klassieke man/vrouw-relatie, om het geslachtsoverstijgende karakter van de Hogere Eros te onderstrepen en om aan de lust te ontsnappen. Het weze duidelijk dat binnen een gewone, seksuele man/vrouw-relatie uiteraard ook het hogere doel kon en kan bereikt worden.

Hoe dan ook, Eros verzinnebeeldde een antropomorfische benadering van een principe, zoals we die kennen uit de Klassieke Wereld. In tegenstelling tot de vroeg-Keltische voorstellingswereld, hadden de mediterrane volkeren hun Goden en Godinnen menselijke vormen gegeven teneinde zich er makkelijker mee te kunnen identificeren. Plato verbond de Liefde tot de Goddelijke Vormen aan de Leer der Ideeën. Vanuit de beschrijving der hemelse minne en haar opwaartse streven naar het Goede en het Schone culmineert zij in het opgaan van Eros in het Visioen van de Opperste Schoonheid
. Het minnen van de geliefde wordt gedragen door het extatische enthousiasme van de eros, die de zintuiglijke seksualiteit naar de bovenzintuiglijke Ideeënwereld voert, naar de eeuwige onvergankelijke Waarheid. Dit Idee werd verder tot ontwikkeling gebracht door de neoplatoonse ingewijde Plotinus
. Uit diens traktaten, gebundeld en ingedeeld door zijn leerling Porphyrius, leren we hoe we de figuur van Eros en concepten als liefde en ziel precies moeten interpreteren.
 Plato was immers niet altijd even duidelijk geweest en veel van zijn leringen waren bijzonder cryptisch verpakt. Plotinus maakt ons duidelijk, dat mythologische verhalen in geen geval letterlijk kunnen geïnterpreteerd worden en dat er zich bijgevolg, al naargelang van wat precies moet uitgedrukt worden, schijnbare tegenstrijdigheden kunnen voordoen. Zo worden in de overleveringen bijvoorbeeld zowel Kronos als Zeus opgevoerd als vader van Aphrodite. Plotinus verduidelijkt dat diegene die wij de Hemelse Aphrodite noemen, de dochter is van Zeus, die volgens hem hier niets anders is dan de Koninklijke Geest die boven de wereld verheven is.

Uit de Koninklijke Geest (Zeus) die in het lichaam wordt ingeblazen, ontspruit de Ziel (Aphrodite), die zich aan het lichaam (mens) hecht. Tevens ontstaat uit de Geest een daimon, die het vormende principe of de rede wordt genoemd (Poros). Deze rede heeft als taak de ziel aan haar Goddelijke oorsprong te herinneren en hij zal pogen geest, ziel en lichaam op één lijn te krijgen. Wanneer hij hierin slaagt en de ziel tot louter Liefde (Hemelse Aphrodite) geworden is, wordt het Verlangen (Eros) geboren om terug één te worden met de Goddelijke Geest. Dat Verlangen volgt de mens die er door gegrepen is voor de rest van zijn leven, zolang zijn stoffelijkheid hem voor een stuk aan het aardse blijft kluisteren. Zolang de mens niet door een juiste soort liefde geleid wordt, blijft de ziel echter een Lagere Aphrodite: een dochter van Kronos (de Tijd).

Door Aphrodite met de passieve, ontvankelijke ziel te verbinden en Zeus met de actieve scheppende Geest, introduceert Plotinus uitdrukkelijk het Vrouwelijke Principe, dat de man/knaap-verhouding geleidelijk gaat verdringen. Daardoor sluit hij aan bij de alchemistische traditie.

Vanuit een andere invalshoek begrijpen we nu waarom Aphrodite tegelijkertijd ook uit Kronos kan geboren worden, die met de Tijd of Wording in verband wordt gebracht. Kronos is immers de vrucht van het sacrale huwelijk tussen hemel (Ouranos) en aarde (Gaia) en uit zijn geslacht komt eenieder voort die aan de wetten van het ondermaanse onderhevig is. Hier verschijnt dus, uit de in zee geworpen afgesneden geslachtsdelen van Ouranos, de Lagere of Aardse Aphrodite. Zij zit gevangen op het wentelende rad der wellust en zet de mens aan tot vergankelijke begeerte en relatieve schoonheid.

Van ezel tot Isis 

Vooraleer we verder gaan, dienen we even halt te houden bij een hoogst merkwaardige en zeer goed leesbare Klassieke tekst – de reeds aangehaalde  Metamorfosen
 van Apuleius – waarin de lotgevallen van de jonge, leergierige Lucius centraal staan. Ogenschijnlijk lijkt het een banaal humoristisch en zelfs pornografisch getint verhaal, maar wie de tekst aandachtig leest, ziet waar het werkelijk om draait. Al datgene wat we tot nu toe zagen, zal zodadelijk helemaal tot zijn recht komen.

Al van bij de aanvang van het verhaal wordt de lezer op het verkeerde been gezet. Een aantrekkelijk uitziend slavinnetje waarmee Lucius het aanlegt, heet immers Photis (wat ‘licht’ betekent), waardoor je zou kunnen vermoeden dat zij hem naar het Licht zal leiden. Ze wordt bovendien als een Venus omschreven. De lezer merkt al gauw dat de twee tortelduifjes er dermate op los stoeien, dat zelfs een ervaren rot als Louis-Paul Boon er zich ongemakkelijk bij zou gevoeld hebben… In feite leidt de verlokkelijke Photis/Venus de jonge zoeker regelrecht naar zijn miserie; meer bepaald naar een veestal, want hij zal namelijk in een ezel
 veranderen. We hebben hier dus duidelijk met de lagere Venus te maken. Apuleius bevestigt dat in een ander traktaat, namelijk in de Apologie, waar hij klaar en duidelijk het verschil tussen de hogere (hemelse) en de lagere (zintuiglijke) Venus uit de doeken doet. De lagere Venus is vulgair en “zet mensen, maar ook runderen en wilde dieren, aan tot libido en houdt met een tomeloze en ruige kracht de slaafse lichamen van de getroffen schepselen in haar omstrengeling verstrikt”.
Laten we meteen een anachronisme invoegen door een parallel te trekken met de Venus Naturalis van Boticelli, de naakte vrouw die bij deze gerenommeerde Renaissance-schilder aanvankelijk naar voren treedt als de duivelse, aantrekkelijke verleidster (in Het verraden huwelijk).

De andere, de hemelse Venus, richt zich tot het meest verhevene. “Haar liefde is niet opgesmukt en wulps, maar natuurlijk en ernstig. […] Door Schoonheid voorziet zij haar geliefden van de eerbaarheid en wanneer zij soms de schoonheid van het lichaam naar voor laat treden, […] moet daar niets anders in bemind worden dan het feit dat zij de zielen, die van goddelijke oorsprong zijn, herinnert aan die Schoonheid welke zij temidden van de Goden vroeger als waar en oprecht aanschouwd hebben.”
We krijgen hier alweer een bevestiging, dat het bij bewuste heidenen dus duidelijk niet om seks omwille van de seks en het bijhorende genot gaat – geen Verlustigung – maar om een bezielde daad die geest (mannelijk principe) en ziel (vrouwelijk principe) verenigen in opperste Schoonheid. In het verhaal van Lucius wordt dit thema eveneens (schijnbaar in de marge) aangesneden in hoofdstukken IV, V en VI, die over de liefde tussen Amor en Psyche handelen. Kort samengevat komt het hierop neer: de vrouw (Psyche) kan niet écht liefhebben zolang ze zich laat leiden door haar nieuwsgierigheid en verlangen om alles te begrijpen. De ware Liefde ontbrandt pas wanneer alle nieuwsgierigheid wordt afgelegd en de liefde onvoorwaardelijk en totaal wordt (waaruit de constante roesbeleving volgt!). Pas dan, na tussenkomst van de Voorzienigheid, wordt het huwelijk tussen Psyche en Amor erkend en krijgt het een sacraal karakter. In feite is dit een subtiele verwijzing naar de ezel Lucius, die zich eveneens door nieuwsgierigheid en profane geilheid had laten leiden en daardoor een gemakkelijke speelbal werd in de handen van Vrouwe Fortuna. Anders uitgedrukt: ‘lustig’ meedraaiend op het Rad der Wording werd het leven van Lucius beïnvloed door het Noodlot, totdat hij tot inkeer komt en zijn liefde onvoorwaardelijk tot het Hogere richt (in dit geval tot Isis).

Bij het denken aan de liefde


Heb ik liefde lief,

En ’t is de liefde tot u, Geliefde,


Die mij tot die liefde hief.

(Herman Gorter)

Epiloog:

Nu we de Klassieke Periode belicht hebben, zullen we in een volgend nummer het religieuze aspect van de zinnelijkheid bij de Kelten en de Germanen belichten. Tevens blijven we uitgebreid stilstaan bij de Middeleeuwse fin amours en de wisselwerking tussen heidendom en christendom, om tenslotte, na de Renaissance en de Duitse Romantiek belicht te hebben, een definitief standpunt omtrent heidense zinnelijkheid te kunnen innemen. U zal merken dat het al dan niet aanvaarden der zinnelijkheid door de eeuwen heen heel wat stof heeft laten opwaaien…
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� De populistische publicaties betreffen vaak de moderne wicca, een occult systeem dat haar oorsprong vindt in de 19de-eeuwse rituele magie, waarbij men zich bedient van heidense symboliek. Een voorbeeld van een  rationalistische benadering vormt Heiden zijn vandaag de dag, een vertaling van een Franstalig werk van de Nieuw-Rechtse denker Alain de Benoist.


� Met traditionalistisch bedoelen we gebruiken en rituelen die gestoeld zijn op de onveranderlijke Goddelijke Principes, zoals die werden overgeleverd door initiatieke orden met aanwijsbare filiatie.


� De esoterische ontleding van de Edda-teksten is een taak die de leden van de Innerlijke Kring op zich hebben genomen. 


� Met knapenliefde wordt in deze context niet specifiek de verheerlijking van de homoseksuele daad op zich beoogd, dan wel het streven naar Hogere Schoonheid, die geslachtsoverstijgend is. Om bevattelijk te maken wat hij precies bedoelde, maakte Plato gebruik van volgende beeldspraak: “Oorspronkelijk bestonden er drie soorten mensen, rond van vorm en voorzien van twee voorkanten. Zo onderscheidden we een volledig mannelijke ronde, een volledig vrouwelijke ronde en een half vrouwelijke, half mannelijke ronde. Zeus heeft de mensen, bij wijze van straf, vervolgens doormidden gesneden en zo kregen we mannen en vrouwen. Iedereen ging daaropvolgend op zoek naar zijn of haar wederhelft waarmee hij of zij herenigd wenste te worden.” Natuurlijk is dit slechts beeldspraak, maar Plato wil aangeven hoe homoseksuele relaties zonder één enkel probleem een Goddelijk karakter kunnen dragen, wanneer beide partners het juiste doel voor ogen hebben. In dit artikel wordt duidelijk wat dat juiste doel precies inhoudt.


� Giordano Bruno (1548-1600): controversieel Italiaans neoplatonicus, volgeling van Raymondus Llullus en de heidense gedachte niet ongenegen. Opmerkelijk was, dat hij Christus niet als God wilde erkennen, maar hem eerder als sjamaan/magiër zag. Die denkpiste werd beloond met de brandstapel... Zijn belangrijkste werk in het licht van deze studie luidt: Dell' infinito universo e dei mondi.


� Met ‘orthodox’ bedoelen we hier het overheersende katholicisme, losstaand van het feit of die strekking al dan niet de ‘ware’ christelijke leer vertegenwoordigt. 


� Met erotisch-intellectualisme bedoelen we allerminst wat vandaag onder het begrip ‘intelligentie’ verstaan wordt. Met verstand heeft dit niets te maken. Het gaat hier om het Hogere Schouwen of het Zon-denken, om het met Mellie Uyldert te zeggen. We zouden in zekere zin van het intuïtieve pad kunnen spreken, al dekt dat slechts ten dele de lading.


� Zie bijvoorbeeld de aanklacht tegen het ordinaire zingenot van Apuleius in diens werk Metamorfosen.


� De tempel was in dit geval de plaats, waar in eerste instantie jonge meisjes hun maagdelijkheid offerden aan de door hun gekozen Godheid. Men nam aan dat de Goden van de Olympos incarneerden in de tempelpriester, die in hun naam het offer voltrok. In andere tempels konden mannen met priesteressen slapen als blijk van hun verbondenheid met de Goden. Dit bleek een winstgevende bezigheid en zodoende rezen overal in Griekenland Aphrodite-tempels als paddestoelen uit de grond, waar men voor een prikje door de Godin kon worden ‘verwend’… Zeer berucht in dit verband was de Aphrodite-tempel in Korinthe.


� Zie onder meer bij Plato in het Symposium en bij Porphirius en Iamblichos.


� Hubert Dethier in De Beet van de Adder: de Leerstoelen der Deugd : deel 1


� We denken hier in concreto aan de culten der Svinfylkings, Ulfhednar en Berserkr bij de Germanen.


� Plato leefde tussen 428 en 348 v.o.j. 


� Merk op dat elk ritueel een uitbeelding van de Goddelijke Orde inhoudt. In wezen draagt de erotische daad dus een ritueel karakter.


� Van het Griekse ‘daimon’ is ons Nederlandse woord demon afgeleid. Onder invloed van het christendom kreeg het een negatieve betekenis. Oorspronkelijk werd met ‘daimon’ een entiteit bedoeld die tussen het Goddelijke en het menselijke in stond. Meestal ging het om de verzinnebeelding van principes of deugden die geest en ziel dichter bij elkaar moesten brengen.


� Er wordt gesproken van een visioen, omdat eros gelijk kan gesteld worden met het verlangen en aan het verlangen van de mens kan nooit helemaal voldaan worden, aangezien wij, zolang we mens blijven, nooit gelijk zijn aan de Onkenbare God, naar Wie het hoogste verlangen uitgaat. Indien dit wel gebeurt, houden we als mens op te bestaan en valt ook het verlangen weg.


� Plotinus leefde in de 3de eeuw (tussen 204 en 270). 


� Meer bepaald in hoofdstuk 5 van het derde traktaat van de Enneaden gaat Plotinus uitgebreid in op de ware betekenis en rol van Aphrodite en Eros.


� Ook bekend als het verhaal van de ‘Gouden Ezel’. Het werd geschreven in de tweede helft van de 2de eeuw.


� Ons inziens legt Hubert Dethier in De Tafel van Smaragd terecht de link tussen Apuleius en de Isis-cultus, waardoor de eerste geïnspireerd zou geweest zijn. In haar inwijdingstraditie verpersoonlijkte de ezel immers Seth, de vijand van Isis en de verpersoonlijking van het lagere Zelf. Voorts stond de ezel in de Oudheid bekend om zijn geilheid.





