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Hoofdstuk I 5 

De verering van de eik 

Alle takken van de Indo-europese stam in Europa hebben naar het schijnt de eikeboom of de eikegod vereerd. Zowel Grieken als Romeinen associeerden de boom met hun hoogste god, Zeus of Jupiter, de god van de hemel, de regen en de donder. Misschien wel het oudste en zeker een van de beroemdste heiligdommen in Griekenland was dat te Dodona, waar een aan Zeus gewijde orakel-eik stond. Omdat het in Dodona naar men zegt vaker dan waar ook in Europa onweert, was deze plek een passend huis voor de god wiens stem zowel in het geritsel van de eikebladeren als in het kraken van de donder werd gehoord. Misschien waren de bronzen gongen die voortdurend zoemden in de wind die rond het heiligdom woei, bedoeld om de donder die men zo vaak hoorde rollen en rommelen rond de kammen van de onherbergzame en kale bergen die het donkere dal omsloten, na te bootsen. In Boeotië werd, zoals we hebben gezien, het heilig huwelijk van Zeus en Hera, de eikegod en de eikegodin, met veel pracht en praal gevierd door een religieus statenverbond. [212] En op de Lycaeus in Arcadië komt de hoedanigheid van Zeus als god van de eik en van de regen duidelijk tot uiting in de regenbetovering die door de priester van Zeus werd uitgevoerd: hij doopte een eiketak in een heilige bron. In die tweede hoedanigheid was Zeus de god tot wie de Grieken regelmatig om regen baden. En hoe kon het ook anders: dikwijls, zij het niet altijd, resideerde hij op een bergtop, waar de regenwolken zich verzamelen en de eiken groeien. Op de Acropolis in Athene bevond zich een beeld van de Aarde die Zeus om regen smeekt. In tijden van droogte baden de Atheners zelf: 'Regen, regen, O geliefde Zeus, op de graanakkers van de Atheners en op de vlakten.' 

Behalve heer over de regen was Zeus ook meester van de donder en de bliksem. In Olympia en elders werd hij vereerd onder de bijnaam Bliksemschicht, en in Athene bevond zich een offerhaard voor de Bliksemende Zeus op de stadswal waar enkele priesterlijke functionarissen in bepaalde jaargetijden op de uitkijk stonden om te zien of het boven het Parnisgebergte bliksemde. 

Voorts werden plekken waar de bliksem was ingeslagen door de Grieken vaak omheind en gewijd aan Zeus de Nederdalende, dat wil zeggen aan de god die met de flits uit de hemel neerdaalde. Op die omheinde plaatsen werden altaren opgericht waarop offers werden gebracht. Wij weten op grond van inscripties dat er in Athene verscheidene van die plekken zijn geweest. 

In de tijd dat de oude Griekse koningen er aanspraak op maakten dat zij van Zeus afstamden en zelfs zijn naam droegen zullen zij, mogen wij wel aannemen, ook hebben geprobeerd zijn goddelijke functies uit te oefenen door donder en regen te maken ten behoeve van hun volk en ter afschrikking en verbijstering van hun vijanden. In dit opzicht is de legende van Salmoneus waarschijnlijk een afspiegeling van de pretenties van een hele categorie van koninkjes die vanouds over hun eigen vorstendom in de met eiken begroeide hooglanden van Griekenland regeerden. Evenals van hun verre verwanten, de Ierse koningen, werd van hen verwacht dat zij een bron van vruchtbaarheid voor het land en het vee waren; en hoe konden zij beter aan deze verwachtingen voldoen dan door de rol van hun 'verwant' Zeus de machtige god van de eik, de donder en de regen te spelen? Zij personifieerden hem, zoals de Italische koningen Jupiter personifieerden. 

In het oude Italië behoorde iedere eik Jupiter, de Italische tegenhanger van Zeus, toe; op het Capitool in Rome werd Jupiter niet alleen als de god van de eik, maar ook als de god van de regen en de donder vereerd. Een Romeins schrijver stelde de vroomheid van de goede oude tijd tegenover het scepticisme van zijn tijd, waarin niemand ergens in geloofde of een zier om Jupiter gaf, in het volgende verhaal: in vroeger dagen plachten de patricische matrones barrevoets, met loshangende haren en rein van geest de lange helling van de Capitolinus te beklimmen, om Jupiter om regen te 

bidden. [213] En prompt, zo gaat hij verder, begon het pijpestelen te regenen en keerde iedereen doorweekt naar huis terug. 'Maar tegenwoordig,' zegt hij, 'zijn wij niet gelovig meer; daarom liggen de akkers er kurkdroog bij.' 

Als we onze blik van Zuid- naar Midden-Europa wenden vinden we ook daar de machtige god van de eik en de donder bij de barbaarse Indo-europese stammen die in de uitgestrekte oerbossen woonden. Bij de Kelten in Gallië achtten de druïden niets heiliger dan de maretak en de eik waarin die groeide; zij kozen eikenbossen als decor voor hun godsdienstige plechtigheden en gebruikten bij al hun rituelen eikebladeren. 

'De Kelten,' zegt een Griekse schrijver, 'vereren Zeus, en het Keltische beeld van Zeus is een hoge eik.' De Keltische veroveraars die zich in de derde eeuw v.Chr. in Klein-Azië vestigden, schijnen de verering van de eik met zich meegenomen te hebben naar hun nieuwe woonplaats; want in Klein-Azië kwam de Galatische senaat bijeen in een plaats die de zuiver Keltische naam Drynemetum, 'het heilig eikenbos' of de 'tempel van de eik' droeg. 

Ja, volgens sommige geleerden betekent het woord 'druïden' zelf niets anders dan 'eike-mannen'. In de godsdienst van de oude Germanen schijnt de verering van heilige wouden een voorname rol te hebben gespeeld; volgens Grimm was de belangrijkste van hun heilige bomen de eik. Hij was in het bijzonder aan de dondergod, Donar of Thunar, de tegenhanger van de Noorse Thor, gewijd; een heilige eik bij Geisman in Hessen, die in de achtste eeuw door Bonifatius werd omgehakt, werd door de heidenen aangeduid als Jupiters eik (robur Jovis), in het Oud-duits Donares eih, de eik van Donar. Dat de Germaanse dondergod Donar, Thunar, Thor werd gelijkgesteld met de Italische dondergod Jupiter blijkt uit ons woord donderdag, Thunars dag, wat niets anders is dan een vertaling van het Latijn dies jovis. 

Zo was bij de oudere Germanen, evenals bij de Grieken en Romeinen, de god van de eik tevens de god van de donder. Hij werd bovendien beschouwd als de grote bevruchtende kracht, die voor regen zorgde en de aarde vrucht liet dragen; zo vertelt Adam van Bremen ons dat 'Thor de heer van de hemel is; hij is het die over donder en bliksem, wind en regen, het weer en de groei van het gewas heerst'. In dit opzicht leek de dondergod, nogmaals gezegd, sprekend op zijn zuidelijke tegenhangers Zeus en Jupiter. 

Ook bij de Slaven schijnt de eik de heilige boom van de dondergod, Perun, de tegenhanger van Zeus en Jupiter, te zijn geweest. Vroeger stond er in Novgorod een beeld van Peroen, in de gedaante van een man met een dondersteen in zijn hand. Er brandde dag en nacht een vuur te zijner ere; als het ooit uitging kostte de onoplettendheid van de bewakers ervan hun het leven. Peroen was, evenals Zeus en Jupiter, waarschijnlijk de oppergod van zijn volk; Procopius vermeldt dat 'de Slaven geloven dat één god [214] de maker van de bliksem, de heer van alle dingen is; zij offeren hem ossen en alle mogelijke slachtoffers'. 

De oppergod van de Litouwers was Perkunas of Perkuns, de god van de donder en bliksem, wiens gelijkenis met Zeus en Jupiter al meermalen is gesignaleerd. Eiken waren aan hem gewijd en toen deze door christelijke missionarissen werden omgehakt, protesteerde de bevolking fel tegen het te gronde richten van hun bosgoden. Eeuwige vuren, gestookt met het hout van bepaalde eikebomen, werden brandend gehouden ter ere van Perkunas; als zo'n vuur uitging werd het weer aangestoken door wrijving van het heilige hout. De mannen offerden aan eiken ter wille van een goede oogst terwijl vrouwen offers aan lindebomen brachten; hieruit kunnen we opmaken dat zij eiken als mannelijk en linden als vrouwelijk beschouwden. 

Als zij in tijden van droogte naar regen snakten offerden zij in het diepst van het woud een zwarte vaars, een zwarte bok en een zwarte haan aan de dondergod. Bij die gelegenheden kwamen de mensen uit de wijde omtrek in groten getale bijeen om te eten en te drinken en tot Perkunas te bidden. Zij droegen een schaal bier driemaal om het vuur en goten de àrank in de vlammen, terwijl zij de god smeekten hen regen te zenden. De Litouwse oppergod vertoont dus een grote gelijkenis met Zeus en Jupiter, want ook hij was de god van de eik, de donder en de regen. 

Uit het voorgaande overzicht blijkt dat een god van de eik, de donder en de regen vanouds werd vereerd door alle hoofdtakken van de Indo-europese stam in Europa en dat hij de oppergod van hun pantheon was.

Hoofdstuk 49 [581]

Oude vegetatiegoden in diergedaante

[586]

2. Demeter, het Varken en het Paard 

We gaan nu over op de korengodin Demeter. Als we bedenken dat in de Europese folklore het varken een gebruikelijke belichaming van de korengeest is, kunnen we nu de vraag stellen of het varken, dat zo nauw met Demeter was verbonden, oorspronkelijk niet de godin zelf, in de gedaante van een dier, geweest kan zijn. Het varken was aan haar gewijd; in de Griekse kunst werd zij met een varken in haar handen of vergezeld van een varken voorgesteld; er werd in het kader van haar mysteriën altijd een varken geofferd; [587] de hiervoor gegeven reden was dat het varken het koren beschadigt en daarom een vijand van de godin is. Maar nadat een dier aanvankelijk als god, of de god als dier, is opgevat komt het vaak voor, zoals we hebben gezien, dat de god zijn dierlijke gedaante aflegt en zuiver antropomorf wordt; en dat men vervolgens het dier, dat aanvankelijk in de hoedanigheid van god werd gedood, gaat beschouwen als offerdier dat aan de god wordt geofferd omdat het een 'vijand' van de god is; kortom de god wordt aan zichzelf geofferd omdat hij zijn eigen vijand is. Dit is in het geval van Dionysus gebeurd en dit kan ook in het geval van Demeter zijn gebeurd. 

En inderdaad bevestigen de riten tijdens een van de feesten te harer ere, de Thesmophoria, de opvatting dat het varken oorspronkelijk een belichaming van de korengodin zelf — ofwel Demeter, ofwel haar dochter en dubbelgangster Persephone — was. 

De Attische Thesmophoria waren een herfstfeest dat uitsluitend door vrouwen in oktober werd gevierd; met rouwrituelen werd de afdaling van Persephone (of Demeter) in de onderwereld herdacht en met vreugdevertoon haar terugkeer uit het dodenrijk. Daarom werd de eerste dag afwisselend Afdaling of Opklimming genoemd en gaf men de derde dag van het feest de naam Kalligeneia (schoon-geboren). Nu was het bij de Thesmophoria gebruikelijk varkens, deegkoeken en takken van pijnbomen in de 'afgronden van Demeter en Persephone' te gooien; dit waren naar het schijnt heilige grotten of gewelven. In deze grotten of gewelven huisden slangen die de grotten bewaakten en het vlees en de deegkoeken die erin werden gegooid grotendeels opaten. Daarna — waarschijnlijk aan het begin van het feest van het volgende jaar — werden de verrotte resten van de varkens, de koeken en de pijnboom takken opgehaald door vrouwen die 'haalsters' werden genoemd; nadat zij drie dagen lang bepaalde regels van ceremoniële reinheid in acht hadden genomen, daalden deze vrouwen in de grotten af, verjoegen de slangen door in hun handen te klappen, haalden de restanten naar boven en legden die op het altaar. Iedereen die een stuk van het verrotte vlees en de koeken wist te bemachtigen en het met het zaaikoren op zijn akker uitstrooide, was naar men geloofde verzekerd van een goede oogst. 

Ter verklaring van het primitieve en oeroude ritueel van de Thesmophoria werd de volgende legende verteld. Op het moment waarop Pluto Persephone ontvoerde was er op dezelfde plaats toevallig een zwijnenhoeder, Eubuleus genaamd, die zijn varkens daar hoedde; en zijn kudde werd verzwolgen door dezelfde kloof waarin Pluto met Persephone verdween. Dienovereenkomstig werden er bij de Thesmophoria ieder jaar varkens in grotten gegooid ter herinnering aan het verdwijnen van de varkens van Eubuleus. Hieruit volgt dat het in de gewelven gooien van de zwijnen tijdens de Thesmophoria deel uitmaakte van de dramatische [588] weergave van de afdaling van Persephone in de onderwereld; en uit het feit dat er geen beeld van Persephone in de grotten werd gegooid mogen we afleiden dat de varkens Persephone niet zozeer op haar afdaling begeleidden als wel de hoofdrol in de afdaling speelden, kortom dat de varkens Persephone waren. Later, toen Persephone of Demeter (want zij zijn elkaars equivalenten) een menselijke gedaante aannam, moest er een reden worden bedacht voor de gewoonte om tijdens haar feest varkens in grotten te gooien; dit deed men door te zeggen dat toen Pluto Persephone ontvoerde er toevallig een paar varkens in de buurt rondscharrelden die tegelijk met haar werden verzwolgen. Dit verhaal is duidelijk een gekunstelde en onhandige poging om de kloof tussen de oude opvatting van de korengeest als varken en het nieuwe concept van haar als antropomorfe godin te overbruggen. Een restant van het oudere concept bleef bewaard in het verhaal dat toen de bedroefde moeder op zoek was naar sporen van de verdwenen Persephone, de voetafdrukken van haar verdwenen dochter waren uitgewist door het spoor van een varken; oorspronkelijk waren de sporen van het varken, zo mogen we veronderstellen, de voetsporen van Persephone en Demeter zelf. 

Een besef van de nauwe band tussen het varken en het koren schuilt in het verhaal dat de varkenshoeder Eubuleus een broer van Triptolemus, de eerste mens was aan wie Demeter het geheim van het graan toevertrouwde. Volgens één versie van het verhaal ontving Eubuleus samen met zijn broer Triptolemus de gave van het graan van Demeter als beloning voor het feit dat hij haar het lot van Persephone had onthuld. Voorts dient opgemerkt te worden dat de vrouwen bij de Thesmophoria varkensvlees aten. Het maal was, als ik het bij het rechte eind heb, waarschijnlijk een heilig sacrament of een communie, waarbij de gelovigen deel hadden aan het lichaam van de god. 

Aldus verklaard hadden de Thesmophoria hun tegenhangers in de volksgebruiken van Noord-Europa, die hiervoor zijn beschreven. Zoals er bij de Thesmophoria — een herfstfeest ter ere van de korengodin — varkensvlees deels werd opgegeten en deels in grotten tot het volgende jaar werd bewaard, om het dan te voorschijn te halen en met het zaaikoren over de akkers uit te strooien om een goede oogst te bewerkstelligen, zo wordt in de omgeving van Grenoble de op de akker geslachte geit deels tijdens het oogstmaal opgegeten en deels gepekeld en tot de volgende oogst bewaard; en zo wordt in Pouilly de op de akker geslachte os deels door de maaiers opgegeten en deels ingemaakt en bewaard tot de eerste lentedag waarop wordt gezaaid, waarschijnlijk om dan door het zaad te worden gemengd of door de ploegers te worden genuttigd, of beide; en zo worden in Udvarhely de veren van de haan die aan het eind van de oogst in de laatste schoof wordt gedood tot de lente bewaard om dan met het zaad over de akker te worden uitgestrooid [589] en zo wordt in Hessen en Meingen op Aswoensdag of Maria-Lichtmis het vlees van varkens gegeten en worden hun botten bewaard tot de zaaitijd, om in de ingezaaide akker te worden gezet, of bij het zaad in de zak te worden gedaan; en zo wordt ten slotte, het graan van de laatste schoof tot Kerstmis bewaard om tot Joelbeer te worden gebakken en later te worden verkruimeld en bij het zaaien in de lente met het zaaikoren te worden vermengd. In algemenere termen geformuleerd wordt de korengeest dus in de herfst gedood in de gedaante van een dier; een deel van zijn vlees wordt door zijn vereerders als sacrament gegeten; en een deel ervan wordt tot de volgende zaaitijd of oogst bewaard, als onderpand en waarborg voor de continuering of hernieuwing van de krachten van de korengeest. 

Mochten overgevoelige zielen tegenwerpen dat de Grieken Demeter en Persephone toch nooit als varkens kunnen hebben opgevat, kunnen we repliceren dat in de grot van Phigalia in Arcadië de Zwarte Demeter met het hoofd en de manen van een paard op het lichaam van een vrouw is afgebeeld. Tussen de afbeelding van een godin als varken en de afbeelding van haar als vrouw met een paardehoofd is, qua barbaarsheid, weinig verschil. De over de Phigalische Demeter vertelde legende duidt erop dat het paard een van de dieren gedaanten was die de korengeest niet alleen in het moderne Europa, maar ook in het oude Griekenland aannam. Volgens de legende nam Demeter, op haar zoektocht naar haar dochter, de gedaante van een merrie aan om aan de avances van Poseidon te ontkomen en trok zij zich, beledigd door zijn opdringerigheid, boos terug in een grot, niet ver van Phigalia in de hooglanden van westelijk Arcadië. Daar bleef zij, in het zwart gehuld, zo lang dat de gewassen verdorden en de mensheid van honger zou zijn omgekomen als Pan de verbolgen godin niet had gekalmeerd en haar niet had overgehaald de grot uit te komen. Ter herinnering aan deze gebeurtenis zetten de Phigaliërs een beeld van de Zwarte Demeter in de grot neer; het stelde een in een lang gewaad gehulde vrouw met het hoofd en de manen van een paard voor. De Zwarte Demeter, in wier afwezigheid de vruchten der aarde verdorren, is onmiskenbaar een mythische verbeelding van de dorre winterse aarde, ontdaan van haar Zomerse mantel van groen.

3 . Attis, Adonis en het Varken 

We komen nu bij Attis en Adonis en daarbij springen enkele feiten in het oog die erop duiden dat ook deze vegetatiegoden, evenals andere goden in deze categorie, een dierlijke gedaante konden aannemen. De vereerders van Attis onthielden zich van het eten van zwijnevlees. Dit lijkt erop te wijzen dat het varken werd beschouwd als een belichaming van Attis; de legende waarin Attis wordt gedood door een wild zwijn wijst in dezelfde richting. [590]

Want na de voorbeelden van Dionysus als geit en Demeter als varken kunnen we bijna als regel stellen dat een dier dat in een legende een god heeft verwond of gedood oorspronkelijk die god zelf was. Misschien dat de kreet 'Hyes Attes! Hyes Attes!' die door vereerders van Attis werd aangeheven niets meer of minder betekende dan 'Varken Attis! Varken Attis!' - waarbij hyes mogelijk een Phrygische vorm van het Griekse hys, 'varken', was." 
Wat Adonis betreft: diens connectie met het varken werd niet altijd verklaard door het verhaal dat hij door dit dier was gedood. Volgens een ander verhaal reet een wild zwijn de schors van de boom waarin Adonis werd geboren met zijn slagtanden open. Volgens een derde verhaal werd hij door Hephaestus gedood op de berg Libanon toen hij op zwijnejacht was. 

Deze varianten van de legende tonen aan dat hoewel de connectie tussen het varken of zwijn en Adonis vaststond, de reden van die connectie niet altijd werd begrepen en dat er daarom verschillende verhalen werden verzonnen om haar te verklaren. 

Het staat vast dat het varken bij de Syriërs als een heilig dier gold. In het grote religieuze centrum Hierapolis aan de Eufraat werden varkens niet geofferd of gegeten en was iemand als hij een varken aanraakte de rest van de dag onrein. Sommigen zeiden dat dit zo was omdat varkens onrein waren; anderen zeiden dat dit zo was omdat varkens heilig waren. Dit verschil van mening wijst op een schemertoestand van het religieuze denken, waarin de begrippen, 'heiligheid' en 'onreinheid' nog niet duidelijk van elkaar zijn gescheiden, en nog met elkaar zijn vermengd in een troebele oplossing, waaraan wij de naam 'taboe' geven. 

Hiermee geheel in overeenstemming is het feit dat men het varken voor een belichaming van de goddelijke Adonis hield; en de analogieën van Dionysus en Demeter maken het aannemelijk dat het verhaal over de vijandigheid van het dier jegens de god slechts een late, onjuiste interpretatie van de oude voorstelling van de god in de gedaante van een varken was. De regel dat varkens door vereerders van Attis en vermoedelijk ook van Adonis niet geofferd of gegeten mochten worden sluit de mogelijkheid niet uit dat in deze culten het varken bij plechtige gelegenheden als vertegenwoordiger van de god werd geslacht en door de gelovigen sacramenteel werd genuttigd. Het sacramenteel doden en eten van een dier impliceert dat het dier heilig is en dat het, in de regel, niet mag worden gedood. 

De houding van de joden ten opzichte van het varken was even tweeslachtig als die van de heidense Syriërs ten opzichte van hetzelfde dier. De Grieken konden niet uitmaken of de joden nu varkens vereerden of ze juist verafschuwden. Enerzijds mochten zij geen varkens eten; anderzijds mochten zij ze niet doden. De eerste regel moge dan voor de onreinheid van het dier pleiten, de andere pleit nog sterker voor de heiligheid ervan. [591]

Want hoewel beide regels verklaard kunnen worden, en één ervan verklaard móét worden, vanuit de veronderstelling dat het varken heilig was, mag geen van beide regels worden verklaard, en kan één ervan niet worden verklaard vanuit de veronderstelling dat het varken onrein was. Als we derhalve de voorkeur geven aan de eerste veronderstelling, moeten wij tot de slotsom komen dat het varken door de Israëlieten werd vereerd, en niet verafschuwd. Wij worden in deze mening gesterkt door de constatering dat sommige joden, tot in de tijd van Jesaja, heimelijk in tuinen bijeen kwamen om als religieus ritueel het vlees van varkens en muizen te eten. Ongetwijfeld was dit een zeer oude ceremonie, die nog uit de tijd stamde waarin zowel het varken als de muis als goddelijke wezens werden vereerd en waarin hun vlees bij zeldzame en plechtige gelegenheden sacramenteel werd gegeten, als het lichaam en het bloed van goden. Meer in het algemeen kan wellicht worden gesteld dat alle zogenaamd onreine dieren oorspronkelijk heilig waren en dat de reden om ze niet te eten was dat zij goddelijk waren. 

4. Osiris, het Varken en de Stier 

In het oude Egypte verkeerde het varken in de historische tijd in dezelfde tweeslachtige positie als in Syrië en Palestina, al springt op het eerste gezicht de onreinheid ervan meer in het oog dan de heiligheid. Volgens de meeste Griekse schrijvers verafschuwden de Egyptenaren het varken en beschouwden zij het als een smerig en weerzinwekkend dier. Als iemand een varken ook maar in het voorbijgaan aanraakte, stapte hij meteen met kleren en al de rivier in om de smet af te wassen. Men geloofde dat het drinken van varkensmelk melaatsheid veroorzaakte. Het was varkenshoeders, ook al waren zij geboren Egyptenaren, verboden een tempel te betreden; en zij waren de enige personen voor wie zo'n verbod gold. Niemand zou ooit zijn dochter aan een varkenshoeder uithuwelijken of met de dochter van een varkenshoeder trouwen; varkenshoeders trouwden onder elkaar. 

Toch offerden de Egyptenaren eenmaal per jaar varkens aan de maan en aan Osiris; en zij offerden ze niet alleen, zij aten ook hun vlees, terwijl zij op geen enkele andere dag van het jaar varkens offerden of hun vlees nuttigden. Degenen die te arm waren om op deze dag een varken te offeren bakten koeken van deeg en offerden die als substituut. Dit kan nauwelijks anders worden verklaard dan door de veronderstelling dat het varken een heilig dier was, dat eenmaal per jaar door zijn vereerders sacramenteel werd gegeten. 

De veronderstelling dat het varken in Egypte heilig was wordt bevestigd door juist die feiten die in moderne ogen het tegendeel lijken te bewijzen. Zo geloofden de Egyptenaren, zoals wij hebben gezien, dat het drinken van varkensmelk melaatsheid veroorzaakte. Maar primitieve volken houden er exact analoge opvattingen over de planten en dieren die zij juist als de heiligste beschouwen op na. [592] 

Zo geloven de bewoners van het eiland Wetar, tussen Nieuw-Guinea en Celebes, dat zij afstammen van wilde varkens, slangen, krokodillen, schildpadden, honden of palingen; iemand mag geen dier van de soort waarvan hij zelf afstamt eten; als hij dat wel doet, zal hij melaats en krankzinnig worden. Bij de Omaha-Indianen in Noord-Amerika geloven mannen die de eland als totem hebben dat zij, als zij het vlees van de mannelijke eland zouden eten, op verschillende plaatsen van hun lichaam puisten en witte vlekken zouden krijgen. Bij dezelfde stam geloven mannen wier totem de rode maïs is dat zij, als zij rode maïs zouden eten, etterende zweren om hun mond zouden krijgen. De bosnegers in Suriname, die het totemisme aanhangen, geloven dat als zij van de capiaï (een soort varken) zouden eten zij melaats zouden worden; misschien is de capiaÏ een van hun totems. De oude Syriërs, die vissen als heilig beschouwden, geloofden dat als zij vis zouden eten hun lichaam met zweren overdekt zou worden en dat hun voeten en buik zouden opzwellen. De Chasa's in Orissa geloven dat als zij hun totemdier zouden verwonden of doden, zij door lepra getroffen zouden worden en dat hun geslacht zou uitsterven. Uit deze voorbeelden blijkt dat men vaak gelooft dat het eten van een heilig dier melaatsheid of andere (huid)ziekten veroorzaakt; en in dat opzicht steunen zij dus de opvatting dat het varken in Egypte heilig moet zijn geweest: men geloofde immers dat het gevolg van het drinken van varkensmelk melaatsheid was. 

Ook de regel dat men zichzelf en zijn kleren na het aanraken van een varken moest wassen pleit voor de opvatting dat het varken heilig was. Het is immers een wijdverbreid denkbeeld dat het effect van contact met een heilig voorwerp ongedaan gemaakt moet worden, door wassen of anderszins, voor men zich weer onder zijn medemensen mag mengen. Zo wassen de joden hun handen na het lezen van de heilige schriften. Voor de hogepriester na het zoenoffer uit de tabernakel te voorschijn trad, moest hij zich wassen en zich ontdoen van de kleding die hij in de heilige ruimte had gedragen. In het Griekse ritueel gold de regel dat de offerpriester bij het brengen van een zoenoffer het offerdier niet mocht aanraken en dat hij nadat het offer was gebracht zijn lichaam en kleren in een rivier of bron moest wassen voor hij een stad of zelfs zijn eigen huis mocht betreden. De Polynesiërs achtten het absoluut noodzakelijk zich van de heilige besmetting — als we het zo mogen noemen — die zij opliepen door het aanraken van heilige voorwerpen te ontdoen. Er werden allerlei ceremoniën voltrokken met het doel deze besmetting ongedaan te maken. We hebben bij voorbeeld gezien hoe op Tonga iemand die bij ongeluk een heilige hoofdman of een van diens persoonlijke bezittingen aanraakte, een bepaalde ceremonie moest uitvoeren voor hij weer met zijn handen mocht eten, anders zou hij, zo geloofde men, opzwellen en sterven, of op zijn minst door klierziekte of een andere kwaal worden getroffen. [593]

We hebben ook gezien welke fatale gevolgen men in Nieuw-Zeeland toeschrijft aan, en wat in werkelijkheid de gevolgen kunnen zijn van het aanraken van een heilig voorwerp. Kortom, de primitieve mens gelooft dat wat heilig is gevaarlijk is; het is geladen met een soort elektrische heiligheid die alles wat ermee in aanraking komt zo niet doodt, dan toch een schok toebrengt. Daarom is de primitieve mens er huiverig voor datgene wat hij als bijzonder heilig beschouwt aan te raken, of er zelfs maar naar te kijken. Zo beschouwen de Beetsjoeana's van de Krokodille-clan het als 'gruwelijk en rampzalig' een krokodil tegen te komen of te zien; zij geloven dat de aanblik ervan ontstoken ogen veroorzaakt. Niettemin is de krokodil hun heiligs te object; zij noemen hem het heiligste dat zij kennen; zij noemen hem hun vader, zweren bij hem en vieren feesten ter ere van hem. De geit is het heilige dier van de Madenassana-Bosjesmannen; toch 'zou ernaar kijken de man enige tijd onrein maken en hem een onbestemd onbehagen bezorgen'. De leden van de Elandclan bij de Oncha-Indianen geloven dat alleen al het aanraken van een elandstier het ontstaan van puisten en witte vlekken over het hele lichaam tot gevolg zou hebben. Leden van de Reptiele-clan bij dezelfde stam geloven dat als zij een slang aanraken of ruiken hun haar wit zal worden. Op Samoa geloofden mensen die een vlinder als god hadden dat zij als zij een vlinder vingen, dood zouden neervallen. Op datzelfde Samoa werden de roodachtig verdorde bladeren van de bananeboom door iedereen gebruikt als schalen om voedsel op te dienen; maar als een lid van de Witte-Duiffamilie bananeboombladeren voor dit doel zou gebruiken zou hij, zo geloofde men, door reumatische zwellingen of door pukkeltjes over zijn hele lichaam, zoals bij waterpokken, worden getroffen. De leden van de Mori-clan bij de Bhils in Centraal-India vereren de pauw als hun totem en brengen hem offers in de vorm van graan; niettemin geloven de leden van de clan dat als ze ook maar een voet op het spoor van een pauw zouden zetten zij ziek zouden worden, en dat als een vrouw een pauw ziet zij snel haar gezicht moet bedekken en de andere kant opkijken. De primitieve geest vat heiligheid blijkbaar op als een soort gevaarlijk virus, waar een verstandig man zich verre van zal houden en waarvan hij zich, mocht hij er toch door worden besmet, zorgvuldig zal ontdoen door middel van enigerlei ceremoniële reiniging. 
In het licht van deze analoge gevallen moeten wij de ideeën en gebruiken van de Egyptenaren die met het varken in verband staan waarschijnlijk als volgt verklaren: zij waren gebaseerd op de opvatting dat het dier zeer heilig was, en niet op de opvatting dat het dier zeer onrein was. Of beter gezegd: zij impliceren dat het dier niet zo maar als een vies en weerzinwekkend dier werd gezien, maar werd beschouwd als een wezen dat met grote bovennatuurlijke krachten was begiftigd, [594] en dat men het, in die hoedanigheid, tegemoet trad met dat primitieve gevoelen van religieuze ootmoed en vrees waarin ontzag en afkeer in vrijwel gelijke mate zijn verenigd. 

De Ouden zelf schijnen zich ervan bewust te zijn geweest dat de afschuw die varkens de Egyptenaren scheen in te boezemen een keerzijde had, want de Griekse astronoom en wiskundige Eudoxus, die veertien maanden in Egypte verbleef en met de priesters sprak, was van mening dat de Egyptenaren het varken niet uit afschuw spaarden, maar vanwege zijn nut voor de landbouw; volgens hem werden er namelijk als de Nijl was gezakt kudden varkens op de velden losgelaten om het zaad de natte grond in te trappen. Als een dier echter het voorwerp van zulke gemengde en impliciet tegenstrijdige gevoelens is, kan men zeggen dat het zich in een toestand van wankel evenwicht bevindt. In de loop van de tijd zal een van de tegenstrijdige gevoelens waarschijnlijk de overhand krijgen; en als het gevoelen dat uiteindelijk de overhand krijgt eerbied is, dan zal het dier dat voorwerp van dit gevoelen is tot god opklimmen; maar als het afschuw is zal het tot duivel afzakken. 

Dat laatste was, over het geheel genomen, het lot van het varken in Egypte, want in de historische tijd schijnen de angst voor en de afkeer van het varken beslist zwaarder te hebben gewogen dan het ontzag en de verering waarvan het wellicht eens het voorwerp was en die het, zelfs in zijn gevallen staat, nooit helemaal verloor. 

Men ging het varken beschouwen als een belichaming van Seth of Typhon, de Egyptische duivel en de vijand van Osiris. Het was immers in de gedaante van een zwart varken dat Typhon het oog van de god Horus uitrukte; Horus verbrandde hem en stelde het offer van het varken in, nadat de zonnegod Ra het dier onrein had verklaard. Ook het verhaal dat Typhon toen hij een zwijn achtervolgde het lichaam van Osiris vond en het verscheurde en dat dit de reden was waarom er eenmaal per jaar varkens werden geofferd, is duidelijk een gemoderniseerde versie van een oudere legende, waarin Osiris, net als Adonis en Attis, wordt verminkt of gedood door een wild zwijn, of door Typhon in de gedaante van een zwijn. 

Zo zou het jaarlijkse offer van een varken aan Osiris heel goed geïnterpreteerd kunnen worden als een wraakneming op het gehate dier dat de god had verminkt of gedood. Maar als, ten eerste, een dier zegge en schrijve eenmaal per jaar plechtig wordt geofferd, betekent dat meestal of altijd dat het dier goddelijk is, dat het de rest van het jaar wordt gespaard en geëerbiedigd als god en alleen wordt gedood, áls het wordt gedood, in zijn hoedanigheid van god. Ten tweede hebben zowel de voorbeelden van Dionysus en Demeter als die van Attis en Adonis ons geleerd dat het dier dat aan de god wordt geofferd omdat het de vijand van de god is, misschien of zelfs waarschijnlijk de god zelf was. Daarom wijst het jaarlijkse offer van een varken aan Osiris, in combinatie met de vermeende vijandigheid van het dier jegens de god, erop dat, ten eerste, het varken oorspronkelijk een god was en, ten tweede, dat die god Osiris was. [595]

In later tijd, toen Osiris antropomorf werd en zijn oorspronkelijke connectie met het varken in de vergetelheid was geraakt, werd het dier eerst van hem losgekoppeld en later als vijand tegenover hem gesteld door mythologen die geen andere reden voor het doden van een dier in verband met de verering van een god konden bedenken dan dat het dier de vijand van de god was; of, zoals Plutarchus het stelt: niet dat wat de goden lief is, maar wat het tegendeel daarvan is, is geschikt om geofferd te worden. 

In dit latere stadium zou de ravage die wilde zwijnen, die daar berucht om zijn, in het koren plegen aan te richten een plausibele reden zijn om het varken of zwijn als de vijand van de koren god te beschouwen, hoewel het oorspronkelijk, als ik het bij het rechte eind heb, juist de vrijheid waarmee het zwijn naar believen door het koren struinde was die mensen ertoe bracht het dier met de korengeest, waar het later als vijand tegenover werd gesteld, te identificeren. 

De opvatting dat het varken en Osiris één en dezelfde zijn ontleent niet weinig steun aan het feit dat precies op de dag waarop Osiris volgens de overlevering zelf was gedood, varkens aan hem werden geofferd; [welke dag zou dat zijn?] want in dat geval was immers het doden van het varken de jaarlijks opgevoerde weergave van de dood van Osiris, zoals het in de grotten werpen van de varkens tijdens de Thesmophoria een jaarlijks opgevoerde weergave van de afdaling van Persephone in de onderwereld was; en beide rituelen zijn analoog aan de Europese gebruiken waarbij tijdens de oogst een geit, haan enzovoort als vertegenwoordiger van de korengeest wordt gedood. 

Ook de theorie dat men het varken, dat oorspronkelijk Osiris zelf was, later is gaan beschouwen als een belichaming van zijn vijand Typhon wordt gesteund door de soortgelijke betrekking van roodharige mannen en rode ossen tot Typhon. Want er zijn goede redenen om aan te nemen dat de roodharige mannen die werden verbrand en wier as met wanmanden werd verstrooid, net als de roodharige hondjes die in de lente in Rome werden gedood, vertegenwoordigers van de korengeest zelf, dat wil zeggen van Osiris, waren en met het uitdrukkelijke doel om het koren 'rossig' of 'goudblond' te laten worden werden gedood. Pas in later tijd zag men deze mannen niet meer als vertegenwoordigers van Osiris, maar als vertegenwoordigers van diens vijand Typhon en beschouwde men het doden van hen als een wraakoefening op de vijand van de god. Evenzo zei men van de rode ossen die door de Egyptenaren werden geofferd dat zij werden gedood op grond van hun gelijkenis met de korengod Osiris. We hebben gezien dat de os een gebruikelijke vertegenwoordiger van de korengeest is en in die hoedanigheid op de oogstakker wordt geslacht. 

Osiris werd regelmatig geïdentificeerd met de stier Apis in Memphis en de stier Mnevis in Heliopolis. Misschien waren deze stieren belichamingen van Os iris als korengeest, zoals de rode ossen, [596] maar het kan ook zijn dat zij van oorsprong afzonderlijke goden waren die later met Osiris 'versmolten'; dit valt moeilijk uit te maken. 

De algemeenheid van de verering van deze twee stieren lijkt ze in een andere categorie te plaatsen dan de gewone heilige dieren, waarvan de verering zuiver lokaal was. Maar wat ook de oorspronkelijke betrekking tussen Apis en Osiris geweest moge zijn, er is een feit met betrekking tot de eerste waaraan we niet voorbij mogen gaan in een verhandeling over het doden van een god. Hoewel de stier Apis als god werd vereerd, met veel ceremonieel en diepe eerbied, mocht hij niet langer leven dan een bepaalde termijn die door de heilige boeken werd voorgeschreven; als die was verstreken werd hij in een heilige put verdronken. De limiet was, volgens Plutarchus, vijfentwintig jaar, maar daar is kennelijk niet altijd de hand aan gehouden, want uit inscripties in recent ontdekte graven van Apis-stieren blijkt dat tijdens de tweeëntwintigste dynastie twee heilige stieren meer dan zesentwintig jaar oud werden. 

[679]

De Alomtegenwoordigheid van Demonen

We zullen enige moeite moeten doen om ons te verplaatsen in de denkwijze waaruit deze pogingen voortkomen. Omdat wij zijn grootgebracht in een filosofie die de natuur persoonlijkheid ontzegt en haar reduceert tot de onbekende oorzaak van een geordende reeks indrukken op onze zintuigen, is het voor ons moeilijk ons te verplaatsen in de primitieve mens, aan wie dezelfde indrukken zich voordoen als geesten of het werk van geesten. In de loop van de eeuwen is het geestenleger, dat eens zo dichtbij was, steeds verder van ons teruggeweken, door de toverstaf van de wetenschap verdreven uit huis en haard, uit vervallen kluizenaarshutten en met klimop begroeide torens, uit betoverde open plekken in het bos en eenzame meren, uit kolkende inktzwarte wolken die bliksem spuwen en uit de vriendelijker wolkjes die de zilveren maan tot kussen dienen of de gouden avondhemel bezaaien met vurig rode flarden. 

De geesten zijn zelfs verdreven uit hun laatste bolwerk in de hemel, waarvan de blauwe koepel nog slechts in kinderogen doorgaat voor het scherm dat de glorie van de hemelse wereld aan het oog van stervelingen onttrekt. Alleen in dromen van dichters of in emotionele uitingen kunnen we af en toe nog een glimp opvangen van het laatste wapperen van de banieren van de terugtrekkende legerschaar, horen we het laatste geruis van hun onzichtbare vleugelslag, de klank van hun spottend gelach of van engelenmuziek die in de verte wegsterft. 

Hoe anders is dat bij de primitieve mens! In zijn verbeelding krioelt de wereld nog steeds van die vreemde wezens die door een nuchterder filosofie zijn afgedankt. Zowel wakend als slapend waant hij zich omringd door feeën en kabouters, geesten en demonen. Zij volgen hem op de voet, zij verbijsteren zijn zinnen, zij nemen bezit van hem, zij plagen en misleiden en kwellen hem op duizend grillige en duivelse manieren. De ongelukken die hem treffen, de verliezen die hij lijdt, het verdriet dat hij moet dragen, dit alles wijt hij ofwel aan de hekserijen van zijn vijanden ofwel aan de wrok, de toorn of de grilligheid van de geesten. Hun voortdurende aanwezigheid put hem uit, hun onvermoeibare boosaardigheid maakt hem wanhopig; hij snakt er met onuitsprekelijk verlangen naar helemaal van hen verlost te zijn en keert zich af en toe, in het nauw gedreven en omdat zijn geduld volkomen is uitgeput, fel tegen zijn kwelgeesten en doet een wanhopige poging om de hele meute van zijn land te jagen, om de lucht te zuiveren van hun krioelende aanwezigheid, zodat hij eindelijk vrij kan ademen en althans één keer zonder lastig gevallen te worden zijn gang kan gaan. 

