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DAGODEVOS : Dagda

Dieu de la premiere fonction (sacerdotale) connu en Irlande sous I'épithéte laudative
de Dagda, litteralement « Bon Dieu », surnommé également Ollathair « Le Pére de
Tous ou de Tout », DAGODEVOS peut étre rapproché du « Deus Primus des Latins
(Jupiter), par comparaison au « Deus Summus » représenté chez les Celtes sous
les traits du dieu Lugus.

Seigneur de la mort, Dagodevos est également Maitre et Seigneur de toute vie,
selon le principe celtique bien connu que toute vie nait de la mort. C'est lui 'ancétre,
le premier de la race, celui que César dans ses commentaires nommera « DIS
PATER, pour un celtique DIS-ATIR « le pére de |a Mort, de la destruction ».

L'on sait par le texte irlandais du Tochmare Etaine que Dagda était mainteneur des
serments et gardien des traites, que la massue qu'il trainait derriére lui creusait les
sillons qui servaient de frontiere entre les peuples.

Dans le domaine gaulois SUCELLOS « le bon frappeur » armé d'un maillet et d’'un
recipient de bois ou tonneau (symbole de livresse mystique), parait étre son
homologue le plus certain.

Present a l'origine du monde, ses connaissances sont les plus anciennes et les plus
profondes.. Aussi est-l nommé par ailleurs RUADH ROFESSA « Le Rouge a la
Grande Science ». Druide des Dieux, il est le Dieu des Druides dont il patronne la
fonction.

La partie inférieure de notre illustration, chargee d’eélements funebres, symbolise Ia
région des Ombres sur laquelle la divinite a toute puissance et qu'elle domine de sa
propre vitalité. Sexe dresse ; chaudron de subsistance, et d'ivresse ; aspect sexue et
vegétal de la partie superieure de la massue sont autant d'expressions et de
symboles du caractére dionysiaque du Dieu. En haut et a gauche de celui-ci figure
un embléme binaire, systole et diastole du monde : jour et nuit, hiver et éte, mort et
vie, qui signe graphiquement le caractere ambigu, terrible et bon a la fois, de cette

divinite.

La formule figurée au pied de la gravure (ci contre) transmise par un texte irlandais, y
fait allusion. Il s'agit d'une invocation retranscrite en vieux celtique que l'on traduit par
« Au Dieu des druides, mon dieu avant tout autre dieu ».

Physiquement DAGODEVOS est un dieu solidement bati, d'une force et d'une
gourmandise peu commune, proche parent quant au caraciere du dieu hindou
INDRA, jovial et paillard a le fois. |l n'a pas a proprement parler de caractere ethique
et malgré sa domination sur I'empire des ombres on s adresse a lui sans crainte. On
espere en sa bienveillance qui est a la fois bonhomie et sollicitude paternelle.

C'est un buveur mythique de liqueur sacree que cantient en quantité inépuisable son
chaudron. C'est un dispensateur genereux et prodigue de richesses, son ivresse le
pousse a accomplir des prouesses cosmigues sous l'empire de la boisson, il deborde
de force et sa massue en bois d'if, arbre de mort et arbre toujours vert, s'abat sur le
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Fomoire a.m:._o:mmncm. Mais celle-ci est également capable par retournement de
rendre |'existence a ce qu'elle-a foudroyé. (Mesca Ulad)

Dagda convoquait les quatre saisons de I'année. Pour ce qui est de sa massue, elle
etait si lourde qu'on |a représentait montée sur roue pour la transporter. Elle abattait
neuf hommes d'un seul coup et, quand le Dagda la trainait derriére Iui, elle laissait
une trace aussi profonde que le fossé, frontiére entre deux provinces tribales ; son
chaudron était si vaste qu'un couple pouvait dormir dedans, et son plein de nourriture
etait seul capable de satisfaire son appétit fabuleux, mais il pouvait de plus nourrir
toute sa suite. Genereux et Tout puissant, au Grand Savoir, il &tait pour les Celtes
une veritable figure paternelle.

Une image du Pére de Celtes :

A la place du dieu au maillet, I'on rencontre en Armorique un dieu a la massue, plus
proche du prototype du Dagda irlandais, ou du Geéant Brittaniqgue de Ceme Abha

dont |le prototype etait forcément connu des armoricains. (cf. la stéle Armoricaine de
Kernus, la statuette de bronze (d'Hercule) découverte a Trégueux (cotes d'Armor), I'hercule de
Plomarch.

Osborn Bergin ((How Dagda got his magic staff — P.. 3999-406) a publié un texte irlandais
Tire du Yellow Book of Lecan (col. 789-790) ou I'on apprend comment le géant Dagda
se procura la massue de fer dont il est armé dans le Mesca Ulad. Un des bouts de
cette massue mettait a mort les vivants ; l'autre bout ressuscitait les morts. Dagda la
deroba a trois passants qu'il rencontra sur sa route et qui en furent les premiéres
victimes. Apres ce meurtre Dagda s'empressa de retourner la massue pour faire
revenir a |la vie son propre fils qui avait eté tue par Lug Mac Eithlenn. Sur le conseil
meme de Cermait, il ressuscita ensuite les trois passants et obtint d'eux Ia
possession definitive de la massue. (Revue Celtique 1927 — p.444 — vol. XLIV)

Le Rillan : (commune de Saint-Brandan, anciennement en Plaintel)

La présence du dieu de « Rillan » situee a la limite de |a riviere du Gouet, qui servait

a déelimiter le territoire de deux petits peuples Armoricain. (Tochmare Etaine - nous lisons
qu'il a fixé tout contrat en fonction des intentions de celui qui le signe : « Conceria sidhe cor caich

amal a indell » cf. ERIU XIl — 1938 — p.146).0n sait qu'en tant que dieu des contrats, I3
massue du Dagda est chargee de tracer et délimiter les frontieres entre deux
mondes. La présence de cette divinite situee sur l'un des points limite de territoire
separant le Coriosolites des Uximii n'est peut étre pas |'effet d'un simple hasard, sa
massue étant elle-méme un moyen symbolique, une dissuasion susceptible d'en
faire respecter les limites.

C'est au rillan gu’une statue exhumee au dix huitieme siecle fut prise pour la statue
d'un saint. En fait il s'agissait d'un dieu porteur d'une massue considéree comme la
verge de Saint Aaron, dont il existait une chapelle en Lamballe, car I'on ne pouvait
concevoir alors de statue qui ne fut un saint. Cette image fut nommée SANT ARAN,
SANT ARO.

Dagodevos : Serj Pineau — Esunertos - 2
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Comme le remarque Gwénolé Le Menn (in prénoms bretons) « en vérité. il semble quil
lui ait eté donne le nom du « tonnerre » TARAN (vr. Bret. et galiois) TARANUS ayant en
eifet ete connu dans lantiquité celtique pour étre le « dieu du fonnere ». Cetie
constatatios n'empéche nullement de rapprocher cette statue du « Jupiter » celtique
insulaire « Dagda » tel quiil est connu en Irdande et en grande Bretagne. ou |l
apparait sous les traits du Géant de Ceme — Abbas (Dorset) ».

Il est tres possible que, plutét que d'y voir «la divinité tutélaire » d'un simple
particulier, la taille exceptionnelle de ce dieu (1metre70) laisse deviner gu'elle devait
etre l'ornement principal d'un petit temple — ou Fanum — situé sur 'ancienne voie
romaine de Vorgium (Carhaix) a Aleth (Saint Servan)

Quelques pierres reposent a quelques pas, a la gauche de la statue, ou apparaissent
comme des futs de colonnes cylindriques qui auraient pu faire partie d’'un petit temple
situe dans les environs immeédiats. Il nous parait difficile de baser une réalité sur ces
Indices aussi incertains. Remarquons toutefois que le site des petits temples sont
souvent pres des sylves, sur des points éleves, auprés de rivieres de fleuves, ou sur
les Cotes maritimes.

Correspondances entre Dagodevos chez les Celtes et Indra aux Indes :

Dagoa
Adssl presses que greélons sous les pieds oes chevaux
SERONT les 0s 0es Formoires sous ma massde.

Dagoa :

(82) Le Dagoa oIt « tous les pouvoirs 0ont oous vous
oantez, je les exercerai a moi seal. Tau es donc le « Dieu
Bon » o0Iirent-ils tous et c’est pourquoi il porte

desorrmais le surnom oe DAGDA.

Indra
Indra se sert pour combattre le demon Vrta de sa massue qui est un

marteau ou un carreau de foudre.

Dagoa :
(89) Les Fomoire prepareront au Dagoa ane bouillie,
mais ceétait pour le railler car il etait fou de la bouillie.

ils remplirent le chauoron ou ROI, avec qgquatre vinRgt

pintes oe lait frais, autant oe farine et oe saindoux.
On gy jeta péle-meéle oes chevres, oes moutons et oes
PORCS et le tout fut cuit avec la boudillie. 1

Indra :
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Pusan fait rétir pour Indra cent buffles. Indra vide trois lacs (RV. 6. 17 11),

ou encore Il boit trois seaux, trois tonneaux sont pour lui remplis de
Soma (8.2.7.et8)

Agni, le dieu du feu fait rétir trois cents buffles pour Indra gqui boit trois
lacs pleins de Soma (R.\V. 5, 29/7-8)

Dagoa :

(92)...... Il s’enoormit sur sa ventree oe bouiillie, sa panse
etait plus gongléee gd’'un chaudron oe cuisine et les
Fomoires se moquaient oe lui

(©93) Apres cela il les quitta et se oOirigea vers la plage
O’Eba Il ne se oeéplacait pas sans peine avec son gros
OECNTRE.

Indra :

Le ventre d'Indra ressemble apres son festin a des lacs (3. 36. 8) et monte
contre la mer (1. 8. 7.) Toutes ses entrailles doivent s’emplir de |la liqueur
sacrée. Elle doit entrer dans son ventre (1. 173.6.)
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La main droite dont les doigts sont 8 peine esquissés, tient. 4 hauteur
de la hanche, un objet peu distinct. arrondi, mais dont le sommet est
..qQ...mmEmEmHmE applati... La main gauche, aux cing doigts. nettement
fligurée, non sans lourdeur, est appuyée sur l'abdomen et saisit le
manche d'un instrument qur partant de l'aine. atteint I'épaule gauche
du personnage (L. Richard, «<Le dieu au maillet de Saint-Brandans,
Annales de Bretagne, 1970, p. 250).

Désignée localement par le vocable de Saint-Aaron. la stéle du
Rillan & Saint-Brandan avait été traditionnellement placée dans la
serie des représentations d’Hercule gaulois par J. Gaultierdu Mottay,
S. Reinach, puis E. Esperandicu.

L. Richard. réexaminant cette attribution en 1970, conscient
d'étre «en présence d'une ccuvre rudimentaire, trés provinciale.. e
qui ne se référe en aucune fagon aux canons classiques de I'art
Zréco-romain», y a vu, au contraire. une représentation de Sucellus.
le «dicuau maillet»de la Gaule. protecteur des ressources de la terre.
dicude la fécondité. en méme tem ps quedieude laterre et desenfers.
unc sorte de Pluton. Pour asseoi
attributs visibles, concluant que «l'objet tenu dans la main droite ne
peut gucre étre que I'ofla (un vase 3 boire), attribut presque constant
dudieu», et non 'une des pommes d’or des Hespérides. L objet que
tient la main gauche ressemble a un maillet plus qua une arme.

Les éléments de cette argumentation soulignent bien sir |a
rusticité de lastatuaire religieuse, mais aussi la confusiondes attributs.
quand il s’agit d'identifier, comme ici. une divinité indigéne. Ne
parlons pas des hypothéses avancées pour la localisation du culte de
Sucellus, celle d'un temple. ne pouvant ici se prévaloir d'une base
serieuse. Les adorateurs de Sucellus nous apparaissent plutdét comme
des gens modestes. des fermiers ou des artisans capables de sc satis-
taire d’un culte dépouillé et simple.

C'est également a une autre divinité de la Gaule indépendante.

[

plus fréquemment rencontrée dans I'Est de |a Gaule. associée a
Apollon, que fait référence la dédicace a la déesse Sirona (ou Tsirona)
déja mentionnée a Corseul. sur l'inscription de I'affranchie Cania
Magiusa.

L.es populations semblent enfin avoir-eu une prédilection toute
particulicre pour la fusion des pensées religieuses des deux civilisa-
tions et de leur traduction. N'abandonnant pas les divinités qu'elles
vénéraient avant la conquéte, elles surent les adapter a la «mode
romaine», ce que l'on pourrait exprimer autrement en [aisant valoir
que le panthéon gréco-romain a penetre dans le tissu religieux de la
Gaule en se «celtisant». Le Mercure gallo-romain de Saint-Adrien
esL parlaitement révélateur de lesprit dans lequel ewait concue [Mal-
liance de la religion gauloise et de la religion romaine. Cette derniére
«s'esttrouvée engagée dans un systéme d'eéquivalences, utilisant toutes
les ressources du svmbolisme. de I'iconographie et de la mythologie
gréco-romaine, pour exprimer ses propres mythes et ses crovances
particulieres» (J.-J, Hatt), favorisant les possibilités d'interprétation
des images et symboles préco-romains. par relerence a la mythologie
gauloise.

Mercure, le dieule plus vénéré de la Gaule romaine (plus de 350
statues, plus de 450 inscriptions lui sont consacrees). figure en Armo-
rique sur des statuettes en bronze ainsi que Sur une Inscription a
Rennes, avec le surnom Alepomarus, et sur le grand menhir de
Plobannalec. Le Mercure gaulois porte des attributs distincts de ceux
qui accompagnaient dans la statuaire antique le Mercure romain.

It sa conviction. il a réexaminé les .

Saint-Brandan, Le Rillan. Statue du diey gaulors

Sucellus.
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Au suaet du marteausfofﬁﬁe maillet ete, je vous
jtadmets 1'équivalence Taranie-Thor (et Indra), mai
Dagda. 1r1L sembla en effet que la foudre,selon gqu'el:
sous Hon aspect de phénomene céleste ou Son aspect destr
‘associé tantdt au Dieu au Ciel et des Prétres, (Zeus
tantdt su Dieu de 1'Athmosphére et des guerriers ( Int
Or- 1'aspect"druidique" du Dagda n'est pas niable (&
ler Raude et 8'&tre un c¢'hon), et "disu-bon" ne GOﬂviam‘
guerrier (sauf par antiphase: superstltleuse)
aussi que la massue du Dagda tue les gens par un baut .
te par 1'sutre (D'Arbois Cyele Mytho.):; il est done 1' a
vajra(la gde Triadep.52 ,.5). Mais la question est fi
car 1)) le cumul Taranis (HoudrefMars) et Dagde '
une méme tradition est embarasSante, encore que
tre 1'identité des mythes gaulois et irlandaisg
posséde & la fois marteau et chaudron, comme le Bagd& ﬁﬁ
guerrier que vous me signalez, donnez moli la réfférence e
le dessin), Mais au fond est-il sfliz que le Dagda soit un
nand"” ? Cela me me parait pas évident, Peut-&tre vy verr
un jon®, mais pour 1!'instant cela m' apparalt comme déﬂ&&ﬁm_1
lnextricable, 3




dauphin
3 Va5

DAUPHIN :

Sur plaque du chaudron de Gundestrup (Cernunnos) petit personnage
chevauchant d’'un dauphin allant vers la droite.

Consideré de toute antiquité comme I'ami des hommes, cet animal
semble jouer un réle dans les rites funéraires. A s’instar du cheval ou de
la barque, il transporte sur son dos les ames dans leur sejour vers I'Au-
dela.

PO - &

e \

V.
| TACLON

DECAPITATION :

Sur la commune de Moeuvres, dans l'arrondissement de Cambrai
*MAGOBRIGA (Nord) a ete decouvert un charnier de 35 métres de long
ou plus de deux cents corps avaient été entasseés avec des épees et des

pointes de javelots.

Aucun crane n'a ete retrouvé. Nul doute qu'avant d'étre jetées dans la
fosse les tétes avaient ete enlevees.

DEVOIRS : (du guerrier) — TRIADE

L'idéal heroique dans la poesie archaique galloise, donné par Le
Gododdin, est constitué de la Fideélité au chef jusgu’a la victoire ou la
mort, |a Bravoure et |la Generositée ou Magnanimitée ?

Son antithese : Lachete, Peur, Arrogance (L'orgueil).

Dauphin — Serj Pineau - Esunerios
Decapitation : Serj Pineau - Esunertos
Devoirs du guerrier : Serj Pineau - Esunertos
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DEDICACE D'UN OBJET (ici: NEMETA ROTA "Roue Sacrée")

JAJ

-

La dedicace d'un objet s'effectue, soit au sein d'une clairiere isolée assurée d'une
parfaite solitude, soit dans l'oratoire familial portes closes, rituellement assis sur le
CANESEDLON (1), face a I'est, en lune croissante, c'est a dire dans la premiere pariie
d'un mois MATUS, en évitant soigneusement les PRINI LAGET et en utilisant de
preference les PRINNI LOUDIN, aux heures diurnes. La dédicace s'effectuera l'objet pose
sur un carre d'etoffe blanche (serviette ou drap (lin ou coton de préférence) poseé a terre.

. L'officiant se sera préalablement purifié les mains et les pieds et sera revétu de
__:mmm et de vétements propres, si possible larges et blancs. Les femmes n'effectueront la
dedicace que passé neuf jours apres la derniére menstruation et purification compléte.

On brllera un peu de résine de peuplier ou de pin pendant l'opération. L'on
disposera l'objet a consacrer devant soi. Unissant alors les doigts de chague main en
faisant se toucher la pointe des deux pouces et index a la fagon d'un triangle, on exposera
ceux-ci, pointe en bas, au dessus de |'objet, en récitant la formule suivante :

“Tout mon pouvoir est dans le nom de LUGUS. Donne-moi la puissance de ton
Verbe, Maitre du Feu et de la Lumiere, et qu'elle soit favorable a I'enseignement. Par ton
Intercession, Sublime artisan, source de toute chose manifestée, que ta divine mére et
epouse ANA donne toute vertu au rnite que je vais accomplir. Répands ta Force, ta
Sagesse, ta Bonté et ta Beauté O LUGUBELIOS sur cet (objet.... Roue..... efc....) par
lintermédiaire des Dieux Maitres du Ciel visible et invisible.

Fais que ce........... soit a jamais empli de voire Force de votre Beauté de votre
Puissance, de nos victoires et de nos vies.

ITA BUETI ETIC BITUD ! (Ainsi solf et toujours !)

Apres cette incantation on gardera 3 minutes la position des mains déja décrite,
toujours au dessus de l'objet, conservant la plus totale passiviteé mentale : les yeux fermeés,
la bouche close, le corps naturellement droit, les coudes au corps sans contact avec le
dessus des jambes.

Ces 3 minutes passées, on reprendra la formule. Aprés un temps €gal, la méme
operation se repetera une troisieme fois. La derniere opération effectuée, l'objet sera
recouvert d'un carre d'etoffe blanche et laissé au repos, sous celui-ci, en un lieu protégé
de tout contact humain ou animal pour une période de neuf jours. Aprés guoi, I'objet &tant
dédicace celui-ci pourra entrer en service.

Nota bene : Rappelons qu'un objet sacralise est strictement personnel - c'est un objet de
travail "syntonise" avec l'operateur dedicant - il ne peut en aucun cas étre emprunté par un
profane.

1 - Cest a dire en posilion de tailleurs sur le coussin plat de méditation : CANECOSEDLON *Siége du
chant”.

Dedicace d'un objet : Serj Pineau - Esunertos
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