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MEDB - (irl. Meve).

Dans le Cycle d'Ulster, elle est dite étre la fille du Haut roi Eochaid Feidlech. Elle
epouse Ailill de Connacht.

MAEVE :

Elleljoue un role majeur dans l'histoire de la bataille du Raid de Cuailnge (Tain Bo
uailnge).

La Reine Meave du Connaught, qui n'est autre qu’une ancienne déesse celtique est
censee avoir son palais de I'Autre Monde dans ce qui n'est autre qu'une énorme
tombe ou tumulus, située sur le plus étonnant des reliefs, duguel on découvre le
mieux le Pays de Sligo.

KNOCKNAREA (Comté de Sligo « Irlande ». vieux celtiqgue CNUCCO « tertre,
petite colline ».

Knocknarea est connu comme le Cairn de la fameuse et ardente Reine légendaire
Maeve.

En 45 minutes de marche 'on peut rejoindre le sommet du Knocknarea. C'est au
sommet de celui-ci, « Colline des exécutions » d'une hauteur de 329 metres avec
une importante terrasse en plateau calcaire, qu’est situe I'extraordinaire Tumulus de
la Reine Meave, un monument de pierres de 10 meétres 50 de hauteur et de 61
metres de diametre. Ce tumulus recele tres probablement un dolmen a coulolr,
proche de celui de New-Grange.

Des fouilles livreraient probablement les élements de lorigine du peuplement
irlandais, mais en dehors des probléemes techniques et du cout dune pareille
investigation, les Irlandais, par respect religieux pour ce monument de leur histoire,

se sont toujours refusés a y entreprendre quelgue recherche.

Les irlandais préservent précieusement cette ceuvre mythique et prestigieuse en
entretenant la croyance d’'une malédiction a ceux qui violeraient ce site. lls defendent
jalousement ce trésor inestimable, vraisemblablement issu de la deuxieme moitie du

IVeme millénaire avant notre ere ?

Medb est un de plus hauts symboles de la souveraineté du Connacht, représentative
de la fierté Irlandaise. Car elle est une ancienne Déesse de la Terre d'lrlande qui
procure l'ivresse a celui qui detient son pouvarr.

Guerriére et stratége redoutable, elle n'est jamais sans prétendants, ne s'offre que
d’héroiques amants, et « n'est jamais sans un homme dans 'ombre d'un autre »

Déesse paienne elle subira le sort navrant que supporteront les anciennes divinites

des Celtes, elle deviendra mortelle avec I'arrivée du christianisme et il |ui faudra bien
ce tombeau prestigieux et fier pour se réfugier a I'abri des crosses de la nouvelle foi.

Maeve : Serj Pineau - Esunetos.
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Dans les societes ftraditionnelles anciennes, la magie est un ensemble de
connaissances et d'actions empiriques préservées par le secret, ensemble disponible
aux seuls inities. Elle est une science de correspondance entre le monde physigue et
le monde hyper physique. La mentalité magique apparait’ d’aprés Lévy-Bruhl comme
etant un mode de pensée « prélogique » ne recouvrant pas I'expérimentation, mais
adoptant rapports analogiques, choses ou objectifs qui échappent a toute logique
rationnelle, mais qui n'en existent pas moins.

La magie, par son universalisme et son ancienneté, si ce n'est par son aspect
informel, cotoie toutes les civilisations et toutes les Epogues. L'on n'en continuera
pas moins a en nier l'efficience sous le nom de « superstition ». En cela les
recherches métaphysiques et le phénoméne magique se heurteront sans cesse a
des faits abondants non résolus qui prouvent a I'évidence leur réalité.

Nous refrouverons partout chez les Celtes la dialectique de ces deux attitudes :
sacrees et magiques. Et s'il en est une sur laquelle il convient de placer I'accent c'est
sur la seconde. Nous avons vu que l'lIrflandais congoit les dieux comme des super
magiciens, qu'il réduit donc le Sacré au Magique. (Marie Louise Sjoestedt Jonval)

La magie est liee au cours des fleuves et en particulier de la Boyne et de Shannon
« cf. La legende relative a |la formation de ce dernier fleuve dans le Didshenchas »
(Revue Celtique — XV 456 et Gwynn. Metr. Dinds. Ill, p. 286/294). C'est 'art de la magie, la
science mystique que Sinenn vient chercher a la source de la montagne de Segais
(IMMAS NA SEGSA). : LUID IARUM SINEND DO SAIGID IN IMBOIS, AR NI TESTA NI
FUIRRI ACHT SOAS TANTUM (Revue Celtique XV — 456) NI THESTA MAIN BAD
MAITH LINN FOR IN-SAIR-SIN ... ACHT IMMAS SOIS (E. Gwynn — op. cit p 288, V. 45)
Sur le fleuve auquel elle donna son nom, Sinenn trouva des « bulles magiques »
formées de jus de noix (DO SUG NA CNO DDGNIAT NA BOLCA IMMAISS, (ibid. - p
294) Les bulles produites par le soleil sur les plantes donnaient l'inspiration poétique
IMBUS GREINE .I. BOLG GREINE IMFUILNEGES INGRIAN FOR WA LUIBHIBH
>CIPE CAITHE IAT BIDH DAN AIGI). Il n'est pas douteux que nous ayons affaire ici,

au méme mot IMBAS. (cf. Joseph Loth — Revue celtique XXXVII, 311 et suivantes) et (Revue
Celtigue — p. 96 — vol. XXXVIII J. Vendryes — exudation des plantes, sous forme de mousse blanche)

Magie : Soitos — Soibos « ensorcele » :

Vieux Gallois HUD « sorcellerie, charme » *SOITOS Hud-Aw « enchanteur » 7 Vieux.
Corniqgue HUD-OL « magus », mot apparente en viell Islandais SEIR « nom d'une

- forme de magie.

Existe dans des noms propres tels: GWEN-HIDWY pour GWEN-HUDWY, nom
d'une MORFORWYN « siréne galloise propriétaire d'un troupeau dont les vagues
moutonnantes étaient les brebis et la neuvieme vague le belier ». Le premier terme
signifie Blanche et le second seul - HUD- donne un sens. (Pour le suifixe WY (-W)
V. (. Jackson, Language and History in Earl Britain — 1853 — p. 376). Soit une forme
*VINDOSOITA ( Etude Celtique vol. VIII, fasc. -p. 277).

Magie : Serj Pineau — Esunertos 1



Un autre nom contient egalement ce terme, c'est le nom bien connu de 1z fille du roi
Gradlon DAHUD, composé de DA+HUD., soit DAGOSOITOS « bonne magie ».

L'Univers fantastique des Mythes : Les presses de la connaissance, Paris 1976.
AMBIBRICSTA — irl. AMBRACHT « formule de contrainte ».

ANAVOS - Anaw « inspiration » Pedersen (v. gr. Il 670) — cf. LLYWANW

« conducteur de l'inspiration » = LEVIO- Cynddelw (m.a., 257) ; Elivii ANAWKYRD

— « Elivri inspiration des artistes, ou aux poémes inspirés » (Mab. Livre Rouge — 265,

H‘j‘?f\(tht_ Notes Ety et lex. P. 57 — vol. WWWVIII. 1920-1921 - *LEVIOANAVOS =
NN

AWEIDO - Son sens habituel est Souffle Ardent Véhément et aussi Ardeur - Gallois
AWYD - P.51.

AGLIONES, Irlandais AG. Gallois EILON « daim » - p.52 - COM. AGNATU - Gallois
moyen KYVAENAD « réunion » p. 53.

ATIBIO — irlandais moyen AITHBE : Gall. ETFYN « reflux, déclin ».

ATIRECIA — Irlandais moyen AITRECH « repentant » - AITHRIGE — Gallois ATTROC
—P. 54,

ANVOSTOS - Irlandais Moyen ANFOSS « turbulence, agitation » -Moyen gallois
ANWAS-

CAMBASSOS Irlandais moyen CAMAS « coude d'une riviére, baie » - Gallois
KAMAS — p.60.

CUMBERIA « brievete » - Irlandais CUMBRE — CUMBAIR « court. bref » P.60

ATABALLO - Vieil Irlandais ATBAILL - Gallois Moen ADVEIL : ABALLU « qui
meurt », « je meurs », Irlandais moyen ATBAILIM « Je meurs » - p. 61).

BRIXTIA — irl. moyen BRICHT «incantation, charme, magie — BRICHT au nominatif —
BRICHTA au génitif — ancien théme en —U- = BRICTU
BRICTA ou BRIXTA parédre du dieu de Luxeuil ( LUXOVIOS - LUSSOUIUS ou

LUXOQUIUS) irlandais BRICHT — neutre puis masculin soit *BRICSTON « formule
magique, incantation, sort, objet pourvu d'un pouvoir magique Irlandais, nom pluriel
BRECHTAI — BRECHDA (Revue celtique XIl — 108. 23)

" BRICHTA DRUAD « enchanteur des druides » - BRIXTA DRUVID
BRECHTA DRUIDECHTA « des charmes druidigues » = BRIXTU DRUVIDIACTA

BICTOM « magique » (Larzac) pour *BRICTON .

SUOUNOBRICTA —irl. SUANBREACHT, v.irl. SUAIN-BRECT « charme qui endort »
(Revue Celtique XLIII — 36 § 33)

Magie : Serj Pineau — Esunertos 2



NATROVISSUS

INTRODUCTION

Magie et Divination celtiques

Il est peu de domaines aussi mal connus que celul
de la tradition celtique, qui fut pourtant celle d'un peu-
ple que la majeure partie d’entre nous peut physique-
ment réclamer pour ancétire. Cette méconnalssance ou
celle incompréhension est peut-étre plus grande encore
a 1’égard des sciences traditionnelles secondaires gu’a
I’égard de la doctrine proprement dife; si ceite derniére
a été 1’occasion de bien des sottises, au sujel des pre-
mieres c’est en général I'ignorance pure et simple. Le
présent article, qui ne vise a aucune originalité en ce
qui concerne la documentation (pour laquelle nous avons




Cu recours gux ouvrages classiques de Dottin. Hubert
el surtout Joyce, ainsi qu'aux textes de 'ancienne litié-
rature irlandaise et galloise et aux éerits des auteurs
grecs el latins concernant les Celtes!, a pour but de dis-
siper un peu celle ignorance. non on traitant le su 1ol @
fond, ce qui exigerait un volume, mais en présentant
quelques aspeets de la magie of des sciences divinatoires
clicz les Celtes anciens et chez leurs descendants, notam-
ment dans cette Irlande préchrétionne qui 4 bien des
cgards représente aspeet le plus complet et le plus ori-
cinal de la lelmlxun celtigue.

Il est bon, croyons-nous, afin d ¢viter des confusions
ou des equivoques, de commencer par dé¢finir rizoureuse-
ment ce que nous entendons par iradition ¢t scicnees
traditionnelles secondaires, d une part. ¢l par civilisa-
{ion celtique, de V'autre.

Toule Tradition comprend une doetrine essentielle-
ment métaphysique (1a ou, pour des raisons contincen-
tes, elle se présente sous une forme difiérente. cosmo-
logique ou religieuse. 1l est toujours possible de retrou-
ver I'aspeel metaphysique par une transposition conve-
nable) et des applications qui constitueni les sciences
traditionnelles secondaires, lesquelles ne sont pas des
disciplines mdependantes mais des développements par-
{iculiers de la docirine métaphysique qui contient « prin-
cipiellement » toutes les connaissances possibles. Ces
sciences secondaires embrassent toutes les choses gu’il
est utile @ I’homme de connaitre, dans des domaines
plus ou moins contingents — en somme toutes les « scien-
ces » et tous les « arts », mais elles difierent des sciences
et des arts profanes (conceptions comparativement ré-




cenles) par le fail qu’élant toujours raitachées aux
principes, elles peuvent a I’occasion méme de leur pra-
tique, servir de point d’appui pour la compréhension et
la réalisation de la docirine métaphysique — c’est sur
ce fail que se fondent, entre autres, les « initiations de
metiers ».

La magie et la divination appartiennent précisément
a ce domaine des sciences traditionnelles secondaires
ou coniingentes. Le terme de « magie » est malheureu-
semenl, dans la pratique, I’un de ceux qui donnent lieu
au plus d’erreurs et de confusions. Pour les uns, qui pui-
seni leur érudifion dans le Larousse, il s’agit d’un en-
semble de pratiques bizarres par lesquelles des simples
d’esprit ou des exallés cherchent en vain a obtenir des
phénomeénes contraires aux lois naturelles: tandis que
les autres ont tendance a faire entrer péle-méle sous cet-
le étiquette toules les connaissances en marge de la
« science officielle », depuis la lecture dans le marc de
café jusqu’a la « métapsychique », en passant par
I’astrologie et la radiesthésie. Pour certains, qui se pi-
quent d’esprit scientifique, la magie est le premier bal-
butiement des sciences physiques et naturelles, comme
I’astrologie est la mére folle de ceife fille sage qu’est
’astronomie ; pour d’'autres, par conire, — ceux qui
ont Ju Bergson — la magie est a l'origine de la religion,
4 moins que ce ne soit I'inverse. Autant d’opinions, au-
tant d’erreurs.

En toute rigueur, la magie se définit comme une
science traditionnelle secondaire et confingenie ayant
pour but I’action- sur les forces du monde subtil. Nous
croyons nécessaire de rappeler ici quelques notions de
métaphysique. La manifesiation corporelle ou grossiére
procéde de la manifestation subtile, qui procede elle-
méme de Ja manifestation informelle, laquelle prend
sa source dans le Principe non-manifesté. Chaque
« plan » étant sous la dépendance du plan immédiate-

ey ————— e




ment superieur, I’action sur le subtil, par exemple, peut
produire des effets en mode corporel : c’est 1a le prin-
cipe méme de la magie. Ce monde subtil, qui n’est autre
que ce que les occultistes (1) appellent bizarrement « plan
astral » est peuplé de « formes » non spatiales et de
« forces errantes » souvent qualifiées d’« esprifs » —
terme on ne peut plus inadéquat. D’autre part, I'Homme
est un « microcosme » ou un résumé analogique de tou-
te la Manifestation (byd bach yw Dyn « ’homme est
un petit monde », dit le Barddas gallois) et comme le
Macrocosme il comprend trois « corps » informel, sub-
til et grossier. Il est donc également possible, dans le
domaine microcosmique, d’agir sur la forme subtile pour
obtenir des effets corporels : c’est ce que 'on fait en
particulier pour ’envoitement. Apres la mort, de plus,
la partie subtile peut dans certains cas survivre plus ou
moins longtemps a la dissolution du composé humain,
et il est possible d’utiliser ce « cadavre psychique » a
des fins magiques : la magie prend alors le nom quelque
peu impropre de « nécromancie ».

La Magie est donc une science tres positive et meme
essentiellement « expérimentale ». Mais son expérience
difféere beaucoup de ’expérience profane : elle fait appel
A des rites (ce qui explique dans une certaine mesure la
confusion si commune avec la religion, les rites religieux
étant les plus couramment connus), le rite étant propre-
ment la mise en conformité avec '« Ordre universel »
(en sanscrit rfa). L’emploi des rites caractérise toute
activité traditionnelle; on concoit done qu'il existe,
outre les rites magiques et les rites reigieux dont nous
venons de parler, des rites métaphysiques, mnitiatiques,
sociaux, médicaux, ete...

(1) Ce (qu'on appelle couramment « sciences occultes » est un
résidu de connaissances traditionnelles secondaires adapié aux
préjuges modernes et & la mentalité scientifique ; quant a I'« oc-
cultisme », il est & la métaphysique ce que les sciences occultes
snnt aux véritables sciences traditionnelles.




La magie est donc une science d’application d ordre
assez inférieur; elle présenie de plus de réels dangers,
et ce a deux points de vue. D'une part, les efiets 1m-
mediats, en modes subtil et corporel, des opérations
magiques soni loin d’éfre sans risques pour le magisie,
qui est comparable a un dompieur de fauves ou a un
manipulateur d’explosifs; toutefois, sachant en prin-
cipe & quoi il a affaire, il conserve une attitude active,
bien supérieur en cela aux spirites et aux psychana-
lystes (voire aux radiesthésisles), qui, maniant les me-
mes forces sans en connaitre la nature, sont des 1gno-
rants qui descendent nus dans la fosse aux lions ou fu-
ment dans un magasin de poudre. D’autre part, 1"attrait
des « phénomenes » risque d’amener le pratiquant de
la magie & s’arréter au plan intermédiaire et a négliger
la recherche spirituelle, seule chose qui compte vrai-
ment — c’est-a-dire en somme, a prendre le moyen pour
la fin. Lorsqu’une civilisation traditionnelle est entree
dans sa phase de décadence, la magie y prend géneérale-
ment une importance démesurée ; et cet envahissement
de la magie, conséquence d'une déviation de Iesprit
traditionnel, devient a son tour une cause de décadence
en précipitant I’évolution de la civilisation vers la dé-
chéance finale. René Guénon a montré que ce fut le cas
de la civilisation égyptienne; nous croyons que la reman-
que peut également s’appliquer a 1’Irlande palenne,
ainsi que nous le dirons plus loin.

La divination ou connaissance des choses cachées dans
le temps ou dans l'espace n'est peut-étre pas, en dépit
des apparences, beaucoup mieux comprise que la magie
par les esprits modernes. Celte connaissance peut avoir

{rois sources :
Tout d’abord, ’inspiration directe du plan spirituel,




qui constitue proprement la fonction de o prophetie
Ge genre de divination est évidemment en dehors de -
tre etude; mais notons en passant que par prophéties
nous entendons exclusivement les « prophéties scriptu-
raires » contenues dans les livres sacrés des différentes
traditions, et non les pseudo-prophéties modernes, tou-
jours suspeetes méme quand elles paraissent cmaner
d une source spirituelle.

En second lieu, certains procédés particuliers permet-
tent & des individus spécialement douds ou entrainés de
penétrer le plan subtil, el par 1d de connaitre des chiose s
cachées du plan corporel. Cette pénétration peut avon
lleu passivement, comme dans les phénomenes que 1

1
jargon scientifique contemporain desicne sous les 11oms
de « métagnomie » ou de « cryptesthesie . o acine-
ment, grace a des procédés donl e plus connn ot 1y
catoptromancie ou o« lectur dans un muoar g

peut etre remplacé par un clobe e eristal, une coup
pleine '¢nu, gte... 1. Ce gemre doe divimatnm s apparente
a la magzie, en co quil fail appel a la depenidane
du plan corporel par rapport an plan subfil o0 présent,
les mémes dangers que cetle derniere . o re aZo s
par 'attitude « passive « qu'il suppose mon e dans les
procedeés tels que la catoptramancie. qun e
tifs » que d une manicre tonte relative

Enfin, la connnissance des choses Mo ssilies iy
sens peut encore etre obtenue par applioaion de cer -
taines sciences tradiionnelles seconcdatres, dont les plis
connues sont 'aslrologie (applipude. la verttable astr-
logie étant la science du svmbolisie dos corps celestes
la géomanecie et la chirolowe. En fait. co proceds
combine souvent avee le précedent. la matiere e L
science divinatoire (horoscope. fignre  céomantique.
main, elc...) servant en méme temps de o support
pour une « inspiration » du plan subtil. Mais il eonvient
e signaler une chose presque toujours perdue de vur

i



que I'exercice de ces sciences secondaires, pour présen-
ter quelque chance de sucees, exige 1out comme dans le
cas de la magie, I'accomplissement de rites qui suppo-
sent eux-mémes une « {ransmission » réguliére, analogue
dans son ordre a ce qu'est I'initiation dans le domaine
spirituel, et dont on peut {rouver une survivance dégé-
nerée dans les procédés de la sorcellerie des campa-
gnes.

La classe sacerdotale celtique, reflet de la sociéte
(il serait plus juste de dire: archétype de la société) se
divisait en trois « ordres » correspondant aux trois clas-
ses : les Druides proprement dits, conservateurs de la
Tradition et instructeurs du peuple: les Bardes, poéfes.
musiciens el historiens; les vates, sacrificaleurs, ma-
- giciens, devins el médecins. Ce schéma, gravement al{é-
re en Gaule a I’époque de César, s’est conservé intact en
Irlande jusqu’a I’'introduction du Christianisme, mais
la tradition celtique pure, paralléelement au polythéis-
me (1) gréco-romain; était arrivée au bhout de son cycle
el la classe sacerdotale, surtout dans sa subdivision la
plus élevée, donnail a la magie cetie importance déme-
surée que nous avons signalée comme la marque d’une
dégénérescence traditionnelle: le vieil-irlandais drui (gé-
nitif druid, pluriel druad) ne désigne plus que des sor-
ciers d’assez has étage. L'arrivée « providentielle »
d’une tradition nouvelle brise définitivement le pouvoir
des Druides, mais le véritable enseignement de la tradi-
tion celtique, loin de disparaiire, a ét{é conservé en
grande partie sous le voile du christianisme, jusqu’a
une époque qu’il est tout a fait 1mpossible de preéciser

(1) Précisons que « polythéisme » signifie le fait — 1out a
fait 1égitime — de « personnaliser » les divers aspects de 1'Uni-
que, et non le fail de reconnaitre litiéralement « plusieurs
Dieux », ce qui n’a jamais pu étre que l'ccuvre d'erreurs indi-
viduelles.




tanl soit peu. Au Pays de Galles, cette conservation ful
I'ceuvre des Bardes, avec pour conséquence une certaine
deviation de la doctrine druidique dans un sens « senti-
mental » ou tout au moins « bhaktique ». conforme au
caractere de la elasse bardico-guerriére. et qui est bien
visible dans l'enseignement du Barddas ou livre des
Bardes gallois du Moyen-Age. En Irlande, le méme rdle
a cteé Joud par les filid {au singulier file: du vieux cel-
tique weles, -etos qui ne sont autres que les  vates
Colum Chille (Samt Columba . un des « Peres o+ (lu
christiamsme irlandats et éeossais. était un file. Le
« Livee sacre o des fileeld ¢taal UVAvraicept na n-Eces. el.
la consequence de cetie « relesve o des Druides par les

vates fut une certaimne orrentation vers les Serences
traditionnelles secondalres : maacie. divination, mdaéde-
cine — raison de DIUS pour nous alresser surtout i
PIrlande dans In présente étande.

Les anciens. notamnlent Creeron De deiireadbiope ol
aussi Diodore et Justin, nous ont presente les Celtes
comnie des mailres en science augnrale. a ezal des
Etrusques : eomnie ces derniers. ils pratujuaient Lesd
roscopie, ou examen des entrailles des victunes  aninia-
les ou humaines | oxiromancie ou explication des son-
opg, la veillée prophétique aupres des tombeaux. inter-
prétation du vol des oiseaux, surtout Jdu corbean @ e e
un vol prophétique de corbeaux qui aurait determne
I'emplacement de la ville de Lyon, et Tunage de oot
oiseau figurait sur les monnaics de la cite. Aucun texte.
a notre connaissance, ne fait mention de Vastrologuie
mais on a trouvdé a Coligny (Ain' un ecalendrier celtique
oravé sur lables de bronze, dont 1'établissement (il
s’agit d’un calendrier luni-solaire comme le calendrier
juif) a dd requérir des connaissances astronomiques fort




élendues — et dans une civilisation {raditionnelle, I’as-
{ronomie n’est que la parlie « technique » de 'astrolo-
aie.

L'Irlande et le Pays de Galles du haut Moyven-Aze nous
apportent confirmation de ces donnces. nafurellement
avec beaucoup plus de détails el d’exactitude, et nous
instruisent de procédés divers dont les uns relevent des
sciences traditionnelles secondaires, tandis que d’aufre
font appel a I'intervenfion du plan subtil.

L’astrologie était pratiquée en Irlande sous diverses
formes : l'astrologie généthliaque, cncore en usage a
I'époque chrétienne (un horoscope fut dressé a la nais-
sance de Colum Chille) — mais nous ignorons malheu-
reusement tout de la facon dont les Druides établis-
saient et interprétaient les horoscopes. On connaissait
aussi une asirologie horaire, employc¢e nofamment pour
déterminer le moment le plus favorable a la construction
d’une maison (et sans doute aussi a la fondation d'une
ville) et aussi I'heure de la conceplion dun enfant
¢’est ainsi que Conclobar ou Conor, roi d'Ulster et 1'un
des principaux personnages du cycle héroique, avait ete
concu a4 un moment déterminé par son pére le druide
Cathha. Dans un ordre d’idées voisin, une histoire assez
curiecuse est celle de Fiacha Muillethan : le druide Dil
avail prédit que s’il naissait pendant la nuit 1l seraif
un sage druide, et un grand roi §’1l voyait le jour le
lendemain matin: sa meére, peu soucieuse de gloire spi-
rituelle, s’assit sur une pierre et parvint a refarder la
naissance jusqu'd I'aurore. Enfin, il existait une asiro-
logie lunaire, d’application surtout médicale : quelques
bribes de. cette science (qui hien entendu n’est pas
spéciale aux Celles) survivent dans les croyances popu-
laires relatives aux remedes qu’il ne faut pas prendre
durant telle ou telle phase de la Lune.

La vieille littérature galloise ne coniient guére d'al-
lusions a 1'astrologie. mais les Triades de I'lle de Bre-
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tagne (1) parlent des « trois grands astrologues (sywy-
dyddion) de 1I'lle de Bretagne : Idris Gawr (Idris le
géant), Gwyn fils de Nudd et Gwyddion fils de Don. Si
grande était leur science des astres qu'’ils connaissaient
tous les événements a venir jusqu'au Jugement ». Le
Barddas mentionne également le barde Talhaiarn
(« Front de fer ») comme « le plus grand astrologue »
(Talhaiarn y sydd — Mwyaf sywydydd).
L’entéroscopie était pratiquée en Irlande : dans To-
gail Bruidne Da Derga, 1I’événement qui fait le sujet de
ce récit, la destruction de la forteresse de Da Derga
(287 A. D.), est annoncé par le devin Fer Caille grice
a '’examen des entrailles d’'un porc sacrifié aux dieux.
Les exemples de réves prophétiques abondent dans
les anciennes littératures celtiques, soit qu’il s’agisse
de « prémonition » des événements futurs comme dans le
Songe de Macsen Wledic (I'un des Mabinogion) o Mac-
sen (Maxime) voit en réve les événements qui feront de
lui I'« Empereur » (gwledic) — curieuse association du
« mythe arthurien » (2) et de I’histoire de 1’aventurier
celte Maxime, éphémere empereur de Rome ; soit que
le réve ait un caractere symbolique, comme celul ou
Peredur (le Perceval des romans francais) voit apparai-
tre une lance d’ou coulent trois ruisseaux de sang —
symbole dont ’apparente nature chrétienne masque (ou
exprime — « révele » en somme) un sens méhphwiquc
profond, puisqu’il s’agit, comme le dit Guénon, d’une
forme de la « rosée de Vie » tombant de '« Arbre du
Monde ».
L’importance divinatoire des oiseaur était aussi gran-
de en Irlande et en Bretagne qu’en Gaule : il parait quil
(1) Ces Triades (Triooedd Ynys Prydain) : qu'il ne faut pas
confondre avec les Triades théologiques et metaphysiques du
Barddas sont une sorte de « répertoire » des Mabinogion, on

les personnages et les événements sont répartis plus ou moins
artificiellement par groupes de trois-

(2) Cf. NATROVISSVS, Le Mythe arthurien et I{L Légende de Mer-
lin- « Ogam », numéros 7 et suivants.
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existait en Irlande des livres sur le vol el le chant des
oiseaux prophétiques, dont les plus importants étaient
le corbeau et le roitelet. Le dernier se nomme en irlan-
dais drean el en gallois dryw; ces termes sont identi-
ques au breton drev « joyeux » et expriment le caractére
vif de ce petit oiseau (cf. son nom breton laouenan,
diminutif de laouen « joyeux ») mais les Irlandais in-
terprétaient « niruktiquement » drean par drui én
« l'oiseau-druide » ou « le druide des oiseaux ». Le
roielet était d’ailleurs naguére, en Galles et en Bre-
tagne, I'oljet de superstitions fort étranges — presque
d'un culte — dont I’examen détaillé serait d’un treés
grand intérét mais nous éloignerait complétement de
notre sujet. En tous cas, le corbeau et le roitelet se
trouvent associés dans le folklore gallois d’une maniéere
qul montre I'imporfance presque sacrée de ces oiseaux:
un pennill (proverbe rimé en quatrain) dit en effet
« Celul qui déniche le nid du corbeau ira dans 1’enfer
de feu; celul qui déniche le mid du roitelet ne verra pas
le visage de Dieu. »

On pratiquait aussi en Irlande une sorte de divina-
tion au moyen d’une roue en hois d’if. Le Coir Anmann
(« la convenance des noms », sorie d'encyclopédie ir-
landaise) parle d'un druide de Baile Innse (« Valentia »)
qui ainsi que sa fille s’était rendu célebre dans cet art;
ce druide est nommé Mog Ruith < magus rotes « famu-
lus rotae ». Aucun renseignement ne nous est parvenu
sur ce procédé ; mais peut-étre est-1l possible d’en rap-
procher 1’oracle populaire qui se pratique en pays de
Trégor et de Vannes en interpréiant la rotation d’un
tamis suspendu.

Nous ne ferons que menlionner quelques auires pro-
cédes irlandais dont on ne connait que le nom; tels que
I’examen des racines d’arbres el la manducation des
« noisettes prophétiques » (qui rentre peut-étre pluiot
dans la catégorie des procédés magiques), mais nous
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nous élendrons un peu plus sur le plus typique de tous,

I'ogam.

On connait sous le nom d’« inscriptions ogamiques »
des inscriptions lapidaires, funéraires pour la pluparl.
découvertes en Irlande, en Ecosse et au pays de Galles,
et dont l'alphabet, (rés particulier, se compose (e
barres ou d’encoches, en groupes de 1 a 5, droites

ALPHABET

ou penchees, situées de part et d’autre

OGAMIQUE ° des deux coiés de 'aréte de la
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pierre (voir figure ci-contre). Quelques
phrases écrifes en ogam sur parche-
min nous sont également parvenues
(une ligne tirée dans toute la longueur
de la page faisant alors ’office de 1’aré-
te), et I'on sait que cet alphabet s’em-
ployait couramment sur le bois (les
« coches » de houlanger, encore em-
ployées en Bretagne; peuvent en donner
une idée). Mais il est hors de doute que
cet emplol de 1'ogam pour des inscrip-
tions alphabétiques d’usage profane
constitue une dégénérescence tardive ef
que ces étranges groupes d’incisions
constituaient a l’origine non point un
alphabet, mais un systeme de signes
susceptible d’une 1nterprétation symbo-
lique a différents niveaux (I’'duraicept
na n-Eces, tout tardif qu’il est, a
conservé d’importants lambeaux de cet-
te science des ogams), depuis la plus
haute métaphysique jusqu’aux applica-
tions magiques et divinatoires. Le carac-
tére traditionnel de l'ogam est affirme
par son origine, puisqu’il fut « inventé »,
disait-on, par le dieu Ogme, qui n’esl
autre que I’'Ogmios des Celtes d’Asie que
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Lucien dépeint comnie enchainant ses audileurs par
des chaines d'or pariant de sa langue — symbole
evident de 1’enseignement traditionnel (41). Quant a
son emplol divinatoire, il est surabondamment attes-
té dans 1I'épopée irlandaise, ol nous voyons par exem-
ple Cachulainn, pour ne citer que lui, « tailler des
ogams » dans toutes les circonstances graves, afin de
savoir quelle conduite tenir. Cet emploi de caractéres
graves sur bois & des fins divinatoires n’esi pas sans
donner lieu a des rapprochements, notamment avee les
runes dans le domaine germanique, les theraphim des
Hebreux et l'oracle de Préneste sur morceaux de bois
dont parlent les Anciens.

L’ogam tel que nous le connaissons est une chose spé-
cifiquement gaélique (les inscriptions ogamiques du
Pays de Galles sont I’ceuvre de sefilements irlandais).
mais rien n’'interdit de penser qu’il a été I’apanage
commun de toutes les branches de la tradition celtique,
peut-éire avec des variantes, — apres tout, I’ogam lui-
méme ne nous Serait jamais parvenu s'il n’était pas
sortl de son emplol primitif, et 1l est loisible d’admet-
tre que ses répondants brittonique et gaulois ont dispa-
ru sans avoir jamais été graveés sur pierre, et par conse-
quent sans laisser de traces. Toutefois, le calendrier de
Coligny contient en plusieurs endroits 1’inscription
abrégée PRIN : LAG :, et ces deux mots peuvent fort
bien renfermer la racine des termes bretons prenn
« bois » et lakaat « metire, poser » ; les jours ainsi
désignés seralent alors les dates favorables a la consul-
tation de « 1’oracle du bois », mais bien entendu cela
n’est pas assuré. D’autre part, la langue bretonne con-
serve deux termes curieux qui Semblent eux aussi attes-
ter un ancien emploi prophétique et magique du bois :
prenndenn, de prenn et de lennan, « firer », c’est une

(1) Certaines monnaies gauloises figurent un dieu de la boun-
che duquel sort un serpent, svmbole du Verbe.
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sorte de « tirage au sort », et feurel prenn « jeter du |
bois », c’est jeter un sort & quelqu'un. D'autre part.

le Barddas consacre plusieurs pages a expliquer ['ori-

sine des lettres & partir du « Nom Divin » ~ - (étrange-

ment semblable aux signes ogamiques), et comment les
Sages noterent ces lettres sur des bdtons qui devinrent

le coelbren, wsigne des Bardes: mais cect sort de notre
sujet.

Les [ll‘uiﬂ_'nf‘ulf}:ﬁ Il}IlQ,‘i:'{Lh‘*b’ de divination per intervention
directe du plan subtil sont moins nombreux ou moins
connus. GCitons la capnomancie pratiguee en Irlande au
moyven de la fumee do bots Je fréne (ef. n/ra le vdle ma-
gique de cel arbre,, el qui semble se rattacher a la tos
aux deux categories que nous avons deinies, en ce Sens
qu elle faisait sans doute intervenir et li connas<ance de
regles traditionnelles pour 'observation de la fumee. e
un effet stupéfiant développant le sens subtil.

Mais la méthode de divination la plus conrante peut-
ctre duns 'Irlande de la fin do pagamsme, en tons cas
la plus singulicre, est anbas forosen ou < alummnation
pat les pauntes ». ko vowet le ritnel @ e devin mastges
un morceaw de ehair erue de chiren (U patfois oo cloat o0
de pore, (uil recrache ensmte et depose sur uie pierte
plate au pied d'un athre consgere @ puis 1l s asste | an-

pres, la tete -11r1 s lﬁlxrluw%llv> Mgl 0 est la, Sen
ble-t-il, essentiel du rite , myvogue les dicox et sendors
duns cetle position: 1l obtient alors enoreve o vontials-
sance des choses cachices, Nols Qvauois 10oelre poti!
Vi Tl faat poter goe les ancreas L, any Exls el el (V0L 11 3
[l 1 s (Jeilsel L tabous o REL CilcEatlainzen L+ iz de L
lann ) Agure Uinterdiction de mans-r la viaiule du ghign, &
homionyime. De fagon genérale, les Celtes fenatsnt lg oL
compagnon dn guerrier; en hpule estim<, «t lepithete
« chiien », loin d'étre une insulie. etall pour eux emni=Iime
laudative — témoins les patronymes bretons Tanqguy s Chonh
de feu » Mernguy « chion de plerre o, Gourguy « Domine-chien
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assez verse en magie « cérémonielle » pour comprendre
dans le détail les raisons de cetle pratique éirange. Un
procédé analogue, le « festin du taureau » (fled tairbl).
permetiait de désigner le futur roi selon la « volonté du
Ciel »: onimmole un taureau sacré qui est ensuite dépece
et mis & cuire dans un chaudron:; un devin (file) mange
de sa chair et boil du bouillon, puis s’endort tandis que
{rois autres chantent des incanlations autour de lui: a
son réveil il désigne le roi et prophétise & son sujet.

Ces procédés font nommément appel aux divinités de
la tradition celtique préchrétienne; aussi comprend-on
qu’ils aient été séverement proscrits par Saint Patrice
qui, par contre, toléra et laissa subsister une autre pra-
tique, le dichétal do chennaibh, littéralement « lecon
(chantée) sur les bouts (des doigis) ». consistant fort
simplement & improviser selon 'inspiration une predic-
tion psalmodiée tout en « comptant » sur le bout des
doigts. Le diclhétal a du connaitre des repondants ou
des analogues dans le monde latin, s11'on en juge par
les expressions francaise « sur le bout du doigt » et
latine « ad unguem ».

Nous ne savons pas davantage que penser du proceéde
divinatoire personnel a Finn, le chef des Fenians (le
« Fingal » de Macpherson) : lorsqu’il est dans 1'embar-
ras, il se fait apporter de I'eau et se lave les mains.
puis il place son pouce sous sa « dent prophétique »
el le mache « de la peaun & la chair, de la chair a 1'os.
de ’os a la moelle, de la moelle au jus », et par ceite
bizarre manducation, il est inspiré sur la décision a
prendre.

La magie, dans le domaine celtique, est n0ins connue
dans le détail que la divination, pour des raisons faciles
a comprendre. Ce que nous en savons de positif est sur-

15




tout de source irlandaise ; le merveilleux des romans gal-
lois se référe rarement a des techniques magiques pré-
cises, bien que son appoint ne soit nullement négligea-
ble, non plus que 1'étude prudente des « superstitions »
conservées jusqu’a nos jours, ou peu s’en faut, dans
le folklore des pays de culture celtique.

L’art magique s’appelle en vieil irlandais corrgui-
necht, et le magiste corrguinech, nom interprété « niruk-
tiquement » comme signifiant « homme de puissance ».
Ses incantations sont « chantées » ou « criées » : 'in-
cantation chantée est dite cétal, et ce mot, comme le
breton kentel qui lui est identique, signifie aussi « le-
con » et se rattache a la racine KAN « chanter » —
détail qui nous rappelle que 1’enseignement des Drui-
des, purement oral comme tout enseignement vraiment
traditionnel, était versifié et chanté (alors que le latin
lectio vient de legere : 'enseignement latin est visuel et
« livresque » — déja !).

Les 1nstruments essentiels a la pratique de la magie,
on le sait, sont 1'épée et la baguette — celle-ci jouant
le role de « condensateur » pour les forces errantes que
celle-la dispersera, protégeant le magiste contre les
graves dangers que nous signalions au début de cette
étude. L'une et 'autre sont mentionnées dans la litté-
rature celtique. En Irlande, la baguette est ordinaire-
ment en bois de fréne ; cette essence, en effet, avait la
réputation de gouverner les « esprits » (au sens courant
et impropre du terme), et elle I'a encore dans le folklore
irlandais actuel ou récent. Dans les Mabinogion égale-
ment il est question de baguettes magiques : dans le
récit Math fils de Mathonwy, ce sont celles des deux
egrands magiciens, le rol Math et son neveu Gwyddion
— d’aprés les Triades, la magie que Math apprit a
Gwyddion est une des trois magies primitives de 1I'Ile
de Bretagne, et nous avons déja vu Gwyddion (dont le
nom signifie « savant ») cité par le meme texte comme
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un des {rois grands astrologues. Dans un autre mabino-
gi, celui de Manawyddan fils de Llyr, une baguetie
magique est mentionnée, mais elle est aux mains d’ un
évéque — enfendons : un druide christianisé — auquel
elle permet de « désenchanier » sa femme que Mana-
wyddan avait changée en souris.

Comme nous I’avons signalé quelques lignes plus haut
a propos des croyances irlandaises concernant le bois de
fréne, le folklore des pays celtiques (et des auires aus-
si) a gardé des traces du role magique de la baguetie
(i1 n’est que de lire le premier « conte de fées » venu).
mais le fait le plus étrange dans ce domaine (du moins,
nous croyons que c’est dans ce sens qu’il faut I'exph-
quer) est le pouvoir exiraordinaire ailribu¢ par le
folklore breton au skarzhprenn, petite fourche en bois
(de coudrier, le plus souvent) qui sert a nettoyer le soc
de la charrue: qui garde cet instrument sur soi n'a rien
a craindre des «espriis», se promendai-il dans les champs
pendant la nuit de la Toussaint, ou — comme la nuit
de Samain dans I’Irlande préchrétienne — les « es-
prits » envahissent le monde des vivants (1).

Sur I'épée, complémentaire de la baguette, le texte
le plus explicite que nous ait 1égué la littérature celti-
que ancienne est un passage de La Bataille de Mag Tu-
red, texte mythologique irlandais. Dans ce récit, qui est
une sorte de « titanomachie », le dieu Ogme, dont nous
avons déja parlé el qui n’est pas sans analogie avec le
Gwyddion gallois, s’empare d’Orna. 1'épée du ro1 des
Fomdire Tethra (les Foméire sont en somme les dsuras
de la mythologie irlandaise) : il la neitoie el 'arme se

(1) Fort probablement. le skarzhprenn associe a la valeur
de la bagueite magique (et au sens svmboligue du « badion
fourchu ») le caracteére sacré atfaché & toui ce qul a rapport
avec la charrue (et en particulier le soc), et qui dérive lui-méme
du caractére sacré de la terre : en Bretagne, lorsqu'on est sur-
pris la nuit par un fantéme ou un revenant, il faut se dechaus-
ser rapidement, afin « d’éire homme de la téie aux pieds » :

de méme le prétre qui conjure les revenants doli operer pieds
nus pour éire « préire jusqu’a la terre ».
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met a parler et & conter ses exploits, car, dit le texte,
« en ce temps-la les démons parlaient dans les armes.
et elles servaient de sauvegarde ». On ne saurait mieux
exprimer le role de I'épée dans la lutte du magiste con-
tre les « forces sombres », et le folklore irlandais re-
commande le port d’une épée — voire d’un simple
couteau bien affilé — a qui veut n’avoir rien a craindre
des revenants.

Il nous faut dire ici quelques mots d’une question
assez particuliére a la magie celtique, celle des postures
magiques. Nous avons tout & 1'heure fait allusion aux
Fomdire, adversaires des « dieux », qui représentent
en quelque sorte les « forces d’en-bas » ou les entités
de I« Astral » ; ces étres sombres et malfaisants sont
decrits comme des géants ou des nains, parfois a téte
de chevre ou de cheval, mais le plus souvent comme
etrangement dissymétriques : ils n’ont qu’un pied, une
main et un ceil (letcois ocus letlam ocus letsuil). Or,
toute difformité et plus encore toute dissymétrie, trahis-
sant un déséquilibre profond de 1’étre psychique, est
une disqualification pour toute initiation (on pourrait
ajouter qu’il en est de méme pour le sacerdoce et la
royauté); mais par contre, elle constitue une qualifica-
tion 4 rebours, si I’on peut ainsi s’exprimer, pour ’exer-
cice de la basse magie ou de la sorcellerie qui tendent a
réaliser des états infra-humains (2) — états qui préci-
sément sont personnifiés par les Fomdire. On concoit
done que les magistes irlandais essaient, dans leurs opé-
rations, de réaliser momentanément cette « structure
fomoréenne », et telle est la raison de cette singuliere
posture si souvent décrite : « avec un pied, une main
et un ceil », ¢’est-a-dire & cloche-pied, avec un il fer-
mé et une main derriéere le dos. C'est dans cette posi-

(2) On trouvera des détails sur cetie question dans René GUE-
NON, Apercus sur UlInitiation, ch. X1v; Le Reqgne de la Quantile
et les Signes des Temps, ch. XXXIX.
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tion que Lug, le chef de I'armée divine des Taatha De
Danann, fait le tour de ses troupes en chantant des in-
cantations; c'est également ainsi qu’agit Cuchulainn,
fils de Lug et d’une mortelle, dans des circonstances
analogues. Et Cachulainn sera lui-méme vaincu par la
magie de son ennemie la reine Medb : ufilisant la ran-
cune des trois fils et des {rois filles de Crann Calatin
jadis tué par le « Chien », elle fait subir a ceux-ci unc
mutilation magique qui les rendra apies a {riompher du
fils de Lug, aussi habile magicien qu’intrépide guerrier:
on leur coupe le pied droit et la main gauche et on leur
creve I’eeil gauche. Ils réalisent ainsi I’identification avec
les Fomoire, non plus temporairement, mais définiti-
vement{, comme ces magistes imprudents qui se laissent
irrémédiablement entrainer vers les bas-fonds du do-
maine subtil jusqu’a la dissolution totale de leur étre
psychique.

L’une des opérations les plus couramment{ realisees
par la magie est ’envoufement. Comme bien d’aufres,
ce terme est souvent 1’objet dans le langage courant
d’emplois tout & fait abusifs; restreint a son sens « tech-
nique », il désigne la possibilité de capter la forme sub-
tile d’un individu au moven d’un objet ou zoudf (on
éerit aussi voult, volt), toute opération sur le vout ayant
alors sa répercussion sur Iindividu visé (qu’il s’agisse
d’un envoitement d’amour, de haine, ou — bien rare-
ment — de guérison). Naturellement, la matiére et la
forme du voit ne sont pas quelconques. Dans la magie
classique en Occident, c’est ordinairement une poupee
de cire, appelée dagyde (dont la ressemblance avec la
personne qu’on envoufe n’a aucune imporiance, contrai-
rement a ce qu’on croit fréquemment); « la cire, en
effet, a la propriété », nous dit J. B., « de fixer assez
facilement I’ego d’une personne », pour peu qu’on nole
dans la masse de la figurine quelque chose de la vic-
time, cheveux, rognures dongles (d’on la précaution,
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assez genérale autrefois, de ne pas laisser trainer cel-
les-ci), sang, fragment de linge sale, etc... Ce genre
d’envoltement élait jadis aussi courant en Bretagne que
n'importe ou ailleurs. Le dagyde se nomme en breton
bugel-koar « enfant de cire ». On sait que la figurine
doit étre « baptisée », ¢’est-a-dire recevoir le nom de la
personne sur laquelle on veut agir, et qu’elle ne doit
pas voir la lumiére du soleil, mais seulement celle de
la lune ou des cierges; or une gwerz (ballade) bretonne
commence ainsi : « Si les gens de Tréguier avaient
voulu — Fermer a clef la porte de leur église — Un
enfant de cire n’aurait pas — Eté baptisé a la clarté
de la lune », ce qui est la description exacte d’un rite
d’envoitement par dagyde. La ne se borne pas, d’ail-
leurs, ’emploi magique de la cire en Bretagne. Létran-
ger qui visite la basilique de Notre-Dame du Roncier a
Josselin, I'un des pelerinages bretons les plus célébres,
n'est pas peu surpris de voir les murs tapissés d'er-voto
(I'un genre tout particulier, consistant en bras, jambes et
tétes de cire, a la dimension de membres de poupées: ces
objets ont été¢ déposés la par des personnes a qui l'in-
tercession de Notre-Dame du Roncier a fait obtenir la
cguérison de maladies de la partie du corps correspon-
dante, et ce dépot de membres en cire, outre sa valeur
d’ex-voto, constitue aussi une sorfe de « contre-en-
voutement », la maladie étant fixée « subtilement » par
la cire et neutralisée par le dépot du vout dans un lieu
sacré (3). Enfin, nous devons mentionner encore un
rite fort étrange, spécial a U'ile d’Ouessant (nous igno-
rons s'il est encore pratiqué. mais cela est peu probable),

(3) On pratigquait jadis en Bretagne une fixation subtile analo-
gue au moyen dw béuwrre. qui a des propriétes magiques compa-
rables & celles de la cire : lorsqu’'une personng niourait du
cancer, on laissait prés du lit une motte de beurrg qu'on éen-
fouissait au retour de l'enterrement, et qui était censée avoir
fixé la maladie. D’autre part. on dit couramment que le miel

attire les « Ames », ce qui est une facon d'exprimer encore la
INeéme propriété.
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et qu’on pourrait appeler un « envoufement funérai-
re » : 1l s’agit du proella (corruption probable des paro-
les latines Pro illa anima...). Lorsqu’un marin est mort
en mer sans qu’on ait retrouvé son corps (ce qui n’est
que trop fréquent dans cette ile), on proceéde a un enter-
rement fictif dans lequel le défunt est représente par
une petite croix faite au moven de deux fragmentis de
cierges bénits le jour de la Chandeleur ; c¢’est sur cette
croix que le prétre prononce 'absoute, et c’est elle
qu’'on porte solennellement sur une civiere, ni plus ni
moins qu’un cercueil, jusqu’a un monument spécial
élevé au centre du cimetiére. Il est clair, la encore, que
I'intention originelle de cette pratique est de capter
I’ ame » (au sens propre) du noyé, en lui fournissant
un support adéquat, afin de pouvoir accomplir les
« rites de passage » nécessaires, et c’est encore la cire
qui est appelée a jouer ce role (4).

Le rituel d’envottement dans 1'Irlande ancienne est
tout différent : le volt consiste en une piece de viande,
ordinairement de chien ou de cheval, embrochee sur une
branche de fréne — le bois magique par excellence. Si
d’autre part on rapproche cette utilisation de la chair
de certains animaux des nombreux récits ou les « ames
en peine » sont enfermées dans le corps de chiens ou de
chevaux (souvent noirs), on en conclura que, fort pro-
bablement, ces deux animaux, dont l'intelligence est
d’ailleurs si proche de celle de I'homme, et qui sont ses
compagnons, ont une particuliére aptitude a s’intégrer,
en quelque sorte, des éléments psychiques humains, ce
qui constitue proprement le phénoméne appelé métem-
psychose, lequel n’a rien & voir avec la « réincarna-
tion »: on comprend ainsi l'utilisation de leur chair a
des fins d’envoutement.

Cette remarque nous amene & parler d'un rite qui
n’est pas sans analogie avec I’envoutement : celui de la

(4) A. LE BRaz, La Légende de la Mort, t. 1I, pp. 33 et ss.
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vitalisalion par le sang. lei, il s'agit de fixer, non plus
une partie de I'étre subtil d'un individu humain, mais
des « formes subtiles ». Ces formes ont une attirance
remarquable pour le sanc (el aussi d'autres liquides
organiques comme le sperme) qui leur fournit un sup-
port de « corporisation ». La forme la plus courante de
cette vitulisation est la coutume, jadis tres répandue
dans toute I'Europe, de sacrifier un animal ou méme un
homme a 'erection d'un &difice, ou encore de 1 enterrer
dans les fondations (51 (il parait méme qu’en Danemark
la coutume existail encore au Xix° siecle, d'enterrer vi-
vant un cheval dans les forndations d'une eghise o son
spectre, disait-on, allait chercher les dmes des morts
Quand Colum Chille fonda le cclebre monastere d Tona
(v. 5635) son disciple le Breton Oilran se sacritin et fu
enfoul tout vif dans les fondations ponr cottrecarrer |
démons qui infestaient Uile: encore aujourd hui. dans
les Hebrides, beaueoup d'éditices passent pour avolr etr

P ™

"

bhatis de la sorte. et en fait eola Jdoat Stre vean dans Faerzing=
coup de ecas.

On connait. d'autre part. cet eprsode de Penfance de
Myrddin (nom gallois de o Morlin Enehanten Fi
Lyvran Yortigern (milicn du v steele o voulant, pour se
défendre de ses divers ennemis. DAtir nne forteless
dans les monts ' Ervri. consulta ses mazciens qui b
conseillerent d’en arroser les fondations avee le sang
d’un enfant sans pere s on it par decouviir cetl enfant
qui n’¢tait autre que Myrddin, et qui confondit s1 Iien,
D sa science. les magieiens. qu'on L oparana. S les sa-
crifices humains de cet ordre disparurent d assez bonne
heure dans les pays celtiques. 1l n'en est pas de menr
des sacrifices animaux : au début de ce stecle. 1] etant

encore courant. dans mainte région de la Bretazne (en

(5) 1l e faut dailleurs par perdre de vue que de telles opera-
tions n'ont pas sculement une valeur mazshjile, nials aussi un
sens sacrificiel — la fondation d'un édifice elant a un certaln
point de vue I'analogue de la « eréation du monde .
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particulier & Quimperlé et a Nanles), de ne prendre
possession d’une maison neuve qu’apreés avoir immolé
un coq et avoir arrosé de son sang {outes les piéces
de la demeure.

Nous ne nous élendrons pas sur les charmes, d’amour
ou de haine, qui reléveni surtout du domaine du folklo-
re proprement dit. Le recueil historique et judiciaire ir-
landais dit Senchus Mdr (« Grand Livre des choses an-
ciennes ») mentionne des chitimenis a l'endroit du
sénaire, c’est-a-dire celui qui fait des charmes d’amour
(sén). Le fameux ouvrage de Carmichael, Carmina Ga-
delica, contient un grand nombre de formules appar-
tenant a la magie populaire pratiquée au X1x* siecle en
Haute-Ecosse. A cOté des charmes, on peut a la rigueur
placer les « salires » (aer) pratiquées par les bardes
ou plutdt les filid irlandais : lorsque 1'un d’entre eux
avait ou croyait avoir a se plaindre de quelqu’un, fut-
ce le roi supréme lui-méme, il le menacait de chanier
contre lul une satire et de le déshonorer, et cette mena-
ce, suivie ou non d’exécution, terrorisaif généralemenl
la victime. Il est difficile d’admetire que les Irlandais
fussent a ce point susceptibles ; en fait, I'aer, comme
le montrent de nombreux exemples, était beaucoup plus
qu’une « satire » : un véritable charme maléfique, appe-
lant sur celui qui en était 1’objet une gamme de maux
variés, allant de I’éruption de boutons sur la figure jus-
qu’a la perte des biens el a la male mori. La plus ter-
rible des satires était le glamh diccin ou « malédiction
criée ». Il est probable qu’a l'origine c’était un rite a la
fois religieux et social, correspondant plus ou moins 3
I’excommunicalion, et destiné a retrancher de la com-
munauté un individu gravement coupable envers elle ;
mais quoiqu’il en soit, & la période épique, et confor-
mément & cetle dégénérescence que nous avons notée
dans la société irlandaise traditionnelle, le glamh dic-
cin est devenu une « dévotion » (au sens étymologique),
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un rite magique appelant sur quelgu’un la colére des
puissances d’en-bas. Il se pratique par plusieurs filid —
voire le corps entier — qui s’assemblent sur une colline
d’oll on peut voir la maison de la victime, et « crient »
successivement, dans l’ordre hiérarchique ascendant
(’ollamh ou chef en dernier) une formule de malédic-
tion, en lancant une pierre ou une branche épineuse
dans la direction de la maison. Dés lors, le coupable —
ou s1 l'on veut la vietime, car les filid abuserent plus
d'une fois de leur pouvoir et de la crainte qu’il ins-
pirait — n’a plus rien a espérer : tout ce qu'’il entrepren-
dra eéchouera, ses biens péricliteront, et lui-méme et les
siens mourront a bréve échéance.

Nous terminons ici cet apercu d’une maliere fort ri-
che, mais aussi fort épineuse — et en tous cas peu
connue en général de ceux qui s’intéressent aux connais-
sances traditionnelles, mais qui, la plupart du temps,
ne possedent de documentalion que sur les formes ap-
partenant & des traditions méditerranc¢ennes ou proche-
orientales. A ceux-la, nous espérons avoir montré que
les Celtes — les Latins eux-mémes le proclamailent —
ne le cédaient & aucun peuple dans la pratique des
connaissances traditionnelles secondaires — non plus
d’ailleurs que dans le domaine métaphysique et cosmo-
logique, mais cela est en dehors du sujet de notre
étude et demandevail encore de plus longs developpe-
ments.

NATROVISSUS. (Jean Piette). Rijssel 1921 - Aberystwyth 1971. Membre
de la Gorsedd et de Ila Kredenn Geltiek, co-fondateur de Ia
revue Ogam. Martiniste, puis Franc-macon au G.O. (Volney, Laval),
reconnu comme celtisant de valeur, aussi bien dans le domaine linguiste
que dans celui de la Tradition celtique. Collaborateur de la revue
le Symbolisme, il assumera par ailleurs la direction de la revue bretonne
HOR YEZH, et occupera a l'Université d'Aberystwyth (Pays de Galles)
le poste de lecteur de celtique. Marié et pére de trois enfants, sa
vie s'acheve le 18 Décembre 1971 @ Aberystwyth.
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ANIEN gg. @ nature,

ANDBLVEE : informel,

an ANDON g, : le Principe,

ANAT * manifeste,

ANATAAT : (se) manifester: —taet : manifesté.

ANAUBNN gg. : chose manifestée, élément de la

Lanifestation,

ANADEG gg. : l'ensemble des choses manifestées,
; la Mgnifestation,

BEDONIH®EZH gg. : casm01051e

BEN, ar VEN gg. : la Femme (opposée & Gour Homme) .

KELC'H BEDEL : cycle cosmique.

REMENTAD g, : quantité,

DRIV e = Form .,

DENETADUR g, : incarnation.

DERC*HVOUD g, : substance,

DOAREAD g, : gualité,

DCUREL : de la nature de 1'Eau, aguesux,
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MAILLET — MARTEAU - MASSUE - *LORGA - Vieil irlandais LUIRG
« massue, trique » :

La Massue, conjointement avec la pierre, parait avoir été l'arme initiale des premiers
hommes. Son caractére éminemment archaique, en tant que prolongement de la main,
permettait de maintenir une distance respectueuse entre deux adversaires.

Elle etait, par excellence, |'attribut des plus anciennes divinités masculines. On la trouve
aux mains des principaux dieux indo-européens comme gage de leurs pouvoirs et de leur
superiorite sur l'espace et le temps. Elle marque I'antériorité du dieu qui la possede. Elle
est l'attribut du DEUS PRIMUS, la puissance physique et sexuelle. Tenue en poing et
dressee vers le ciel, préte a frapper, elle est un symbole d'autorité sexuelle évident.

Parmi les armes contondantes la massue de bois primitive, mais efficace dans les
combats rapproches, parait avoir fait partie de la panoplie ancestrale des combattants
celtiqgues. Leurs plus anciens dieux sont nantis de cet attribut archaique et martial, signant
de la sorte leur anteriorité sur les jeunes divinités aux techniqgues de combat et a
I'armement plus sophistique dans lequel entre, notamment 'usage du fer.

C'est armeé d'une massue que DAGDA, le premier des dieux de l'Irlande dit « Pére de
tous », se présente a la bataille de Moytura et se propose, avec elle, de faire des os de
ses adversaires une pluie de grélons. Cette massue, nous apprend un autre texte, etait si
grande et si'lourde qu'il fallait pour la déplacer la munir de roues.

Le poete Lucain parle d'un dieu gaulois nomme Ogmios, que l'assimilation romaine
transformera en Hercule, vieillard chauve a la peau tannee et ridee, dont la massue était
également une de ses particularites. On sait que son homologue irlandais, le dieu OGMA,
frere du dieu DAGDA, déja cite, s'il n‘apparait pas comme pourvu de cefte arme, fait
toutefois figure de TRENFER, c'est-a-dire « d'homme fort » et de combattant de métier.

Sur la stéle a panneaux sculptés de Kervadel, dit aussi menhir de Kernuz (Finistere),
apparait, entouré d'autres diviniteés, un personnage nu brandissant une massue de la main
droite a la maniére du Geéant de Cerne Abbas, autre figuration ithyphalle au caractére
menacgant, que les Celtes firent figurer dans une colline crayeuse du Dorset.

Cet equipement guerrier, herité de la plus lointaine prehistoire etait probablement I'arme
de predilection d'une tribu du nord-ouest du Pays de Galles les ORDOVICES « ceux qui

combattent avec le maillet ».

La massue : Serj Pineau — Esunertos - 1



Instrument rituéllique :

LORGA - « Massue », arme du DAGODEVOS DIS-ATIR. La trace de sa massue qui

creuse le sillon, est le symbole du cheminement qul mene a la Connaissance st
represente la methode

Reallsée dlans le bois VIDU. symbole de connaissance et de science capable de detruire
mais aussi de creer (vie, mort) creux et rejet (elevation) . la trace de la massue LORGA
« marque, empreinte » cree la Voie, le Chemin. mais aussi par les rejets d

Frontieres qui contiennent et délimitent 'espace sacre du profane creux e o

son sillon les

M

- =i =
el

i
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¥

La_LDRGA est associe au chaudron PARIOS qui est interprété comme le symbole feminin
et Incarne la nourriture de la Science Associé I'un a l'autre ces deux symboles refletent la
dualité de la réaliteé phénoménale dont la médiation est seule capable de venir a bout

La LORGA. comme le maillet ORDOS est l'instrument rtuel du maitre qui connait
parfaitement ses armes. ses outlls et ses methodes et devient capable de les transmettre
a dautres.

La resonance sexuelle de la massue est evidente Montée sur deux roues elle apparait
graphiqguement comme un phallus nanti de ses deux attribute Elle ouvre et creuse ses
sillons dans la Terre-Mére. La massue en tant qu'araire (symbole male) ouvre la Terre
(symbole féminin). Le membre viril, LORG en irlandais marque bien s'il le fallait 'aspect
eminemment masculin et sexuel de la massue

Le rapport de LORG — LORGA « massue » avec le membre virl est atteste par le langage
ou l'rlandais LORG est ['un des termes qui désigne | organe sexuel penis £
11 - Etudes Celtiques 1 3700

Origine de la Massue du DAGDA :

cherche un remede poul

48]

Le fils de Dagda ayant ete tue par un mari jaloux Dagda eplor
rendre vie a son fils. Cest alors qu'il rencontre trois freres en possession de trois objets
merveilleux

«Quels sont ifs ? ». demande le Dagda. « une chemise une massue et un maredgu
repondirent-ils, « Quel est leur pouvorr ? », demanda le Dagada

« La massue que tu vois possede une extremite douce ef lautre dure |Ia
ressuscite les morts. [a seconde tue les vivants » « Montrez-moi la massue dit le

les tua, puis il toucha son fils avec le bon bout et celui-ci se leva plain de vie

Finalement le Dagda se servit de la massue par le bon bout pour redonner vie aux trois
freres, exigeant d'eux quils la lul abandonnent (Aodh Abaidh Ez Easz Ruzidnmise = Bergin
1927).

Le Chaudron déja aux mains du Dieu-Pére DAGDA - dieu souterrain — Il dispose ainsi

des deux attributs Essentiels : Le Chaudron et la Massue.

La massue : Serj Pineau — Esunertos - 2



Ce dernier symbole axial et primitif de I'arme, apparait comme une étape indispensable 2
la venue de la Lance. Cette demniére se substituera a la précedente car symbole tout
aussi axial que la massue, mais d'essence superieure car plus dynamique. Ame
sublimeée, marquant une évolution. ou revolution, dans I'art de combattre au corps a comps.
La lance devient avec la massue une arme de distance, symbole tout aussi orageux gue
I'est la massue bruyante. Elle traverse ou parcours le chemin du Ciel avant de trouver sa
cible, sur laquelle enflammeée elle communique l'incendie du feu céleste.

Notes :

Notes sur la massue de Locmeltro et le meurire des vieillards a charge a leurs héritiers (J.
Loth, in Revue celtique, vol. XXV — 365)

La massue bénie de Locmeltro (Morbihan) et le meurtre des peres par leurs enfants
(Vol. XXV — 441).

La massue : Serj Pineau — Esunertos - 3
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. "Le psganisme contemporain chez les Peuples Celto-Latins" par
Paul S€billot (Paris, I908): p. I99 : 1les vieux megons du Neord
de 1'Ecosse accomplissaient encore assez fréquemment au sidcle

| dernier une sorte de figuration de la coutume barbare qui con- -

3 sisteit & étendre vivantes sur le sol des viciimes humsines, pou

- agsurer _la solidité des murs que 1l'on bftisszit ensuite sur lﬁgg
corps. Lorsque la tranchée pour les fondations avait été creusée

le premiére pierre éteiil posée sur le bord et le plus jeune apps

Ly

dens les Montagnes Hoires),
hel a un oeil au milieu du

1
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B prenti, — ou & défaut, le plus jeune ouvrier -, se couchait la
By téte enveloppée dans un tablier, sur le fond, droit su-d&essous
B de la pierrej on reépendait sur sa t€te un verre de whisky, et
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De l'origine possible du Maillet

en tant qu'attribut d’'un Dieu “Gallo-Romain”

PAR

Marcel CHASSAING
[ |

Nous tenons tout d’abord a prévenir le reproche qui pourrait nous
étre fait d'avoir voulu rajeunir de facon abusive l'objet du présent
congres : si le dieu dont nous allons vous entretenir a été qualifié de
< gallo-romain » a cause des nombreuses images qu'en a fournies l'ico-
nographie de la Gaule romaine, il n’en esl pas moins spécifiguement
gaulois et se situe a ce titre dans le cadre chronologique de nos propres
disciplines.

Le maillet qui est I'un de ses attributs essentiels est un idéogramme
du tonnerre.

Ce dieu est donc tonnant.

Mais il convient ici de rappeler que la divinité qui produit le bruit
du tonnerre est aussi celle qui lance la foudre : c'est ainsi que les
épithétes les plus courantes associées au nom du Jupiter romain sont :
FriLcunr et ToNNANS.

La foudre, comme le lonnerre, a ses idéogrammes: ils évoquent,
les uns, tels que la spirale et le foudre, ses effets lumineux, les autres,
tels que la hache, =ses effelts mécaniques.

Or, les divinités de l'orage sonl généralement accompagnées, non
de signes tonnants, mais de signes fulgurants : le Zeus crétois, le Zeus
carien et le grand dieu de Doliché porient la bipenne, le Zeus grec et
le Jupiter latin, le foudre; le Thor scandinave lui-méme a pour attribut
la simple hache, et s'il est possible, comme I'a fait Saxo Grammaticus,
d'évoquer ses fameux marleaux, il n'est pas permis pour autant de
croire 4 la reéalité archéologique de leur existence (1).

On cst en droit dans ces conditions de se demander pour gquelles
raisons le dieu nalional gaulois fait exception 4 cetle regle en s'accom-
pagnant d'un attribut gui est un signe tonnant et non un signe ful-
gurant (2).

w
¥

(1) Voir les ex-votos de Thor du musée historigue et archéologique de
Stockholm (Fig. 1); voir aussi une gravure rupesire représentant Thor armé
d'une hache et fendant en deux le Monde.

(2) Sans doute convient-il d'observer que cetie régle n'est pas absolue :
sur certaines monnaies gauloises des Namnétes notre divinilté & comme =aiiri-
but, & la fois le maillet, signe tonnant et la spirale, signe fulgurant (voir




Il est généralemenl admis que le dieu gaulois au maillet a emprunté
son allribut & CHarun, démon étrusque de la mori. Nons considérons
cette hypothése comme trés vraisemblable.

Massimo PaLrorino observe forl justemeni que les Etrosgues ont été
les premiers 4 donner leur forme aux religions italigues, et ceux dont
I'action, dans ce domaine, s'esl exercée avec le maximum de puissance.
Il ajoute que la religion romaine s’esl imprégnée de la civilisation
éetrusque au point d'opposer une solide résistunce a I'assaut des in-
fluences helléniques (3).

X FJ'.[L 1. — Hache ex-volao :.r]gin:.in—
de !la province de Scanie (Mu-
sée historiaue et archénlogique
de Stockhoelm. n® 161).

Dés le 1v* siecle, les Gaulois élablis sur la rive gauche du P eurenl
d’étroits rapports avec les Etrusques; ces derniers exercerent sur leurs
meoeurs une influence d'autant plus prefonde gu'ils furent le premier
des peuples imprégnés de la civilisation hellénigue avec lesquels les
Gaulois entrérent en contact (4). Sur le plan des crovances, cetie

H. de la Tour, Atlas des Monnaies gauloises, PI. XX. 6721 et 6722; voir Fig. 5,
n® 4); sur un autel gallo-romain de Karlsruhe. la longue hampe du maillet
placé dans la main du dieu, porte en outre. une bipenne (Esp., Germanie 352):
sur maints autels de la Narbonnaise. il est évogué non par un maillet, mais
par uneqdnuhlc hache (voir les autels de Saint-Gilles et de Bagnols, Esp. I, 437
et 611, 2).

3) M. ParvroTino. — Esfruscologia, Milan 1955, p. 215,

Ei} DECHELETTE. — Manuel d'Archéolugie, 1I1. pp. 17-20.
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influence est particuliércment apparente : malgré noire imparfaite
connaissance des deux religions, nous sommes amenés a constafer
¥ « Ll = -
I'existence entre elles d'un grand nombre d’aspects communs, d’aprées

les renseignements qui nous sont fournis tant par I'archéologie gque par
les textes.

I. — De toules ces concordances, les plus manifestes apparaissent
dans 'iconographie :

Il convient de constater tout d’abord que les 12 pir CONSENTES étrus-
ques se trouvent reproduils en Gaule sur I'autel de Mavilly (3).

Un certain nombre d’animaux tels gue le griffon, le dauphin, le
taureau, le lion et surtout le serpent, sont abondamment représentés
dans P’art funéraire des deux peuples. Il en est de méme des signes
apotropaiques solaires ou tonnants : cercle, croix, swastika, spirale
simple ou double, roue, rosace, hache.

Certains symboles moins répandus sont également communs aux
deux iconographies :

Le lituus, qui sert d'attribut 4 celui des guatre dieux désignés sous
le. nom de Giove (Jupiter), sur une frise en terre cuite du vi® siecle
de Velletri (6), est placé dans la main d’un personnage armé du maillet
sur des monnaies des Namnétes (7).

L'ancre qui décore la tunique du dieu au maillet de Viege (8) et de
deux images de cette divinité originaires du Chilonnais {(9) est tenue
par une déesse étrusque (10), et exaltée a l'extrémité d'une hampe
verticale, sur une peinture de Tarquinia (11),

La Iriple flamme qui surmonte la léte d’une statuette de Montepul-
ciana, conservée au musée archéologique de Florence (12) se reirouve
semblablement placee sur cerlains reliefs gallo-romains (13).

Ajoulons enfin qu'il n’est pas interdit de supposer gue la présence
fréquenle de la pomme de pin sur les monuments funéraires de
méme origine, peut, en dehors de son sens symboligue trés ancien,
s'expliquer par le fait que <« la graine de pin servant de condiment
aux giteaux confectionnés a l'occasion des funerailles, la pomme de
pin eslt en :Italie, depuis I'épogue éirusque, un symbole essentiellement
funéraire » (14).

(5) Esp. III, 2067; les images de certaines de ces divinités sont inspirées
de modéles « archalques ou élrusques » (Jbid.).

(6) GicLioNl. — L'dArte Etroscha, Milan, 1935; tab. XCIX, 1.

(7) Vair H. pE La Totun, supra n. 2 (Fig. 5. n° 4).

(8) Salomon REINACH. — Bronces, Fig. 145.

() Ne* 351 et 352 du catalogue du musée de Chalon-sur-Sadne; voir aussi
naotre propre étude : lLe Clou et 1"Ancre du Dispater de Viége, la Nouvelle
Clio, VII, VIII, IX (1955-56-57). pp. 229-246.

(10) MicHALl, — Antichi Monumenti, pl. XXIL.

(11) Reproduite dans le Larousse du xx® siécle s. v. Etrusque. p. 328, n* 20.

(12) GicrLioNl, — Op. cit. tab. CCCXII, 1.

(13) Voir 1'autel de Vignory conservé au musée de Langres (Esp. IV, 3219),
un fragment de stéle du Belar (Esp. XIII, 8220) un bronze d’Hercule non
publié¢ du musée archéologigue de Vienne (Isére).

(14) LINCcKENHELD. — Deux nouvelles stéles do dien an cerfi du Donon,
(mémoires de la S.N.AF., 1944, p. 173, n. 1).
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II. — Certaines pi¢ces apparlenant au mobilier funéraire ou cultuel
sonl communs aux deux peuples :

Des urnes cinéraires étrusques affectent la forme du fonnezn, et
chacun sail combien les barillets en bronze, en terre cuite ou en verre
sont abondants dans les sépultures de la Gaule romaine; ajoutons que
la masse du maillet gaulois peut revétir cette forme (13) et gue Ie
tonneau lui-méme accompagne le dieu au maillet sur maints reliefs
gallo-romains (16).

Il a été trouvé 4 Gundestrup (Danemark) un chaudron en argent
orné de scénes en relief au repoussé et dont l'origine celtique et le
caraclére religieux ne sont pas contestables. Un chaudron de bronze

porté sur un itrépied de fer el orné de tétes de griffons est conserve
au musée de Chéatillon-sur-Seine. De semblables ustensiles en terre
cuite, de dimensions réduites et pourvus parfois de leur trépied, ont
fait partie du mobilier de cerlaines tombes gallo-romaines du Hai-
naul (17). Jean GRICOURT a récemment signalé la présence au musee
d’Avesnes d'un petit chaudron votif en terre cuite (18). Ajoutons
qu'un chaudron est fizuré sur un demi-statére d’'or des Unelles ou des
Baiocasses (19).

Or, dans la tombe étrusque de Regulini-Galassi, a Cerveteri a eéte
trouvé un chaudron de bronze en tous points semblable a celui de Cha-
tillon (20).

III. — Certains modes de sépullure paraissent avoir élé pratiques
par les deux peuples : les puits funéraires de la Gaule romaine (21) onl
été précédés par ceux des époques proto-élrusques I {1000-800) et II
(800-700) (22).

En Etruric, la Tombe del Duce, de Vetulonia datée du vir siécle
avant Jésus-Christ est une sépulture a char, et ce mode dlinhumation
se pratique & la méme épogue cn Suisse, en Gaule orientale et en
Allemagne du Sud (23).

(15) Voir les « Barillets de Dispater », petits cylindres en bronze pigqués
de cing petits maillets (notre propre étude : Les Barillets de Dispater. R. 4.
avril-juin 1936, pp. 158-190); voir aussi le bronze d'Orpierre (H. HuserT, R. AL
1916. 5* série, pp. 266 sq.) et les maillets en bronze veufs de lear statue. de
I'Hatel de Ville d’Autun (en instance de publication) et du musée de Vichy
(DF Morlet, Vichy-Repue, n® 47, seplembre 18953).

(16) Esp. II, 1621, III 2216, 1843, 2025, 2034, 2750. etc..; Voir a ce sojel
deux études de M. E. Thevenot : deux flgurations nouvelles do dieu an maillet
accompagné de tonneau ou amphore. Gallia, X1, 185J. pp. 203_306. Sur les Figu-
rations du « dieu au tonneau». R.A.E., 1957, pp. 311-314

(17) G. Fampen-FeEvrmaxs. — Le Culte celtique du foyer dans la cité des
Nerviens. Doc. et Rapp. de la Société d'Archéclogie de Charleroi, XLVIL. 1348-
49, pp. 99 sq.; A praopos des chaudrons celtiques, I’Anfiguité classique. t. XXI,
1952, pp. 409 sq.).

(18) J. Gricotnt. — Chenéts et chaudron votif en céramique dun musée
d’Avesnes, Nord (Ogam, 1956, pp. 4089-410. Pl. XLIII).

(19) H. peE LA Toun. — Op. cit,, PL. XX, 6931, vair fig. 5. 1).

(20) DecuHeELETTE, — II11, p. 33.

(21) Voir par exemple Abbé Ferdinand Bavomy ¢t Leon Barrenear. — Puits
l‘untm;rnircs gallo-romains du Bernard (Vendée). 2¢ édition. La Hoche-sur-Yon
1874,

(22) DECHELETTE. — Op. cit., p. 22.

(23) Ihid. p. 25.
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IN. — Le culle de I'arbre semble avoir elé¢ commun aux Etrusques et
aux Gaulois: au chéne en pierré €rigé par les premiers sur la colline
valicane (24) correspondent en Gaule les arbustes d'essences diverses

trouves dans les puits funéraires et les arbres représentés sur certaines

monnaies gauloises ainsi que sur beaucoup de stéles et d'autels gallo-
romains (25).

V. — Rappelons qu’a époque gallo-romaine, le dicu national gaulois
armé du maillet était généralement représenté sous les espéces de
certaines divinités du Panthéon classique, notamment d’Hercule et
de Mercure (26). Or, nous assistons dans le monde étrusque a une
contaminalion de CHARUN, lui-méme, rappelons-le, armé du maillet,
par ces deux divinités.

En ce qui concerne Hercule :

A) Voir une peinture représentant le sacrifice de Polixéne sur le
sarcophage dit « du Taureau », trouvé & San Severo et conservé au
museée d'Orvieto (27); la scéne du sacrifice est flanquée a gauche et a
droite de deux démons semblables. dont l'un est armé du maillet,
I'autre de la massue.

B) Voir aussi un bronze d'Hercule de Vurcr: le héros, tient un
maillet & manche court dans sa main droite abaissée (28).

La contamination par Mercure, est mise en lumiére sur un vase peint
de Vurcr de la fin du 1v® siécle, conservé au Cabinet des Médailles. et
décoré d'une scéne représentant Admeéte et Alceste entre deux deé-
mons (29) : le démon placé a gauche et qui tient des deux mains un
lourd maillet 4 long manche est pourvu de talonniéres comme Mer-
cure (voir Fig, 2).

YI. — Hercule a été honoré en Etrurie et en Gaule sous les mémes
aspects, et il en a été de méme pour Mercure. Chez les Etrusques, le
coté infernal du premier de ces dicux apparait A travers son identi-
fication & CHARUN; mais il est en outre considéré comme régnant sur
I’élément humide : créateur de lacs, associé aux sources, présidant aux
thermes, son culle est éiroitement lié & celui des eaux (30).

(24) Pline 1’Ancien. Histoire Naturelle, XVI. 44 (87). 237.

(26) Pour les puits funéraires, voir Abbé F. Bavupry, op. cif., pp. 34, 44,
105, 185; Baupoln, 6° cangrés préhistorique, p. 799: pour les monnaies. voir
Dictionnaire Archéologique de la Gaule, I n® 74 (Carnutes) et n® 87 (Sencnes):
pour les stéles et autels, voir Esp, II, 862, 864; III, 1832, 2257; VI, 4654 etc

(26) La contamination du dien au maillet par Mercure parait déja s’affir-
mer antéricurement a la conquéte : sur les monnaies de Grande-Brelagne ins-
pirées du stalére d'or de Philippe II de Macedoine, 'aurige parfois fulgurant
des monnaies d'Armorique est remplacé par un maillet sommé d'une paire
d’ailes (voir par exemple, Evans V', 8 et 9. Pl. XLIII).

(27) E. GarL. — Monnmenti Antichi dei Lincei, Vol. XXLV a. 1915).

(28) Salomon REINACH. — Répertoire de la Statunaire II, Vol I, p. 232, &.
I.’E'II; Inventaire n® 918; reprodnit par Daremberg et Saglic, Dictionnaire
des Antiquités greeques et romaines, S. v. VASA, fig. 7322, p. 834, el par
Martha, 1'Arl étrusque, Paris. 1889, p. 487, fiz. 324 (voir Fig. 2).

(30) J, BaveEr. — Hercule funéraire, Mélanges d'Archéclogie et d'Histoire,
1923, p. 81; voir aussi A. GRENIER. — La religion étrusque, Mana III, Paris,

1948, pp. 40-41.
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Or, Hercule esl surloul honoré en Gaule sous ce double aspect

funéraire

et aquatique.

Les sépultures étrusques semblent bien. d'autre pari, par certains
details de leur décor, mettre I'accent sur le caractére funéraire de

Mercure,
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Fig. 2, — Vasec peint de Vuled
(Cabinet des Médailles, n® 918).
Photo B. V.

Nous avons vu que sur un vase peint de Vvrcr conservé au Cabinet
des Médailles, celui des deux démons gui est armé du maillet était
pourvu de talonniéres; mais il en est de méme de celui gqui lui faitl
penidant, & droile de la composilion, et qui ne porte pas de maillet (31).
Nous retrouvons ces talonniéres chez les démons noirs, ailés, armeés de
pics-marteaux, de la tombe du Cardinal (32).

(31) Voir supra n. 29 et Fig. 2.
les tablcaux des « Ames erranies» et de la « Danse étrusque

(32 Vair

de la mortl » (F. Weege, Etruskische Malerei, Halle 1921, Fig. 31 et 33
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II' n’est pas sans intérét, d’autre part, de faire un rapprochement
cntre la présence de ces talonniéres sur un petit bronze étrusgue du
Cabinet des Médailles, représentant un danseur (33) et l'imporiance
numerique des scénes de danses sur les cippes étrusques (34).

Mentionnons enfin, une statuetic en bronze de lasa (33), comservée
au Muséum Fridericiunum de Cassel : la déesse est coiffée dun bonnet
muni de deux courts ailerons de téte (36) en tous points semhblable an
pétase, tel qu'il est figuré sur cerlaines images gallo-romaines de
Mercure (37).

La prolifération de leffigic de ce dicu sur les stéles gallo-romaines
prouve surabondamment que les Gaulois, eux aussi. dans le culte gu'ils
lui onl voué, ont relenu, moins le caractére de dieu des marchands
du Mercure romain que les fonctions de conducieur d’imes de PHermes
hellénique.

Fig. 3. — Le sacrifice des prisonniers troyvens
(d’aprés M. Paviomizo. collection SKIRA,
LLa Peinture étrusque. Paris. 1932, p. 115).

VII. — Il convient enfin de rappeler que le Panthéon étrusque
compte 3 divinités de premier rang les pir INvoLuTil et que le nombre
3 occupe une place importante dans la pensée sociale ¢t religieuse des
Celtes.

Toutes ces concordances, dont nous avons, de propos délibéré, fourni
une énumeération non exhaustive, pour ne pas avoir toutes, peut-étre, le
meéme caractéere de certitude et la méme force probante, n'en consti-
tuent pas moins un imposant faisceau de présomptions en faveur de
I’'influence exercée par la civilisation la plus évoluée sur la civilisation
la plus frusie, sinon dans le domaine des croyvances proprement dites,
lout au moins dans celui de leurs manifestations exiérienres.

(33) S. Cres-ReEpeEN, — Les Etrusques, Traduction B. Arthauvd, Paris, 1853,
Fig. 30.

(34) Voir Gigrioxi. — Op. cit., tab.. CXLIX. CL. CLI. CLII. CLIIL

(35) Les lasac sonl des divinités subslternes qui apraient exercé des fonc-
tions de servantes, ¢t qu'Herbig et Ducati ont assimilées anux Heuores et ang
, Charites (cf. C. CLEMENS. Die Religion der Etrusker. Bonn, 1936, p. 20).
(36) GigLioNl. — Op. cif.,, tab. CCCLXVIIL
(37) Voir par exemple, Esp. IV, 3001; V, 3852; XII, 7828; XIV. 8591
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En raisonnant par analogie, nous serions en droit, d'ores et déja.
de compter le maillet au nombre des emprunis que les Gaulois ont pu
faire aux Elrusques.

Mais certaines autres constatations d'ordre iconographique touchant
plus spécialement & cet attribut viennent renforcer la vraisemblance
d'une telle hypothése.

’est tout d'abord I'abondance des images du maillet dans I'art reli-
gieux des deux peuples :

I convient en premier lieu de consiater que le decor funéraire
élrusque nous a livré un certain nombre de peintures ou de bas-
reliefs représentant CHARUN se préparant &4 frapper un mort de son
maillet (38).

Fig. 4. — La s tombe du Magistrat » (d’aprés Her-
mann LEISINGER, Les peintures étrusques de Tar-
quinia. Lausanne, 1953, Pl. VII).

Mais, en dchors du maillet brandi par Ciarux dans un geste de
menace, les sépultures étrusques abondent en images de cet outil sym-
bolique :

A TARQUINTIA :

Une guirlande peinte est couronnée de petits maillets plantés verti-
calement de place en place (39) :
D’un cortége funcébre figuré sur la tombe du Tyvphon. émergent des

maillets & masse courbe tenus par des démons (410);
Sur d’autres peintures de méme origine nous vovons représentés :

unc Lasa tenant un maillet dans chague main (41),
la rencontre de deux deéfunts, le peére et le fils, entre deux démons

armes du maillet (42),

(38) Voir par exemple, une peinturc représcntant < Le Sacrifice des prison-
niers Troyens » sur la Tombe Francois & Vulei (M. Pallotine, La Peinture
Etrusque, Edition Skira, 1952, p. 115);: (Fig. 3): voir aussi le has-relief gui
décore le sarcophage de pierre de Laris Pulena dit « du Magistrat s. a Tar-
quinia (Hermann Leisinger. Les Peintures étrusgues de Targuinia. Lausanne,
1953, PI. VII; S. GLes-Hepex, op. cif., Pl. XII et XII1 (Fig. 4) et un vase peint
de Vulei (supra n. 29 et Fig, 2).

(39) Hermann LEISINGER. — Op. cit.,, PL CIL

(40) Monumenti II, Pl. V; MarTHA. op. cit.. p. 415, fig. 280; F. VeEEcE, op.
cit,, p. 44, fig. 39.

(41) GigLioNl. — Op. cif., tabh. CCCLXXXIII, 1.

{42) F. WEEGE. — Op. cit., fig. 37.
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un horrible démon au nez fortement busqué, assis, avec un énorme
maillet posé sur son épaule gauche (43).

Des urnes cinéraires de CHiusi nous montrent :

un personnage imberbe tenant appuyé sur son epaule droite un gros

maillet et gardant la porte de I'enfer en compagnie d'un Cerbére mono-
céphale (44),

un démon ailé et souriant accoudé du bras gauche sur I'extrémite
emportant des femmes, et dont le manche sboutit & la gueule d'on
lion (435),

Un démon ailé et souriant accoudé du bras gauche sur l'extrémité
d'un maillet dont la masse repose sur le sol (46).

On sait le nombre important des reliefs gallo-romains sur lesquels
le dieu national gaulois est accompagné du maillet ou évoqué par l'image
de cet attribut.

Mais on parait généralement ignorer la prolifération du maillet
sur les monnaies de la Gaule indépendante (47).

En fait, les reliefs de celte sorte sur lesquels le diean gaulois est
effectivement représenté, ou evoque par le maillet ne se comptent prati-
quement pas : c’est le cas notamment, en dehors de deux demi staléres
d’or bien connus des Unelles ou des Baiocasses (48). de beaucoup de
monnaies des Osismii et de Grande-Bretagne inspirées, elles aussi, du
théme de Paurige emprunté & la tétradrachme macédonienne (49},
et de certaines monnaies des Namneéies (50) et des Cadurques (51).
(Voir Fig. 5).

Les monnaies ne sont d’ailleurs pas les seuls reliefs gaulois anlérieurs
a la conquéte a nous fournir une image du maillet : ee dernier figure
entre les mains d'un personnage accroupi, sur un poincon d'épée de
la: Téne IT trouveé a Chaunssin (Jura) (52).

A cOté de la place importante, tout au moins par le nombre, gqu’oc-
cupe cet attribul dans les iconographies des deux peuples, il convient
de constater. que dans I'une comme dans 'autre, il v affecte un certain
nombre de formes correspondani sux plus courants de ses usages en
tant qu'outil.

(43) Ibid.; fig. 38.

(44) GicrioNt. — Op. cit., tab. CCCCV, 4.

(45) Ibid., tab. CCCCIV, 2.

(46) Ibid., tab. CCCI, 3.

(47) Cest ainsi que P. M. Duvar, dans ses « Dieux de la Gaule » (Paris. 1957
p. 60) affirme que « nous n'avons aucun document qui concerne le dieu zu
maillel avant I’époque galle-romaine »; 1'éminent mythologue ajouts « gu’il ne
suflit pas que le maillet figure isnolément sur une monnaie gauloise des
Unelli pour qu'on ¥ voie un attribut divin ».

(48) H. pE 1A TovR. — Op. cif., Pl. XX. 6929 ¢f 6932

(49) Ibid, Pl. XXI, 6504, 6506. 6516, 6518, 6530. 6535; Evans IV. Pl. XLII.
L0V PSR 58 ;

(60) H. pE 1A Tour. — Op. cit., Pl. XX. 6721 et 6722

(61) Ibid., Pl. XII, 4369 a.

(62) J. FEUVRIER. — Note sur une épée de la Ténme, trouvée 2 Chaussin.
Jura. Homme Préhistorigue, 1905, p. 88, fig. 51; DEcueLErTE., Manuel, 1V,
p. 623, fig. 462.
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D'autre part, il n’est pas sans intérél d'observer gue chez les
Elrusques comme chez les Gaulois, le maillet peut géire remplacé par
cerlains outils de silhouetle plus oo moins voisine, et gui sont généra-
lement ulilisés dans les indusiries de la pierre. C'esl ainsi qu'on voit des
pics-marleaux entre les mains de démons ailés sur deux peintures de Ia

3. Monnaies gauloises.

% Fig.

1. 2. Bafocasses ou Unelles: 3. Namnétes: 4, Cadurques;
5, Osismili,

Tombe du Cardinal & Tarquinia : celle dite des « Ames errantes » (5d)
el celle ou il est convenu de voir une ¢ Danse étrusque de la mort » (54).
En Narbonnaise, le dien au Maillet est €vogué sur cerlains aulels par
I'escoude provencale » utilisée encore de nos jours pour I'extraction
de la pierre (33).

Waldemar DEoNNA nous invite a voir le plus souvent dans les outils
pouvant servir a l'exercice des métiers de magon, de carrier ou de
tailleur de pierre, figurés sur certaines stéles. non pas les outils pro-
fessionnels du défunt, mais des symboles funéraires (56). La signifi-
cation symbolique de ces oulils est étroitement liée an culie particulier
dont le dieu infernal gaulois était 'objet de la part des travailleurs

(h3) Voir sapra n. 32.

(54) Ibid.

(55) Vair par exemple. Esp. I. 511, I

(56) W. DEoxa, — « L'Ascia» R.AE. VII, janvier-mars 1956, p. 30 .
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de la pierre (57) : leur contact permanent. soit avec lintérieur de la
terre qui élait un des lieux ou les Anciens situaient I'Au-dela, soit avec
les produits qui en étaient issus, explique la ferveur de leur dévolion
au dieu du monde souterrain; les outils dont ils se servaient acqueéralent
par conlaminalion un caraclére sacré d’essence infernale - cest la
raison de la prolifération de leurs images sur les stéles funéraires et
de leur présence effective dans les sépultures (58).

Ainsi. en Gaule comme en Etrurie, les oulils en usage dans les indus-
Iries de la pierre avaient d’étroiles affinilés avee I'Au-dela. '

Signalons encore la présence de la croix de Saint-André sur le maillet
tenu par CHARUN sur le panneau décoratif représenlant « Le sacrifice
des prisonnicrs Troyvens » (59) el sur un maillet volif en pierre lrouve
i Bouze (Cote-d’Or) (60).

Ainsi que le nole fort justement M. Albert GRENIER, « il parail difficile
d'imaginer une origine indépendanle el une simple renconlire fortuite
enlre le maillel élrusque et le maillet gaulois si semblables » (61).

Il semble bien, d’autre part qu’il n’y ait eu aucun décalage dans le
temps entre les figurations éirusques et les figurations d’origine gauloise
du maillet :

Dés la fin du 1v® si¢cle avant notre ére, au moment ol saccuse le
déclin de la puissance étrusque, 'angoisse el le pessimisme commencent
a succéder A la joie dans les représenialions de I'Au-deld: c'est surtoul
au cours de la période qui va suivre et qui ne prendra fin que dans
la deuxiéme moitié du 1" siécle que nous vovons le maillet brandi
dans un gesle de menace par CHARUN ou TuciivLoHA, el que, d'une
facon générale, les peintures et bas-reliels nous fournissent en abon-
dance des images de cel altribul. Or, les anciennes copies gauloises du
statere d’or de Philippe II de Macédoine qui constituérent 'essentiel
du numeéraire indigéne dans la Gaule Centrale, 'Armorigue, 1 Belgique
et les pays du Rhin, appartiennenl pour la plupart au ® siécle (62).

(57) Vaoir les maillets volifs trouvés & Glanum dans le quarticr des ear-
riéress voir aussi & Saint-Béat., un autel dont les dédicants sont des marbricis ;
sur la face antéricure est représenté Sylvain. divinité latine & laguelle le
dicu gaulois a élé bien souvent identifié. el sur la face latérale gauche o<
persannages munis de marteaux, débitant ou sculptant des blocs de picrre,
(Esp. XIIIL, 8122, Pl. XIX); signalons enfin la décomnverie faite vers 1867 dans
une carrvicre siluée entre Warth et Qbernburg (Germanie supérieure) d'nne
inseription généralement restituée comme suit : Herculi Malialor (i (Gl
XIII, 6619) (iraduction : & Hereule armé du maillet): or Hereule ezl une des
divinilés gréco-latines dont le dien vanlois au maillel a bien souven! cmprunté
les apparences.

(68) Une houe & pic el un pic-martean ont été trouvés dans les puils funé-
raires du Bernard (Abbé F. Baudry. op. cif. pp. 47-48 et 112): une plaguette
en terre cuite, ex-voto. sur laquelle est figurée en relief une sorte de laie de
magon, a été découverte sur 'ancien emplacemen! d'un camp de légion Jrés
de Noltingham (J. M. Heichelheim et J. E. Housman, Sucellus et Nantosaelia
dans la Mytologie celtique médiévale. UAntiguilé classigue. L. XVIL 194K,
pp. 414 n. 3 et 315); le sens funéraire qu'onl acquis les oulils de la pierre
au conlact du dien infernal gaulois nous parail étre laz clef duo probléeme de
I'e Ascin ».

(69) Voir sapra n. 38 et Fig. 4.

60) Esp. III, 2076.

Eﬂl A. GRENIER. — Le dieu au maillet gaulois et Charun, Studi Etruschi.
Vol, XXIV, série II, p. 124,

(62)' DEcCHELETTE. — Op. cit,, IV, pp. 1072-1073.

»
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Le molif du revers de ces monnaies subit rapidemeni de Ia part des
Gaulois de trés graves altérations : 'aurige notamment devint parfois
un dieu fulgurant et un maillet fut représenté a 'extrémité de P'éclair 15sn
de sa main (63). De semblables documents suffiraient donc a2 eux seuls
a allester 'existence. en Gaule, de 'image du maillet en tant gu’atiribut
divin, & I'époque ou elle envahit le décor funéraire étrusque.

Il convient de constater enfin que le < maillet est propre aux repré-
sentation étrusques du génie de la mort et gu'on ne loi connait pas de
modeéles grecs » (64). |

Telles sont les raisons pour lesquelles nous devons, semble-t-il. :
admettre jusqu’a preuve du contraire, que le dieu national gaulois, d
qui, de méme que Ie Jupiler Sérapis Alexandrin, est non seulement

céleste, mais infernal, a emprunté son maillet & un démon etrusque
de la mort.

e o W Ll R s S e
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Il nous a paru intéressant, pour compléter notre etude, de rechercher L
la raison d’étre de la présence du maillet dans art funéraire étrusque,
et tout d’abord de tenter de fournir une explication raisonnable aux
scenes sur lesquelles le démon de la mort brandit cet attribul comme
une arme visiblement destinée a frapper le défunt. debout & ses cotés
(voir Fig. 2, 3, 4).

Il est généralement admis que CHARUN est un bourreau qui s’appréte
a assommer Ie mort (65), Il faut convenir que, parmi les peintures ou
bas-reliefs qui semblent le représenter dans I'exercice de pareilles fonc-
tions, ceux sur lesquels il apparait sous un aspect terrifiant et mons-
trueux, apportent une contribution non négligeable a I'atmosphére de
pessimisme et d’effroi qui, depuis la fin du 1v° siecle, envahit le décor
funéraire (66).

Mais on congoit mal, pour autant. lintérét que pourrait avoir un
dieu ou un démon infernal a4 exercer & l'encontre du défunt des fonc-
tions de bourreau, et on en vient irrésistiblement & penser que de telles
représentations ne peuvent s’expliquer uniquement par 'effroi gu'elles
sont susceptibles d'exprimer : les ressources imaginatives des Etrusques
leur eussent aisément permis de traduire ce méme sentiment de ferrear
au moyen de tableaux inspirés d'un théme différent et qui auraient
eu sur les premiers l'immense avantage de ne pas évoquer un acte
dépourvn, en apparence, de toute siznification en soi. Il est d'ailleurs
remarquable que le démon qui s'appréte 4 frapper le défunt n’est pas
toujours repreésenté sous des iraits monstrueux (67).

(64} Voir supra n. 48, 49 et Fig. 5. n** 1 et 5.
{EH; A. GRexIER. — La Religion étrusque. Mana III, Paris 1948, p. G6.

(65) Voir Roscier. — Lexikon der griechischen und rémischen Mxythologie,
s. v,, Charon.
g s (66) Voir par exemple «Le sacrifice des prisonniers Troyens» (Fig. 3) et
| « Admiéte et Alceste entre deux démons» (Fig. 2).
\ (67) Voir par exemple la tombe dite « du Magistrat » (Fig. 4).
T e e S
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A notre avis, 'artiste, tout en donnant & cetfe sorte de representations
un caractére adapté a sa propre conception plus ou moins sombre de
'Au-deld, a voulu matérialiser ’acte de résurrection :

Comme tous les peuples du monde antique, les Etrusqgues croyaient
a la renaissance dans la vie élernelle et la mort éfait 4 leurs veux < non
une extinction, mais une modification du plan vital » (68). Cette résur-
rection comportait deux phases: tout d’abord. 'abolition des formes
organiques que revétait le défunt au terme de sa vie terrestre, ensuite,
'acces du mort 4 la vie éternelle sous de nouvelles apparences (69).

X Fig. 6. — Partie gauche
de I'une des plagques
du chaudron de Gun-
destrup, d'aprés La-
fomns., XIII. 1854,
fosc. 3, PL II, fig. 3
(J. GRICOURT). e e

(’est & cette double opération que nous fait assister la scéne qui
décore l'une des plaques d'un chaudron celtiqgue en argent trouvé a
Gundestrup (Danemark) (voir Fig. 6). Le décor est divisé en deux
regisires superposés, séparés par un cordon rectiligne horizontal:
le registre inférieur nous montre des guerriers armés du bouclier et
de I'épée, allant a pied, 4 gauche, vers un personnage debout, précéde
d’'un chien et que sa taille gigantesque nous oblige a considérer comme
un dieu. Ce dernier au fur et 2 mesure de leur venue, plonge dans un
grand vase les fantassins qui reparaissent plus haut, sous la forme de
cavaliers allant & droite. L’artiste, en placant ces derniers dans le
registre supérieur s'est visiblement inspiré de la crovance suivant
laquelle <« la mort est une transcendance de la condition humaine » (70).

(68) Mircen ErLIADE. — Traité d'histoire des Religions., Paris. 1949. p. 155
L'ETRUSCA DISCIPLINA cnscignait que. pour devenir dien, clest-d-dire.

our acquérir l'immortalité, I'dime humaine devait d’abord se présenter aux
Bivinitéﬁ qui gouvernent les Enfers (cf. B. NocGara. Les Etrvusques et leur
civilisation, Paris, 1836, pp. 118-120).

(69) « LLes morts attendent le retour & la vie sous upe nouvelle formes
(Mircea Eliade, op. cit. p. 300).

(70 Ibid, p. 96; pour notre distingué collegue, Jean Gricourt, ceite scéne
représente 1’héroisation de guerriers tués au combat; si, sur quelques points
de détail, on peul ne pas partager l'opinion de 1'auteur, ce dernier, n'en a
pas moins eu le rare mérite gir.': reconnaitre dans ce panneau une réalisation
plastique de 1'acle de résurrection (Jean GricovrT, Sur une plague du chandron
de Gundestrup, Latomus XII, 1954, pp. 356-333).
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Celte double opération de dissolution préalable du défunt, de sa
< regression dans le préformel » (71), d'une part et d'élaborstion de
nouvelles formes organiques, d'autre parf. nécessitaient I'inilervention
de I'un ou de l'autre de ces deux éléments qu'étaient I'ean et le feu.

Dionysos, qui présidait 4 la vie animale et végétale, faite d'une
suite infinie de moris et de renouveaux. régnait sur I'élément humide.
< Les Iraditions de déluge se relienl presque toutes a I'idée de résorp-
tion de I'humanité dans l'eau et a l'institution d'une nouvelle épogue
avec une nouvelle humanité » (72). Pour Jean CHRYSOSTOME, le bapiéme
représente la mort et la sépulture, la vie et la résurrection (73).

I.es sloiciens considéraient la chaleur partout répandue et qui a
tout formé, comme la Cause supréme. Le Kronos mithriaque « qui
produit et détruit toules choses, élait parfois assimilé & une lumiére
ocu a un feu primitif » (74). Au mythe du renouvellement par le feu,
s¢ railtachaient dans le monde mediterranéen d'anfiques coutumes
comme celle qui consistail a éteindre une fois 1'an, @ Lemnos, tous les
foyers de l'ile, et 4 ne les ranimer qu’au bout de 9 jours, au moyen du
feu apporté de Délos par un navire (73). Dans un ordre d’idees tres
proche, < I’hisltoire du chaudron de Médée qui lransforma sous les
yeux des Péliades, un vieux bélier en agnecau », atteste, snivant l'opi-
nion de Salomon REeINAcH, « I'exisience d'un rite de rajeunissement
par la cuisson > (76).

 Les Celtes d’Irlande connaissaient le puils de résurrection (77) qui
supposait directement l'intervention de l'eau. et les Celtes du pays de
Galles. le chuudron de résurrection. qui, devant étre chauffé préala- J
blement 4 loul usage, supposail indireclement Dintervention du feu.
Aussi, importe-t-il pea que le vase dans lequel le dieu plonze les
guerriers du regisire inférieur sur la plaque du « chaudron de Gundes-
irup » que nous venons de décrire (78), soit lui-méme un chaudron,
ainsi que Jean GRICOURT nous invite a le croire, ou plutdi, étant donné
Iimporiance relative de la hauteur du vaisseaw. un simple reécipient
a contenir I'eau; en tout état de cause, I'interprétation de notre savant
collégue garde toute sa valeur.

Or. la foudre est le feu divin. Il esl donc vraisemblable que le geste
qui consiste de la part d'un démon ou d'une divinilé a frapper un
mort avee une arme qui est 'un des idéogrammes de la foudre, ait
précisémentl pour but de lui permetire d'accéder a la vie eternelle.

On pourra nous objecter tout dabord que le maillet est un signe
tonnant, et non un signe fulgurant el que, dans 'hypothése que nous
avons formulée, CHARUN devrait se servir d'une hache pluldt que
d’un maillet. Mais il est aisé de réfuter cetie objection :

71) Mircea Eriape. — Op. cif., p. 188.
{72) Ibid., p. 18a.
(73) SaisT-YVES. Corpus, 149. _
(74) F. Cumoxt. — Les mystéres de Mithra, Bruxelles 1913, p. 1058; sur un
relief de Modéne, Kronos est représcnlé deboul entre les deux moitiés d’'un
ceuf dlont s'échappent des flammes. (Ibid., Fig. 12}. :

(75) Charles Picarp. — Daremberg et Saglio, s. v. Voleain,

(76) Cultes. mythes et religions, II, p. 133, cf. J. GricorrT, ibid.

(77) M. L. SioestenptT. — Dieux et héros des Celtes, Paris 1940, p. 14.

(78) Voir Fig. 6.
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La foudre et le tonnerre sont liés au méme phénomeéne metéorolo-

gique qui est l'orage, et leurs idéogrammes respectifs. la dounble hache

el le maillet sont interchangeables (79).

Rappelons au surplus, qu’il existait chez les Etrusques un corps de
devins, les FULGURIATORES, qui etaient officiellement charges diinter-
préter les foudres. Suivant Ienseignement des LiBR1I FULGUHALES,
ils devaient, chaque fois que tombait la foudre, se livrer a4 une serie
d’observations tendant a identifier la divinité qu'il convenait d'apaiser
et @ assigner au phénomeéne sa juste place dans la complexe hiérar-
chie des foudres (80). Il va sans dire que le bruit qu'elles produisaient
était. de tous les phénoménes concomitiants a leur chute, celul qu’il
était le plus facile d’observer. Or ce bruit, avait le maillet pour
symbole. Tel est, croyons-nous, une des raisons pour lesquelles, la
foudre était figurée chez les Eirusques par un idepgramme COMMme le
maillet qui correspondait & ses effels acoustiques, plutot gue par la
hache qui évoquait ses effets mécanigues (81).

Quant a l'objection tirée du postulat suivant lequel seules les divi-
nités ouraniennes pouvaient lancer la foudre, clle ne resiste pas
davantage a 'examen :

GCaecina et Pline I’Ancien rapportent la croyance des Etrusques en
I'existence de foudres issues de la terre et qu'ils nommaient « infer-
nales » (82). On peut done, en toute logique, compler le dieu du monde
souterrain au nombre des 9 divinités fulgurantes (83).

Ainsi. dans I’état actuel de nos connaissances, rien ne nous interdit,
semble-t-il, de supposer, que si les scénes representant un démon {rap-
pant un mort de son maillet, peuvent, dans certains cas, contribuer a
« la matérialisation des angoisses de la mort»> (84), elles ont pour
raison d’étre, I'évocation, non pas des tourments infernaux, mais de
Iaccession du défunt & la vie €éternelle.

(79) Rappelons que la foudre est désfignéc en gree, sous les noms d'AS-
TROPELERIS ¢t de KERAUNIE qui signifient 1'un ct 'autre « Hache du Ciel »,
el qu'en langage populaire, en France. les haches en pierre polie appartenant
i 1'épogue néolithique ou a I'dge du bronze sont appelées « pierres de
foudre »: dlaprés de trés anciennes croyances cocore répandues dans beaucoup
de nos campagnes, clles sont considérées comme avant été apportées sur la
terre par I'éclair; or. il convient de rappeler que sur certaines monnaies
de la Gaule indépendante, inspirées du statére d'or de Philippe II de Macé-
doine, V'éclair s’échappe de la main de l'aurige souns la forme d'un cordon
sinucux dont l'extrémité aboutit sur le sol. non 2 une hache, simple ou
double. mais a4 un maillet (voir supra n. 49 et Fig. 5. n® 1). Cetie interchan-
geabilité se réalise d’autant plus facilement qu’il existe fréquemment un grand
air de parenté entre les silhouettes des deux atiributs.

(80) Les divinités fulgurantes &taient au nombre de neuf et les Etrusques
connaissaient onze sortes de foudres (Sén€que Questy, Nat. II, p. 52).

(81) 11 est possible d’ailleurs que 'arme de CHARUN ne soit pas {foujours un
maillet: sur un décor funéraire reproduit dans les Annali dellllostitule.
(51. . V; voir aussi RaosCHER. op. cif., fig. p. 887) la masse placée au beout
de la longue hampe tenue par le démon parait aveoir une face supérieure
plane ¢t une face inférieure concave; I'amincissement ainsi réalis¢ au centre
convient micux & une double hache qu'a un maillet.

(82) SinkQue. — Op. cit., pp. 49 & 5+ Sl i

(83) C'est ce que n'a pas manque de faire Thulin (Arsskrift 11, 5. 34);
ajoutons & ce propos quc VEIOVIS, une des dl\'!ﬂ_lll’:’f-.‘Ewliif:i;'lﬁ{!'u&mf:.]]t autoch-
tones du Panthéon romain &tait sénéralement considéré comme une hypostase
souterraine de Jupiter. ‘

(84) M. PatroTivo. — Op. cit,, p. 223.

L
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Dans cette hypothése, on serait en droit de considérer gue tous les L
autres maillet du décor funéraire etrusque sont autant d'allusions a 1

la résurrection, el par voie de conséquence, gu'en placani dsns les

mains du défunt, sur certaines siéles funéraires, le flacon ou le vase. ]
recipients de I'élément humide et le maillet évocatenr de la foudre,
I'artiste gallo-romain a voulu tout uniment traduire I'idée d'immortalité
sous les espéces de ces deux agenls de résurrection que peuvent étre
indifféremment 'eau et le feu.
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MAIN (droite et gauche) :

Chez les Celtes il est d'usage et recommandé de donner la main droite
DECSIVA.

DECSOLAMACTA : designe la dexterite et I'adresse.

Pour les Celtes, comme pour beaucoup de civilisations, la main droite
est considéerée comme la meilleure. C'est elle qui est chargee de
remettre les dons et offrandes aux dieux, comme aux personnes que l'on
desire honorer.

Clest elle aussi, qui dans les épreuves de vérités (ou ordalie) sera
soumise a I'épreuve de 'eau ou du feu.

C’est encore cette main qui sera éventuellement sacrifiée pour acquerir
la souveraineté de |la Terre ou d'un Royaume (Conf. Nuada).

Elle sera engagée dans les serments :

Cf les deux mains unies dans les contrats sur les tesséres Celtibéres
(Michel Le jeune).

|'expression « Par ta main » est une formule de serment dans I'epopee
irlandaise (Le petit Hotel d'Allen).

Serment de Caireall : « J'en jure par ta main » (Contes Ossianiques, Chauvire
0.231).

« Et ils se prirent les mains, jurant de ne pas rompre leur promesse
- jusqu’a l'aube du jugement » (Geste de Cichulainn — R. Chauviré, p. 194).

« et Scathach avait joint nos mains ». (Geste de Cuchulainn, P.203)

Main : Serj Pineau - Esunertos
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LA MAIN ROUGE
DE L’ULSTER

SUH les armoiries de I'Ulster (partie Nord
de I'Irlande encore soumise — de trés mauvaise
grice — A la domination britannique) fgure
une main rouge qui ne manque pas d'intriguer
les curieux visitant cette verdoyante et pitorres-
que contrée. Comme l'on pouvait s'y attendre
dans une ile dont les citoyens ont toujours été
de farouches et individualistes miles, et ob la
dynamite et la mitraillette parlent encore toutes
les semaines sur la frontiére de I'Ulster et de

la. République irlandaise, I'histoire de cette

main est aussi curieuse que sanglante.

En I'an 1015 de notre ére, un « chieftain »
(chef de clan) scandinave, du nom de Heremon
O'Neill, arganisa une expéditicn maritime pour
prendre possession de la cote Nord de I'Itlande.
I'incursion fut combinée avec un autre chel
viking dont le nom a été oublié. Les deux

I
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« chieftains » se mirent préalablement d'accord
pour reconnaitre que la couronne du nouveau
royaume serait placée sur le front de celui qui
toucherait le premier — et de la main — Ia
terre convoitée.

lles deux flottes nordiques prirent la mer et.
apres une longue et houleuse navigation, arc
vérent en méme temps en vue des cotes de
['Irlande du Nord. A ce moment, les rameurs
du bateau rival de Heremon O'Neill se mirent
d I'action avec une telle ardeur que leur embar-
ation dépassa bient6t irrésistiblement celle de
O'Neill, dont les efforts de I'équipage demeu
rérent vains.

Voyant un royaume lui échapper. O Neill
qui etait probablement gaucher — saisit unc
hache et se trancha la main droite d'un seul
coup. Puis, il saisit la main sanglante et Ia
jeta de toutes ses forces vers le rivage. La main
de O'Neill décrivit un grand arc et toucha le
rivage de I'Irlande du Nord un court instant
avant celle de l'autre Viking.

C'est ainst que le prompt et vaillant Here-
mon O'Neill devint le premier ro1 de cette
contrée qui_est aujourd hut la province britan
nique d'Ulster, composée des six comtés irlan-
dais d’Antnim, Armagh, Down, Tyrone, Fer
managh et Londonderry, avec Belfast pour cap:
tale. Une brumeuse cité de cing cents muille
habitants, ou siége un « gouvernement » d’lr
lande du Nord, du genre de ceux que les
Anglais traitent de gouvernements de manoen
nettes dans les pays on ils ne rirent pas les
ficelles.

Avec le courageux Heremon commenga la
dynastie O'Neill, qui régna sur |'Ulster pendant
de nombreux siécles. Et son geste bheérpique.
probablement unique dans ['histoire do mande
est immortalisé dans les armoiriss de la pro
vince, lesquelles comportent € une main
droite rouge dans un écusson inténieus argenie
pOSé sur une CrOIX rouge »
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LA MAISON :

(Cf. article sur la maison textes et iconographies de Serj Pineau,
dans Ar Gelted Kozh N° 3 — Editions An Alarc’h Embannaduriot)

L’habitation est assimilée au Cosmos. Elle constitue comme le sanctuaire une image
du monde IMAGO MUNDI, un univers en réduction que I'homme se construit en

imitant la creation exemplaire. Il habite ainsi un espace consacré qui semble obéir a
un symbolisme constructif.

Comme pour le sanctuaire c'est le cercle qui semble, dés I'age du Bronze, avoir eu la
predilection des constructeurs. Le plan de la Ferme de Little Woodbury, prés de

Salisbury, peut étre comparé a celui des premiers temples celtiques. (Cf. le sanctuaire
de Crozon avec sa double enceinte et son ouverture a I'Est).

Constitue de deux cercles concentriques, ces maisons étaient delimitees par de
solides pieux servant de points d'attaches aux murs, ou de palissades dosier
enclosant |la demeure. Le centre de celles-ci était occupé par quatre poteaux
disposes en carre qui etaient chargés de soutenir le faite de la toiture. Celle-ci etait
percee d'un oculus par ou la fumee du foyer, place au centre exact de la demeure,
s'échappait. L'ouverture de la demeure était precédeée par un vaste vestibule oriente
a I'Est.

Le diameétre moyen des maisons circulaires de I'Age du Bronze est d'un maximum
d'environ 15 metres.

Dans la Gaule de I'Est, comme dans les autres parties de la Gaule, I'habitation rurale
a pour origine la hutte indigene. Dans la region de Sarrehourg en Lorraine (pays des
MEDIOMATRIQUES) les fonds de cabanes se présentent toujours sous |a forme de
trous circulaires de 10 a 40 metres de diametre. Ces excavations montrent que
certaines de ces demeures étaient a moitié souterraine, afin d'assurer une protection
efficace contre le froid ou la chaleur.

Nous sommes trés mal renseignés sur I'élevation de la toiture de ces grandes huiies
qui atteignaient parfois 40 metres de diametre, comme lindique les enormes poutres
rencontrées au fond de ces excavations. Le toit etait soutenu de l'interieur par des
colonnes verticales taillées dans des arbres et couvert de paille et de terre. Certaines
trouvailles montrent que ces chaumiéres étaient encore frequentees a I'époque
romaine et peut-étre bien au-dela.

Le célébre relief du Louvre qui représente un barbare defendant sa cabane donne
une idée assez nette d'une de ces huttes. Un bas-relief de la déeesse Nantosuelta
(fouilles de Sarrebourg) montre une de ces huttes circulaires des MEDIOMATRIQUES
surmontée par une toiture en forme de coupole et recouverte d'un materiau dispose
en écailles. Sa jante ressemble a une roue avec ses rayons et son moyeu. Chacune
des extrémités de ces compartiments donnant acces au foyer.
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Explications donnant lieu au rituel de consécration de la maison.

Principal axe et motif essentiel du rite, la maison comme le temple est considérés
comme se situant au Centre du monde. Reproduction réduite de 'Univers elle est Ie
lieu et le « foyer » de condensation et de coexistence des forces opposées, d'ou part
le mouvement de I'un vers le multiple, du non manifesté au manifesté, de I'éternel au
temporel. Tous les processus d'émanations et de divergences passent par elle et 12
se rejoignent comme en leur principe tous les processus de retour et de
convergence dans les recherches de I'Unité.

Plus prosaiquement la maison est le reflet de I'image primitive, de la caverne, elle-
meme consideree comme ventre maternel. Elle est lieu de gestation, de vie et de
sommeil, abri, refuge. On y stocke la nourriture, y prépare les repas. La femme y met
au monde ses petits, les y abritent, les nourrits, les élevent.

Tout concourt a faire de la maison TESGOS « ce qui couvre, protege » le lieu
privilegie de la mére. Si dans la plupart des cas I'homme prépare, €difie la demeure,
c’est la femme qui en est |a véritable maitresse, la gardienne et I'ordonnatrice. C est
avec des matériaux essentiellement lies au monde symbolique feminin gue se
construit la maison : la terre, I'eau, la pierre, le bois. Ce sont les matieres matrices
parmi lesquelles s'élaborera et se développera ftoute cellule familiale
TESGOSLOUGA. Espace clos et protége VALIAS (On notera en celtique le rapport
sémantique entre le « mur, I'enclos | VALON-VALIA et le « it » VALION —VALIA) et le ventre
maternel, la maison assure la paix, la nourriture et la securite a lembryon humain

Dans le déroulement d'un rituel de protection de la maison, la femme sera donc
la « Premiere » CINTA & prendre possession de la demeure, car elle et
éventuellement sa progéniture sont identifiés a la maison. La femme est de plein

droit |la Demeure de 'Homme.

Ses enfants placés autour d'elle (si elle en possede) ou seule elle en franchira le
seuil la premiére, écartant symboliquement les bras, les deux mains dressees en
avant vers le ciel, touchant les deux montants, jambes ou piliers (COIRTUS) de la
porte (DORA). Elle poussera ensuite 'huis et pénétrera en sa demeure refermant sur
elle le battant. Seule ou entourée de ses enfants, elle se placera au nord, face a
'entrée (ici au sud). Il N’y aura dans son attitude aucune déférence particuliere, non
plus que témoignage d'irrespect ou d'arrogance par rapport au lieu, car elle EST la
personnification de I'espace lui-méme qui couvre et protege. Elle se tiendra debout
en attente d’accueillir les officiants, déité et puissance tuiélaire, gardienne du foyer,
meére des hommes et de la demeure des hommes.
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MANAUIONOS - Dieu de la Mer, Fils de I'Océan.

MANAWYDDAN, fils de LLYR, dans les Mabinogion tl, est le méme
personnage mythologique que le MANANNA, MAC LIR des Irlandais. Du
MANAWYDDAN gallois derive le nom de MANAW, nom gallois de lile de
Man. Les irlandais disent du personnage qu'il était un géant et qu'il avait trois
Jambes. |l habitait une Tle qui a disparu et gque, cependant, gquelgues
personnes ont encore vue le matin du 1er Mai avant le lever du soleil si celui-
ci tombait un dimanche. Le Géant roulait comme une roue sur ses pieds et
sur ses mains ; il n'avait pas de téte et venait entoure d'un nuage se
promener sur les montagnes de Man. Il protégeait I'lle conire les flottes

ennemies ( Recherches sur le Folklore de I'ile de Man par M.C. Roeder, Manchester, publiées
dans the journal of the Isle of Man, Natural History and Antiquariam Society vol.lll, part.1V).

Dans les Triades galloises c'est un des princes LLEDDV « obliques », ainsi
appelés parce qu'ils ne recherchaient pas de domaines et qu'on ne pouvait
cependant leur en refuser (Myv. arch. 304, 20 ; 404,38). Dans le Livre Noir, I
devient compagnon d'Arthur et on y vante la sagesse de ses conseils (Skene,
Four ancient books Il, p.51).

Les poétes des lolo mss. (p.236) lui attribuent la construction de la prison
d'Oeth et Anoeth. C'est apres la destruction compléte des envahisseurs
romains par les bretons que MANAWYDDAN, fils du roi LLYR, fit rassembler
de toutes parts leurs ossements et en mélant la chaux aux os, quil fit une
immense prison destinée a enfermer les étrangers qui envahiraient l'ile et les
trajtres a la cause de la patrie. La prison était ronde ; les os les plus gros
étaient en dehors : avec les plus petits, qui étaient en dedans, il menagea
différents cachots : il y en eut aussi sous terre, specialement destines aux

traitres.

MANAWYDDAN est une forme développée de MANAWYDD qu'on trouve
dans la vieille poésie galloise ; MANAWYDD = *MANAUIIU, au genitif
*MANAUIIONOS = manan ; de ce genitif dériverait le nom divin irlandais de
MANANNAN. fils de LER (mac Lir), tandis que le MANAWYDDAN gallois
dérive du nom. acc. *MANAVIONEN D'apres la Tain bo Cualnge (L.2587),
MANANNAN est donné comme le roi de la Terre de Lumiere (TIR NA
SORCHA), qui est la méme que la Terre de Promesse (TIR TAIRNGIRE), ou
MANANNAN aurait sa ville suivant I'Acallamh na Seénorach, (1.3786 et suivantes).

D'aprés le Coir Anmann, 156 (L.T.1lI, 356) et le glossaire de Cormac (éd. K. Meyer
n°896) qui fournissent la méme information : « Manannan mac Lir était un
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merveilleux negociant qui vivait dans 'lle de Man ; c'était le meilleur pilote
qu'il y eut a l'ouest du monde. Par sa connaissance du ciel, c'est-a-dire en
regardant I'aspect du ciel, c'est-a-dire de I'ail, il savait ou il y aurait du beau
temps et du mauvais temps et quand il y aurait changement de 'un a l'autre.
C'est pour cela que les Scots et les Bretons |'appelaient dieu de la mer et
qu'ils disaient qu'll était Fils de la mer, clest-a-dire Mac Lir. Et c'est de lui que
I'lle de Man tire son nom ».

LeDindshenchas le présente a la fois comme « druide », artisan et négociant
(DRUI, CERD, CENNAIGE).

Dans le Tochmarc Luaine (R.C.xxIV, 274,18) il est également donne comme un
druide des Tuatha De Danann.

MANAUIA

Une appellation primitive de I'lle de Man est MENAUIA (ou mieux MANAUIA,
d'ol son nom gallois MANAW) : or MENEUIA qui est presque identique, est
le nom ancien de Saint David ou Ty Ddewi, centre spirituel chrétien du Pays
de Galles, situé a la pointe sud-ouest du pays de Dyfed, ou les Mabinogion
situent précisement le refuge de MANNAWYDDDAN.

Vase de Gundestrup. — Plague exténeure.

Manadwwaas . Mag La A
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MALEDICTION :
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Expression gaelique : MY AGAS-SON AN BARTH CLETH
« Je vous signe du cote gauche »
« Je vous maudis » (BM 3420)
Antonyme « Je vous signe du cote droit »
dSINA « signe présage » généralement favorable du cote
roit.
MY AGAS-SON AN BARTH DESS ;

En Ecqsse le tour & gauche appelé du nom saxon WITHERSHINS « marche contre
le soleil » passe pour un puissant sortilége. Les sorciers I'accomplissent quand ils

veulent préparer des maléfices ou proférer des malédictions, ou encore se rendre au
sabbat.

Les vie:ux highlanders pratiquent le DEASIL, le tour a droite pour favoriser les
entrerprtlses. Le tour a gauche dans la direction opposée ou Withershins, est
considéré comme infortuné, maléfique, signe de mauvais sort et de malediction.

MAMELLES :

Deux couples de hautes collines arrondies s’inscrivent dans la topographie de
lIrlande paienne comme les « mamelles CHICH » d'une seule et méme grande

Déesse s'illustrant sous deux hypostases distinctes.

L'une dont les seins sont désignés par le gaélique DA CHICH ANNAN «les deux
mamelles d’Anu » est connue comme la Mere des Dieux et des hommes. Elle
présente aux yeux de ses adorateurs un aspect favorable de nourriture d'abondance,

de protection et de secours.

La seconde dont la poitrine est désignée par DA CHIH MORIGHNA (les deux
mamelles de la grande Reine).

La poitrine est pour les Celtes le réceptacle de la nourriture aussi bien maternelle
que spirituelle, premier contenant des eléments nutritionnel des mammiféres. Elle est
porteuse de ressource et par la symbole des richesses naturelles qu'elle conserve.
Les seins sont limage de ce qui fait croitre les vivants, le dignes récipient de la

premiere nourriture.

Maiédictions : Serj Pineau - Esunertos
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.

Mandascrits

MANUSCRITS : S e —

Leabhar Gabhala Erenn :

Traduit du Livre des invasions: Celui-ci est composeé a partir de
differents manuscrits, lesquels ont été complétés dans le 17°™ siécle par
Michael O'Cleirigh.

Livre de Ballymote :

Manuscrit du 14°™ siecle, conservé a la Royal Irish Academy. Il contient
notamment : The Book of Rights ( livre des Lois).

Leabhar na Huidre :

Connu sous le nom de Livre de la Vache Brune — Celui-ci est un
manuscrit du 11°™ siecle, apparemment compilé a Clonmacroise. Il est
“maintenant a la Royal Irish Academy.

Leabhar Laigneach ou Lebor Lagin — Livre de Leinster ou de
Glendalough :

Manuscrit du 12°™® siécle compilé dans un monastére de Terryglass,
Comté de Tipperary, conserve a la royale Irish Academy. Il contient entre
autre les Dindseanchas, |la science des noms de lieux. |l concerne Ia
topographie de I'lrlande. Veéritable guide d'une geographie mythologique,
il contient aussi une version du Leabhar Gabhala.

Le Livre Jaune de Lecan :

Clest un ouvrage manuscrit du 14°™ siécle conservé a Trinity College —
Dublin. =

Le Grand Livre de Lecan :

. Daté du 15°™ siecle (manuscrit) — |l est a la Royal Irish Academy.

Rawlinson — MS. B502 :

C'est le nom d'un important catalogue de manuscrits, conserve a la
Britain's Bodleiam Library.

Manuscrits : Serj.Pineau - Esunertos.



MANUSCRITE,

Ay IRLANDAIS 3
azzie de Cuelnge", rédigée en $47 per Senchen Torpeist, chef-
podte d' Irlesnde.
"Libur Dromma Snechta® = livre 2u dos de neige : début du VIII®
siécle : perdu.
Livre des Droite : par Cormac mec Cuilenn®n, roi-éveque de Caghd
(tué en 903 ou 908).
"Lebar na hUidre" = le livre de 12 veche brune : fin du XI® gig-
g%gé transcerit par Moelmuiré f£ils de Celechar, tué en
"Lebor Lagin" = livre de Leinster ou de Glendelough § vers II50/
1160, trenscrit en partie per Find mac Gormen, &vBque de
Kildere,
"Lebar ne Gebala" = livre des invasions : vers II68.
~ Livre de Ballymote § vers I4CO0,
/ "Lebar Brecc" = livre techeté : XIV® sidcle.
Livre Jeune de Lecan : fin du XIV® siacle.
British Museum : Harleian 5280 : XV° gidcle,
Livre de Lismore : seconde moitié du XV° sidcle.
"Lebar Fermeige®™ : XV° pidcle.
British Museum : Egerton I782 : XV° siscle.
Livre du doyen de Lismore : I5I2-I5I8, par le doyen James Mac
GBBgGI' .
Menuscrit XL de la bibliothéque des mvocats d' Edimbourg 1
XVEe giacle,
Duanaire Finn = florilége de Finn : I626, par le capitaine Sorke
ley Hac Donnell,
Additionsel IB8747 : XVIII® giacle,

B, GATTL.OIS .

Livre de Llandav ¢ XII ° siacle,
Livre Noir de Carmarthen : vers II75,
Livre Noir de Chirk : vers IZ200.
Livre Blanc de Rhydderch : XIII® sidcle (I225 Z I285 environ)
Livre d' Aneirin : vers IZ250,

4§?Livre Rouge de Hergest ¢ fin du XIV® siecle.

“ Livre de Taliessin : I°® moitié du XIVO giecle,

Roger Vaillant - Catarnos
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ARTONOVIOS

Un Maitre de la pensée celtique
3770/ 3833

Il est bon d'arpenter de temps & autre la galerie dss “a:
proches, et de mediter devant tel ou tel portrait. “Les vrai

Renan, sont ceux qui ont pour point de depart un respect | :
combien intelligente doit étre notre fidelite, a2 l'exemple justf.i:l—.- nt de nos devar::c_iars qui
ont su, par leurs recherches, leur savoir et leur sagesse, €tre les !:':*.-ar}ts rzlais d'une
tradition pérenne. Tel est le cas, parmi bien d'autres, de Morvan ...-ai*cnal_, dont nous
avons choisi aujourd'hui d'évoquer la vie, I'oeuvre, le souvenir, c'est-2-dire, bien
entendu, ['éternelle présence parmi nous.

Maurice Charles Lucien Marchal - devenu plus tard Morvan .-".'larc.hal - est né a Vitre
le VIII Equos de l'année celtique 3770 (13 juillet 1300 ce I'ére vuigalre], un a? avant la
mort d'un des plus illustres de ses concitoyens, l'historien de lz Bretagne Arthur de Ia
Borderie. Son pére, contréleur des Postes, était vosgien, originaire de Gérardmer et sa
mére, bretonne, de Lahéac (llle-et-Vilaine).
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_ Il suivit ses études secondaires au collége Saint-Martin de Rennes, puis au lycée
jusqu'a l'obtention du baccalauréat "latin-sciences" en 1917. Il s'inscrivit alors & l'école
des Beaux-Arts de Rennes, puis & celle de Paris, et y obtint en 1324 le deuxiéme prix
de Rome d'architecture avec le dipléme D.P.L.G. en présentant notamment un projet de
cathedrale bretonne de style néo-celtique, dédiée 3 saint Judikadl, roi de Bretagne.

Projet qui fut du reste quelques années plus tard, en 1928, couronné d'une médaille au
Salon des Artistes francais.

De par son ascendance bretonne, de par son lieu de naissance et .d'enfance tout
chargé d'histoire, de par ses lectures, notamment celle de la revue "Breiz Dishuzl®, et
sans doute encore de par quelque mystérieuse prédisposition inscrite dans son cieal
astrologique, le jeune Maurice Marchal s'intéressa trés tdt aux divers aspects de la
culture bretonne, ou plus largement celtique. A 18 ans il avait fondé avec des camarades
€tudiants le Groupement régionaliste breton : l'idée de régionalisme était certes, a la fin
de la Crande Guerre, une présentation prudente pour un authentique nationalisme
breton. Cette association, qui deviendra dés I'année suivante, en janvier 1918, "Breiz
Atao", compta bientét, sinon en son sein, du moins dans sa mouvance, nombre de
personnalites du Mouvement breton ou de I'idée bretonne d'entre les deux guerres, dans
les domaines aussi bien artistique et littéraire que politique : Job de Roincé et Henri
Pr§dn, qui etaient les deux autres co-fondateurs de B.A. : puis Olier Mordrel, Yann
Brickler, Francez Debeauvais, Yann-Vari Perrot, Francois Vallée, Camille Le Mercier

: 2 ! : BT =
d'Erm, Loeiz Herrieu, Roparz Hemon, Youenn Drezen, Jakez Riou, René-Yves Creston et
bien d'autres.

Ceu:nr: qui ont connu Marchal a cette époque le dépeignent comme un &tre doué d'une
personnalité singuliére et d'une brillante intelligence, daté d'une culture celtigue aussi
vaste que sourcilleuse, comme un bon vivant au rire facile, @ I'humour caustique, a la
repartie vive, mais egalement comme un homme au caractére assez impréevisible. Sa
rivalite avec l'autre personnalité marquante de "Breiz Atao"”, Olier Mordrel, n'explique
pas seule son parcours aux lignes brisées, qui fut celui de toute son existence avec
cette succession d'enthousiasmes et de ruptures, de réalisations remarquables et de
cuisants echecs, ces débuts fulgurants et ces surprenants retraits. Peut-étre faut-il vy
voir, outre les effets d'un éthylisme hélas précoce, plus profondément la marque d'une
herédité celtique avec tout ce que celle-ci présuppose d'individualisme, d'amour de Ia
liberté, de recherche de soi, de goUt progressif pour les spirales et les entrelacs de
l'aventure intérieure, toutes composantes portées ici @ leur extréme.

Ainsi donc, nombreux furent les faux départs, les créations avortées, les fuites et le
silence, |'apparent déetachement, dans l'existence de Morvan Marchal. A coté de réussites

éminentes, dont il ne sut ou ne vou-
— = lut, en un mélange de pessimisme et de
| Mo ran | MARCHAL sage résignation, jamais tirer parti sur
| 13 juillet 1500 - & p.m. Vitré (lle-et-Vilaine) | le plan social. Awvec davantage de
constance, de rigueur ou d'ambition
peut-étre, I'éveilleur qu'il savait étre

eut été égalemenl un meneur populaire
d'envergure. Mais le gout amer de
I'échec, de Il'echec mesur2 du moins a
lI'aune de notre société - et l'on sait ce
que vaut pareil etalon ! - a toujours
eu chez les Celtes ses fervents, wvoire

. ses prosélytes : pour ceux-ci l'imagi-
L] ” . =
LY nation est reine, seuls comptent les

projets, les réves, les misaes a l'sau,

et que vogue ou coule ensuite e
fameux navire ce n'est plus leur
affaire, guand eux-mémes ont deja
tourne le regard vers d'autres grandes
idées, d'autres horizons et chiméres ou
définitivement se perdre.

S =

A cet egard, bien sor la tache du
biographe n'est pas facile, surtout
dans le cadre d'un simple article de

| revue, |l doit se contenter d'egrener
, des reperes, ou cdes souvenirs. Nul
' n'ignore, par exemple, gue c'est

Marchal qui a creé en 1923 le drapeau
breton moderne, le fameux Gwen-ha-Du aux neuf bandes noires et blanches et au
quartier d'hermines. Cet embléme flotta dés 1325 a ['Exposition internationale des Arts
déco a Paris. Mais son créateur ignora toujours, avec une superbe indifférence,
I'exploitation commerciale qui en fut faite par la suite.




En 1924, Morvan Marchal est chargé de cours a I'Ecole des Beaux-Arts de Rennes.
i cﬂntlnlue de collaborer, par d-coups, au gré de son humeur, a "Breiz Atao” et de
diriger l'assoclation qui en est issue, I'"MUnvaniez Yaouankiz Vreiz". En 1925, il se rend
en Irlande en compagnie de Mordrel, de Taldir Jaffrennou et de Youenn Drezen pour
participer au premier congrés interceltique. Deux ans plus tard il représente, avec
Mordrel et Debeauvais, Ia Bretagne au Comité central des Minorités régionales de France.

Ces activités Eu};teﬁ:is ne doivent pas faire illusion. A cette époque Marchal est en
proie a8 wune révision doctrinale, il est en train de se retirer plus ou moins

grngr?s:swerlnent de ses engagements. Il ne se sent plus en phase avec ses compagnons
e militantisme, de Breiz Atao particuliérement, ceux-ci Ilui apparaissant par trop
reactionnaires. Pour sa part, il se tourne peu a peu vers le fédéralisme, laic et margus

d gauche, jusqu'a fonder avec Ronan Klec'h et Goulven Mazeas Iz Ligue fédéraliste de
Bretagne ql;"EFCDmPEQﬂEFa bientot, d& partir de 1931 et sur sept numéros, la revue "La
Bretagne fedérale, Breiz Kevredel". Le train de la guerre s'annonce au loin, se
rapprngh:e ; aussi |es fédéralistes bretons, pacifistes, "pénétrés d'un idéal de
fraternité", lancent-ils dans chaque numéro comme a chacun de leurs congrés de vibrants
appels “pour une France fédérale, une Europe f[édérale, seuls moyens ce batir la paix

entre les peup:‘es.:.". Pour Marchal les minorités nationales, au premier rang desquelles
la B_re'tagn?, seraient fatalement laminées par un conflit européen ou mondial. Aussi
multiplie-t-il les appels pour que les Bretons, eux au moins, réprouvent la guerre,

défendent le droit contre la violence.

it i 1 y & " " & -
. Mais n'est-il pas la voix qui crie dans le désert ? Il approche de la quarantaine,
age des bilans et des retours sur soi. Il s'est beaucoup dépensé, par la parcle et par la
plume, il a donneé sa jeunesse, pour un résultat qui lui parait bien en deca de ses

Espera_ncels : et puis les eévénements s'emballent, sur lesquels l'intelligence et la bonne

volonté d'un homme n'ont que peu de prise. Morvan Marchal, vers 19356-1938, abancdonne
- . S - - N " =

peu a peu l'engagement militant, il se retire de la politique active et entame ou, plus

exactement sans doute, élargit, accentue une quéte initiatique sur les chemins jumelés du
symbolisme et du celtisme.

En fait, c'est |a une autre facon, plus spéculative et plus secréte, mais peut-étre
aussi operante, de servir la Bretagne : "Pour que celle-ci continue d'exister, dit-il, il
lui faut une ame intégralement ceitique”. Ce sera 13, désormais, sa motivation essentielle.
Comme pour le pousser plus avant sur cette voie intérieure, le destin I'améne sur le plan
professionnel a8 une sorte de dérive : le voild qui doit abandonner pour manque
d'assiduité, vers 1931-1932, ses cours aux Beaux-Arts de Rennes ; qui doit fermer un
cabinet d'architecte qu'il vient d'ouvrir dans cette ville ; et le voici qui en ouvre un
autre a Laval.

C'est a Laval, précisement, que Morvan Marchal effectua une démarche qui devait le
marquer pour tout le restant de ses jours : sa demande d'admission en franc-maconnerie.
II' fut initié le ler mai 1938 au sein de la Respectable Loge "Volney", atelier relevant du
Grand Orient de France. Des trois coups de son epee flamboyante sur la téte et les
épaules de l'impétrant selon les anciens rites de chevalerie, le Vénérable Maitre faisait
tomber “de Keugant en Announ, sur la substance obscure el passive les particules
actives creéatrices de vie” (1). Le macon opératif qu'était Morvan Marchal en tant
qu'architecte de metier devenait ainsi mac¢on speculatif ; cette double qualite |ui
permettait de cheminer profondément sur les voies du symbolisme. Une telle recherche
n'avait rien de gratuit, ni de stérile : Marchal au contraire, qui considerait la franc-
maconnerie soit comme un surgeon des plus anciennes lraditions celtigues et druidigues,
soit comme un tronc sur lequel on pouvait greffer les dernieres tiges de ces traditions,
eut le constant souci d'appliquer sa tournure d'esprit macennique, et particuliecrement en
matiére de symboles, a la philosophie druidique ; et inversement. En témoignent les
travaux qu'il fut amené a presenter en atelier comme les articles gu'il publia, soit sous
son nom, soit sous le pseudonyme de Maen Nevez, dans la revue maconnigue "Le
Symbolisme" (animée par Marius Lepage, parrain de Marchal lors de son initiation) : "Les
arcanes de la philosophie druidique", conférence lors du solstice d'ete 1338 ; "Notes sur
I'Epée flamboyante de la Tradition celtique”, article de mai 1333 ; "La Croix couverte®,
aout-octobre 1952, elc...

Marchal, recu compagnon le 23 avril 1939, ne devait jamais etre eleve 2 la maitrise
(mais il en possédait intellectuellement et spirituellement le degré depuis longtemps !)
la guerre, I'Occupation, la législation du Gouvernement de Vichy sur les sociétés secre-
tes allaient interrompre toute activité magonnique, cependant qu'a la Libération il se
voyait interdire, par une injustice scandaleuse, son retour au sein de gquelque obe&dience
que ce fat.
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Avant d'aborder cette derniére periode, particuliérement douloureuse, il nous faut operer
un bref retour en arriére. En 18936, a la wveille de son initiation, Morvan Marchal avait
resserré ses liens d'amitieé avec Rafig Tullou, sculpteur-statuaire, lui-méme initié de
I'Ordre martiniste, qui venait de créer, sous le nom druidique Neven Lewarc'h ("le

Jeune"), la revue "Kad" ("le Combat"). Ce fut le début d'une collaboration au cours de
laquelle, de 1936 a 1839, puis de 1949 a sa mort, AMarchal - Maen Nevez ou Artonovios
("Pierre Nouvelle") - publia un certain nombre d'articles de fond qui, selon les termes

mémes de Tullou, jetaient “/es bases d'un celtisme spirituel et ritueligue riche de
promesses d'avenir® (2). Marchal s'y affirmait résolument celte pré-chretien, c'est-a-dire
paien : “Lo mort unique, écrivait-il, le paradis ou l'enfer €ternel, conceptions qui nous
sont abselument €trangéres ; nos Dieux se possionnent pour les gciions des hommes, les
aident et parfois v interviennent, mais n'ont pas le souci médiocre de les juger et de les
condamner. N'est-ce pas [‘homme lui-méme aqui tisse par ses actes le conevas de ses
existences futures, n'est-ce pas lui qui par ses octes bons ou mauvais caonditionne sa
reincarnation ? C'est [linéluctoble loi du Kermo, pour les Hindous comme pour les
Celtes".

Le troisieme pilier de la revue "Kad" était le comte Francis Bayer du Kern, barde
Veroestrumnis ("I'Occidental"), qui avait participé avec Célestin Lainé au dynamitage de
la voie ferrée d'Ingrandes en 1932 et qui trouvera la mort sous les drapeaux en juin 40.

Neven Lewarc'h, Artonovios et Veroestrumnis fondérent en 1936 Iz "Breuriez Spered
Adnevezi" ("Fraternite de |'Esprit du Renouveau") : il s'agissait de créer une
organisation druidique paienne, en opposition avec la Gorsedd de Bretagne trop inféodée
a [I'Eglise catholique comme & I'ensemble de ['établissement. Dans son manifeste. Ia
nouvelle Fraternité revendiquait le "néo-druidisme, o4 nul dogme imposé n'entrave le
libre examen, ou nul merveilleux enfantin ne s'oppose @ lo raison, ot se réconcilient, en
ce qu'ils ont de plus élevé, le sentiment religieux et le nécessaire raotionalisme. Etre
catholique en Bretagne, c'est plus qu'une paresse, c'est une régression !*

Une telle revendication du paganisme, tout en étant l'aboutissement d'une longue
réflexion, constituait une véritable rupture pour au moins deux des fondateurs, Marchal
et Bayer du Kern, issus tous deux du catholicisme traditionnel, et dont le second avait
méme commence en sa jeunesse des études de théologie...

C'est cette Fraternité qui devait donner naissance quelques mois plus tard a la
Kredenn Geltiek* ; et c'est Morvan Marchal, druide Artonovios, qui devait en étre
proclame le premier Ri-Drevon (Roi-Druide) aux Fonts de Barenton le ler mai 1937.

De Il'aveu méme de ses fondateurs Artonovios et Neven Lewarc'h, la Kredenn Geltiek
avait pour objectif d'élaborer la synthése d'un mysticisme et d'un civisme breton, “ofin
de contribuer a la realisation d'un ordre nouveau bien celte, ayont cette volonté de
débarrasser notre Bretagne de (ses) miasmes mortels, pour apporter & nos fréres un
message de Vie et de Progrés (...). Nous voulons gue la cité bretonne soit le sanctugire
de Dieu, que la pensée du Breton soit sur sa terre {...). L'avenir d'un peuple est dans
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.‘_’a F!e:’ne conscience de sa personnalité, doublée o la base d'un concept métaphysigue
indispensable... Nous sommes de ces Celtes d'un ocutre temps. Nous gnnongons a

l'encontre de la these chrétienne que la terre n'est pas une vallée de farmes : gue la vie
n'est pas uniquement préparation @ la mort...".

_ Alors que "Kad" cessait de paraitre pendant toute la durée de la guerre, Marchal,
qui avait éte démobilisé dés septembre 1940, le remplaca par "Nemeton® ("le
Sanctuaire"), revue trimestrielle d'études druidiques. “L'Europe occidentcle ‘et nordigue,
ecrit-il dans le premier numéro (second trimestre 18482), “etoit une forét bruissanle et
echevelee, ou lif, le boulecu et le chéne voyaient chaque jour, depuis des siécles, leur
part de soleil, d'air et de vie dévorée par d'exotiques et voroces compétiteurs. Mais la
hac_hg‘ de lumiére est sur les liagnes gourmondes et, dons le cercle recouvré de o
clairiére, les Celtes peuvent ¢ nouveau se réunir”. Il revient 3 la charge dans le numero
2 (3éme trimestre 1942) en s'dlevant contre "orientalisction de nos peupies par g Rome
de la décadence et les théologies judéo-chréticnnes” et en rappelant I'ancienne coutume
du cri percant, du "diaspad", par lequel "toul Breton pouvait prolester, por clamcur,
contre une gcchcance de propriété, contre un ddétournement de polrimoine”.

Il ne faudrait pas croire, toutefois, que “"Nemeton" fut un vulgaire brulot dirige
contre ce 'qu'Artnnm-ius appelait “/es phantasmes exoliques®. L'objet réel st essentiel de
Ia‘ revue etait bien la quete de la philosophie et du symbolisme druidigues. Las titres
memes des differents articles sont éloquents sur ce point : "Le druidisme et les
traditions initiatiques", "Symboles celtiques", "Le druidisme et I'hermétisme”, "Essai sur
la théodicée celtique®”, "D'une astrologie celtique", "Les sources mélaphysiques de
I'Ancien Monde et la rupture de ['unité aryenne", "Les peuples nordiques et le
druidisme®, “Des meégalithes et de leur signification", etc... Outra Marchal-Artonovios,
qui etait l'ame et la cheville cuvriére de cette revue d'érudition, on trouvait notamment
les signatures de Neven Lewarc'h (Tullou), de Kornovios, de ['occultiste Jules Boucher,
de Robert Ambelain, et d'un certain barde laktimagus : ce dernier n'était autre gque
G.B.K., Gwilherm Berthou Kerverziou, ingénieur chimiste, écrivain, journaliste, poéte,
celtisant distingue, maitre es études traditionnelles.

Le cinquiéeme numéro cde "Nemeton! paraissait 8 l'automne 1943. Ce fut le dernier,
comme pour obeir une fois encore a la fatalite oblitérant chacune des entreprises de
Marchal. Les conditions de la guerre y étaient pour guelque chose ; sans doute aussi
quelques tribulations d'ordre personnel,

Longtemps célibataire, Alorvan avait fre-

quente avant la guerre une jeune fille

issue comme lui du pays gallo, Francoise,

qu'il épouse le 2 novembre 1950, peu apres

sa demobilisation. Une petite fille, Fantig,

etait deja venue egayer leur foyer. Or,
=

sous le gouvernement de Vichy, Francoise,
qui etait agent des Postes, avail été mutee
dans un village mayennais eloigné du chef-
lieu, et Marchal, esseuleé, perturbé par ses
difficultés sans nombre, en proie de
nouveau a l'alcoolisme, s'etait mis a
fréquenter - ceci expliquant cela ou vice
versa - une tenanciere de Dbislrot,
Joséphine Roger. Mme Marchal £tait alors
partie, en 1943, comme travailleuse volon-
taire en Allemagne, avec sa fille. De telles
circonstances, qu'eslles fussent d'ordre
collectif ou prive, ne facilitaient guere la

réflexion intellectuelle et spirituells. ..

La libération ne devait pas améeliorer les
choses pour Morvan AMarchal, bien au
contraire. N'avait-il pas eté ['un des
fondateurs de Breiz Atac 7 N'avait-il pas

farouchement milité, avant guerre, pour
'autonomie de la Bretagne ? N'avait-il pas
traité, dans sa revue “Nemeton", de
thémes aussi suspects gue le celtisme et le
druidisme ? Il n'en fallait pas tant, aux




yeux des épurateurs intolérants, nou-
veaux maitres du jour pour vous con-
damner soit @ la peine capitale, bien des
fols par contumace heureusement, soit au
cul-de-basse-fosse au propre comme au
figuré. Ce fut le sort de Marchal : “Luj
le plus inoffensif des hommes, le plus
détacheé des vaines querelles politigues,
fut jeté dans un caomp de concentration,
sous le prétexte aoussi foux que stupide

d'une soi-disant collaboration®, écrit
Marius Lepage (3) qui ajoute : "Morvan,
dont les préoccupations  habituelles

n'étalent guére de ce monde, ne comprit

jomais €e qui lui arriveit. |l subit, sans
méme récriminer... Il fut libéré, assez
rapidement, lorsque de vrais j[uges
étudiérent son dossier, vide dec tout
delit, méme d'opinion, et lui infligérent,
pour la forme, wune sanction qu'ils
croyaicnt élre bénigne dans les

conditions du moment,
ruinait 'homme,
ment".

mais qui, en [ail,
moralement et physique-

Marchal, en effet, n'était rien moins
qu'empéche, par les censeurs iniques de

ce jury d'exception, d'exercer sa
profession d'architecte. Lui [e maitre
d'oeuvre, l'érudit, le penseur lumineux,
le wvoila qui devient, pour subsister,
employe du Gaz de Ville ou plus
précisement de |Ia “Compagnie des
Compteurs” a Montrouge, en banlieue
parisienne. Le wvoila dessinateur de

hebdomadaire. Lever & 4h.30,

&n
10eme classe,
pointage a 7h.10,
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travail
rentree au

heures de
14h. 15,

executant 54

repas de 13h. 3

domicile a 20H.30 au plus tét. Les Dieux de I'antique Celtie ont de ces dérisions cruelles
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pour ceux qu'ils aiment ou qui les aiment!
Ou comme ['écrivait plus sereinement Morvan
lui-méme, "les Dieux, auxqguels [e crois,
prennent plaoisir, du haut de [Olympe
grecque ou de I'Erery britannique, aux
efforts des humains gque ['implocable loi du
Karma, de ['"Anognke ou de Gobren o
déterminés dans leur forme actuelle” (4).

Marchal avait tente de pour-
chemin ouvert par la Kredenn
avait =

rejoint "Kad" et forme

Un temps,
suivre le
Geltiek : il

avec G.B.K. et Tullou le Poellgor, conseil
de direction de la Kredenn, auquel viendra
bientot se joindre Jean Piette, druide
Natrovissus dit encaore Arzel Even,
directeur de la revue "Hor Yezh", lecleur

de celtique a ['Université d'Aberystwyth,

franc-macon de surcroit.

Mais Marchal dut bientot abandonner, du
fait de ses dures conditions d'existence,
non sans se voir décerner an 1838 le titre
honorifique de Grand Druide de la Kredenn
Geltiek.

plan professionnel c'etait Ia
déchéance. Sur le plan maconnique, ce fut
I'amére désillusion. Lui l'initié, gui n'avait
pas ménagé son courage pour défendre Ia
franc-maconnerie dans "Nemeton"” en pleine
période vichyssoise, se vit fermer, par une
application stricte des réglements de l'obé-
dience, les portes du Grand Orient. Méme

Sur le




rejet de la part du Rite Memphis-Misralm ol [l avait, 3 défaut, sollicité son admission,
ressentant au plus profond de lui-méme le besoin du rituel et du cadre maconniques. Il
dut alors se contenter d'oeuvrer dans la solitude, avec juste I'amitié de quelgues fréres
restés fideles : c'est ainsi qu'il publia dans "Le Symbolisme" divers articles tels que "Le
triangle et I'nexagramme" (déc. 1946-mai 1947), "Le triangle ponctué” (déc. 1350-janv,
1851), "La croix couverte (aoGt-oct.1952), qui témoignent de sa science tant opérative
que speéculative. “Si vous comprenez bjen volre ort, I'avait averti au jour méme de son
initiation I'Orateur de la loge, qui était Marius Lepage en personne, vous pourrer éilre
corporellement seul. Vous n'en recevrez qu'avec plus de bénéfice lo visitotion cde l'espril.
L'Ordre, puissance mystique, vous soutiendra dans vos épreuves”™ (5). C'étzit 12 un
discours de bienvenue passablement prémonitoire... et qui n'empéchait pas Marchzal de
soupirer contre son exclusion effective.

Avant de trépasser il eut cependant la joie d'apprendre l'imminente creation de Iz
Grande Loge de Bretagne et des Pays Celtiques avec comme premier Grand-Martre Cerard
Toublanc : celle-cii eut lieu cing mois plus tard, par la constitution d'un atelier
spéecifiquement breton, a Dinard, le 26 janvier 1964. L'une des premiéres deécisions de
cette obedience bretonne fut d'élever a titre posthume Morvan Marchal - dont un atelier
portait d'ailleurs le nom - @ la dignité de Grand-Maitre d'honneur.

Les derniéres années de Marchal furent conformes, si l'on peut dire, a son
existence toute remplie de difficultés et de malheurs. Aprés des attagues répctees, la
paralysie finit par avoir raison de lui : il survécut ainsi presque une dizaine d'anneses,
esprit lucide dans un corps inerte, incapable d'écrire, et méme de parler, sinon par
monosyllabes, assistant a la lente consommation de son calvaire, jusqu'a ce qu'un cancer
des poumons lui fit fermer les yeux pour les lumiéres de Gwenved. C'était le 14 aout
1963. Il fut inhumé le 19 au cimelidére parisien de Pantin, sans méme que sa volonte
d'incinération plt étre respectée, sans méme cue sa dépouille mortelle put repaser dans
cette Bretagne qu'il avait tant aimee et servie.

Ainsi disparaissait celui qui avait ardemment souhaité, “devunt lo (radition brisce,
recommencer o €peler les signes de nos ancétres”, approcher les “symboles lointains et
muets échappés a la triple destruction de notre monde celtique® (6) ; et gqui, toujours
selon ses propres termes, "ivre d'espoir, d'inguiétude et d'amour” (7) s'était efforce tout
au long de sa vie d'arracher "“I/seult cux mains des [épreux” (6).

ES% &)Dressicc-s.

U

1 - “Le Symbolisme”, mai 1939 ; notes de Morvan AMarchal “sur I'cpce flomboyante de lo
tradition celtique.

2= "An Tribann', n® 33-34, 186&3.

3 - "Le Symbolisme", "In mémoriam”, 71963.

4 - "Le Symbolisme", décembre 1350.

5 - "Le Symbolisme", juin 1838, .

6 - "Le Symbolisme", 1946-1947, "Le triangle et I'hexogromme®.

7 - "La ronce de fer", poéme de Morvan AMarchal.
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DIEUX VIVANTS

Souvent je songe & vous, Dieux oubliés des hommes
Vos temples sont détruits et ruinés vos cutels,
Nulle Vierge d'Armor ne vous offre le miel,

A Il'arbre consacré nul ne cueille la pomme.

Nul Breton, dans son coeur douloureux, ne vous nomme,
Esus au front de chéne, Hu, le Maitre du Ciel,

Tarann ne forge plus de son rude martel,

Et la pierre-debout porte la croix de Rome.

Ju.squ*aux iles d'Arann, jusqu'aux monts de I'Arrée,
L'implacable flot noir des prétres tonsurés
Vous a chassés du sol dont vous étiez les maitres.

Mais comme Arthur le Grand, gisant sous le Menez,
Peut-étre, Dieux vivants et déchus, vous dormez,
N'attendant que !'amour des hommes pour renaitre.

Artonovios.

(Poéme dédié a Lugumarcos, Elembivios 3807 M: T:,
Extrait de Nemeton N°1 - 1942).

"Depuis prés d'un siecle, un divorce total existe entre lo Science
et la Religion, la foute, sans nul doute, en revient a ['Eglise
Romaine. Alors que par l'emploi des methodes experimentales et
par ['observation, ['humanité européenne pénétrait chagque jour
plus avant dans le monde qui I'entoure, le pape de Rome
maintenait ['esprit de I'Eglise dans un dogmatisme enfantin, ou le
miracle, la révélation non discutée, l'interprétation torturce des
textes, étaient sous peine de I'Enfer éternel, articlesde Fol.
Laissons donc les croyants croire, nous demandons dux Breton
aux Celtes, de raisonner. Nous proclamons hautement, ici
n'y a nulle antinomie entre le positivisme modern
toute science et ['esprit religieux, source de I
proclamons hautement, aussi, que l'esprit [i
famais indispensable & ['humanite

totalement dégageé de tout ritualisme,

mort, et faire appel a llintelligence avaont @

S CCO ~u
=i

M M M w1 b

La Science fait son oceuvre, gdmirable pour la civilisation,

pour la querre. La philosophie religieuse, druidique chez nous, @
son travail & accomplir, pour le perfectionnement de [l'humanite
dans la paix.

Artonovios - La Revanche de Kildare.
[(Extraits de KAD N°®2).
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Mariage
MARIAGE : ~ V@D@ =

« Ce que tu es, moi je le suis ! Et toi tu es ce que je suis ! »
« Je suis le Ciel et tu es la Terre ».

Texte tire du Sankhayanagrihia sutra.
Celebre l'union de deux en un.

« Se marier » DIUEDO
« Ménage » TEGOSLUGO
« Festin nuptial BENA-VESTIS

Traditionnellement le roi, image idéale de toute la société, pour affirmer sa
souverainete sur la terre (I'lrlande) en fait le tour par une circumambulation rituelle.
Circonscrire la possession (la femme par le tour ou les tours rituels, en respectant
certains rites vaut prise de possession symboligue)

Avant d'aborder |la Terre d'Irlande (considéréee comme la femme par excellence), le
poete Ameirgin prend soin de prononcer une priere evocatrice « a la Terre ».

A cette demande, la Terre (la femme), la déesse répond soit favorablement, soit
negativement. Ceci correspond a la notion populaire de « ’homme propose
(demande), la femme dispose » (accorde), ou refuse. Dans le 1er cas ou elle repond
favorablement, elle le fait connaitre au cours de la céremonie.

CINTU-MANUTERA « Premiere Main » (premiere épouse), « demander la main ».

En sanscrit « mariage » se dit PANIGRAHANA « prise de la main ». Lorsque le
garcon saisit la main de la fille, c’'est le mariage proprement dit: (cf. la locution
francaise « accorder sa main », demander et obtenir la main d'une jeune fille).

C'est a la LUGUNASSATIS qu’on célebre les mariages. qu'on établit les contrats, et
gue les liens s'établissent entre les hommes (« ['amitie entre les hommes »).

Le mariage apparait donc comme associe au theme du contrat et de I'amitie, plutot
gu'a un théme de fécondité. C’est un contrat discute et passe entre les chefs de
famille, pendant que les futurs épousés se tiennent sagement chacun dans l'enclos

réserve a son sexe.

C’est donc a la divinité du contrat et de ['amitié qu'est consacree la ceremonie
nuptiale. Le Dieu Dagodévos (Dagda), pere de Lugus est le garant des promesses
comme de I'amitie.

Lorsque le marié sacrifie, I'épouse pose sa main sur son épaule ou tient un pan de
 son véetement. Ainsi elle participe des bénéfices gque produits I'acte rituel, (cf. la
statuaire gauloise : Rosmerta et le dieu au serpent de Neris-les-baeins). La divinite pose sa main
gauche sur le coté droit de la téte du Dieu, en un geste de protection.
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Au cours d'une ceremonie comportant un banquet, la déesse de la Terre ou de Ia

Fecondité (la femme) en acceptation de I'élu lui offre une coupe remplie d’eau (ou
d’hydromel).

Pour le jour des noces, il est confectionné des torches nuptiales 2 partir des
branches de bouleau. Ces torches étaient en Gaule. selon Pline « hist Nat 16.30 »

regardees comme porte-bonheur, le bouleau étant considéré comme le signe et le
symbole de toute naissance.

C'est éga!ernent pour cette raison qu'il servait a des usages funéraires, pour couvrir
les depouilles mortelles de ses branchages, préparant ainsi le défunt a2 une existence
nouvelle.

Le poeme du Kat Godeeu de Taliésin, fait allusion au pouvoir régénérateur de cet
arbuste et de son feuillage : « Le sommet du bouleau nous a couvert de feuilles, il
transforme et change notre dépérissement » (Cf. fiche Bouleau BETULLA)

Le deroulement d'une cérémonie de mariage est donné par le récit tragique du
tetrarque de Galatie , c'est-a-dire du roi SINORIX avec la belle CAMMA prétresse
d'Artemis de la Lune (fille de Zeus), en mode celtique BRIGANTIA ; Camma donne
rendez-vous a Sinorix dans le temple. Sinorix y arrive a |'heure prescrite,
accompagneé de toute la noblesse de Galatie, hommes et femmes. Cama va au-
devant de lui, lui tend la main droite et le conduit a I'autel de la Déesse. Alors, elle
accomplit le rite traditionnel. Elle saisit une coupe d’or pleine d'hydromel, en repand
quelques gouttes sur la terre en hommage a la Déesse, puis en boit une partie et
invite le roi Sinorix a consommer le reste. (Plutarque, « Des vertus des femmes, 20, De

I'amour, 22).

Cette cérémonie de libation qui, dans un premier temps est offerte a la Terre, dans
un second a la femme, marque bien le rapport d'identiié et de participation. La
Femme-Mére - qui représente la Terre Mére - en offrant la coupe remplie d'hydromel
qui est composée des fleurs de la terre - butinees par les abeilles du ciel — associe,

une fois encore, les eléments similaires.

C'est cette coupe, composée des éléments du Ciel et de la Terre, qui est enfin
offerte a ’homme et qui marque ainsi le pacte entre la Terre et le Ciel.

_ C’est le terme « Festin de la Femme » * BENAUESTIS Qui designe en celtique

ancien, le fait de contracter mariage: irl. BANFHEISS. Ce terme etait
vraisemblablement, dans les temps paiens, I'acceptation par les futurs conjoints du
contrat. Et. la boisson alcoolique versée par la fiancee a cette occasion, signifiait le
consentement mutuel de ce mariage.

Pratiquée habituellement & I'époque de la Lugnasad, un étroit parallelisme semble
bien avoir existé entre la cérémonie et le rite particulier de I'inauguration royale qui
consistait — pour le prétendant — a étre reconnu et agree symboliguement par la
Terre-Mére qui le prenait pour époux. Des dons, présents ou sacrifices etaient alors
offerts a I'épousée pour laquelle on sacrifiait, a I'occasion de ce festin, un taureau ou

a défaut un bélier.
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Le mariage était, en fait, associé au théme du contrat et de I'amitie, moyen employé
pour assurer des alliances, plutét qu'a un théme de fécondité. C'était donc aux
divinites du contrat: « Dagda » gérant des promesses. et a la « Terre-Mére »,
qu'etait consacrée la cérémonie nuptiale.

Ear [:a suite on observera que les lois, aussi bien gaeligues gue galloises, ne font
]amats.état d'une bénediction religieuse pour le mariage (Mabinogion, tlI, 27). — cf.
Amergin qui montre que le prétendant a la Terre d'Irlande, c'est-a-dire au Royaume,
prend soin de solliciter celle-ci pour une invocation.

Des presents sont faits aux solliciteurs a |'occasion des noces de Gereint et Enid par
Arthur (Mabinogion, t.II, p. 144-145).

Le Professeur Mac Cana reléve une coutume irlandaise relative aux filid d'aprés
Iaqu_elle le poete en chef - Ollamh Dana - d’'un seigneur a droit a la toilette de
mariage de toutes les jeunes filles qui se marient sur le territoire de son seigneur.
Cette coutume n'est attestée que tardivement (poéme de Peadar O Maolchonaire, XVIléme
siecle, et Irish Grammatical tracts), ainsi que plusieurs récits faits par des Anglais au
XVleme et XVlléme siécle. Il n'en est pas question dans les Lois.

Mais il en existe le pendant exact en Inde, ol le brahmane qui a recité 'hymne de
Surya pendant la cérémonie du mariage a droit aux vétements de féte de I'épouseée.

Malgre le caractere tardif des témoignages irlandais, il pourrait s’agir de survivances
d'une tradition commune indo-européenne. Comme I'a vu T.F. O'Rahilly, le fili
chantant son épithalame a pu correspondre au brahmane chantant I'hymne de
Surya. En Galles, les Lois indiquent que le pencerdd (irl. Ollamh filed) a droit a un
don de noce (kyfarws neithaier) de toutes les vierges que se marient. Or, en Irlande.
au XVleme siecle, le don des vétements de la mariée pouvait étre remplacé par un
don en argent.

F’rivilége a I'occasion d'un mariage : privilege légal du forgeron de la cour qui a droit
a la 1% boisson servie au banguet du mariage. Cela pourrait s'expliquer par la
comparaison avec le dieu forgeron irlandais GOIBNIU et son réle dans le banquet

des Dieux.

Comme pour le mariage du Roi avec la Terre-Meéere, lors de son intronisation aux
Indes, la fianceé, apres avoir prononce le BHUR BHUVAS SUAR qui marque les trois
niveaux cosmique, se rend au nord du foyer ou une pierre a ete placee, et ayant
invite ses femmes a se lever en lui disant « viens ma belle », il la fait monter sur Ia
pierre, le pied droit d'abord, en pronon¢ant les formules suivantes :

Sois ferme et solide comme est celte pierre
Résiste a tes agresseurs

Triomphe de tes ennemis !.
(Cf. Le Veda, p. 308, rituel du mariage)
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Bases de rituel :

Le mariage chez les Celtes, n'est pas un sacrement comme peut I'étre le mariage
chrétien ou musulman.

C'est davantage un acte « laic » que religieux ol le consentement est mutuel. C'est
une simple coutume traditionnelle qui fait office d’alliance entre un homme et une
femme, un acte indépendant de toute confession religieuse qui reléve en priorité du
droit seculier. C'est essentiellement un contrat dont les clauses sont éventuellement
susceptibles d'annulation si I'une ou l'autre des deux parties ne tient pas ses
engagements, un droit a la liberté de chacun, sous conditions de respecter ses
serments. C'est-a-dire un droit au divorce avant |a lettre.

. MARIAGE.  rammsmm.
LI BT T

“Hab inﬂg ion™:

- £.1T,p.27: les lois gelloises ne font jem2is mentieon de la

nédietion religieuse pour le mariege.

t.11,p.I44-I45:présents feits aux solliciteurs a l'ﬂccasian"r’

des noces de Gereint et d'Enid par Arthur.
t.I,p.152-153: Zryderi denne sz mere Rhiesnnon en marisge &
son emil Fanswyddan.

t.I1,p.27: le Dame de la Fontaine épouse Owein, meurtrier dﬁ L’“

snn époux le Chevalier Neoir.

t.lI,56: Peredur oblige le meurtrier de son beau—frére 2 épou—t

SE‘-‘I‘ B& BOoeur,

Roger Vaillant - Catarnos
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Explications sur la rituélie du mariage :

Chers amis, parents et compagnons fidéles des mariés (ici noms des mariés), NOUS VOUS
saluons en tant qu'invités et intervenants dans la cérémonie de ce mariage.

Nnus saluons, egalement, ce lieu lumineux, entouré par cette mer dont sont issues
nos destinées humaines. Lieux habités par des déités impalpables, domaine de
Morigena (née de la mer), amies des humains, afin qu'elles se :penchent avec
bienveillance sur les prémices de cette union, comme elles délivrent si bien leurs

dons aux chevets des berceaux.(lci mettre une explication sur le lieu choisi en place de ce
paragraphe).

Nous souhaiterions toutefois, avant d'ouvrir cette cérémonie, vous donner quelques
vues et commentaires de cette rituélie, sans lesquels celle-ci risque de vous paraitre
comme privee de tout sens, tel un roman illisible et obscur, ou d’'une langue
Inconnue, aussi ennuyeux que la lecture d'une table de logarithme, pour qui en
ignore le fonctionnement.

Il nous faut reconnaitre, que ce qui reléve du monde celtique au cours des siecles,
n'a guere profite a I'éclat de cette civilisation, la nétre pourtant. Elle n'eut guere de
cesse d'étre evacuee de nos mémoires, par la volonté expansionniste des religions.
Mais ce cas ne fut pas unique, on peut le déplorer pour nombres de civilisations
natives. Les druides seront longuement poursuivis dans leur vision personnelle du
monde et leur gout de la Nature car, dans un premier temps, ceci sera considere en
Gaule et dans les iles, comme un frein opposé a la pénétration des idées
mediterraneennes. Les puissances romaines, suivies de peu par |Empereur
Constantin, tendront a imposer aux etrangers comme a leurs propres peuples, la
vision intolérante et acosmigue du Christianisme. Celui-ci, finalement, imposera ces
doctrines pendant des siecles, ces theories perdurant sans trop d'effort dans
I'ensemble de I'Europe, jusqu’'a nos jours.

Mais laissons ce qui nous fut negatif, irreductible pour nos anciennes cultures
occidentales, et pour beaucoup de celles-ci, definitif. Venons en a cette féte qui
conclura l'union désirée par ces maries ou figureront encore aujourd hui guelgues
druides et druidesses.

Dans cette ritueélie I'on remarguera vite le réle et la place préponderante qu occupera
la future épouseée (nom). C'est 1a, le respect de notre lointaine tradition gui voulait gue
la femme, depuis la période la plus lointaine, soit consideree comme la premiere
hominidé. Les hommes savaient alors, que la Terre etail une chose vivanie, et mieux
encore qu'elle était la Vie. lls etaient conscients de ce qu'ils devaient a leur creatrice,
et de ce fait I'honoraient et la vénéraient sous la forme universelle de la Femme.

En fait la Déesse Mére, que represente ici (nom), est traditionnellement et dans
d'innombrables mythes des origines — dont celui des Celtes — l'archetype de la
Puissance Supréme que méme les Dieux les plus hauts vénerent et invoguent
comme leur étant supérieurs et anterieurs. Car, c'est d'Elle — la Deesse - que sortent
les hommes, la nature, et toutes les autres Divinités. Aussi, nous Druides,
considérons qu'il n'existe guere de compréhension du druidisme, ou de voie d'acces
a celui-ci, si I'on oublie que le premier des Dieux, du plus [ointain que nous
remontions dans les temps, fut une Deesse, notre Mere, La Terre !
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Touite une grande partie de la culture indo-européenne, bien avant le paléolithique,
avait conscience que la Mere du Monde était la donatrice de vie. Les Celtes ont pris
assise sur cette vision et sur le réle qu'aura joué la premiére femme dans lsur
systeme social. La femme Celte ne sera jamais une esclave. Toutes les prérogatives
fonctionnelles que I'on pouvait croire attribuées exclusivement aux hommes, pour
Iegr force, leur habileté ou leur intelligence - selon les rapports de Plutarque et de
Cesar - les Celtes savaient que la femme était capable de les ggaler. et pariois
meme de les dépasser. La liste de leurs talents techniques serait longue a evoquer
Elle couvre totalement le champ de toutes les activités humaines ° initiatrices des
combattants, guerrieres, Reines de Prince consorts, Iégistes, me&decins. forgerons
etc. Ce sont elles qui les transcendaient. Par leur valeur sociale, ['altruisme &t le
pouvoir procreateur. Elles etaient les seules a pouvoir metire au monde. un étre
humain. Le seul pivot inépuisable de toute création et de toute souverainete.

Leur personnalite juridique était parfaitement reconnue. et acceptée de tous Le
poids du christianisme, allie a celui de Rome, pésera lourdement par la suite. sur le
destin de ces femmes. La philosophie officielle, prétera a son tour main-forte. a
I'asservissement de cette moitié sublime de 'humanité Aujourd'hui encore. alors que
le sacerdoce entrait naturellement dans les attributs des druidesses. on observera
qu'en plein vingt et unieme siécle, les religions existant en Occident sont a des lieux
de reconnaitre et d'inscrire dans leurs dogmes la notion de parité Pourtant celle-ci
gomme si bien nombre de différences, appelant a la concordance et a 'harmonie, en
eloignant les discordances trop vives des inégalites

Dans la Societe Traditionnelle, c'est a dire celle qui ne dependait que de | oralite et
des « Lois de Nature (ou droit coutumier! la Lol des paysans et des artisans. celle des
campagnes, des petits bourgs, loin de |Urbanite. '/mportance du mariage se
mesurait a des fonctions economiques. tribales culturelles. en constanies
interactions, qui créaient les liens sociaux indispensable a la Paix et a la bonne

entente ».

Le mariage, désigné chez les Celtes comme « Festin de la Femme » Banfeiss
était, dans les temps paiens, l'acceptation pour les futurs conjoints d un contrat qui
liait les intéréts vivriers et remplissait des fonctions d'integration sociale

Le mariage était un moment de dévolution des biens. un temps exceptionnel de
dons et de contre dons, un théme de contrat de reciprocité et d amitie. assurant les
alliances, plutét qu'un theme de fécondite Alliances qui soudaent entre les
amoureux, des rapports de parenté et de voisinage a la communaute. qui se

concluaient par le repas de noce, ou « Festin de la Femme » BENA-VESTIS

La cérémonie a laquelle vous étes convies. en toute liberte. naura ceries pas
'emphase cérémonielle accordee habituellement au sein dun temple. ou dune
église, mais elle aura certainement plus de godts et d'affinites au sein de cet espace
ouvert, avec ses vibrantes lumiéres, et |'approche de notre mere nature, « la mere :
I'océan » a travers I'éclat de vos costumes, et |a joie d'appartenir a la grande famille
de vos deux amis, enfin solidement reunis

Joie a chacun, joie a tous.
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Courrier de 2005 de Serj Pineau a Thierry concernant le rituel de mariage.

Cher Thierry,

Je te prie de bien vouloir excuser mon retard, dans Ia livraison du rituel de
mariage promis (je suis un lent) ! tu trouveras, joins a celui-ci. le rituel de la K.G. —
une creation de Raffig, une espéce de truc caviardé Christiano-républicain du genre
Salle de mariage de la Mairie du coin, mais tu pourras, peut-&tre, en tirer quelque
chose ? Celui du Gorsedd n’est pas mieux.

J'ai donc, dans la version (Benna Vestis), avec le peu de matériaux qui
nous est laisse, tenté un essai pour remonter de I'abime ol nous sommes.

e Je joins quelques notes supplémentaires — ci-dessous — pour étayer et
eclairer quelque peu cette tentative.

L'on sait, avec certitude, que c'est le terme de « Festin de la Femme »
BANFHEISS ou BANHAIS, vieux celtique *BENA-UESTIS qui désigne le fait de
contracter mariage, et que ce festin de la femme était la cerise sur le gateau de la
ceremonie du mariage ou, avec la réception des cadeaux, on célébrait le gueuleton
cloturant le consentement mutuel du mariage. L'on y sacrifiait un taureau, ou a
defaut un bélier, consommeé par la noce.

Pratiqué traditionnellement a I'époque de la Lugnasad elle était, comme
I'indique son nom, BAN-FHEISS Féte de la Femme, qui était le véritable et principal
vecteur de la cérémonie. Un étroit parallele semble bien avoir existé entre la
ceremonie et le rite particulier de l'inauguration royale qui consistait, pour le
pretendant au tréne, a étre reconnu et agréé symboliquement par la Terre-Mére._, afin
d'y étre accepté pour époux de la terre, ou repousse.

e mariage était en fait, associé au theme du contrat et de I'amitié. C'était
un moyen employé pour assurer des alliances politigues ou des communautés de

liens et intéréts partages.

Cette cérémonie qui était consacree par la Déesse Meére, dépendait
egalement du dieu responsable des contrats : Dagda.

On observera plus tardivement, que les lois gaéliques, aussi bien que les
galloises, ne feront jamais etat d'une bénediction religieuse quelcongue, pour le

mariage.

L'histoire d’Amergin, dans ses details, serait un paradigme symbolique et
édifiant de ce que pouvait étre le « mariage » celtique : approche de la Terre
d’Irlande, distance de neuf pieds ou vagues, invocation a cetie Terre, suivi d'un
accord avec promesse de dons, partage de boisson, enfin prise de possession du sol
en posant le pied droit sur la Pierre (Terre), etc...

Bon, je te laisse la-dessus, en tembrassant fraternellement.
Esunertos



“Ni DOUS SANSIMNOI ., NIIMOI sAarns oous”
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I’amour
passion

Le Mythe de Tristan : T'un
des plus grand a coup sur et
des plus tenaces dont se soit
bercé le monde Occidental.

Je ne dépenseral pas une
vaine érudition a en scruter
lorigine. C'est la significa-
tion qui importe, et que les
siécles n'ont pas épuisée,
puisque depuis le Tristan de
Wagner, jusqua |'Eternel
retour en passant par le
Partage du Midi, le dermnier
sigcle 1'a entre tous exalté.

Dans la légende celtique, il est fait état d'une médiation magique entre Tristan et Yseult : c'est
le philtre qu'ils ont, par mégarde, bu ensemble. Mais ce breuvage n'est évidemment qu'un syrmbole
et il ne convient pas d'y attacher d'abord une importance excessive. Tout se passe comme Si s2
déroulait entre les deux étres prédestinés une scéne de reconnaissance. Le philtre n'a fait que les
réveiller et leur rendre tout A coup sensible ce qui pré-existait, a savoir qu‘ils étatent nes 'un pour
fautre. Désormas.tous les obstacles seront vains, et méme I'épée nue éizndue entre leurs corps. Ils
savent, d'une science qui ne s'effacera plus. "Parce que c'était lui ; parce que c'était-elle”. Aucune
autre explication n'est possible, ni méme concevable. Le mythe platonicien vient ici au secours de la
légende celtique. Nous ne sommes que des moitiés d'hommes, et toute ame attend celle qui lui est
prédestinée. A partir du moment ot la reconnaissance s'est produite, tout est consomme, et le monde



n'existe plus. Les amants en sont sortis parce qu'ils constituent I'un pour l'aufre, un univers a lui-
meme suffisant. Cette femme est tout pour moi et je suis tout pour elle. Sa joie et la mienne sont
dans cette totalité réciproque. Plus rien ne peut désormais nous manguer. Les séparations les plus
F[ouloureuses ne nous affecteront pas, car il n'y a qu'une seule séparation, une senle absence qui soit
iremediable. L'insuffisance de homme, et ce grand vide en lui qui demande a étre comblé, voici
quelle s'est muée en suffisance, et le vide en plénitude, car si nous souhaitons d'éiremndre I'infini.
I'dme humain-: est précisément l'infini 4 notre mesure. Aucun séraphin a ['épée flamboyante ne peut
plus désormais défendre les portes interdites d'Eden an couple bien heureux et parfait

Rien n'est plus éloigné du christianisme, plus anti-chrétien méme, quun pareil mythe, puisqu'il
ne tend a rien de moins qu'a proclamer que 'homme peut se sauver lni-méme.

De tels amants n'ont jamais nourri l'illusion que leur amour pouvait bien finir. Ce qu'ils ont
desespérément eherché dans les bras 'im de l'autre, ce n'est point la stabilité du bonheur, mais plutét
un mstani parfan, fiit-il unique. Soumis a la roue du temps et du développement successif, nous
aspirons a ce qui I'abolirait, ne fiit-ce qu'une seconde, car l'éternel est I'abolition de ce qui dure. Telle
est la promesse qui m'a été faite lorsque j'ai apercu ses yeux si beaux. "Je suis la promesse qui ne
peut étre tenue, et ma grace consiste en cela méme". L'issue tragique fait donc partie de cette méme
fatalité qui présida a la rencontre et a la reconnaissance. Si Tristan et Yseult n'avaient pas bu le
philtre, ils auraient mené une vie tout ordinaire. Tristan n'aurait été qu'un brave chevalier et Yseult
que l'épouse heureuse et respectée du roi Mark. Mais ils voulaient autre chose, et le Paradis tout de
suite, dut I'Enfer de 1a séparation et de Ia mort lu1 succéder.

C'est cette nostalgie du Paradis ic1 méme et tout de suite, qui est probablement a l'origme du
mythe de Tristan. Quel jeune homme et quelle jeune fille n'ont révé de rencontrer I'étre prédestné,
quoi quil puisse arriver par la suite ? Oui, méme si ce qui est, aprés tout, le risque le plus mortel
l'amour ne devait pas étre payé de retour. C'est d'aimer que I'on a soif, plus encore que d'étre amme,
et de se perdre si totalement en l'autre qu'on ne se retrouve plus. Les consells de sagesse sont donc
parfaitement vains et, parmi les personnes d'dge qui les prodiguent, laquelle, si elle est smicere,
consentirait & n'avoir pas vécu ce grand amour, meéme malheureux ?

IM.
("I'anneau d'or™)

"Ce que tu es, moi je le suis ! et toi tu es ce que je suis"’

"Je suis le Ciel et tu es la Terre"
) (Sankhayanagrihya Sutra)




TRADITIONS DE MARIAGE
EN PAYS NANTAIS

Jaqueline HAUTEBERT

Secrétaire du Conseil Scientifique de la Confédération Nationale des Groupes Folklorigues Francais
—

Aucun autre acte de la vie que le mariage, au cours de |'exis-
Lence, n'a donne lieu & tant de rites, tant d'impératifs. Se marier
en Pays nantais, ¢ est entrer o aw Convent des Quatre sabots sous
fe it » . Les coutumes, les usages particuliers, les danses et les
chants, les dictats et les interdits sont demeures Lrés vivaces
jusqu a la guerre de 1914, Ensuite, la purele des traditions s'est
trouvee amoimdne par differents apports el si certaines coutumes
sont eéncore en honneur u |'heure actuelle, elles n'en ont pas perdu
I'integrite de leur ensemble

LLa grande attaire pour la fille est de ne pas coiffer sainte Cathe-
rine. Il fautr denicher le mar tant souhaité, le meilleur, le plus
beau, le plus ardent au travail qui rendra ['élue la plus heureuse
pussible. La beaute est necessaire : celle-ci voudrait grandir de
quelgues pouces. celle-ci se trouve trop grande, celle-la désirerait
maigrir de quelques kilos, cette autre voudrait perdre un peu de
ses Lrop riches couleurs. Alors, les petites, les fortes, les rougeau-
des adressent au ciel cette priere fervente :

w Narnte Colette,
Faites-mot belle et bien faite »...

Pour ne pas coiffer sainte Catherine, les efforts sont continuels.
Sainte Colette et saint Nicolas passent pour étre les saints les
plus complaisants Les incantations a la lune accompagnent les
prieres mais doivent étre faites solitairgment, sous peine de ne pas
dtre exaucées. Les glissades et les frottements sur une pierre
megalithique. les tours de certains arbres (chénes, ormesj, la pro-
menade sans parler ni rire autour d'un sanctuaire ou d'une fon-
taine volive font partie — entre autres — des rites conseillés, La
fille a marier peut aussi jeter I'épingle de dos de son fichu dans
une source ou une fontaine. Si I'épingle coule la pointe en bas, le
mariage est pour l'annee. Ces mémes epingles de fichu peuvent
bure fichees dans le socle des statues de certains saints (chapelle
de Prigny. commune des Moutiersi.

A la source de Saint-Martin, en Pornic, la fille a marier doit faire
une petite croix de paille ou de jonc et la déposer pieusement dans
I'eau. La nuit du 28 ou 29 février au ler mars, les jeunes filles doi-
vent embrasser trois fois la terre, récite) une invncat%nn et placer
cotle Lerre, mise dans un petit sachet, sous l'oreiller.

La Sainte Vierge est particuliérement invogqueée : les statues des
eglises Sainte-Croix et Saint-Similien & Nantes sont spécialement
venérees a cet effel. i

. *_ ;

Pour voir, en songe, son futur mari, la fille doit (le premier ven-

dredi de chaque mois) poser le pied droit sur le bord du lit en réck:

tant :

« Le premier vendredi du mois,

Je mets le pied sur l'anti-bols,

De l'anti-bais au ht.

Et je prie Dieu et la Vierge Mane

De me faire voir, en mon dormant,
Celui que j'aural de man vivant »

On consulte les feuilles de houx pour connaitre son sart. En tou-
chant chacun des piquants, il faot dire : « Fille, femme veuve el
gleuse ». Le dernier piquant donne la reponse

Si l'on mange une pomme devant une glace. on se mane Gans
I'année. I1 faut manger le fruit en essavant de voir une elotie alors
qu'il fait grand jour. Une croix de feuilles de laurner doit &tre pia
cée sous l'oreiller le premier vendredi du mois © le gargon gue | on
aime pensera a la fille... Pour savoir si ['on est aime. on prend une
téte de chardon dont on tranche les fleurons Cette téte. placee
sous une pierre, doit refleorir.

Les animaux sont aussi consultés ou présagent les noces. Si les
1 11

pies font leur nid dans I'enclos d'une ferme ou il
marier, I'une d’elles sera épousée dans 'annee lcanton de Coulle

-
{LUeS 8

a des
On peut placer une coccinelle sur un doigt de la main gauche tenu
verticalement et dire :

n Vole, vole ma nicole,

De quel c6té me manerai)s

La répétition du chant du coucou indique dans combien
d'années on se mariera :

« Coucou des bois, des mants de la valiss
Dis-moi guand je seral la manée »

Pour se marier dans l'année, il faut avoir 14 épingles Ideux [ais
7] prises a la couronne de 14 manges différentes (canton de Blain)

Si une table boite, signe certain de mariage [Clisson)

En Pays de Retz, un usage fut en honneur jusque vers 1500 1i
était regardé comme la survivance d'un ancien culte du solell
« Une jeune fille qui désire savoir auquel de ses adorateurs le ciel
la destine se léve avant le jour do 1* mai Elle prend un seau
qu'elle nettoie avec une branche de romarin €t s acheming sur le
berd de la fontaine, fait une priére, plante sa branche de romarin
dans un buisson voisin et remplit son seau de | eau de la fontaine
Elle attend alors le lever du soleil Aussitdt qu il commence a
paraitre sur I'horizon, elle s'approche du seau. &n trouble 1'ean
avec la main gauche et dit ces trois mots mysleneax = “ami rads
vohi™.. Elle doit répéter 9 fois la méme chose et avoir fini lorsque
le disque du soleil parait en entier. Alors, =1 elle n a ete vue par
personne, ni en venant a la fontaine n pendant les céremonies
qu'elle y a faites, elle voit, ou croit voir, au fond du seau. la higure
de celui gu’elle doit epouser.»

n

Pour connaitre le nom de son futur mari, la jeune fille se pro-
méne & la campagne et parcourt Lrois pelits chemins ou elle n'a
jamais passé. Elle entre ensuite dans une epglise on elle n'est
jamais entree et y fait une priére a la Vierge A la sortie de I'eglise.
elle trempe les trois brins d’herbe et les trois pelites pierres qu'elle
a ramassés dans les trois petits chemins ou elle a passe. En se cou-
chant. la fille met son trésor sur une chaise pres de son Lit avec un
crayon et un papier. Le lendemain matin, si le papier est reste
blanc. la fille ne se mariera pas. En cas contraire, le nom du futur
mari doit y étre inscrit.

9



Le matin du. premier jour de I'an, il faut donner un sou &u pre-
mier mendiant qu on rencontre et lul demander son nom de bap-
téme . ce sera celul du futur mari.

Les occasions favorables pour établir des relations entre gar-
gons et filles etaient les veillées et les assemblées. Les hommes
Joualent aux cartes d aluette, les femmes filaient ou cousaient. Si
une fille laissait tomber son fuseau (Pornic), il fallait qu'un garcon
promptement put le ramasser avant elle, il avait alors le droit de
'embrasser plusieurs fois. Si le dé tombait, la preuve était faite
que son amoureux était en train de parler a4 une autre au méme
instant. Si une couturiere cassait son fil en cousant, elle savait
que son amant allait 'abandonner.

Le garcun a des idées précises aussi sur la fille qu'il doit épou-
ser. Quelgues expressions les définissent :

w Elle a une belle conscience, elle est bien pommée. »

w Cgst une belle 1"|j!ff.i’. ”

« Elle est haute comme la moitié du diable (personne de grande
taille). »

« (n se fair prier. on voit bien que c'est une belle fille. »

w Elle est belle au coffre et belle dans l'armoire (elle est riche mais
laide), «

(Quand une fille plait a un gargon, comment le lui faire savoir ? A
la Boissiere. durant 15 nuits consécutives, le galant chante sous la
fenétre de la belle

o [fne fait pas clair de lune,
Belle, levez-vous.

Tandis gue la nuit est brune,
Venez danser avec nous. v

La jeune fille, si le gars lui plait, doit répondre :

' w Pourquot {'ami, venir ainsy,
{roubiler mon sommeil,
Je nentends pas, quand il fait nuit,
Venez me voir a mon révetl »

A Pornie et dans le Pays de Retz, les fiangailles étaient consa-
crees par les « accordailles ». Au cours d'un repas, géneralement
un dejeuner, le pere du futur marié offrait a la jeune fille les « pro-
messes » consistant en un livre de messe, un chapelet, une somme
d'argent ou « couronne » et une bague « l'alliance et la foi » (deux
mains unies formaient le chaton). Un verre de vin était servi et le
jeune homme puis la promise buvaient tour a tour une gorgee. A
Saint-Etienne de Corcoué et en général dans le sud de la Loire, on
buvait « a {a tuilée ». Une tuile creuse tenue horizontalement par
les parents était remplie de vin. Les deux promis buvaient simul-
tanement ce vin d'accord. Les futurs se considéraient alors
comme engages officiellement,

A Chacteaubriant, & Beéré (nord de la Loire), on fétait curieuse-
ment le ou la délaisséle). Les jeunes gens allaient porter en proces-
sian a la demeure du ou de la refuséle) une branche de saule. A
cette branche pendalent guenilles, savates, mouchoirs, oignons.
Des vessies de pore contenaient des chandelles allumeées. Les

mouchoirs devaient servir a essuyer les larmes, les oignons incr

taient a pleurer. les chaussons indiquaient que le refusé devrait
rester 4 ld maison

Quand un amoureux se croit A peu pres certain d'étre agres par
les parents de la jeune fille, il fait précéder la demande officielle
par une visite a date convenue. Le prétendant se fait accompa-
gner par un ami qui lui sert de « chausse-noire » (le bazvalan de
Basse-Bretagnel ['accueil est aimable mais volontairement
reserve. Au boul de guelques instants, la réponse est donnée.

C'est oui et I'on boit alors « les bouteillees » Vins, iqueurs, eaux-
de-vie. 1] est rare que |'on se dédise ensuile.

La demande en mariage ne tarde pas a suivre. Elle est faite par
les hommes. Chaque parent fait valoir les avantages de la famille,
la considération dont elle jouit dans le village, les biens. Dans le
Pays de la Mée {Chateaubriantl, le jeune homme aveait la reponse a
sa demande. Si le feu brilait clair, il était agree. Le feu recouvert
de cendres indiquait que le projet n'était pas accepté. En Pays de
Retz, le garcon était bienvenu si la jeune fille laissait les cordons
d'attache de son tablier déenoues. Le tablier noue eLait un signe de
reftif. A Blain, si la fille acceptait le gargon, elle faisait rouler le
rubdn de son tablier sous son doigl.

Contral et cadeaux

Les parents de la fiancée devaient fournir le trousseau. ls bonne
tiére ou I'armoire. Cette armoire était souvent installee solennelle-
ment quelques jours avant la noce. Dans le nord du cepartement,
I'installation du futur ménage se nommail « {agouurecx = el les
tailleurs et couturiéres qui avaient cousu le Lrousseau presigaent
cette ceremonie.

Le fiancé offrait a sa fiancee la « fivree = et son bijou. Bijou plus
ou moins important suivant les possibilites du promis. La jeune
fille devait alors offrir le bijou d'argent que le gargon accrochait a
son chapeau (canton de Nozay).

Certains prétendants (Pays guérandais) n'hesitatent pas a ofirir
des cadeaux & tous les membres de la future famille pour se faire
valoir :

« Ce n'est pas la caille que j'entends chanten,
Mais c'est le rossignol

Falaridaine,

Qui dans son chant disait,

Falaride.

v Pour savoir plaire aux méres.
Faut savoir leur donner

De belles épingles de coiffes,
Un beau fichu brodé.

w Pour savoir plaire aux peres,
Faut savoir leur donner

Du tabac & priser,

Des boutetlles a vider.

» Pour savoir plaire aux freres,
Faut savoir leur donner

De bonna' bouteilles a boire,
Une fille & caresser.

» Pour savoir plaire aux swurs,
Faut savoir leur donner

De beaux fichus brodés,

/n amant & aimer. »

Dans le ménage, '"homme améne les bétes. et souvent le lit. Les
bans etaient publiés en chaire, dans chague paroisse, trois diman-
ches consécutifs. Quelgues jours avant la noce, les amies de la
jeune fille venaient I'aider a confectionner la lingerie et mettre au
point Lous les détails de la cerémonie Ce sont les « couteries »

Choix de la date du mariage

Le mois d'aolt étant consacré a la Vierge fait les menages mal-
heureux. Qui se marie en aoiit épouse un = fainient ». On ne doit
pas non plus se marier le jour de la Chandeleur, non plus que le



juur d une téte quelcongue de la Vierge. En pays de Ia Mée (Cha-
teaubrianty, il ne faul pas se marier le jour de la féte d'un saint
martve, Dans tout le Pays nantais, le mois de mai est le plus
redoute. Mais les dictons s opposent et se contredisent :

T'nr'.'_1I'|,1|.i||.-".~-v.
a Al @n mldal tu te nigries

Le Heull fbar la pld...n

alors qu a Abbaretz on atfirme :
« [ans (es marntages du muois de mai,

La pic bat le geal

A Hlain, on pensail gque lorsque le mariage avait lieu entre les
deux Fére-Dieu, les enfants a naitre auraient le « cou rord w.
Le mercredi est un jour maléfique :
w (n ne se marie pas le mercredi,

Le peur "I..l.' e nni ..llli_ -;..l'i\l_-al,'[il_[j "

Jean-Jeudr est e nom donne a I'époux de la femme volage.)

Le Jeudi est un jour dangereux car c'est ce jour-la que le diable,
dit-on, epousa sa mere. Un se mariait assez souvent le vendredi en
Biriere car le poisson. momns cher que la viande, fournissait le

repas ae Iil NoCce

=1 deux couples se mariaient le méme jour, 'un aurait le bon-
heur pour lui, le second serait malheureux.

Invitaiion a la noce

A Chateaubriant, Blain et le canton. les wprieurs de noces »
etalent charges des invitations. Deux jeunes gens allaient dans
les villages inviter aux epousailles. Les chapeaux et les cocardes
elalent garmis de rubans et de fleurs artificielles. Devant chaque
maison, 118 tiraient des coups de feu (en Briére aussi). [ls s’annon-
¢alent én poussant des cris et devaient bolre el manger ce qui
erait preparé solis peine de « moucher les gargailles » des futurs
epoux. Au Loroux-Bottereau, le « galand et la galande » invitaient
¢n Ces termes | nJe vuns (avite a mes noces qui auront lieu tel jour
o telle heure. Je vous prie d'v venir et n'y point manquer. Vous

L s Jr'rr.r-~.r dannegur @b plaisir »

A Safire, la jeune tille ne devait point — avant les noces — venir
voir la maison du futur epoux. Les parents, eux-mémes, devaient
aller au domicile de la fille avec le galant car ¢'edt été lnisser croire
que la future avait eu des rapports avec son fiancé avant le

Mmariage

Dans le canton de Paimbeeuf, le frére et la sceur des futurs
epoux se chargaient des invitations. La formule était la suivante :
«Jo viens au nom de mon pére et de ma mére vous conuier au
manage de mon frere (ou de ma saeur). En y venant, vous nous
feree honneur ¢t plaisir ». Cette phrase devait étre scandée sans
sourire, un baiser donne & chaque mat, sur les joues de celui ou de
calle a qui s'adressait le discours. Le café était ensuite offert :
autant de maisons visitees, autant de tasses de café.

En pays clissonnais, ¢ 'etail le pére de la liancee qui allait inviter
pul'&:ﬁ.s et amis de sa parente, tandis que ln mére et le fiance
allatent inviter les leurs. Le fiancé prenait la main de la personne
invitée - l'embrassaletrois fais et pronongait les paroles rituelles -
w [ honneur ef dautorité. je vous inuite @ mes noces at épousail-
les. 4 man festin gui auront {leu &..., le..., & telle heure ».

A Boussay, et dans presque tous les cantons, la jeune fille, si
wibe allait faire les invitations, portait un tablier spécialement con-
fectionne & cette intention. Sa coiffe était brodée mais sans les

rubans de [éLe

- e
ﬂt“hr L“

A "h;.' .‘ﬁ"..'i" F

‘e ."‘h‘r_
o ‘.‘- a I -

¥

i -’_:’-*1_ o I e -
i 1: .l.'h-%;‘,,_f- :.h!‘_ﬁ;"‘:,’-n;--:;_-ﬂ-:q-?ﬁ.- e e .

Marnée de Clisson en 18912

Enterrement de la vie de garcon

A Ancenis, Anetz et les bourgs avoisinants, quelques jours
avant les noces, le futur marié conviait ses camarades les plus pro-
ches et, au soir prévu, faisait la tournée des cales en portant un
petit cercueil dans lequel étaient placées deux ou trois bouteilles
de vin blanc. Libations dans chaque café autour du cercueil place
au milieu de Ia table. Aprés la visite au dernier cafe. le cercueil
était enterré dans le jardin des futurs époux. Seclennellement, le
cercueil était recouvert de terre et il n'était déterre que le jour ds
la naissance du premier enfant. Les mémes compagnons venaient
alors boire le vin blanc. Cette coutume est toujours scrupuleuse-
ment suivie

Toilelies de noces

La jeune fille, aidée de sa mere, de sa marraine. de ses amues,
prépare la robe, le fichu et le tablier. Le tablier est blanc mais la
robe n'est pas farcément de cette coulsur. Le fict
coiife est brodée et le fond présente sept fleurs artistement deco-
rées, chifire parfait présageant les sept vertus de la femme dans
son menage. La Livrée est ornée d'un pendant de fleurs d oranger
artificiel. La couronne est placée sur la coiffe. du méme cranger.
Un rond d'oranger orne le fond. La couturiére prepare des livrées
qu'elle offrira, au nom de la mariée, aux femmes et jeunes filles

n'en possédant pas. Toutes les livrés portent un brin d'oranger.

Le garcon met son habit de dimanche : sa livrée est ornée d'un
long pendant d’oranger. Il a préparé des brins qui orneront les

l?
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boutonniéres des hommes invités. [l porte au chapeau une petite
glace fixeée bien au milieu du devant. Ce mirair indiquera, toute la
journée, que dés l'instant de la noce, I'homme ne devra plus avoir
SeCrels pour Son epouse.

Le fichu de noces et Ia coiffe serviront rarement aux baptémes,
communions et fétes de la Vierge. l1s sont gardés précieusement
el véliront la femme pour la mise en biére lors de son déces (Saffre
el Boussay).

Jours de noces

Le premier jour, les epoux devront subir quelques épreuves. Le
futur devra parfois rechercher sa fiancée qui se cache. La maison
est parfois fermee... la porte est close et il devra balaver le seuil
avant d'entrer. Survivances du droit primitif on le rapt était une
realite

l.a jeune fille, habillee par les filles d’honneur, attend le cortége
des parents et amis qui va d abord chercher le garcon. Le cortege,
precede du violoneux et du sonneur de vewze, arrive devant la mai-
son du marié. Avant de boire, tous chantent :

o [l est neuf heures et demi sonnés,
Sortons-le. le marie (bis).

Ah, sortons-le de son ménage,
Pour le conduire au manage... »

Le café est servi, avec des gateaux. Puis le vin. Le cortége se
reforme, precédé des musiciens. Immeédiatement derriére les son-
nous, viennent les parrains et marraines (avant les parents).
Devant la maison de la jeune fille, on chante:

u [l est dix heures et demi sonnés,
Sortons-la, la mariée (bis).

Al sortons-la de chez son pére,
Pour la conduire a Monsieur le Maire... »

Avant de quitter la maison, la mariée embrasse tous ceux
gu'elle v laisse : malades ou aieules trop dgées pour se deéplacer.
Des larmes brillent dans ses yeux. Sa condition sera changée
quand elle repassera le seuil : elle sera en puissance d'époux.

e cortége s'organise : les musiciens qui jouent les airs tradi-
tionnels des noces. les parrains et marraines, la famille, les amis,
La mariée au bras de son pére ; le marié donnant le sien a sa meére.

A son arrivée au bourg, les jeunes gens sont conduits a la mairie
pour « épouser », puis a l'église. Durant le parcours, ce sont des
chants, des salves d’'escopette,

M. le Recteur accueille le cortége a la porte de l'église. Les
mariages communs, qui eurent une certaine vogue & cause des
pconomies qu'ils apportaient, ne sont plus guére accepteés. Si trois
mariages se font en méme temps. ils sont tous trois malheureux.

i

L.es chants se sont arrétés. un refrain était particulierement

chante ironiquement :

w Viens, viens, malheurcuse, viens,

Voila le bourreau qui t'emméne,

Viens, viens, malheureuse, viens,

Voila le bourreau qui te tient. » :

Vers 1830, nux environs de Chateaubriant, la jeune épouse, sor-
tant de sa maison, etait accueillie ainsi : le village se rassemblait
devant la porte de la fiancée. Les parents des deux futurs époux,

les amies de la jeune fille, les compagnons du jeune homme etaent
ranges de chaque coté, en cercle, au milieu duquel s’avancait bien:
tot la mariée conduite par son pére et encouragee par sa mere. Ly
grand-meére de la mariée sortait de la maison lenant dans ses
mains une couronne de clinquant et un bouquet de fleurs d'oran-
ger artificielles. La jeane fille s agenouillait devant | ateule et rece-
vait les attributs de noce. A cet instant. la fille d"honneur s'avan:
cait el chantail :

« Ecoure, Mane, le rossignol ce ci®nrre de nos bous

Ecoute-le une derniére fois car {époux veut gue sa femr
n'ait d'oreilles que pour lut

Aux murmures de l'époux mécnnten: succedernnl les cr~
plaintifs des nouveau-nés.

L'époux aime sa femme lg premier jour, le prenner mols, @
preniére année. Puis, il la néghyge, lo delmsse. la gronde =

En entendant cect, tous les mvites de la noce pleurent. La jeune
temme s'effraie Ltant est sombre le Lableau de sa future conditic
Le chant continue désespérant, survant la verve et 'imagination
de la conteuse. L'ivrognerie, la paresse. l'infidelite sont asses eve-
guéees. Le futur mari essaie de consoler sa future femme Mas
enfin, la chanteuse enchaine sur des paroles de reconiort

« Ne t'afflige pas, ton man t'aime. Pres de luf tu trouveras
le bonheur dont a joui ta mere, entourée de <es enfants »

Puis les invités viennent embrasser la jeune hille en piguant ¢ha
cun une épingle dans son diadéme. Les epingles etaient soigneuse
ment conservees. car elles fixaient le chifire des personnes venues

entourer les marieés.

Présages durant la messe

Celui des époux dont le cierge brille mnal ou se consume le plus
vite est celui qui mourra le premier. Quand les deux cierges bru
lent bien, une longue vie est assuree aux epoux. S'is semblent
toujours préts a s'éteindre, le menage sera malheureux et accable
de toutes sartes de maux. Celuil des deux maries dont le cierge
flambe le plus haut sera le maitre dans le menage L'anneau de
noce ne doit pas étre enfilé trop facilement par le marie, car U
aurait trop d'autorilé dans le meénage Pour éviter cette puils
sance, la femme fait en sorte que 'anneau passe mal et. en tout
cas, n'atteigne pas la derniére phalange. Si la mariée a éte mere
avant la noce, elle n’a pas le droit & la messe et doit se contenter
d'une bénediction tdt le matin. Les cloches ne sonneront pas pour
elle.

Les mariés sortent de l'eglise, salues par des salves, des chants,
des cris. A Ancenis, la mariée ne donne pas le bras a son mari mais
elle met sa main sur I'épaule de son epoux. Symbele de 'sppui
qu'elle trouvera prés de lui et aussi de la soumission a4 son maitre

Le cortége se reforme. A Saint-Etienne-de-Mer-Morte, les
rubans et les bouquets sont installées au haut de perches parfois
fort lourdes.

A Clisson, les manés sarrétent devant un méat fiche en terre.
Une bouzine (vessie de porc) est accrochée au falte, ornementée de
rubans et de fleurs. L 'homme et la femme prennent une carabine
le premier qui créve la bouzine sera le maitre dans le ménage.

Le Pays clissonais fait allumer un feu de joie sur la place de
I'église en I'honneur des nouveaux marnes.

Les paludiers de Saillé (en Briére) se rendaient toujours a
I'église ou en repartaient montés sur des mules harnachées de
blanc. Le marié et la mariée marchaient en téte sur la méme mule.




w Adiew, done, ma mare,
Ma mere que ) 'arme tani,
Je vais quitter la place

De la maison de mon enfance, €Ic... »

La mére et la fille pleurent. Mais la gravité fait place aux
chants. Pendant ce temps, les quétes continuent. En Briére, les
offrandes sont recueillies dans un grand plat, Si les sommes sont
jugees insuffisantes, le plat est repassé au diner.

Si le marie est un marguilher, les marguilliers et leurs banniéres
sé sont rencontrés entre les deux paroisses. Les marguilliers sont
invites de droit au repas de noces ninsi que les « conserits » du
garcon et de la fille. Cette obligation est respectée (pays de Clis-
son) et les epoux doivent leur marquer une attention preleren:
tielle

En pavs de Mauves, la noce se divisait en deux camps. L'un
entourait le marie, l'autre la mariee. Généralement, les parrains et
marraines s'avangalent les premiers et laissaient tomber dans un
plat une piece. Dés qu'une personne avait déposé son oflrande,
une femme lui presentait une tranche de brioche et un verre de

Yin

Les danses

Le bal commence. Les maries ouvrent la soirée. Ou bien, la
mariée invite un mendiant qui se trouve présent, alléché par les
reliefs du repas. Le marie lui se réserve d'inviter la plus vieille
[emme de 'assemblee. Ronds, bals, danses avec accessoires, en
avant deux se succedent. Les maries se réservent la pastourelle de
Saint-Julien-de-Vouvantes gui est le gquadrille traditionnel de la
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noce. L'« envolée » est attendue par tous car elle est celle que le
cricur de danses appelle avec le plus de faconde : =« Balancer du
chté du maré ...

Les danses se terminent par « Embrassez vos dames = OU MIEUX
(comme a Boussay) : » Aiguisez vos mIgNonnes =

Chaque danseur offre @ sa cavaliere une galetle, une leur en
papier ou (comme a Vertou) du tabac a priser.

Vers la mi-journée, alors gue les invités dansent, & Leu la pnise
de possession de la nouvelle maison. Le gargon d honneur concuil
la mariée a la porte de I'habitation. Les proches parents | accom-

est posée une glace. Les amies de I'épouse I'mident. [l s agmt Ce
quitter les vélements de noces et de revétir les vélements de Lra-
vail qui seront les attributs de la jeune femme au long ce sa vie
Le tablier de soie est remplacé par un autre de toile sans garnitu-
res. La coiffe aux sept fleurs brodées est déposée et une autre, bro-
dée toutefois, la remplace. Pourtant la co

journee n'esL pas Lterminée...

.
anne esl remie. LA

=
-1

Lorsque la mariée a fini de mellre son nouveau costume. elle
fait le Lour de la piéce pour embrasser ceux qui s’V trouvent. Un ia
verra donc une fois revenue dans la joveuse ambiance des invites,
tous en habits de féte, elleememe en habits plus sumpiles, veiller o
Loul, COUrIT oux cuisines ou portant un mol aimable aux anciens
qui regardent la jeunesse danser, verser a boire, ele... Ne doit-elle

pas prouver qu'elle est préte a remplir son role de femme el man
Lrer que sa propre mére a bien su lui inculquer les soins de la mai

son et des autres 7
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L'école de filles de Ligné (Loire Atlantique) en 1505, 1



A un signe du marig, le sonneur de veuze ou de violon va cher-
cher la mariée pour la conduire 4 la place qu’elle occupait durant le
déjeuner. C'est le signe pour chacun de reprendre place & Lable et
chacun le fait de trés bon caeur.

A la fin du déjeuner, pourtant, se place, en Pays de Clisson, la
plantation d'un bois, symbole du foyer qui se forme et qui va fruc-
tifier. Un gargon d’honneur sculpte un verre grossier au bout libre
du bais. Ev chacun doit boire dans ce verre qui est laissé aux
maries en souvenir de la noce. Dans le nord de la Loire, un verre
etait parfois offert a la jeune femme portant : « A la mariée,... A
Jeannette, souvenir de maringe..., etc..» Au cours du repas
(Ancenis, Couffé. Anelz, etc...) une curieuse scéne prend parfois
place. Si un frére ou une sceur plus dgés n'est pas encore marie, il
doit se présenter avec le « tribart ». C'est un triangle formé de
trois barres de bois, que I'on met au cou des chévres, des moutons
pour les empécher d'entrer dans les champs. Or, ce jour, ¢'est la
fille non mariée qui arrive, au cours du repas, portant le tribart,
enrubanne et garni de fleurs. Signie d'infamie qu'il faut supporter
avec le sourire. Des bonbons sont accrochés au tribart et les
enfants doivent venir les prendre. Le tribart est parfois remplacé

par une quenouille que le ou la délaissée doit faire le simulacre de
filer.

La soirée avance. En Pays nantais, jusqu'a la fin du 18 siécle, la
premiere nuit etait réservee a la Vierge, la seconde a saint Joseph
et la troisiéme aux Ames du Purgatoire. Les filles et garcons
d'honneur se faisaient les gardiens de la vertu des mariés et ne les
quittaient pas. La noce se continuait d'ailleurs le deuxiéme et le
Lroisidme jour.

Mais, le soir venant, a lieu la séance du « découronnement ».

La cérémonie du « découronnement », c'est la contrepartie de la
cérémonie du « couronnement» qui a lieu le matin. Les filles
d'honneur appellent la mariée. La jeune femme doit feindre de
craindre le soir et la nuit, et c'est a trois reprises que le chant est
répaté.

Les filles d'honneur :

o Madame la Mariée,
faut vous déshabiller,
Quitter votre dentelle
Pour aller vous coucher.., »

LLa marieée :

« Oh, non, oh, non, dit-elle,
Je n'quitte pas mes dentelles,
Je veuwx encore danser,
Danser sous la ramure,
Tandis que la nuit dure,

Au son des vielons. »

Enfin la jeune femme rentre. Et se met a geindre et a pleurer :

w Qi est done ma vieille mére 4]
Que mon coeur aime tant ? wps
Comme J'aimerais la voir

A mon découronnement... »

Bien sir, la mére est présente. La mariée distribue a toutes les
jeunes filles des brins de sa livrée d’oranger. Elle leur distribue les
épingles qui servaient & attacher sa coiffe, son fichu, son tablier.
Ce sont des porte-bonheur dont la vertu est de fournir un mari &
celles qui le désirent.

La jeune femme reprend alors :

12

« Ou est danc bonne marraine
Que mon corur aime tant /
Comme j'aimerais la voir

A mon découronnement [ »

Et la bonne marraine embrasse, en pleurant. la jeune epousee
Et c'était le dépdt solennel de la couronne. du rond de cotife. de s
glace du chapeau du marig sous ce globe. sur la cheminee de la
chambre nuptiale et appelé « Virginite =

—

Au milieu de la nuit, on porte aux nouvesux epoux la soupe 3
I'oignon. Ou encore une soupe de vin chaud dans laquelle tren:
pent des petits morceaux de pain attaches par vn fil. C est an pre
texte & de nombreuses facéties. Il faut accepter de recevoir. Et a
cet effet, du vin, du café et des géteaux sont préts pour les intrus
Souvent, un dialogue s'établissail entre les chanieurs et la
marige :

« Quurez la porte, ouvrez, nouvelle marree =

De l'intérieur, un cheeur de jeunes filles répond
« Comment vous oupmrrois-je ¢
Je suis au lit couchée . »

Avant de se séparer ou 4 la fin du bal, le pere fail prier pour que
les jeunes époux passent une bonne nuit. Les litanies de sant
Joseph et de la Sainte Vierge suivaient. . pour que le mariage reus
sisse. Et le pére en concluant : « Nous dirons un De Profundis
pour toutes les personnes défuntes de la famille ». Lidee de la
mort, le souvenir accordé aux parents défunts sont toujours Gsso-
ciés aux fdtes les plus joyeuses en Bretagne Ainsi, au bourg de
Batz, quand les mariés pénétrent dans leur nouveau logis, ¢ est la
veuve d'un parent défunt qui leur cuvre la porte et les regoit au
seuil de la maison nuptiale.

En Pays nantais, comme dans toute la Bretagne, les chanivans
sont fréquents. Pour un remariage mal assorti, pour un vieillard
qui épouse une jeunesse, pour une vieille femme qui prend un jeu-
not comme mari, pour ceux dont la reputation n'est pas intacte, i
vaut mieux choisir la premiére heure pour aller a4 la mairie &t &
I'église. De toutes fagons, la prémiére nuit. et bien d autres sans
doute, seront saluées par des pots casses, des vieux chaudrons
frappés, des casseroles bosselées que les manifestants font chan
ter joyeusement, bruyamment. Un oiseau crevé sera cloué sur la
porte nuptiale.

Les nouveaux mariés d'un an sont redevables et doivent regler
les droits de soule, le quintaine, de papegai. droits fort peu one
reux : usages abolis par la Révolution

La jeune mariée jouissait du droit de recevoir, a la grand-messe,
la quenouille enrubannée de hleu, a 'Evangile

En parlant de son mari, la femme dira maintenant : not homme
not ‘bourgeois. e mari dira : not femme, la fernme de chez nous, k
Jeannette a8 nous, not'Donatienne, ma Mariée

Il faudrait parler des mal mariées dont les chants sont si nom
breux. Et ce sujet déborderait le cadre des traditions de mariage
La ~garpaille= apparalt bientdt au sein du fover et c'est un nou
veau cycle de traditions et d'usages particuliers qui régne a |
maisoh.

Références ;

Tradition orals.

Cruvrages consultés :

— Stany-Gruthier, Nantes-Touriame. 1556 o® 34

— Marquis de I'Estourbeillon, Revue des Traditions populaires. T VI 1882
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MARAIS — MARECAGE — FONDRIERE G

Lieux de séjour qui, pour les Celtes passent pour etre caractéristiques de
I'Enfer.

De toute évidence, les terrains humides et vaseux sont des lieux de
predilection des germinations invisibles. La ol la mer n'est pas présente, il en
possede toutes les caractéristiques. Milieu de la matiére indifférenciée
passive et feminine il est un riche symbole de l'inconscient et de la Mere
Universelle, l'absence de mouvement étant I'état de la Matieére Premiére
avant toute creation. C'est dans ce placenta naturel que sommeille le monde
pre formel. Residence des formes monstrueuses, les marais, marécages et
fondrieres partagent, avec les sombres profondeurs des lacs et les abysses
de la mer, les formes cauchemardesques que les Celtes baptiserent du
terme de « non dieux », ceux qui en Irlande prirent les formes asymétriques
des FOMOIRES : Lieux d'existence de la vie Pré formelle

UAGNA "marécage, marais"

Le nom était feminin en gaulois compte tenu de la nature passive de l'eau
(lac, marais, vasiére). Les eaux vives etaient masculines (OS). telles les
ruisseaux,.rivieres, torrents, fleuves. |l ne faut donc pas s'étonner de |'adjectif
féminin qui précede le nom des « Fagnes », lui-méme au feminin « les
Hautes Fagnes » (eaux stagnantes).

Séjour des Mondes Inférieurs, de la matiére non difféerenciee aux
potentialités germinatives, du retour a la mer, Il est a la fois recipient et
liquide, plasticité du Monde avant son organisation, abime ou s'evanouissent
les formes sous les couches de brouillard qui le recouvre.

En Bretagne, le marais du Yeun Ellez, ou marais de Botmeur, situe au pied
du mont Saint-Michel-de-Brasparts, possede la reputation détre l'acces a
I'univers infernal ol régnent en souverains les anciens dieux chtoniens. Ce
séjour est considéré par les bretons comme IFERN IEN « I'Enfer Froid ».

MARCASIOS est I'un des noms gaulois du marais. Cf. UERNA - BALTA -
LITA - LUCSO - LUTA - LATIS - TUNDACA - GRONNA.

MARECAGE — PALUD (p. 96 La Femme Celte).

Marais — Marécage : Serj Pineau - Esunertos
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MEDECINE - LEGIS - 'vc gl
GERISSEUR - IACCITARIOS : S
Cf. BRETHA DIANCECHT (p.6§2et7)

Depuis la médecine primitive, elle était partout tout simplement une
branche de la magie, attendue gu’elle était aux mains des druides, et ce

pouyoir semble étre confirmé par César dans son histoire de la Gaule et
ses Institutions. (De Bello-Gallico. VI — 16).

Nous pouvons aussi penser que, semblables aux hommes de lois, les
medecins «vivaient » ensembles ? Ils pouvaient avoir formé une caste

separee, avec ses écoles, et possédaient également une hiérarchie de
grades.

En effet, nous trouvons dans URAICCECHT BECC, le médecin inclus
avec l'artisan, le forgeron, le travailleur du métal « bronzier », le juriste et
le druide (de ce temps un seul magicien ?)

Parmi le EAS DANA, les gens de l'art qui possédaient le statut de
SAERNEMED (c'est-a-dire un personnage « sacre et libre ») faisaient
dans le droit Irlandais partie de la noblesse ou FLAITH. Les Maitres de
ces différentes matieres et fonctions recevaient le titre dOLLAM.

Dans un authentique vieux texte « Les Faux Jugements de Caratnia »
(Ed. Turneysen — ZCP. XV 335 § 27) il est fait référence au pronostic d'un SU
LEGA « Sage meédecin » que Thurneysen traduit « un savant medecin
érudit » ce qui cache vraisemblablement un medecin de tres haute
valeur.

Et sous l'année A.D. 861, les Annales d'Ulster enregistrent la mort de
Maclodar ua Tindred, SUl LEIGHIS GOIDMEN « Sage medecin

gaeligue ».

Dans le domaine médical : trois formes de medecines archaiques :

1 « Médecine sanglante » : C’est a dire la chirurgie, amputations trépanations.
2 « Médecine des plantes » : Tout ce qui concerne la phytotherapie.

3 « Médecine du chant » : Médecine comprenant l'incantation, la musicotherapie, le
Carmina, méthode proche du CARMEN Iatin, ou les sons
racines contribuaient au rééquilibrage fonctionnel.
Probablement identiques quant a leur mise en (Euvre aux
mantras, syllabes chargées d’énergie du Monde Védique

Médecine : Serj Pineau - Esunertos.
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METALLURGIE :

Les irlandais_ connaissaient différentes sortes d'or, distinguées par la
co_uleur: qu'ils pratiquaient en alliant a des degrés divers 'argent ou e
cuivre. Un mot comme |ARN AITHLEGTHA laisse supposer guon

arrivait a fondre le fer.

( B.G. « Goldworking terms in Early Irish writings », in Zeitschrift Fur Celtische Philologie — t.
KXXVII = 1981 — p. 242-254).
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MEDU- « hydromel »
SK. MADHU — VIDYA = en celtique MEDU - VIDIA

Sanscrit MADHU © « « miel, Soma ». C'est sous |'effet de cette boisson
qu'est acquise la « Connaissance » MADHU-VIDYA, connaissance du
jeu divin (Lila) engendrée par la force creatrice (Shakti) de Brahman.

Dans I'Inde : le MADHU ou SOMA est réserve a VARUNA
Le lait est ce que I'on offre a MITRA.

MADHVI « mielleux » : épithéte privilégie des Asvin.

Le SOMA ou MADHU est apparenté a la lune « la est le Rol Soma »
(Varuna).

« Par ce sue énergique et puissant qui vient du ciel (MADHU) Grand
\Varuna impossible & tromper pour qui sort de la voie droite ».

Métalurgie — Serj Pineau — Esunerios
Medu — Serj Pineau - Esunertos
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MARX Jean :

Min*istre p]épipotentiaire. ancien directeur des ceuvres Francaise a letranger.
Eminent spécialiste des Etudes celtiques « Roman de la Table Ronde ». Directeur

des Etudes celtiques, puis de I'histoire des Religions a I'école des Hautes Etudes.
Mort a 88 ans fin avril 1972, ne en 1884.
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e MATLE RE
MATIERE (premiere) X l@O’G y

Matiére primordiale dans les récits cosmogoniques, représentée souvent comme
préexistante a la Manifestation sous la forme des Eaux Primordiales ou dune
matiére amorphe qui leur ressemble.

Cette matiére premiére antérieure a toute mise en ordre de I'Univers apparait dans la
formation de cet ordre cosmique comme le materiaux idéal pour la creation, ceuvre
d’'un artisan qui fagonne un objet. C'est le cas du dieu portier égyptien Khnum, ou
encore pour celui de Visvakarman dans le mythe védique qui le decrit comme un
artisan divin, forgeron ou charpentier (Rig Véda 10.81).

Matiére / Esprit :

« Descartes a profondément marqué notre langue. Et depuis ses ecrts un fosse
total sépare les notions de matiere et d'esprit en une antinomie rigoureuse que le
Moyen Age ne concevait pas encore. A plus forte raison, les gaulois d'il y a 2000 ans
et plus, aux yeux desquels Il n'était de matiére ot ne se joudt quelque esprit pour la
pénétrer des réalites véritables » (André Varagnac « L'Art gaulois » Zodiaque 1856 — p.218)

Danvez-kent :

1 — T. Burchkhardt ; « Considération sur I'Alchimie de la Matiere premiéere » ( ET. 275
(avril 1949).

- = « materia prima » (J.B. SM/34, 158 n, 24).

3 — La Materia prima peut etre envisagée sous deux aspects, celui de la « Vierge
Universelle » ou celui du « chaos » qui est a l'origine de toute manifestation. Prakrii
est aussi ou bien la Sub-stance absolue, hors manifestation, ou un aspect de la Cakti

(La Mére Divine).

Marx — Serj Pineau — Esunertos
Matiére premiére : Serj Pineau - Roger Vaillant



MEMOIRE - *COMMENIA : ROY

La mémoire exceptionnelle des Celtes est comparee a la pérennité, a la dureté du
roc AIL (GI) (Ailgi est pour Ailche le nominatif pluriel de Ail «roc») — vieil irlandais
ANSCUICHTHI « inébranlables mémoires ». La possession de la mémoire est une
des vingt sept vertus qui conférent valeur et dignite.

La mémoire est le fait obligé d’une civilisation orale.

{{‘(LES druides) apprennent par cceur, & ce qu'on dit, un grand nombre de vers,
aussi certains demeurent-ils vingt ans a leur école. lls estiment que Ia religion interdit
de confier ces cours a I'écriture, alors que pour le reste en general, pour les comptes
publics et privés, ils se servent de l'alphabet grec. lls me paraissent avoir établi cet
usage pour deux raisons, parce qu'il ne veulent ni divulguer leur doctrine, ni voir leurs
eleves se fiant a I'écriture négliger leur mémoire, car il arrive presque toujours que
l'aide des textes a pour conséquence un moindre zéle pour apprendre par cceur et
une diminution de la mémoire. (B.G. César — VI — XIV).

« (Avec l'ecriture) tu donnes a tes disciples (les disciples de Socrate) 'ombre de la
science et non la science elle-méme. Quand il auront appris beaucoup de choses
sans maitres, il croiront étre bien savants et ne seront que des ignorants pour la

plupart et de Faux Sages insupportables dans le commerce de la vie ». (Platon —
Phédre).

L'écriture n'apparait pas comme un phénomeéne indo-européen. Dans Phédre,
Platon ne manque pas de s'élever avec véhémence contre ce procédé. L'usage de la
lettre y etant considere a long terme comme le plus sir moyen de tuer I'esprit.

Groix I'lle des Tonniers (Dominique Duviard) Atelier Alphe Bleue — 1992).
Extrait de « La vieillesse et la Mort » :

« Les aieuls font partie intégrante de la société traditionnelle de Groix, ot ils jouent
un role extrémement important dans I'éducation des enfants ».

« Ce sont eux, en effet, qui transmettent I'histoire orale de l'ile. || ne nous
appartient pas, ici, de faire le procés de la politique francaise en matiere de
scolarisation pendant la llleme république : de talenfueux auteurs I'on fait avec bro.
Mais il est certain que l'abandon imposé du breton a 6té aux enfants la possibilité de
recevoir I'héritage culturel auquel ils pouvaient pretendre ».

« Cette suppression inqualifiable de droit au patrimoine oral n'est sans doute
pas étrangere a la crise de personnalité que vivent aujourd'hui les premieres
génerations de Groisillons non bretonnants»... «et que fraduisent un
conservatisme aveugle, un chauvinisme exacerbe et un curieux melange de

xenophobie et de souci de profiter du tourisme... » (Docteur Lejanne T.C.M. ( 1885) -
Contribution a la géographie médicale, I'ile de Groix (Morbihan).

Mémoire : Serj Pineau - Esunertos.
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arale. Comme les celtisants ont beaucoup a apprendre des spécialistes
dhagiographie et d'histoire. il n'est pas mauvais d'attirer l'attention de
ces dermers sur certains traits des societés brttoniques. et plus
genéralement des socictés celtiques. Ce sont des socictés pourvues
pendant des siccles de « professionnels de la mémoire ». Une des
phrases classiques de l'école hypercntique est celle-ci : « écnivant trois
siecles aprés la vic de son héros, l'auteur ne sait rien: il n'a que
quelques noms propres et de lieux a sa disposition ct 1l brode Ila-
dessus ». F. Lot, grand historien, mais peu au fait des particularités des
sociétés dont nous parlons, a cxprimé assez lapidairement |'opinion
suivante, dans « Bretons et Anglais aux V* ct VI° siécles ». Proc. Brit.
Acad t.16, 1931, p.330 : « Quant a croire que les

[EC t.22 p.226]

traditions populaires pourront conserver a travers les siccles. le
souvenir preécis, soigneusement daté. d'une suite  compliquée
d'événements, c'est une supposition qui nc merite pas qu'on s'y arréte.
Le peuple ne se rappelle rien. Les plus grands ¢vénements glissent sur
lul sans laisser aucune trace ».

Dans les sociétés celtiques, jusqu'a la fin du Moyen-Age au moins
dans certains pays brittoniquces, jusqu'au X VI siccle, plus tard encore
parfois, en Irlande et en Ecosse, il existait dans la socicté des catégories
de lettrés. qui, sous des noms divers et dans des mesures inégales,
contribuaient a garder un souvenir precis des geénéalogies des chefs ou
des grands événements qui avaient atteint la communauté. La place de
ces lettrés et poetes dans la communaute declina peu a peu. surtout
quand les groupes dirigeants abandonncrent les langues celtiques, mais
on peut encore, presque jusqu'a nos jours, trouver des traces de cette
habitude tenace de chanter et de conter les grands et petits événements
Les specialistes du folklore breton notamment D Laurent peuvent
encorc citer nombre de chansons se réferant a des ¢vénements des XviIl®
XVIl*, parfois du XVI° siccle. Non sculement. la trame des ¢vénements
est contée avee une précision extraordin arre. mais  les  noms  des
personnages sont conserves avee fidehte. Le passage constant de I'ecrit
a l'oral et de l'oral & I'cerit est frequent en Bretagne, comme (I 'était en
Ecosse. ainsi que le souligne J. Macinnes dans « The oral tradition n
scottish gaclic poetry ». Scotish Studies. t 12, 1968, p. 29-43
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Dans la méme revue, D. S. Thomson, étudiant les « Gaelie learmed
orders and literati in medieval Scotland ». p.57-78. donne des
précisions sur les familles de médecins, d'écelésiastiques, de musiciens,
de scribes, de poctes, et. ce qui nous importe le plus ici, les familles
d'historiens ct de généalogistes. les liens étant d'ailleurs trés ctroits entre
poetes et historiens.

Les sociétés celtiques, par certains cAtés archaiques, ctaient par
d'autres d'une culture raffinée conservant quelque chose du prestigicux
héritage des druides. Méme chez les peuples bien plus prinutifs. la
tradition orale ne saurait étre négligée. D. P. Henige dans son livre 7he
chronology of oral tradition, Oxford, Clarendon Press. 1974, nous
donne des foules d'exemples dlerreurs commises par ces traditions.
leurs approximations, leurs lacunes. mais 1l est bon de sc souvenir
d'une des phrases de la conclusion p.191 : ¢ no one who has worked
extensively with oral materials will deny their value as historical
sources ». Pour retourner a I'Europe. de temps a autre, les archéologues
mettent au jour des objets ou des inscriptions qui. la plupart du temps,
confirment de viclles traditions orales ou écrites. R. Bloch. dans un
article récent intitulé « A propos de l'inscription archaique trouvée a
Satricum », Laromus, t.42. 1983, p.362-371. inscription mentionnant
un « Popliosio Valesiosio ». souligne les discussions a propos des
rapports de ce personnage avec Publius Valerius Publicola. un'membre
de la « gens » qui a, selon la tradition, joué un réle essenticl dans
I'‘établissement de la république romaine. Il exprime en conclusion.
p.370. l'opinion suivante - «la valeur de la tradition me semble s'cn
trouver largement renforece ».

[EC t.22 p.227]

Dans le méme sens C. Sterckx souligne I'importance de la tradition
orale dans Ludus Magistralis, publié sous la direction de ] H. Michel,
Bruxelles 1983, p 28 Parmi les publications rccentes soulighant ces
échanges constants, déja évoques, entre traditions orales et textes ccrits.
citons I'importante étude de H. Moisl « Anglosaxon royal gencalogics
and Germanic oral tradition », Journal of Medieval History, t7. 1981,
p.215-248, R. P, C, Hanson a d'excellentes pages sur la tradition orale
dans son Saint Patrick (Oxford, Clarendon Press 1968, p 94-96).

Rapprochons-nous maintenant du monde celtique avee ce texte
traduit par C. Guyonvarc'h, dans les Druides, Ogam Celucum. 1978,
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antcricure 4 la langue de la plus grande partie des gloses. nous atent été
conscrves dans des manuscrits du XVI° siccle

Ce que l'on sait moins. c'est que la Bretagne ammoricaine posscda

jusquiau XII" siécle au moins ses « chanteurs historiques » pour

reprendre l'expression de Giraud de Cambrie Quand une tradition nous
cst connue sous des formes trés voisines de part et d'autre,de la Manche
a propos de saints. de rois. d'événements marquants. on devrait
regarder 4 deux fois avant de la traiter de Iégende Le cartulaire de
Quimperlé nous montre un de ces gardiens de la tradition dans ses
ccuvres. La vie de samnt Gurthiern nous donne la « genealogia sancty
Gurthicrni  quam quidem laicus fidelis nomine Iuthael filus Aidan.
demonstravid. non pro terreno muncre. sed pro celest » (p42 de la 2¢
¢d de L. Maitre et P de Berthou) Nous avons cité ce faul. o d'autres,
avant trait a la conservation des généalogics dans le BRCS t 26, 1074
p.1-6. On a noté l'allusion a un salaire. un pacment.

[EC .22 p.229]

«munus ». fait normal dans le monde celuque Lo poete recevar
paicment pour ses ccuvres. mais 1c1 luthael es prct a attendre la vie
future pour Ic recevorr 1l nous apparait vers 1100 ¢ qui n'a rien
d'ctonnant car. un peu plus tard. Giraud de Canibiric nous montre des
« cantores historict » parmir les tres nombreus Bretons armornicamns
passcs en Grande-Bretagne avee lears allics normands Hs formarent le
groupe le plus important apres les Normands propremient dits ot se
retrouverent possesseurs d'une part plus grande du sol anglas que celle
qui- ctait restée entre les mams des Saxons Leur importance fut
cgalement tres prande dans e dommine htterre of Geolfrov  de
Monmouth. Robert Pulan Alfred de Beverles sans doute aussi
Gammar. ctaent des lears On touvera maint detail sur ces Bretons
dans l'ouvrape ancien. maus encore precicus de B A Freeman [
Norman conguest: Oxtord. Clarendon Press. 1875 copien aun rage de
six volumes  Robert Pulan qui enseigna a0 Oxford. est par exemple
nomme {3, p 3L 03 p A9 363 Nous avons plusicurs allusions de
Grraud de Cambrie o ces chanteurs bretons armoncams differents des
Cambrenses. amsi L|1?'|i nonune sos conmpatiales . Nous sommes alors
vers la fin du X1 sicele  breton et pallors sont desenns langucs
distinctes bien (que }]l't'-L‘hL‘H cncore Guand  dans un frissdiEe sots el
cite de ses aeuvres (cd G F Warner. Londies I86% 16 p 177) decrnt
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d'atlleurs cxcellement la situaton qu'il connait. si l'on peut dire. de
I'mtéricur  « Cornubia ucro ¢t Armorica Britannia lingua utuntur fere
persimili. Kambris tamen. propter originalem conucnientiam. 1in mults
adhuc et fere cunctis. mtelhgibili »» Giraud est un témoin de valeur
exceptionnelle On trouvera les extraits de ses ccuvres se référant aux
Bretons armoricamns dans Chambers. Arthur of Brircun, Cambrndge.
New York. 1927 ouvrage reprodun en 1964, avee des additions Nous
lisons p 270« res Anulhiae Henricus Sccundus. sicut ab Austorico
cantore Broone audicrat antuguo . plus lom p 273 « . dixerat emm
1 plurics. sicut ¢x goestis Britonum ¢t corum canforihuy lustoricis rex
auchicrat »  Dans un autre passage Giraud s¢ réfere a unc autre
catégoric de poctes. les « joculatores ». « jongleurs ». dont nous avons
e nom ecn vhr  amdeeoniaran Ce sont des poctes crrants qui ne sont
pas attachés a un sciencur ot 1ls devalent ¢tre tres nombreux chez les
Bretons. contant sur les routes mamntes fables pour gagner leur vic
Giraud v fait reterenee. parlant des « fabulosi Britones ¢t corum
cantores » (Chambers. p 2720 (e passage cst s1 connu qu'll a fau
oublier ce que Crraud nous dit alleurs sur les « cantores lustorict » des
Bretons

Nous connaissons nucus Factivite des o fabulost Britones » que celle
des - cantores lustoner -+ du genre de Tuthael fils d'Aidan Sl existant
sovent une base histongue ala base des lais bretons, al est hors de
doute quils ctinent mdles de teenies et transformes au cours des dges
Nous avons nombre de textes a e sujet ef souvent 1l est fat reférence a
la memorre au fat que les lars sont composés sur des evenements reels
ct gquitls sont transis plator par Poral. tantdt par 'cerit 11 v avait des
ceoles de Tans et un fragment du T de Naborers: consenve particllement
e andien seandmase e dat elare-
[EL .22 5. 2340
el coCCUuN  qui o lement une ceole Pour conposct des s
compascrent un beau Lo i propos de Nabores et ils appelérent le L de
sont - nom - (R Cook ot M Tvatane,  Strenglerkar. Oslo
Sorsebhsttonsk  Kyeldeskrat-Tnstnut. Oslo, 1979 p 25y Sur e
contenu et forme des Lus bretons on cite sonvent les prolopucs des
lais de Frankho et de Kyng Orfeo L prenuer dit entre autres  « Thise
olde genul Briouns m lur daves 7 of diverse aventures maden laves /
nmered mhr fieste briton tonge. / wiiche laves wah hir mstrumentz



PHILO-METAPHYSIQUE :

I est assez connu que, dans la vision indo-européenne de la
Cosmologie, le corps humain était censé étre a linstar du monde.
identifie a celui-ci. Chacune des parties du corps que délimitaient le
collier et |la ceinture, marquaient les trois zones supposées de I'Univers :
la Téte, chef presumé de I'ame était lie au Ciel ; le torse y inscrivait
I’Atmosphere terrestre, la surface habitable de la terre ; et ce qui se

trouvait en dessous de la ceinture était assimilé a la terre proprement
dite et a son domaine souterrain.

Une demonstration de I'association du corps humain, lié aux trois zones
de I'Univers, etait parfaitement illustrée par la description du souverain
mythique et Haut Roi d'Irlande : Lugaid Reo Nderg « Lugaid-aux-Raies-
Rouges » dont le corps etait separe par deux lignes rouges lul entourant
le cou et Ia taille. Pour l'eglise, ceci etait le resultat d'une naissance
incestueuse, chacune des ftrois sections de son corps aurait ete
composee d'un partie du corps de chacun de ses trois peres putatifs : la
téte d’'un certain NAR, la poitrine du dieu BRESS, et le bas du corps de
LOTHAR.

Il est clair, en fait, que ce roi divin tripartite est une image transcendante
et symbolique des trois fonctions sociales et cosmiques, representant
chez les anciens Celtes, comme pour tous les autres secteurs du monde
Indo-européen, la totalité du monde manifeste.

A travers la figure de cet etrange personnage et de son veritable
symbolisme, nous comprenons mieux limportance que le heros au
combat pouvait attacher au collier et a la ceinture qui, vus de I'exterieur,
ne pouvaient étre que deux bijoux ostentatoires marques de la vanite

des Celtes.

| 'importance sacrée et pour le moins magique du port de ces bijoux, est
bien mise en lumiére dans la vieille littérature insulaire. Certaines des
métamorphoses dont elle a le secret ont ete conservees soigneusement,
méme sous la plume des compilateurs chretiens. La permanence
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d'idees, de coutumes et méme la réflexion des lecons paiennes y est
bien anterieure a la christianisation.

L'une ce ces lecons apparait digne d'étre révélée et sauvegardée par
son cote moralisateur, ce qui vaudra a son acteur - paien notoire - le
merite d'étre sauvé de 'enfer lors de la christianisation de ['lrlande.

C'est celle du Druide et Juge MORANN, fils du Roi Cairpe Cenn Cait qui
dit-on vecut au 1er siecle de notre ere. |l possédait un torque qui avait |a
particularité de se resserrer autour du cou, comme pour -l'éirangler.
lorsqu'il prononcgait un jugement inique ; par contre ce torque s elargissait
lorsque le jJugement était sincere et équitable

Ces deux mouvements: contraction et relachement. du collier de
Morann sont des images parfaitement lisibles des resultats dependants
d'attitudes entre la verite et le mensonge. Le premier est a [ evidence un
élargissement de la conscience, tandis que le second fait d'iniquite et de
tromperie entraine un obscurcissement et un retrecissement de cette
méme conscience.

A la fin de la période gauloise, les torques n'etaient plus portes. semble

t'il, que par les femmes ; ils demeureront néanmoins | image sacree par
excellence des chefs et le principal objet d offrande aux Dieux
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MILIEU - MEDION (cf. Centre — Partition — Uisnech)
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Théme_ priviiéfgié de la geographie sacrée, I'existence a la croyance d'un Centre,
nombril, ou milieu de la Terre, est parfaitement bien attesté chez les Celtes.

Pour autant, a proprement parler, cet espace particulier ne constituera jamais pour
Ceéux-ci un centre de decision politique a I'échelle de la Nation. Pas plus qu'il ne

donnera naissance a un véritable développement d'un espace d'urbanisation, ou de
vie collective permanente.

Reserveé au sacre, ce Milieu - en celtique *MEDION - était primitivement et
definitivement un lieu de rassemblement périodique, oll se réunissaient & certains
moments de 'annee, sous le patronage des druides, un grand nombre d'individus de |a
nation pour y celebrer et commémorer les grandes étapes de I'année.

Clest a lintérieur de ce lieu sacré (Locus consecratus) que pouvait se manifester,
avec la plus haute intensité, la rencontre des dieux, des hommes et du monde
souterrain. On y venait pour y commémorer, entretenir et régénérer les liens
intangibles entre le Ciel et la Terre, dans lespoir d'étre assuré d'un bon
fonctionnement de chacune des sociétés, divines, humaines et infernales qui en
constituent les trois niveaux symboliques. Au cours de ces occasions exceptionnelles,
un grand nombre d'individus profiteront de l'autorité supréme du Sacerdoce, pour y
porter leurs differents et les soumettre a son jugement.

Le Royaume du Milieu en Irlande :

La division de l'lrlande en cinq provinces, parait trés antérieure a la Tradition qui la
faisait remonter aux conquétes des Tuathal Techtmar, chef de Goidels, qui y installe
son sieége au centre du Pays en le prélevant aux depens des quatres provinces, seules
existantes a l'origine. L'on sait qu'il n'en est rien. Bien avant Tuathal Techtmor, l'lrlande
avait la notion d'une partition traditionnelle en cing royaumes. En cela, la division du
monde horizontalement en cing “directions" se trouve illusiréee dans de i{res anciennes
traditions vediques, egyptiennes et chinoises. La terre y est divisee en quaire orients,
le monde rendu habitable par I'expulsion des forces cahotiques aux extremiies de ces
quatre directions rendant le cinquieme point, celui du Milieu (MEDION), habitable.
C'est [a que se tient la personne qui parle, en Irlande le ARD Rl (ARDURIGOS) "Roi
Supréme".

Les quatres Orients y sont appeles CETHAR AIRD "les quatres points (du monde, de
I'Irlande)". L'on a parfois, dans les dialectes CUIG AIRD "les cing poinis” qui
représentaient le Centre. Primitivement, avant que ce centre religieux ne soit déplace
plus a l'est, a Tara (cf. ce nom), la hauteur d'Uisneach (cf. ce nom) assurait le role
Sacral de point fixe prestigieux de Mide, c'est-a-dire de "Province du Milieu™
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La Petite Bretagne a travers les devinettes rapportées par Luzel a une semblable
énigme :
‘Ou est le Centre du Monde (La Terre) réponse “Ici, si vous ne me croyez, mesurez I”.

MIDE = *Medion — Milieu (prononcer M.T.) Irlandais moderne MIDHE, anglicisé en
Meath.

“‘Mide, d'ou vient son nom?”

Pas difficile a dire, Midhe fils de Brath, fils de Deoth, - Il fut le premier & avoir allumé un
feu en Irlande pour le clan de Nemed, il resta six annézs enflammé et c'est & celui-ci
que les principaux feux de Il'lrlande furent allumés.

C'est pour cette raison que Mide et ses successeurs ont droit a un sac de blé, avec un
cochon de chaque toit d'lrlande. Et les Druides d'irlande dirent : “C'est une mauvaise
fumée (mi-de) pour nous, que ce Feu qui innonde de sa lumiere le pays”.

Version de Loth . C'est pourquoi le successeur de Mide a droit de chaque toit d’lrlande
a un sac de (ble) et un cochon. Les Druides d'Irlande dirent alors : “Voila une mauaise
fume pour nous (mi-de) que ce feu qui a été allumé dans le pays.” Les Druides
d'irlande furent alors réunis dans une méme maison, et sur l'avis de Mide leurs
langues furent coupées de leur tétes, et Mide les enterra dans la terre d'Uisnech, et lul,
Mide, le Druide et I'Historien chef d’lrlande, s'assit au-dessus d'elles. Gairech, fille de
Gumoir , mére nourriciere de Mide dit alors : “éleve (uais) 2 et celur (Neh) qui est icl,
cette nuit. D'ou (les noms) d'Uisnech et de Mide.” (The Rennes Dindsenchas) Mide 7 — Whitley
Stokes in Revue Celtigue tome XV, 1894).

HAMP (Eric P;) — “Les lieux centraux (Uisneach) et les Frontieres” — (Cf in Etudes
Celtigues , vol. 156 — p.374).
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Le bon fonctionnement de toute I'lrlande dépendait de ce lieu saint, régulateur, siege
du pouvoir politique et magico-religieux (le Roi, le Druide).

Les quatres provinces d'Irlande se rencontraient sur la colline de Uisneach. Le district
qui Ientourglt_ gemble avoir ete assez mal défini. Il recevait naturellement le nom de
MEDION, vieil irlandais MIDE, aujourd’hui MEATH, et son territoire concu comme une

province sqpplémentaire -puisque prelevee sur les quatres autres- portait le nom de
COICED "“cinquieme", désignant I'ensemble de I'lrlande.

Dans le 2eme fascicule du tome VIII de Eriu, M.J Baudis débute un article sur "on the
antiquity of the Kingship of Tara" (p.101 a 107). |l a pour objet de prouver gu'avant
larrivee de Milésiens en Irlande, Tara était déja un lien important comme capitale
d'une sorte de royaute sacerdotale. Le roi de Tara était investi de pouvoirs surnaturels
, Il etait soumis a une série d'interdictions (GESA) mais aussi longtemps qu'aucune
Infirmité ne diminuait sa puissance (voir fiche RIX) il exercait une action sur le monde
physique, sur la marche du Soleil, sur la végétation, sur la fécondité des troupeaux.

e’

Détermination du Centre :

On determinait la place de l'autel du feu, en se tournant vers I'Est et en jetant une
pigue de joug (Camaya) : la ol la pigue s'enfoncgait dans le sol, et restait debout, était
le Centre (Pancavimca Brahmana, XXV, 10/4 et 13/2).

Liam Gogan d'Irlande demande : "Est-ce que la pierre commeémorative de la victoire de
Culloden, maintenant au Centre de [lrlande, est déracinee de son milieu 7" (Nota
Bene, Liam Cogan est un poéte Gaelique et le Conservateur en chef du National
Muséum de Saint Kildare. Il a également ete €lu lecteur chef et conférencier). Il
constate que l'Irlande a vraiment une forme geographique et topographique irreguliere
et particulierement découpée. Les anciens druides ont, pour differentes raisons, exige
de connaitre le Centre de leur pays afin de les aider a accomplir leur travail de Druides
dans l'ordre. lls établirent deux points : BIRR et UISNEACH.

Quand fut construite la premiére radio-station d'Irlande, on rechercha le méme point
central. Les recherches aboutirent aux mémes conclusions que celles donnees par les
druides, mais, par raisons politiques, Athlone qui etait une ville tfriompha dans le debat.
Cette ville n'est située qu'a quelques milles de la hauteur de UISNEACHT.

Un grand nombre d'années plus tard, lorsque Cogan préparait une conférence sur
UISNEACHT, il eut l'idée de rechercher ce point par de nouveaux moyens. Il decoupa
trés exactement la forme extérieure de l'Irlande dans un carion, avec ses decoupes
naturelles, ses baies, ses péninsules, ses estuaires, ses caps effondres, et rechercha,
a l'aide d'une aiguille, le centre de gravité de son carton. Le point d'equilibre gul
reporta sur la carte, est situé sur une petite ile du lac Ree (RIBH), 2 milles a l'ouest de
UISNEACHT.

En Irlande l'idée de 'Axe du Monde peut étre confronté avec 'enigma suivante :
“Ou est le Milieu du Monde (la terre) ?”. La reponse correcte est “Ici !, Ou vous étes
placé” (Lehar Sheain | Chonaille, éd. S.0. Duilearga — Dublin, 1948).
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Ou Mmilieu

E PELEC'H EMAN KREIZ AR BED ?
- AMAN - JAR NE GREDIT LET,
MESURIT.

" O se trouve le Centre du
donde 9- Ici - si vous ne le

croyez, mesurez .

C'est un fait un peu connua
que lorsqu'une société tradi-
tionnelle prend possession
d'an territoire, pour y cons-

Serj Pineau - €sunertos

tituer un £€%tz2bli
pensable et durab
pement de son existence, cet
société organise zu milieu &
un egpace chaotigue, le plus
suuvent hostile, mzl connu, ét-
rangey, un univers construit,
¢laboré selon les données de sa
cosmologie. Espace protégé, li-
mité, défendu par une cldture
ou levée de terre, isclation
qui lul permettra de se develop-
per, de vivre dans une certalne
sécurité, et d'étendre progres-
sivement, par des courses cen-
trifuges, son ocgcupation terri-
toriale et de parfeire la con-
naissance du monde é€iranger et
chaotique qui l'environne.
Losque leg limite
choleies par cett

saorelité et énesrgie.

Cet espace primiiif organisé
par la sociéte, selon ses pro-
pres conceptions, selon les
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données de ses connaissances
religieuse, n'aura le plus sou-
vent €ét€é "choisi" par 1 'homme ,
malis "découvert" par ses soins.

En effet, dans une socidté
traditionnelle, l'on ne s'ins-
talle pas n'importe ol, n'im-
porte comment, n'importe quand.
Le choix de l'emplacement n'est
pas affaire humaine, mais mani-
festation du "sacré"'", révéla-
ion d'une réalité absolue qui
trace une orientation, ou déci-
de d'une conduite a adoptée,
gui marque l'aire destinée =
1 'établissement du groupe hu-
malin, aul indique le "point
fixe!, ou se manifeste, se con-
centre le mieux et avec le plus
d'intensité 1'atmosphere du
sacré - sans laquelle 1l'homme
traditionnel ne sauralt vivre
pleinement.

En occupant cet espace, en le
fagonnant, l'homme des societés
archalques, répete 1l'oeuvre des
dieux, €élabore & nouveau 1'Uni-
vers, le modelant & son échelle,
organise comme "a l'origine'" le
Chaos en un univers habitable,
en un mot "cosmisé",
o la comuunion permanente avec

structuré,

la sacralité 1lui est assurée.

Le monde des anciens Celte
était distinctement de ce type.

oituer aux sources de lz sa-
lz Puis-
sance cosmigue, l'existence de

cralité et par 13,

la communauté toute entiére,
conformer les réalisations hu-
maines a celles du Cosmos dons
elles constituent un rouage &ap-
préciable, participer ainsi i
sa toute puissance et 2 sa pé-
rennité, furent longtemps ob-
jets des spéculations et des
préoccupations religieuses des
Celtes.

Ceci, ressort clairement des
textes qui eurent la bonne for-
tune d'étre sauvegzardés et ce,
gréce 3 l'isolement géographi-
que qui préserva l'Irlande (zu
a0ins jusqu'au début du VOsie
cle) des influences méditerra-
néennes et barbares, lui permet
tant ainsi de conserver et de
déevelopper des traditions du
monde celtique ancien, gui par
gilleurs et particuliérement
sur le continent soobrérent
sous la marée des cultures étran
geéres.



Lh, ne se limite pas pour au-
tant, la validité, la garantie
certaine et durable des nouve-
aux occupants; cet espace nou-
velleament acquis, participe
toujours au chaos; un retour

en force des €léments subjugués
reste possible, tant gue ce
monde n'aura pas été transfor-
m€ symboliguement - " On ne
fait "sien" un territoire qu'
en "le créant" de nouveau,
c'est-i1-dire en le consacrant"
(2)

Aussi s'agit-il pour 1'homme
traditionnel, d'organiser 1'
inorganique - ou considéré
comne tel - de mettre en for-
me et en ordre ce qui précéden-
ment était awarchique, de con-
former l'espace humain au mo-
deéle exemplaire que luli présen-
te 1'Univers et d'assumer sur
terre cet ordre cosmigue.

Pour cela, l'espace conquils
sur le domaine et sur la puls-
sance non négligeable des dieux
ou des démons asservis ou pro-
pices, sera, apreés une vérita-
ble sublimation, mis au servi-
ce de l'ordre nouveau.

C'est ainsi qu'en édifiant

sur d'anciens

le christianisme ne fera 2 son
tour gu'adopter l'attitude magi-
que de l'homme traditionnel.

L'église s'attribuerz d= l=

"

un monde chergé de l'énsrgie

anciens dieux, utilissra 3

profit l'efficacité et 1=

nence d'une szacrz2lité reno
0

par "sesg" rites de c

Dans le cas des premiers
hisgseurs =
qu'en un
Ile, 14,
avec le plus d
énergie (%), 1li

venus" dit l=
1loin que vous

vous 2ppartiendra itoujours

d'iecl 2 l'extréme lsvant,
aura pas d'ile meilleurs.
race ne sera plus p=rfzsite
la vBtre (4)".

le, que
1
_
le peu-
K



Serj Pineau - €sunertos

Quantitativeaent rares, ces
textes dont une bonne partie est
antérieure au christianisme, por-
tent témoignage (malgre les en-
treprises discriminatoires des
scribes) d'antiques et vastes
conceptions, sur la structura-
tion spatiale et teaporelle, sur
l'ordonnance de la société des
homanes et ses relations avec
celul d'un ordre cosmique uni-
versel.

Terre ianergée, ceinte de 1
Océan, 1l'Irlande présente par
anglogie avec l'Univers et son
océan cosmigue, une situation
que l'on peut gqualifier de "
prinordiale". Entourée de 1'
agitation perpétuelle des flots,
1'fle, évogue au milieu et au-
dessus du "Chaos" aquatique,
l1'idée de "stabilité", d'ia-
muabilité sur laguelle s'éta-
blit et s'organise le Monde.
‘Elle est du nombre de ces
NW9les sacrees!" dont parlent
toutes les grandes traditions:
Ultima Thulé hyperboréenne,
Shwetadwipa indienne ou El-
Khadrah islamigque "contrées
Suprémes" on se manifeste avec

la plus grande intensité et 1e
plus grand rayonnement 1*'influ-
ence spirituelle.

Dans la perspective des socié-
tés archaiques et traditionnelles
gui fut celle des preamiers Gaéls
lorsqu'ils abordérent la terre
d'Irlande, tout territoire nou-
veau, etranger ou mal connu, est
un espace chaotique, inorganisé,
infernal, o regne tout un @mon-
de larvaire, de déaons ou de
dieux (qui ne sont pas des ndtres)
gu'il s'agit de se concilier ou
de ncutraliser.

A cet effet, le preaier stade
d'inplantation consiste, gréce
de tout un
rituel propitiatoire, 2 s'assu-

4 une mise en scene

rer bon gré mal gré, les faveurs
ou la souwmission des puissances
autochtones, considérées comme
infernsles, pour le moins hos-
tililes.

C'est dans ce sens qu'on doif
comprendre 1l'uszge des formules
wagiques et incantatoires décri-
tes par le Livre des Conguétes
en oeuvre ef-
ficace assure au peuple du poé-
te et magicien Ameirgin, 12 pos-

session de la Terre d'Irlande.
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Selon la plupart des Tradi- e 1 .
tions, la création du sdonde a le récit intitule SUIDIGI
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NOTES

Lebor Gabala Erenn (Livre des Conquétes de 1'Irlande) d'aprés
le Livre de Leinster.

Mircéa Eliade, Le Sacré et le profare, IG65, p.30.
C'est au cours de 1a troisieme rencontre avec la dédcsse épo-
nyme de l'Irlande, que le peuple d'Amairgin, se voit s

la reconnaissance 3 12 8ouveraineté de la Terre. L'on comnait
l'importance singuliere du chiffre IROIS dans le domz2ine cel-
tigue. La "triade" manifeste en eifet le "signe" divin par
excellence, ce chiffre a 1la particularité de former un TOUT,
dans l'espace, il manifeste le début, le milieu, et la fin,
dans le temps, le pass€, le présent, et le futor.

Lebor Gabala Erenn.

Province de Meath.

Tire des Livres de Lecan (fos 740-749) et de Lismore (fos GQ0).
Ce nom, semble comporter 1'idée de "division territorjale,
cl. breton TREF, TRE, TREVE "divigion" - gallois

lage, demeure".




MILITAIRE (vocabulaire) : (e

STOLOUGON : var. de TOLOUTEGON (Arrien — Tact — XLIlIl -2) maniére de
lancer le javelot en retraite, étant & cheval. Dans ce mouvement le irait
se lancait en arriere, dans I'axe de la queue du cheval (cf. Gall. Ystle
« retraite », lat. Tego « je couvre » pour couvrir sa « retraite » Faire une
trouee, peut-étre de TULLO +TEGO « trouée ».

CATERVA : formation stratégique des Celtes. composée de six mille

hommes armes (bret KADERVENN) peut-étre pour *CATU+ERVOS
« champ de bataille »

TRIMARCISIA : « ensemble de trois cavaliers » composé d'un maitre et
de deux serviteurs.

GAISON : employé surtout au pluriel GAISA « javelots ». irl GAl. GAE
« javelot », gall. GWAEW.

GAISATI : bande militaire, combattants employant les GAISA- DUO-
GAISA « deux javelots ».

SUNEMA : Facon de lancer le javelot «bon eclat» NEMASIOS
« eéclatante » (peut-étre) compose de SU— « bien » et NEMA « eclat »)

PETRINA : Chez Arrien désigne une maniere de lancer le javelot
PETRUTRINOS : « combat parfait »
TRINO : « combat ».

TOUGO : « arc ».

CATEIA : « hache de guerre »
Formation militaire par « CANTON » sur le continent :

C’est en formation d’'une « centaine » que les gaulois allaient au combat.
Dans un récit de I'exil de Labraid Loingsech, il est question du retour en
Irlande du chef irlandais accompagné de 3000 gaulois. Hogan attire
'attention sur le fait que les troupes gauloises, selon une version
Irlandaise (Lagin | du Dindsenchas de Leinster) formaient irente groupes
de Cent (Dub.gaill tricha cét ». « un Tricha cét de gaulois bruns ».

Vocabulaire Militaire : Serj Pineau - Esunertos




MONDE — BITUS : (cf Albio — Bitus — Dumna).

Il semble qu'il faille distinguer plusieurs approches de Mondes dans lunivers
conceptuel des Celtes.

En premier lieu, un monde général englobant linfinité de ses plans auxguels
correspondrait notre mot « Univers ». Celui-la étant considéré comme devant exister
a jamais, Monde pour lequel I'on ne pouvait concevoir ni commencement ni fin,
méme s'il subissait des phases de destruction et recréation périodiques et cycliques.

Ce monde est désigné par le termes celtique BITUS « Monde », egalement
synonyme de « toujours, permanent, continuellement ».

C'est le sens du vieux Breton Hi bit « a jamais, continuellement », du Gallois BYD et
de I'lrlandais BITH « permanent ».

Tout en affirmant que les ames et le Monde étaient immortels, les druides
prétendaient qu’'un jour prévaudraient le Feu et I'Eau. Mais il est clair que cette
derniére partie de phrase fait allusion a une vision de notre systéme solaire, soumis
comme la totalité de I'Univers a des phases de mutation perpétuelles. Sans cesse
des centaines de milliards d’étoiles naissent des débris de celles qui sont mories, le
seul continuum étant celui du changement, car rien ne dure qui ne se transforme. |l
est certain que notre planéte n'échappe point & sa destruction sans que cela
n'incommode en rien le destin de I'Univers.

Du rapport des Hommes avec le Monde des dieux et des Non-Dieux :

Ainsi donc, dans cette Tripartition du Monde, il n'y a pas lieu de rechercher une
localisation concréte, mais elle doit étre comprise comme constituee de plans ou de
niveaux d’existences ou régnent des Puissances, des entites particulieres definies
par le Celtes, comme des « Dieux » DEVII ou des super dieux UXEDII, ainsi que des

« non dieux » ANDEDII.

De la sorte, les latins possédaient leurs « SUPERI et leurs INFERI, les uns et les
autres résidant respectivement aux deux extremités de 'Univers.

Les Celtes situeront le domaine de 'homme au carrefour median de ces antipodes,
constituant et complétant un triple espace ou TRI-BITOUES « les Trois Mondes »,
intégrant la Totalit¢ de I'Espace qui sera désigné dans la litterature galloise du
Moyen Age, comme « les Trois extrémités ou Pointes de I'Univers » TEIR BANN Y
VEDYSSAWD : NEF A DAEAR AC UFFERN. (Ymb. Yr eneit, Heng - Mss I, 248, XXV 13).

Le premier de ces termes (gallois NEF) conservant sous la forme normalement
évoluée le nom celtique de « Ciel » NEMOS, joint aux deux derniers termes de la

Monde : Serj Pineau Esunerios - |



topographie sacrée DAEAR, la « Terre », et UFFERN « I'Enfer ». Sous les formes
galloises empruntees au latin, elles témoigneront de la vitalité de la vision intrinsegue
de ces anciens motifs cosmiques dans la tradition populaire. Nous les restituons
donc ici, sous leur termes celtiques anciens de - NEMOS - TALAMU — ANDUMNON

Cet Iagencement du monde sur trois niveaux ne possede pas pour autant de
frontieres irréductibles précisément séparéees et étanches entre elles et lon
communique assez regulierement d'un plan a lautre En réalite il exisie entr
plans de larges rapports déchange de complémentarite et de voisinags fail
rapports plus ou moins hostiles ou amicaux
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offre alors acces au Non-Monde et reciproguement les étres du surnaturel se
precipitent a l'assaut du Monde des Hommes Les grands courants de vie y circulent
faits d echanges et de dons " sous forme de sacrifices ou de prnieres qui trouveront
échos dans chacune des spheres auxquelles elles seront adressees "l imponance Ju
Don (DANON| comm ~

I'equihbre du Monde

- A Sy - e - - — - ¥ — 5 — — e = 0 = - -
ciment des relabons socigies el religiguses g8l uyn glegMment inGrispensadle Jd

C &3t une chose capitale dans ia vig des LLeligs gnoens

Par la pratigue de certaines ascéses I'homme possedait par allleurs le pouvor
exceptionnel de communiquer de fagon efficiente aussi bien avec le plan supeneur
quavec linférieur. Ces pratiques permettaient dacceder a leurs wvisions ou a
contraindre éventuellement les puissances regentes a consentir aux souhaits emis
afin d'en tirer bénéfices et richesses. tant sur le plan matenel gue sur le plan spirtuel

Pour ce faire 'on mettait en action l'ascese necessaire pour acceder a ces nivedux
| 'usage du jeline parait y avoir été largement employe Cette pratique utiisee bien
antérieurement a l'arnveée du christianisme. faisat parti d un nte de procedure aussi
bien légale gue sacrée Elle était bien connue du Monde indo europeen 5on
efficacité en était telle, gue seule la menace de la meftre en pratigué amenait a
résipiscence les plus récalcitrants. quils soit Hommes. Demons ou Dieux

Les anachorétes chréetiens irlandais en reconnaitront la puissance et le plus grand de
ceux-ci. Patrick le Romain, n'hésitera pas a l'employer en jeunant sur le Mont Aigle
contre « Dieu le Pére » lui-méme. d'ou 1| menacera les plus hautes spheres celles du
Ciel et de son habitant. Dieu mis en demeure dans son paradis assure la legenae
eut peur de voir ses habitants honteux de son entétement | abandonner Auss! entra
t'il en négociation avec Patrick pour lui accorder tous les privileges Qesires Lz
legende est tiree de la Vita tripartita Patrncii — compilation hagiographigd '

Sur le jetne on consultera Czarnowsky — « Le Culte du Heros et ag 5es 00
1919 Sur le role de la procédure de jetne on pourra consulter | etuge as M F !
Practice », of Fasting —Londres 1909)

i
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Ces Jelines pouvaient étre poussés jusqu a la mort afin de contraindre un ennemi au
repentir et lui faire perdre la face. En plein XXeme siecle. c est a cetie pratigue gue e
Maire de Cork Terence Mac Swiney se réféerera, dans sa lutte contre les Anglais.
pour le droit de son pays a disposer de lui-meme AIns| feront aussi. Boby Sand et

les gens de la prison de Long Quesh.
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ALBIO : « Le monde Lumineux »

Vue de I'espace humain, cet Univers est en partie concevable comme constituant un
aspect a la fois lumineux et obscur. Celui qui se dresse et se présente a nos yeux ,
comme au dessus de notre planete terre. |l représente le Ciel diurne.

BITUS : « monde »

Vieu?r: Breton Bit « monde, nature », moyen breton BET, breton moderns BED.
cornique BIT, irlandais BITH « permanent ».

Gaulois BITU- (BITU-DAGA - BITURIGES - BITU - GNATA)
Le Vieux breton BIT, dans HI BIT parait signifier « a jamais », « continuellement »

L’Autre Monde Celtique :

Maitre du Monde = ANCAUOS

« Da vestr ha mestr an holl » = Ton maitre et le maitre de tous » (Anatole Le Braz « La
légende de la Mort »).

Ce n'est jamais un séjour céleste aérien ou sidéral. L'Autre Monde des Celtes est
situé sur Terre ou sur Mer. Ce monde peut étre proche de la demeure humaine : le
Tertre Tumulaire, le Side, ou lointain : les lles de 'Ocean.

Les Dieux eux-mémes ne résident pas dans un séjour quasi inaccessible dont les
chemins empruntent des voies dépassant les capacites physiques de ['humain.
L’homme ne dispose pas a son gré d'organes physiques dépendant du corps pour
s'envoler comme un oiseau & la conquéte des Cieux, méme si aujourd’hui par des
subterfuges techniques 'homme peut prétendre a la conguéte de l'espace pouvant
'emporter jusque dans les planetes, mais Il n'est pas assuré pour autant dy
découvrir un « Paradis Celeste ».

Bibliographie :
J. Carey « The Orherworld in Irish Tradition » - Eigse — XIX — 36. 43.

Orbis Alius :

Sur le sens des mots Orbis Alius, chez Lucain — Pharsale — | — 454. 458. Le poete
latin dit en parlant des Druides :

Orbis Alius. veut dire « Une autre partie du Monde ». Les irlandais paiens se le
figurait la ou plus tard on a decouvert I'Amerique.
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MONISME : e

Monisme, doctrine druidique opposée au dualisme. Elle ne préne pas la

separation entre le Corps et I'Esprit et considére I'ensemble des choses
comme reductibles a 'unité.

La notion de Monisme implique sur le plan éthique d'étre soi-méme
« tout d'une piece », d'harmoniser la conduite et les principes. par
consequent le mensonge et la fourberie. d'aligner ses décisions en
fonction de ce qui est juste et de bon sens. en pratiquant une morale de
I'honneur en méme temps qu'une éthique de solidarité et de miséricorde
« pitié ».

Pour simplifier, le Monisme voit dans une méme chose (univers. dieu
element animal et inhumain etc...), un aspect positif et un aspect négatif
Inextricablement mélés et slrement pas antinomiques Pour e
pantheiste I'univers, la nature sont divinités, et la divinité est l'univers. |a

nature substance une est nécessaire éternelle et infinie. (IALON N° 17 - p 4
et notes).

Aux deuxieme et troisieme siécles, le culte d'un dieu ou puissance
universelle etait repandu dans le monde et pas seulement en Gaule
Cette croyance gardera encore longtemps ses fidéles.

Au quatrieme siecle Maximin de Madaure écrivant a Saint Augustus
déplore que les chrétiens soient partisans d'un monothé&isme farouche et
Intransigeant refusant d'admettre comme lui-méme le fait de |'existence
d'un dieu supréme, éternel et tout puissant, mais qui est honoré par des
cultes divers et se manifeste sous |'aspect de divinités multiples, celles-ci
n'en etant que les membres. (cf LATIMUS - XLVII, 1888 —p 169)
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Le Monisme et la « Morale » !

Le druidisme_est amoral, il remet en question la régle établie de Ia
« morale des justes ». Il intégre la matiére spirituelle, il cherche la vérité
en se plongeant dans la vie, en acceptant tous ses aspects, car la realité

est un tout; L'Unité est congue dans la différence et la différence est
dans l'unite.

A l'origine c’est un OUI total a la vie. Il va a I'encontre des religions du
neant fondees sur la séparation du corps et de I'esprit. Il est opposé
clairement au détachement de « ce monde de misére et d'illusion » aux

asceses les plus dures, au célibat contraint par une morale répressive et
aux joies de la Nature.

Le druidisme soutient, Iui, que la nature est le chemin de Ia
Connaissance, qu'il ne nécessite pas de lutter contre elle, mais de se
I'approprier et de I'exploiter au-dela des besoins simples, qu'elle est un
don des Dieux qu'il lui faut préserver autant pour lui que pour les siens.
Car elle est la condition sine qua non d’'une évolution harmonieuse des
humains avec le Tout. Dans ce sens le monde ne peut aller que bien
avec tous. Le monde est positif.

Le Druide n'est jamais « contre » le monde. Le Druide se méle a la vie
des autres hommes dont il partage les occupations. || monte a cheval,
porte I'epee si besoin est, il deploie toutes les ressources de sa magie
pour assurer la défaite de I'adversaire, et c’est le plus fort qui I'emporte.
|| est soumis a des besoins et méme des passions. Marié comme eux
« Il est un digne pere de famille ». Il ne semble soumis a aucune
prescription particuliére. Son existence est celle des autres hommes.
Aucune activité ne lui semble interdite. (CF. Joseph Vendryes).
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MONOTHEISME — POLYTHEISME :

Extrait de lettre de Serj Pineau a Léo Paquette :

... Cela m'autorise, par ailleurs, a flaner sur des idées qui occupent ma petite boite
cranienne, afin de mettre un peu d'ordre dans mon inestimable chaos, objet possible de
toute creation. Pour le moment, il est occupe par les definitions MONOTHEISME -
POLYTHEISME, sujet déclenché par la relecture du courrier échangé entre 'ami
Catarnos et le Docteur Bachelier. Courrier qui roule sur six années et qui contient
comme Il se doit, a la fin de ce long parcours épistolaire quelques réflexions fort
interessantes qui, partant de point de vue différents. finissent par se rencontrer a

l'arrivée et auxquels je m'associe pleinement, méme si j'ai a mon tour pris un chemin
différent.

Trois hypothéses convergentes qui aménent a la méme conclusion. me paraissent un
commencement de preuves acceptables, pour ne pas parler de « certitudes » Cette
conclusion devrait, @ mon avis, aussi intéresser car cela a une certaine importance pour
la définition de nos idées et de leurs évolutions.

Je vais essayer | de résumer (sic) : Les Indo-européens sont generalement definis et
classés parmi les peuples dits « polythéistes » qui n'ont pu que developper des
attitudes radicalement divergentes du « monothéisme » par le fait méme qu ils
reconnaissent une multiplicité de Dieux et ne donnent pas la priornité ou 'exclusivisme a
un Dieu Unique.

I 'n‘'en reste pas moins vrai qu'il nous faut considérer les choses avec la prudence
habituelle du serpent et éviter certaines affirmations trop absolues Car si nous
regardons bien I'ensemble des « panthéons » indo-européens. ou les dieux foisonnent
a plaisir, c'est certainement la premiere impression qui guide notre jugement La
multiplicite et la complexité des images divines dégagent bien, pour l'observation
exterieure un « polythéisme » évident. Néanmoins, a regarder de plus prés tous ces
« pantheons » sont plus proches du Monothéisme qu'il n'apparait a premiére vue
puisque chacun ce ces ensembles de divinités posséde a son sommet une divinité
supreme « Chacun des dieux vediques est en lui-méme la totalité du Déva et contient
fous les autres dieux » (Shri Aurobindo).

Lugus resume en une unique personnalite la multiplicité de toutes les fonctions divines
et possede a lui seul, tous les arts que les Dieux distribuent. Il est le dieu Summus et
pourtant il existe un dieu qui lui est encore « supérieur », plus ancien et unique, que
seul le druide connait et reconnait comme I'Unique et est le seul a invoquer « O Dieu
des Druides, mon Dieu avant tout autre Dieu » ; reconnaissant par la qu'il est pour lui le
plus important de tous, et par conséquent « le plus grand », car il a derriére |ui et en lui
« tous les Dieux », c’'est a dire la Puissance Unique dans son intégralité comme dans
sa diversitée.
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AInsi voici en quoi le Druide est monothéiste. Et le Brahmane éclairé gui considére

qu‘ls._havarg est_ ltous les dieux, tout en reconnaissant les multiples aspects de la
Manifestation Divine, est également monotheiste.

Sl n'y a pas de religion strictement polythéiste, « il n'y a pas de religion strictement
monotheiste ». Ce dernier entre-guillement est une opinion émise par un nommé
Amedee Fromant, selon le Docteur Bachelier, enseignant a la Faculté de Théologie
protestante de Montauban, vers les années 1960-1965.

Ce mqnnthéisme de fond « druidique », au méme titre que tous ceux de la famille indo-
europeenne, ne peut certes pas étre comparable au monothéisme judéo-chrétien,
Ieguel est un Dogme ou I'existence du dieu unique entraine ipso facto le rejet et la
negation de toute autre divinité a I'exclusion de son propre dogme, visant @ imposer les
conceptions universalistes de la religion judaique, par un proselytisme intolérant.

Il ne nous parait pas invraisemblable que les Druides (mais cela mériterait un long
developpement) aient vu, dans l'univers entier, un Dieu Unique (cf. le « Dieu sans
nom » des Celtibéres) dont les manifestations étaient multiples, ce qui leur permettait
d'étre si tolérant vis-a-vis des cultes particuliers dont leur unique divinité recevait les
hommages.

Autres courriers :

En relisant le courrier toujours fort enrichissant de mon regretté ami Roger Vaillant
(Catarnos) adresse au Docteur Bachelier, Prési.dent de la Société académique de
Haute Loire, ancien membre d’honneur de la Société Gaule dont je fus promoteur avec
le peintre Yann Loth, je trouve ce paragraphe sur la Mére : « Je crois comme vous (cest-
a-dire le Docteur Bachelier) qu'il y avait affinité entre notre peuple et le Culte de la Vierge
Mere, dont il est possible de suivre I'évolution depuis la Terre-Mere de nos statues
menhirs et des groftes sépulcrales de Champagne jusqu'aux Trois Meres gallo-
romaine. La méme conception se retrouve avec les principes chevaleresques : respect
de la femme, I'amour courtois, des Romans de la Table Ronde dont l'origine celtique
n'est plus a demontrer ». (courrier du 20 mai 1964)

Monothéisme — Panthéisme — courriers echanges entre le Docteur Bachelier et Catarnos - Tolérance
druidique en matiere doctrinale :

Lettres du Dr. Bachelier : 22 septembre 1965
20 novembre 1965
31 décembre 1965
30 janvier 1966

|ettres de Catarnos : 11 octobre 1965
11 novembre 1965
31 décembre 1965
16 janvier 1966
11 avril 1866.
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Monothéisme : Un monstre a deux tétes.

Dogme caractérisé par la mise en valeur d'un dieu unique dont l'existence a pour
consequence le rejet de toute autre forme de divinité. Cette exclusion tendant a
subordonner tout autre expression spirituelle propre a son dogme. Le monotheéisme vise
a une conception universaliste de la religion.

Le monotheisme apparait comme une conception particuliére mise en relief par le
judaisme.

Des .notions monothéiques existaient dans nombre de cultures indo-suropéennes
primitives, et coexistaient avec les idées polythéistes. Elles ne s'expliquent que par les
differentes manifestations ou distinction du Divin qui permet de mettre celui-ci a la
portee de la conscience humaine par le biais de ces différents aspects. Les différentes
divinites apparaissent comme les émanations ou les membres de I'ame Unique, que Ia
conscience ne peut saisir en raison du caractére illimité de sa vérité totale.

« Le Christianisme, I'lslam, le Bouddhisme sont des religions prosélytes . sauver les
ames des «infidéles » est un devoir majeur et l'on sait que [llslam. comme le
Christianisme n'ont pas hésité a utiliser I'épée séculiere pour convertir les
recalcitrants »(Jean Varenne).

« L’Inde eut d'ailleurs I'expérience de ces méthodes lorsque les Portugais du XVieme
et XVlleme siecles entreprirent de christianiser sur leur territoire de Goa Et plus
encore lorsque, a partir du Xlleme siecle les musulmans commencerent de s implanter

solidement dans le subcontinent indien »(Histoire des Religions — Encyclopédie de la Pleiade |1l -
N.R.F. 1976 — p.218)

« En realité les horreurs fanatiques perpétrées au nom de la religion ne sont imputables
qu’aux adhérents des religions monotheistes, c'est-a-dire au Judaisme et a ses deux
branches le Christianisme et I'lslam. Il n'y a rien de semblable chez les Hindous et les
Bouddhistes ». (note Schopenhauer — Parenga en 1851)

Au quatrieme siecle, Maximin de Madaure €crivait a Saint Augustin pour «deplorer que
les Chrétiens, partisans d’'un monothéisme farouche et intransigeant, refusent
d'admetltre comme lui-méme le fait de l'existence dun dieu supreme. eternel et tout
puissant, mais qui est honoré par des Cultes divers et se manifeste sous |aspect de
Divinités muitiples, celles —ci n'en étant que les membres ». (Cf LATOMUS - XLVII - 1988 -
p. 169).

«J'en conclus que l'idée du monothéisme affiche un desir d'acceder au sommet dune
échelle sans en vouloir emprunter les echelons » (S. Pineau)

Une histoire africaine montre la vanité de ce procede : un jeune noir ayant abaiiu un
éléphant, devant cette masse de chair immense disponible pour son appetit se
demandait comment il arriverait & consommer cetie montagne de viande ; faisant part
de son dilemme a un vieillard passant par la, celui-ci lul repondit simplement :
« commence par un bout ».
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MORALE :

Pour l'occidental contemporain la morale se justifie soit par le dogme religieux, ou
par le respect du contrat social qui garantit et rend possible les justes relations
humaines. Si la morale peut, en effet, étre le garde fou d'une nécessaire préservation
de relations sociales dans notre civilisation contemporaine, elle consistait pour les
Celtes de |a protohistoire a la nécessité de maintenir la pureté intégrale de son image
rnt-j:ntalet et par la meéme servait a garantir I'équilibre physiologique de I'étre en
preservant sa sante.

La verite etait de la sorte le premier le plus efficace moyen d'entretenir et de
conserver ses propres forces physiques. (Cf. « Les bienfaits de I'altruisme »).

Il 'est reconnu que le temps passant, la corruption prenant le pas sur la vérité « La
Verite ne sauvera plus la santé » (Voir le Dialogue des Deux Sages). Ce Dialogue rappelle
la necessaire acceptation de la Veérité afin de préserver le bon équilibre physigue.

Amoral :
Qui n‘a pas la notion des prescriptions morales.

Amoralisme - Doctrine philosophique selon laquelle il n'y a pas de morale
universellement valable, mais seulement des morales, des faits moraux dépendant

des pays et des epoques.

Faut-il rappeler qu'en democratie « Ce n'est plus lintelligence qui fait le pouvoir, c'est
le plus grand nombre ». De la la médiocratie !.

Les lois du Ciel, comme de la Nature, peuvent étre considérees comme amorales.
Les Dieux que servent les Druides ne se soucient ni des vertus, ni des vices de leurs
adorateurs, et la vie future que les sacerdoces annoncent accueille indifferemment

les bons comme les mechants.

En tant que divinités vivant en des plans differents des humains et de leurs visions
habituellement dualistes, les Dieux sont en dehors ou au-dessus de la vision
manichéenne du monde. C'est donc une évocation gratuite et fantaisiste que
d’attribuer aux Celtes la croyance de dieux « remunérateurs » attentifs a la conduite
des hommes « Lorsque quelqu'un parle d'un Dieu Celfique, il ne parle pas d'un Dieu
moral, et celui qui parle d'un Dieu moral ne parle pas dun Dieu celtique » (Ambert
Bayet — la Morale des Gaulois — Paris 1930 — p. 31).

Morale : Serj Pineau - Esunertos.
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IOLO MORGANWG = Edward Williams (1747 - 1826).

Un temps macon, puis libraire, il amassa de nombreux manuscrits
anciens

Créateur en 1792 de I’Assemblée des Bardes de I'lle de Bretagne
ou Gorsedd Beirdd Ynys Prydain.

En 1795 il organisa une premiéere Gorsedd au pays de Galles. En
1819 cette Gorsedd fut associée a la tenue de I'Eisteddfod a
Carmarthen. Ce n’est qu’en 1858, soit 32 ans aprés sa mort que

les cérémonies de la Gorsedd devinrent parties intégrantes de
I’Eisteddfod.

Il collecta des poémes anciens qu’il attribua a Dafidd ap Gwilym
(1320-1370).

De son vivant il publia divers ouvrages de poésie. Il fut aussi I'un
des éditeurs de la Myvyrian Archaiology (1801-1807) aupres
d’Owen Jones (1741 — 1814).

Apres son déeces parurent deux livres fondamentaux dans
I’histoire du néo-druidisme Cyfrynach Beirdd Ynys Prydain «le
Secret des Bardes de I’lle de Bretagne » (1829) et lolo Manuscripts
(1848).

Précédemment fut publié, en 1840, le celebre Coelbren y Beirdd
« le Destin des Bardes ».

En 1862 John Williams, barde Ab Ithel (1811-1862) ami de lolo
publia le Barddas, recueil de triades qui reste aujourd’hui la base
d’étude et de référence de certains druides contemporains !

Son travail a soulevé des controverses : les textes qu’il prétendit
étre de la main méme de Dafydd ap Gwilym s’avererent étre de sa
propre main. La langue utilisée, malgre sa qualite, n’etait pas celle
de I"auteur supposé.
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IOLO MORGANWG :

Earmi les reconstitutions archéologiques délicates, qui débuteront par la fraude
littéraire de Mac-Pherson : avec « Ossian » (1760-1763), il faut ajouter celle de Sion
Cent, vers 1400 : « Les bardes gallois » ‘et le recueil de LLYvelyn Sion (XVléme
siecle) dont Edward Williams (alias lolo Morganwg) donne un extrait dans ses Lyric
Pnéms », publies en 1794, d'ou sortiront les « Triades Théologigues ». Pour ces
dernieres, la science officielle y voit une ceuvre fabriquée, d'inspiration Rosi-
Crucienne. Contrefagon qu'il disait étre le travail de poéte gallois, ou « bardes du
moyen age » du debut de la renaissance. Il construisit une fausse version du
« druidisme » a partir de ces faux documents : I'ensemble de ceux-ci furent nommeés
BARDDAS. Cet ouvrage fut publié dans les années 1860 et dans la premiére moitié
du 20°™ siecle. Il fut finalement prouvé que c'était une forgerie. Dés le 19°™ siécle
les erudits suspecterent qu'il s'agissait d'un faux.

Aujourd’hui encore, nombre de gens supposent encore naivement qu'il s'agit
de I'enseignement des anciens druides et utilisent toujours la terminologie et les
concepts theologiques inventés par Morganwg (Edward William), qui ne firent jamais
partie des croyances celtiques paiennes.

En definitive, ni Ed. William — malgré ses promesses -, ni son fils, n'ont
jamais communique ou publié le texte original de leurs fameux ms. Du Mystére des
Bardes.

Aujourd’hui, les Celtistes ne parlent méme plus de lolo Morganwg. L'on a
abandonné I'espoir de voir « un jour » apparaitre les preuves de 'authenticité de ces
curieux documents. lolo detourne la paternite de son ceuvre sur un vieux barde des
temps passés. Supercheries ? Inventeur égare par la passion ? |l se gardera bien de
publier les originaux dont il se serait servi pour ces reconstitutions, les

fantasmagories bardiques d’'Ed. Daves.

En 1963, la revue « An Tribann », organe officiel du College des druides
Bardes et Ovates de Petite Bretagne, a charge — sur l'instance de quelques uns de
ses membres — le philologue Jord Penaos d'entreprendre une exegese sur un texte
particulier en gallois, connu sous des titres divers comme « Le myson des bardezs,
ou Triades des bardes de l'ile de Bretagne, pour tenter d'en tirer une doctrine
cohérente valable pour « un druidisme moderne » ! Ce Yrys Prydain, I'auteur de ces
ceuvres Edward Williams (1747-1826) était le fils d'un pasteur qui semble plus connu
sous le nom bardique de lolo Morganwg. Cet article intitule :

Notes sur les Triades « théologiques »

A Coarer-Kalondan

Un certain nombre de nos confreres, parmi lesquels une place speciale doit éire accordée a
Kalondan, sont attirés par les Triades dites « théologiques » dont ils s'efforcent d'expliciter le contenu et
de tirer une doctrine cohérente valable pour un druidisme moderne.

A plusieurs reprises j'ai soutenu, a la suite de tous les celtistes depuis un siecle, que ces
triades étaient |'ceuvre propre d'Edward Williams, dit lolo Morganwg, qui les publia dans ses Poems,
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A plusieurs reprises j'ai soutenu, a la suite de tous les celiistes depuis un siécle, que ces
triades etaient I'ceuvre propre d'Edward Williams, dit lolo Morganwag, qui les publia dans ses Poems.
Lyircs and Pastoral en 1794 (voir par exemple, ma courte étude « Vers une philosophie bretonng ? ».
merdrignac, 1968) Mon opinion n'a pas changé a ce propos.

Quoi qu'il en soit, authentiques ou non, ces textes continuent 2 éire utilises

par plus d'un. Leur caractére concis fait en effet quune glose est toujours nécessaire et noire am
Kalondan excelle dans ce travall

Cependant, avant de gloser un texte, il faut s'assurer qu'on en comprend hisn le s2ns it
Comme on le sait, l'original est en gallois et relativement peu de gens entendent cetie lan
donc obligés de se rabatire sur des traductions en breton ou en francais |l en exista ;:ﬂu
celles dont je connais l'existence

La premiere est celle que Pictet publia en 1853 dans |z Bibliotheque de Geneve g |
pour memoire. ne layant |amais eue entre les mams et croyant qu il est actuellement tres difficl
retrouver en dehors de quelque grande bibliothégue ? |l reproduisit cette version dans une br"a:hure
ntitulee Le Mystere des Bardes. tout aussi introuvable que Jean Raynaud republia dans
la Gaule aujourd hui a juste titre. bien cuble Cette traduction au dire de Phileas Lebe
|emprunte ces detalls « se tient parfais un peu loin du texie »

En 1900, les deux premiers grands druides du Gorsedd Jean Le Fustec et Yves Berthou
(Lemenik et Kaledvoulc'h) entreprirent une traduction plus exacte en breton et en frangais dans leur
livre Triades des bardes de l'ile de Bretagne.

Cf - Dans le dossier Druidisme |'article survivance et Renouveau du Druidisme
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500 MEI ANGES OFFERTS A LEON FLEURIOT

nais, elle comptait aussi parmi ses ancétres des comtes italiens), partageait
tous les préjugés de sa classe. A son retour a Paris, en 1891, elle déplorait
que l'apparence physique de la population fit devenue plus juive, plus
méditerranéenne?. Dés le début du siécle, Madame de Staél avait pro-
clamé la supériorité des littératures du Nord sur les littératures du Midi.
Un demi-siécle plos tard, Gobineau avait lancé le mythe de la supériorité
raciale de la race nordique et de ses grands guerriers blonds. Pour Ma-
dame Leroux, cet idéal s'incarnait a la perfection chez les anciens Gaulois.
Cel enthousiasme trouvait sa justification dans Poeuvre d’Henri Martin,
qui glorifiait notamment le courage et la ténacité manifestés par les Celtes
transalpins dans la résistance qui les avail opposés a des forces romaines
infiniment plus nombreuses10. Ils avaient combattu jusqu’au dernier guer-
rier, de sorte que, de leurs cent tribus, seuls des vieillards, des femmes et
des enfants restaient en vie. Plutot que de se plier au joug romain, les sur-
vivants s’en allérent vers le nord en quéte de nouveaux Lerritoires. Meven
Mordiern évoque les moments de son enfance ou il imaginait cet exode,
les chariots trainés par des boeufs, guidés par des femmes ou des vieil-
lards, chargés d’enfants et de vieillards trop faibles pour marcher, et les
jeunes filles aux cheveux d'or marchant sur les routes de I'exilll, L'enfant
frémissait a la pensée des guerriers gaulois et de leurs expéditions victo-
rieuses & travers "Europe et 'Asie mincure ;: Gounezet holl e voen, kalon,
ene, ha spered12. Il ne montrait pas moins d’enthousiasme au récit que fait
Martin des expéditions menées par des guerriers bretons sur le territoire
francais. Dans les notes, il avait trouvé mention du Barzaz Breiz !
I'étrangeté des mols bretons el leur mystére 'avaient fasciné. Les noms
des chefs bretons, Konan, Howel, Kadwallon, Gwaroc’h, Judik-Haél,
Morvan et Erispoe, lui semblaient particuli¢rement appropriés 4 ces guer-
riers sans peur, Leurs vicloires le remplissaient d'une admiration que
Phistoire de la chouannerie bretonne devait réveiller!d. L'enfant aimait
également les romans historiques qui avaient pour cadre I'antiquité ro-
maine et ou figuraient des Celies ; Ar Glezeiaterien |The Gladiators|, de
Whyte-Melville, Bizou Kaesar |L'Anneau de César: souvenirs d'un soldat
de Vercingétorix], d’'Alfred Rambaud, Ar Chopr-soudarded [Les Merce-
naires), de Léon Cahunld, Meven Mordiern s'est sans doute souvenu de
ces lectures quand il a lui-méme composé Skétla Segobrani.

9.- EB, 52-53, 22]; IBEC'H, 53,

10.- EB, 310; IEC'H, 1-7; ADL, 6, 34-35; SOAT, XLVII-XLVIIL
11.- IEC'H, 29.

12.- IBECH, 57; EB, 30%.

13.- IBEC'H, 57-58; SOAT, XLVIIL

14.- IBEC'H, 58-59, 222; ADL, 7; EB,309-310, 325.

LES ANCIENS CELTES ...

Dans la bibliotheque de ses parents, I'enfant avait aussi déce
traduits par Defauconpret, les vingt-cinq volumes des ocuvres de '
Scottls. Chez les héros, gallois ou écossais, de Konnestabl Cheste
Betrothed), Fulenn Berz [The Fair Maid of Perth), An Ofiser a Fortu
Legend of Montrose|, Rob Roy, Waverley, An H(-en.dedaur_ [?'he Anti
Redgauntlet et Guy Mannering, il retrouvait Irfs dignes héritiers des
guerriers celtes. Passionné de lecture, le jeune Rcué'l.,cmux 1
chaque année des livres pour ses €lrenncs. I! s'intéressait tout pa
rement A ceux qui contenaient des illustrations ayant frait aux
Gaulois : des guerriers 4 la longue chevelure et aux r{mustach
dantes, une druidesse couronnée de feuilles de chéne sﬁacnﬁﬂan_lt un
allongé sur un dolmen, une prophétesse de I'ile de Sein pre_d:_s:ml (e
A Vercingétorix, Vercingétorix se rendant & César. Il appréaiait surtout les
guerriers, toujours forts et virils, et les druidesses, dont Iz_: bcajité .phySIque
ne manifestait aucune faiblesse féminine. En revanche, il n'aimait pas les
druides qui, au lieu d’armes, ne portaient gue des Ijarpt:s et a qui leur
longue robe donnait une apparence fémininels. Il avait largement dépz_lssé
sa vingtiéme année lorsqu'il apprit a quel point ces images des anciens
Celtes étaient empreintes de romantisme et qu'il connut les chc:rc-hcurs
qui avaient donné aux études celtiques les bases scicn.uﬁgues qui leur
avaient jusqu'alors fait défaut - Henri d’Arbois de Jubainville, les fréres
Salomon et Théodore Reinach et leur neveu Adolphe, Joseph Loth et Jo-
seph Déchelettel?. 1l n’en reste pas moins que ces images nuu:"rir::nl les
jeux et les réveries de son enfance. Dans les jardins qui entouraient la ré-
sidence de sa famille, & Villiers, il chevauchail, casque en téte, lance au
bras droit, écu au bras gauche, 2 la téte d’'une bande de guerriers imagi-
naire, en langant a tue-téte ce qu'il croyait étre le cri de guerre des anciens
Celtes : Terriben ! Terriben ! Terriben ! 11 devait apprendre plus tard que
Terriben wétait ni du gaulois, ni du vieux celtique, mais tout simplement
une déformation du breton Torr e benn ! ’Casse-lui la téte’18. Il avail dé-
couvert ces mots dans un livre d'images regu en cadeau, De méme, dans le
train qui Pemmenait de Vendéme vers la villégiature bretonne de Lol-:cil_als
oi, de 1892 & 1906, sa lamille devait passer les vacances d'été, il se plaisait
4 songer aux colonies bretonnes que, suivi de ses guerriers, il élabliruil. un
jour en ces licux, regagnant ainsi pour les Celtes les terres qui leur avaient

i5.- EB, 25.

16.- EB, 311, 334: IEC'H, 12-15; IBEC'H, 59-60.

17.- EB, 326; IBEC'H, 31, 64, 149, SOAT, 111-1V; TB, 123,
18.- IEC'H, 0.
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502 MELANGES OFFERTS A LEON FLEURIOT

autrefois appartenul®. Il ne s’agisssait pas moins, pour celui qui n’était A

alors quun jeune €léve du Lycée Condorcet, que de se rendre propre a

jouer un tel réle. Pour cela, il lui fallait d’abord reconquérir son identité

celtique. :

Ce processus commenca par de petites choses. Il se mit & écrire son

nom de famille en deux mots, Le Rouzx, afin de lui donner une apparence
qu'il trouvait plus bretonne : c’est en effet, comme me Pindique Gwennole
Le Menn, la graphie la plus usitée en Basse-Bretagne, alors quen Haute-
Bretagne et en France, Leroux s'écrit normalement en un seul mot
Lnrs:qu‘il découvrit la ballade de Janedig ar Rouz dans les Gwerzion: de Lu-
z:r:l, il réva qu’il était du méme sang que cette héroine infortunée20, Pour
vivre en Celte, il lui fallait posséder une langue celtique. Le breton était la
plus accessible : c'est ainsi que, de 1891 a 1920, René Leroux consacra une
| dem3~heme par jour 2 Pétude du breton. En 1891, il fit Facquisition de la

ﬁ:fane de Brizeux, qui comporte également I'original breton et la traduc-
tion francaise de Telenn Arvor et de Fumez Breiz. Au cours des années qui
suivirent, sa bibliothéque devait s'enrichir d’autres ouvrages en langue
bretonne, notamment le Barzaz Breiz, Le Grand Mystére de Jésus, la
gfarflmaira et les dictionnaires de Le Gonidec, Bepred Breizad de Lt;:e:ﬂl
ainsi que les ouvrages de Lan Inisan Emgann Kergidu et Toull al Lakez. Ii
§'était également procuré des ouvrages frangais ayant trait A la Bretagne
La .Lé,g:ende de la mort d’Anatole Le Braz, divers livres d’Emile Suuvestrﬂ:
'Histoire de Bretagne de Pitre-Chevalier, et I'Histoire des Gaules
t!‘Amédée Thierry. Son culte de la Bretagne n'allait pas sans discrimina-
t!nn : la Marie de Brizeux le laissait froid, et il ne se souciait guére du sen-
timentalisme avec lequel Souvestre se penchait sur Les demiers Bretons. 11
préférait le Barzaz Breiz, assurément plus conforme A sa vision guerriére
de I'dme celtique?!l,

Clest en 1901 que René Leroux, par l'intermédiaire de Maurice Le
Dault, découvrit I'existence de I'hebdomadaire édité par Fransez Vallée,
Kroaz ar Vretoned. 1l s'abonna immédiatement. Il emportait le journal
dans ses promenades A travers Paris, ct, & la fin de la semaine, il le savait
par cocur. Il fut bientdt convaincu que, pour ce qui est de la pureté et de
la perfection de la langue, Vallée n'avait point d’égal en Bretagne. A cet
égard, Kroaz ar Vretoned lui paraissait infiniment supéricur aux autres pu-
blications bretonnes de I'époque, Feiz ha Breiz, Breiz, Dihunamb, Ar Vio

19.- IBEC'H, 161,
20.- SOAT, 3.
21.- EB, 322; IBEC'H, 55; IEC'H, 59; ADL, 6.
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ou.Ar Bobi22. Non que son admiration pour Pocuvre de Vallée fit dépour-
vue de réserves. S'il voyait en Vallée un maitre inconteste de la langue, il
ne pouvail accepter ses perspectives historiques et idéologiques?3. DeEs son
adolescence, René Leroux avait été fortement impressionné par la puis-
sance de l'empire britannique, qui se trouvait alors a son apogée. Elle ma-
nifestait selon lui un esprit de force qu'il trouvait admirablement exprimé
dans 'ocuvre de Kipling. Les anciens Celtes possédaient le méme esprit.
Fux aussi avaient accompli ce que les Anglo-Saxons devaient plus tard
réaliser : ils avaient guerroyé, commercé, peuplé de vastes étendues, défri-
ché de nouvelles terres, élevé du bétail, creusé des mines, construit des
villes, des forteresses, et des ponts, tracé des routes, envoyé des ambassa-
deurs, organisé des sociétés, gouverné et administre des sujets de toutes
‘aces. Par malheur, ils n’avaient pas disposé des instruments indispen-
sables pour faire d’'une langue un moyen de communication durable : une
classe dominante suffisamment puissante, et une accumulation de
connaissances techniques disponibles par écrit?4. Si les Bretons avaient eu
des chefs capables d’administrer les territoires jadis conquis par leurs rois
Erispoe, Salaiin ou Nomenoe, la Bretagne se serait étendue jusqu’a la
Sarthe, la Vire et la Beauce et aurait constitué une puissance avec laquelle
'Europe entidre aurait eu i compter®. Songeant a toutes les terres qui
avaient été jadis I'apanage des Celtes et que les conquérants romains,
germaniques ou francs leur avaient arrachées, sur les iles aussi bien que
sur le continent, le jeune garcon sentait monter en lui la haine contre les
ennemis des Celtes, avec le désir d’élever le plus d’obstacles possibles
contre ce processus d’aliénation. Il reconnaissait toutefois I'importance,
dans le domaine des études celtiques, de 'apport dii A des individus ap-
partenant & des nations germaniques Ou romanes. Sa haine visail ceux qui
auraient tout fait pour étendre le domaine des langues romanes et germa-
niques aux dépens des langues celtiques. A tous ceux qui auraient voulu le
prendre & parti pour cette haine, il ne demandait qu'une chose : de se sou-
venir de la traitrise, de I'oppression, des destructions et des massacres
dont les conquérants romains et germaniques s'élaient rendus cou-
pables26, Sous le nom de Meven Mordiern, René Leroux n'eut plus qu'un
but : restituer a la langue et a la culture des Celtes le respect auquel leur
glorieux passé leur donnait droit, et forger les outils capables de leur

7 - SOAT, XI1, XLIV, LV-LX, LXXVIII, 103.
3.- SOAT, LXIL

4.- SOAT, CI-CV1I; B, non paginé,

25.- SOAT, LIX-L1L

26.- IEC'H, 28-29.
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re.?d:: la maitt_'isc de_leur destin. C’est pourquoi Meven Mordiern ne tolé-
rait pas ce qu'il considérait comme un manque de respect pour la langue

de ses ancétres. C'est pour son breton abatardi qu'il devait fustiger sans

Piti€ an aotrou Jaffrennou, auteur d’une « pauvre thése sur Prosper Proux

et d'un pire dictionnaire »27. Méme Roparz Hémon, qui pourtant lui avait
généreusement ouvert les pages de Gwalam, recevait sa volée de bois vert.
Roparz Hémon avait en effet écrit dans sa Grammaire2s que n'’em eus ket
bet devait se prononcer *meuskebe’, conseil qui ne pouvait étre, aux yeux
de Meven Mordiern, que celui d’un laosk, gwan, hag izil a gelenner?9. Me-
ven Mordiern devait aussi qualifier de diezomm, diziazez, diabeg ha didal-
voud la réforme de Porthographe préconisée par Roparz Hémon. Il préfé-
rait S’E-l'.: tenir a I'orthographe adoptée en 1908 par PEmgleo ar Skrivagne-
rien, qui lui paraissait plus proche du breton unifié parl€ au Moyen Age30,
Ce qu'il admirait le plus, chez Vallée, c’est que ce dernier avait su voir que
le breton le plus pur se trouvait dans la bouche des ilettrés, et non pas
sous la plume des gens instruits, puisque Péducation de ces derniers s’était
obligatoirement faite dans une autre langue que le breton, le frangais, et
d?fns le cas du clergé, le latin et le gree. Leur breton avait donc 6té m;ll'a:
miné. Meven Mordiern rendait 'Eglise et PInstruction publique égale-
ment responsables de abétardissement de la langue bretonne. Les insti-
tuteurs proscrivaient le breton, les prétres le corrompaient. Ils disaient
.:::da.rf au lieu d'azeuli, resusita, et non pas dasorc’hi3l. En consultant les
informateurs les plus Agés, soit dircctement, soit par Iintermédiaire de
correspondants répandus dans toute la Bretagne bretonnante, Vallée était
parvenu a recueillir les formes, les tournures et les prononciations restées
pures de toute contamination. Si la corruption de la langue bretonne irri-
tait l"_ﬂl.‘:w:n Mordicrn, il se trouvait encore plus déprimé par ce qu'il consi-
t{éralt comme l'abdtardissement de la race celtique. Les documents histo-
riques indiquaient que le nombre des individus grands et blonds était élevé
dans la population bretonne du premier siécle32, Meven Mordiern se dés-
espérait que les hommes et les femmes correspondant 4 sa conception du
type celtique idéal ne se trouvent plus qu'en petit nombre parmi les bre-
tonnants, et que les accidents de I'histoire eussent creusé un tel fossé entre
la langue et le type racial chers & son coeur, Clest pourquoi il se plaisait a
¢voquer la rencontre, sur la route de Lokeltas & Vannes, de paysans du

27.- SOAT, LVII-LVIIL

28.~ Brest : Gwalarn, 1941, p.92,
29.- EB, 331.

30.- B, non paginé.

31.- SOAT, LXXII.

32.- BAP, 3.
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cru qui avaient Pair d’anciens Gaulois, ou d’une fillette de douze ans qui
ressemblait en tout point 2 une Gauloise de P'antiquité. Afin de rectificr
les dégits produits par cet abatardissement de la race, Meven Mordicrn
elit volontiers eu recours 2 des mesures destinées & protéger les types
humains les plus beaux des pires effets du métissage, tout comme on _fait
pour les chiens et les chevaux33. Enfin, Meven Mordiern s’en prenait a
ceux qui donnaient des anciens Bretons une image déformée par une
sentimentalité de mauvais aloi, erreur de laquelle Vallée, croyait-il, n'avait
pas su se garder. Cest pourquoi Meven Mordiern n'a pas hésit¢ a
critiquer certaines des positions prises par son ami dans Kroaz ar
Vretoned. 1l accuse Vallée de présenter une image infidéle des recherches
de Joseph Loth sur émigration bretonne en Armorique afin de ne pas
offenser I'Eglise. Vallée fait de ces émigrants un peuple doux chassé de
Grande-Bretagne par des Barbares germains, lamentant son destin en
traversant la mer sous la conduite de ses prétres. Il peint une Armorique
quasi déserte, de sorte que les émigrants purent s'y établir sans violence.
Lorsque les saints bretons venaient de Grande-Bretagne en Armorique, ils
n’avaient d’autre but que le désir charitable de convertir les paiens qui sy
trouvaient. Meven Mordiern juge consternante cette interprétation
sentimentale de Phistoire qui lui 6te toute sa couleur et tout son godt,
ainsi qu’une bonne part de sa vérité. Tout d’abord, les Barbares germains
avaient atteint un niveau de culture comparable & celui des Celtes
britanniques. De plus, la Bretagne fut fondée par des guerriers, et non par
des paysans pacifiques et timides dominés par des prétres, par des chefs
de guerre, et non par des gens du commun. Ils ne venaient pas du Pays de
Galles, mais ils constituaient la population la plus guerriére du sud de la
Grande-Bretagne, une région correspondant aux comiés de Devon,
Somerset, Dorset, Wilts, et Hants. Les saints bretons venus en Armorique
n’ont pas conduit I'émigration, mais sont arrivés plus tard; a I'appel des
émigrants, afin de pourvoir & leurs besoins spirituels. Les guerriers
bretons qui ont conquis 'Armorique ont fondé une entité politique, le
royaume de Bretagne. L'Eglise bretonne fondée par les saints que les
émigrants bretons ont invités se sont bornés 4 renforcer ceé royaume en lui
donnant une extension spirituclle. Lorsque I'Eglise bretonne fut détruite,
aux XIe et au XIIe siecles, par une conspiration concertée entre Rome et
la France, des bandes de moines frangais se sont abattus sur les
monastéres bretons. Elles venaient de monastéres [rangais qui avaient été
par le passé pillés par des guerriers bretons au cours de leurs expéditions

13.- BAP, 2-3.
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en territoire frangais. Ce sont ces moines qui ont détruit les précieuses
collections de manuscrits bretons préservés dans les monastéres de
Bretagne. Les Komnovii et les Domnonii qui s’étaient établis en Armorique
appartenaient aux tribus britanniques qui avaient fait partie du systéme
romain de défense contre les bandes saxonnes. Leur enseigne était noire
avec un crane jaune au centre. C'était une enseigne de guerriers, et non de
paysans ou d'artisans. Elle était semblable au dragon rouge des Gallois,
qui €tait aussi 2 P'origine une enseigne militaire portée devant le Dux
Brittaniarum, chef supréme de larmée de Grande-Bretagne. C'était
incontestablement, affirme Meven Mordiern, une enseigne dorigine
celtique adoptée par les Romains pour amadouer leurs sujets celtes. Les
hommes qui colonisérent ’Armorique €taient les plus braves de toule la
population de Grande-Bretagne, ceux qui avaient refusé de se soumeltre
aux Saxons. Meven Mordiern reconnait qu'il existe en breton quelques
mols d’origine saxonne, probablement empruntés aux Saxons. Ceci
tendrait 2 indiquer qu’il y eut, parmi les Bretons qui s'établirent en
Armorique, des individus qui avaient été en contact avec des Saxons, mais
Meven Mordiern refuse d'envisager la possibilité que ces Celtes aient pu
élre soumis & unc autorit¢ saxonne. L’explication qu’il propose convient
micux & 'image qu'il se [ait des conquérants bretons de P'Armorique. 11y
avait des bandes germaniques qui servaient dans 'armce du Comes littoris
Saxonici, la force romaine chargée de défendre la cote est de la Grande-
Bretagne contre les incursions saxonnes. C'est 4 ces bandes que les Bre-
tons qui plus tard s’¢tablirent en Armorique avaicnt emprunté quelques
mols,

Meven Mordiern compare les émigrants bretons aux Puritains du
XVIIe sicele qui colonisérent PAmérique. Ils constitvaient une minorité
d’élite par rapport au nombre des Celtes restés en Grande-Bretagne et
qui Ctaient encore nombreux dans le sud au cours du IXe siecle. Le
Wessex est demeuré bilingue pendant plus d'un siécle aprés la conqucte
anglo-saxonne, tout comme les royaumes germaniques de Sussex, Essex,
Kent, East Anglia, Mercia, et Northumbria. L'¢étude de la toponymic et dc
Ponomastique montre que cette population celtique fimt par perdre son
caractére breton en méme temps que sa langue. Les nobles bretons restés
en Grande-Bretagne trahirent leur héritage national pour un gain matéricl
ou pour satisfaire de vieilles rancuncs ou d'ancicnnes jalousies contre
leurs propres compatriotes, Le menu peuple abandonna son identité cel-
tique par peur, ou peut-¢étre pour tirer quelque avantage matériel d'un
changement de maitre. Le nom de Lioegnvys donné par les Celtes aux
Saxons avait d’abord ¢té un péjoratif appliqué aux Bretons qui s'¢taent
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alliés avec les Saxons. La population celte demeurée en Grande-Bretagne,
bien que plus nombreuse que les envahisseurs saxons, n'a pas préservé sa
langue pendant plus de deux ou trois sizcles. Les Bretons qui s’établirent
en Armorique ont pu faire de leur langue la langue dominante de la Bre-
tagne pour plus de cing si¢cles. Ceci n'est pas di au fait que ’Armorique,
aux temps de la conquéte anglo-saxonne, n'était qu'un désert. Une telle
assertion, selon Meven Mordiern, n’a qu’un but : mettre les conquérants
bretons du coté du droit. Meven Mordiern rejette ce genre d’hypocrisie.
La vérité est plus virile : la force fait le droit, et le droit sans la force n’est
rien. Si le droit se trouve du coté des conquérants bretons, c’est seulement
parce quils étaient, par la langue et par la nationalité, les vrais fils des
Gaulois qui, dans P'antiquité, s*¢taient €tablis en Armorique aussi bien
quen Grande-Bretagne. Les Gallo-romains qui vivaient alors en Armo-
rique étaient des renégats et des traitres qui avaient abandonné leur
langue celtique pour le latin apporté par le pillard César et par son armee
de brigands. Ce que les conguérants bretons ont fait en Armorique Ctait
juste parce qu'ils lont si complétement receltisée que leur langue y est
restée vivante jusqu'au XIXe siecle, et il a fallu le travail diabolique du
systéme scolaire frangais et I'ineptic des soi-disant défenscurs de la langue
bretonne pour mettre en péril ce qu'avaient accompli les émigrants du Ve
sitcle. Ces hommes n'avaicnt que mépris et haine pour le langage roma-
nisé¢ parlé alors en Armorique. Ni eux ni leurs descendants n'ont daigné
apprendre le frangais avant le Xe si¢cle. Si des générations plus tardives
avaicnt fait de méme, la Bretagne scrait devenue totalement et absolu-
ment bretonne jusquaux frontitres de la Normandie, du Maine, de
I'Anjou et du Poitou. Pour les masses, il n'y a qu'une langue : celle du
pain, Si les maitres bretons avaient refusé de parler frangais, les masses
auraient parlé breton3,

Evaluant lc travail accompli par Kroaz ar Vretoned, Meven Mordiern
nbserve que ce journal, destiné i des lecteurs dépourvus d'instruction, ne
dépassait guere les besoins pratiques d’une population paysanne. En cllet,
si 'on consulte la liste des articles les plus importants parus dans ce jour-
nal, il saute aux yeux qu'un trés petit nombre sculement ont trait i
I'histoire de la Bretagneds, Les rubriques les plus importantes portent sur
Pagriculture, I'élevage du bétail, apiculture, et hygiene. De plus, Vallée
avail &4 compter avee les autorités diocésaines, car Kroaz ar Vietoned sc
définissait comme "Kazetenn ar Vretoned kristen’, et toute initiative de la

.- SOAT, LXI-LXXIX.
35.- Gérard Cornillet, Kroaz ar Vietoned, Ur gelaonenn sizhunicg ¢ brechoneg, He stourm evit
ar yezrh (1898-1920), Lesneven, Hor Yezh, 1988, p 160-166,
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part de Péditeur qui n’aurait pas eu 'heur de plaire a ces autorités aurait
fait I'objet de sanctions immédiates36, Quand il rédigeait les pages ou il
critique la valeur historique de Kroaz ar Vretoned, Meven Mordiern
n’ignorait pas la nature de cette publication, non plus que les limites que
Vallée ne pouvait franchir. Lorsqu’il en signalait les insuffisances, c’était
afin de les corriger. Ses critiques manifestaient ainsi les points essentiels &
ses yeux. Kroaz ar Vretoned, observe Meven Mordiern, ne parlait pas des
Celtes insulaires, Gallois, Ecossais ou Irlandais, de leur histoire, de leur
langue ou de leur pays. Il insistait sur la nécessité d’éveiller, chez les Bre-
tons, la conscence qu'ils partageaient avec ces peuples inconnus leur hé-
ritage historigue, colturel et linguistique. Examinant les pages littéraires
de Kroaz ar Vretoned, lesquelles se limitaient a des chants, des contes, des
nouvelles et des saynétes destinés surtout 2 amuser ou a distraire des lec-
teurs pen difficiles, Meven Mordiern concluaient qu’elles ne contenaient
rien de substantiel, rien qui pfit faire progresser la langue.

Enfin, Kzaaz ar Vretoned ne publiait pas le genre d'écrits nécessaires
pour former-des chefs. Meven Mordiern compare le peuple breton 4 un
grand trempean sans bergers, entouré et pénétré par les loups. Le premier
but devamt.étre-de former les chefs nécessaires pour transformer un trou-
peau en mation, el ce but ne pouvait étre atteint que par le langage : N'eus
ket a vroadelez hep Brezoneg, dit-il, anticipant ainsi le slogan : *Hep brezho-
neg Breizh ehef ‘Ml fallait donner aux élites bretonnes la langue nécessaire
a leurs besesns professionnels et sociaux. Les bretonnants de naissance qui
avaient 4 demi publié leur breton et les francophones qui ne Pavaient
qu'imparfaitement appris devaient disposer d’'une quantité et d’une diver-
sité suffisantes detextes. Fournir des texies répondant a ces besoins, telle
était pour Meven Mordiern la plus pressante nécessité. Vallée était pour
lui la personne la micux qualifiée pour I'aider 4 remplir cette tiche. Vallée
habitait Sain(-Brieuc. C'est pourquoi Meven Mordiern, au mois d’aoft
1920, aprés la mort de sa mére, vint se fixer dans le village voisin de Sant-
Helori37. C'est 1a gu'il devait travailler a la réalisation de son but :

Kloza a rin an Envoradur-man e 1920, gant maro va mamm, pa gimia-
dis diouz Paris evit dont da veva ¢ Breiz. N'hellan ket koulskoude tremen
hep trugarekaat a-greiz kalon Fransez Vallée a zo bet din ar feala eus ar
genlabourerien eus {920 betek hirio. Eus an holl draou kaer a vennen ober
em buhez (pa oa ac’hanoun eur paotr bthan o sonjal en e amzer da zont)
n'eus nemet unan am eus gallet staga ganti ha kas eun tarmm war-raok, hag
a drugarez da Vallée ec am eus gallet hen ober : terri ar ¢’helc’h hud-fall a

36.- Geérard Comnillet, gp. cir., p.60-63.
37.- SOAT, LXXI-LXXVIL
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hanvale karc’haria da virviken al lennegez vrezonek e-barz mdfenn an diste-
rachou, ar c’hoariadegachou, ar belbiachou; ec’honaat ha !:e.rsmrfam he
dremmweliou; digeri d’ar yez tachennou nevez manel dibleustr d’ezi betek-
hen, ha dre skridou e komz-plaen diwar-benn danveziou _a veur a zoare la-
kaat a-wel an holl binvidigeziou ha galloudeziou a oa enni®s.

Il apparait ainsi que les Notennou diwar-benn ar G:eﬂad koz el, Skétla
Segobrani ont répondu a des intentions militantes précises : tout d’abord,
assurer la défense et Pillustration de la langue bretonne en prouvani
quelle était capable de traiter de n'importe quel sujet. Ceﬂs‘ ocuvres of-
fraient surtout une image des anciens Celtes capable de réveiller chcz_lee:.
jeunes Bretons une fierté légitimée par les m-;plnil‘s d_a leurs ancétres ainsi
que le désir de les émuler?. Les écrits autobiographiques de !‘v{chn Mor-
diern sont aussi lexpression d’un dessein politique bien déﬁm: qui est lui-
méme la manifestation d’une idéologie dont les valeurs dominantes sont
I'idéalisation d’un certain type racial et le culte de la prouesse guerriere.
’image que peint Meven Mordiern de Poccupation de I’Ar.mnrique par
les Bretons d’outre-Manche devait manifester les mémes traits. Il semble
bien pourtant que la colonisation bretonne de 'Armorique se fit sans trop
de violence et que, Léon Fleuriot I'a montré, les Celtes d‘ﬂutr.c-Manchﬂ
n’y rencontrérent guére de résistance. D'autre part, Léon Flt:unnt montre
également que les premiéres migrations bretonnes, antérieures aux inva-
sion anglo-saxonnes, se composaient cssentiellement de guerriers. Qlﬂlﬂnt
aux saints qui menerent les secondes migrations, Léon Fleuriot suuh.gnu
les liens étroits entre eux et les dirigeants politiques. Nombre de ces saints
appartenaient aux familles royales. Ils faisaient fonction d‘urganisnl{:u'rs et
de diplomates. Ils avaient notamment pour réle d'assurer les concessions,
et parfois l'achat, des terres nécessaires aux immigrnnls.q Ce courant
d’émigration devait se poursuivre jusqu’au Xe siecled0. La vision des an-
ciens Bretons a laquelle se complait Meven Mordiern tient aussi 4 des
motifs plus intimes. Dans ses Hunyreou Sant-Helori, Meven l'i:flnrdic:rn
rapporte et analyse des réves inspirés par cetle vision, mais 1l rejette vio-
lemment I'enseignement de Freud, en qui il voit un malade. Seul, dit-il, un
malade pourrait se passionner ainsi pour I'étude de malades. 1l n’en reste
pas moins que ces réves n'offrent aucune résistance & une lecture
d'inspiration freudienne. C'est le cas notamment du court récit Bndudeg' ar
pevarzekvet, ol le lecteur le moins averti reconnait sans peine la réalisation

38~ B, non pagine.
10.- SOAT, CXI-CXIII; EB, 264, 318; ADL, 2; 'T'B, préface.
40 - Lfon Fleuriot, Les Origines de la Bretagne, Paris, Payot, 1980, p.36, 158, 216-219.
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LA MORT :

La mort chez les Celtes n'est pas considerée comme une fin en soi, mais un
passage necessaire entre deux aspects de ['étre. Les Celtes ont 6t fait de
considerer cette existence comme une sorte de mort-sommelil et le sejour de
ceux qui disparaissent devient « Terre des Vivants », ainsi appellent-t-ils le
sejour de ceux-ci.

La mort chez les primitifs ne comportait que la peur physique,
impressionnante du mystére inexplicable. Les religions redemptrices y ont
ajouté la peur morale du chatiment qu'il faut subir pour gagner le ciel, sans
pour autant en expliquer le mystere.

Aux séjours des morts, souterrains d'abord, puis terrestres, est venu s'ajouter
plus tard le séjour céleste. Mais méme si les lieux changent, I'état demeure le
méme et I'état géographique du ciel ne change rien au mystere de leurs
séjours. Seuls les séjours posthumes de I'ame imagines par les peuples
oscillent entre une image lugubre et sombre et une image plaisante et

lumineuse.

Aprés les batailles les Celtes avaient pour habitude de mutiler les cadavres
ennemis en les décapitant. lls s'appropriaient la téte comme un butin
précieux symbole évident de leur propre valeur, mais également comme
trésor de puissance de |'adversaire qu'ils feront jouer a leur profit.

Dans lantichambre de ses hautes maisons le guerrier deposera
respectueusement la téte de son ennemi, en espérant récuperer pour son
propre compte la valeur de son adversaire. Et lors de certaines céremonies |l
déposera, en offrande au cours du festin, entre les dents de la victime un
morceau « DANT MIR » *DANTO-MEMSROS qu'il y laissera jusqu'a temps
que cette nourriture se decompose. « morgeau pour la dent », qui selon
Cormac Bodl (30-2). était placé, semble-t-il, entre les dents d'une teéte coupee
assistant a un banquet. (Laws I. 176-4), il s'agit a [‘origine d'un rituel de sacrifice
(Vendryes - LEIA, M.54)
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« Mais la mort viendra pour le Monde lui-méme ; et celui-ci est la Mort, dit-il,
en montrant le chat ».
(« Contes Ossianiques » de Chauvire, p.168).

A Rome, aux Lupercales (15 février), le prétre aprés avoir sacrifie des
chevres, touchait avec son couteau ensanglanté le front de deux jeunes

assistants qui devaient éclater de rire (simulacre de sacrifice des enfants et de
résurrection 2?27?). 3

Dis Atir :

Le caractere ambivalent de ce dieu des commencements, comme Ses autres
épithétes BELIOS - BELI - BALOR, fait appel au concept philosophigue selon
lequel la mort aurait créé toute vie pour s'en faire un aliment. Tout ce qui
prend vie étant destiné & mourir, vie et mort sont inséparables. Ainsi est Il
permis de considérer I'une des deux comme la conséquence de l'autre.

Mort :

1 - Marv ar Mestr - J.B. SM/272

2 - Marv Hiram - J.B. SM/252

3 - Marv = ganedigezh war ur blaenenn all

4 - Equivalence métaphysique de la mort et de la naissance ; R.G. V/ch VIII

et XVII/149 h. (a-z. ar yin-yang).

Nom celtique : bret. marv ; gall. marv ; corn. marow ; irl. marbh ; écos marbh ;
manx marroo.

Bibliographie :

Solange Lemaitre « Le mystere de la Mort dans Ies religions d'Asie », IR IUL
Paris 1943.

J.T. Adison «lLa Vie aprées la Mort», Payot 1936.
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Nom celtique :
vret. marv -~; gell. merw -; cornl. METeW
ir. mexrbh ~; éc0S. mErbh - menx meITeod.

"Cohnbs Ossiesndques" de Cheuviré p..io8: meis 12 mert viendra pour
le londe lui-meme; et celui-ci est la Kort, dit-il, en montrant !
le chat. '

A Rome, aux Lupercales (I5 février), le prétire eprés svoir sacri- |
fié des chévres, touchait avee son ccutesu ensanglenté, le
front de deux jeunes assistants qui deveient éclater de rire
(simulacre de sacrifice des enfants et de résurrection ?77)
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Le Munster est le monde primordial, il est le lieu de l'origine. Sur la céte
Ouest se preésenteront les divers lieux de débarquement des différentes

races d'envahisseurs de l'lrlande mythique, comprenant Dun na m Bare
en Corco Duibne ou Cessair débarqua.

Temair Luachra en Munster est la plus éminente des Temair d’Irlande.

excepte Tamair Brege (pres de Dublin) plus connue sous le nom de
Tara.

Dans les deux histoires au sujet des cing fréres, racontant la
Souverainete de l'lrlande, le Roi qui est révélé est dans un de cas Niall,
Ancetre de Ul Neill, 'autre étant Lugaid Laigde, ancétre de Frainn du
Munster. Dans le texte sur lequel nous avons ce chapitre (A Hierarch of

Provinces) La lignee des Naill sera pour de nombreux siecles capable de
revendiquer des pretentions au titre de Haut-Roi de Tara.

Les attributs du Munster sont presque semblables (pratiquement tous), a
ceux de la province centrale qui inclut la connaissance, la sagesse,
I'érudition, I'enseignement et 'art poetique, la Souverainete Warriorship,
et la fertiliteé. Tous ces attributs correspondent a la quatrieme « fonction »
qui represente un monde en elle-meme.

Cette indépendance et l'auto-suffisance du Munster est neanmoins un
accessoire de son réle particulier dans la vaste cosmologie, un role qui a
de nombreuses facettes.

e Munster est en rapport étroit avec l'idee et le monde de la Mort. Ainsi
La Maison de Don et le monde de la mort sont lies aux Cotes de |'Ouest
du Munster, et une histoire raconte le retour de la mort de Cailte
confirmé par un rapport fait par Morgan en Ulster. Il dit quil est le
premier humain a avoir été entendu approchant de Corco Duibne dans

'Ouest du Munster. (The Voyage of Bran, éd. Et Trad. K. Meyer avec un essai par A.
Nutt — Londres — 1895).

« La Maison de Donn »

« La Maison de Donn » est une denomination afin de designer le
Munster siége de la résidence royale. (Revue Celtique — 43 F).

Mac Neil reconnait que la majorité des inscriptions ogamiques sur les
monuments de pierres, commémoratifs d'lrlande sont localisees dans les
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trois Comtés du Sud-ouest: Waterford, Cork et Kerry, et quils sont

particuliérer_nent nombreux dans la baronnie de Corco Duibne (Proceidings
of The Royal Irish Academy — LV -83 f — Cf. Etudes Celtiques | — 292 (A_H. Krappe), Leabhar

Sheain | Chonaill, éd. S. O Duilearga — Dublin 1948). Comme s'il s'agissait d'une
ne_crropple pour les envahisseurs qui y périrent en trés grand nombre et
qui etaient les Compagnons de Cessair et Partolan.

Deuxiemement, le Munster est la province ot prédominent les
personnages féminins surnaturels. Le Sid de Munster étant connu
comme « Le Sid des Blanches Femmes ». L'Irlande est parfois appelée
« La Terre d'Anann » et Anann est décrite dans le glossaire de Cormac
comme étant la Mére des Dieux de I'lrlande. Elle est commémorée dans
le nom donné a deux hautes collines du Munster « Les Seins d’Anann »
non loin de Kilarney.

Associee aussi avec le district de Munster, Ebliu, la sceur de Lug. Elle
etait la femme de Fintan fils de Brochra '« Océan ».

Aine est egalement diversement décrite comme la femme et |a fille de
Manannan Mac Lir, et la petite fille de Donn d'Uisnech. Elle donnera son
nom a un hauteur du Munster « Cnoc Aine » colline semblable aux Paps
of Anann ». Hauteur qui est sa résidence.

La Cailleach, ou Vieille femme de Beare est connue non seulement en
Irlande, mais aussi en Ecosse ou elle est dite étre « La plus terrible
flgure dans les mythes gaeliques encore connue de nos jours ».
Montagnes, lacs et iles lui doivent leur existence ou leur domination et
les cairns sont dits étre les pierres tombées de son tablier.

Beare est une péninsule le 'ouest du Munster, et une note du Livre
meédiéval de Lécan dit (que) la Cailleach était la Corco Duibne, a laquelle
etait léguee cette reputation : « Elle ne devait jamais étre a 'exterieur (au
dehors ) de quelques prodigieux « admirables, merveilleux » phenomenes.
Ceci est pourquoi elle était appelee la Vieille Femme de Beare : Elle
possédait en Beare cinquante nourrissons ; elles passait dans (en) sept

périodes de fjeunesse, tellement (si) cela pour chaque epoux (« métaphore
pour dire une multitude »).

CORC « Cork »
CORCAIOCH n.pl. — IGH — Natif de Cork
CORCA f. hirtor — Race-people

CORCO DUIBNE « la Race noire » (comprendre aux cheveux bruns, il s’agirait de
populations autochtones du néolithique).
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Harpe celtique. detal/ du manuscrit
Cotton Viteilius F. X1 Brilisth Museum,

Harpe irlandaise

de 1734,

Harpiste irlandais sur chasse
Boston Muséum.

en bronze de Breac Maodhag.

Harpiste sur Croix de Durrow
{OFfFfaly ] cdte Est.
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ODA.Gh «De toutes les traditions antiques,

I'Irlande possede la musique la plus

variee et la plus belle ».
(Arnold Bax (compositeur anglais — 1853-
1953)

Dés les temps mythiques, illustrés par le monument littéraire irlandais de la "Bataille de
Mag Tured", le monde celtique paien placait au méme niveau la valeur guerrniére et I'ant
bardique. La magie du chant et de la musique s'impose souvent au milieu du concen
discordant des combats pour séparer les guerriers et ramener la paix chez les
protagonistes. L'historien Ammien Marcellin, d'aprés Diodore de Sicile .evoque ce fait et
montre combien les Celtes de I'Antiquité se laissaient prendre facilement a l'artifice des
musiciens et des chanteurs. C'est dire que ces fonctions jouaient dans la societe ancienne
un role important de catalyseur dans les conflits et. gu'au moins a ce titre. cette societe
aimait et protegeait ses musiciens

Situés dans l'orbe de la noblesse, les poétes et musiciens jouaient un role considerable
ils exaltaient leurs victoires, leur généalogie. mais etaient aussi capables (et ne s'en
privaient guére) de les contrarier par I'emploi redoutable du chant satinque dont les effets
et la puissance magique étaient également redoutables

| 'enchantement musical du chant n'était pas un vain mot cetait une véeritable arme
secrete. L'épopée galloise fait état de chants magiques de Rhiannon qui tenaient pour de
longues années sous le charme quiconque s‘arretait pour les ecouter Parellle aux sirenes
hantant les cotes occidentales, la musicue apparait au nombre des trésors gue Niam
propose au héros Oisin pour l'entrainer avec elle au Pays de 'Eternelle Jeunesse

Pour couronner un fort long apprentissage musical tout bon instrumentiste se devait de
pratiquer trois airs traditionnels dont I'execution avait pour effet de produire sur l'auditaire
"le rire (genntraigi), les pleurs (golltraig). et le sommell (suantraigi)”

La Lyre.

La majorite de ces bardes s'accompagnaient d'une Lyre servant a soutenir la voix

Les auteurs anciens ont toutefois laissées bien peu de renseignements sur les
instruments de musique dont s'accompagnaient les descendants de ces bardes ae Gaule
Diodore de Sicile. en 40 avant notre ére, place dans leurs mains un Instrument dont Il ne
donne malheureusement ni le nom, ni la description. Il dit simplement que ces poetes
s'accompagnaient "d'instruments semblables aux lyres, sur lesquels ils chantaient 'eloge

des uns, la satire des autres” ( Diodore | V. ¢ 31)

Cette lyre antique figure néanmoins dans la numismatique celtique ou elle se revele a
travers les signes monétaires des Redones (Armorique), et des Baiocasses (Normandie),
Formée d'une caisse de résonance de forme CONVexe, prolongée par deux montanis en
forme de cornes bouletées que relient un joug, les cordes de cet instrument, au nombre
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de trois, pa_raissent tendues entre la table et le joug. Le chevalet ne se distingue pas sur
ces monnaies. La caisse de résonance bombée présente une ouie centrale.

D‘aprés l'eétude des images représentées sur ces numeraires, ces instruments
ru;itmentalres paraissent avoir ete, confectionnés en métal, probablement a partir de
minces toles de bronze, ou peut-étre d'argent, mises en forme et rivetées. Les trois cordes

d'égale; longueurs qui apparaissent le plus souvent, devaient &tre pincées a2 doigts nus
ou a l'aide d'un crochet ou d'un plectre.

La faiblesse du registre musical développé par cet instrument rustique, était compensee
par limportance donnee a la voix d'accompagnement. Une évolution de cette lyre pincée
figure apres lindependance, sur un bas-relief gallo-romain découvert & Melun : construite
en bois, cette lyre possédait sept cordes fixées, semble-t-il. a un joug mobile et tendues
sur le resonateur par autant de chevilles ; trois petites ouies figurent nettement sur la
caisse de l'instrument.

La decouverte recente en Armorique, dans les Cotes d'’Armor, d'une statuette de divinité
cordophone datant de la Tene dont la lyre & sept cordes adopte la forme du U, est a
ajouter a l'inventaire, qui suggérait I'existence dans les pays celtiqgues de l'ouest, d'un
modele de lyre existant a la fin de la préhistoire, tel qu'il fut trouvé dans le quart nord-
ouest des lles Britanniques avec les restes d'une lyre datant du llléme siécle avant notre
ere, deposes dans un fosse extérieur du fort de Dinorben au Pays de Galles, et un autre
exemplaire daté du lléme siécle de notre ére découvert sur I'ancien site fortifié de Dunan
Fheurain, en Ecosse.

C'est au poete et evéque de Poitiers, Fortunat, que nous devons de connaitre le nom
ancien et celtique de cet instrument. Dans un eloge du sixieme siécle adressé au duc de
Champagne, il écrivait : "Que chacun te vante par le procédé ou il excelle, et en
S'accompagnant, le romain de la Lyre, le barbare de la harpe, le grec de la cithare
d'Achille, le breton de la CROTTA (Fortunat Carmina, L.VIIl - 8)

|l semble que nous ayons ici, le premier nom indigéne de la Lyre chez les Celtes.
L'irlandais contemporain de Fortunat connaissait egalement et l'instrument, et son nom ;
dans une rédaction de 'AMRA CHOLUIMB CHILLI, il est fait mention de la CROTT, terme
courant pour désigner un instrument a cordes pinceées, qu'il ait trois, six, dix ou douze
cordes (C'est a une forme vieille celtique *CROTTA que se rattache lilandais CROTT, CRUIT : le gallois
CROTH, CRWTH : le cornigue CROWD ; breton KROUZ., le vieux francais ROTE provient du germanigue
HROTTA, lui-méme emprunt, au celtique CROTTA)

C'est une CROTTA a six cordes ou CREAMTHINE CRUIT (quatre touchées avec un
plectre et deux sous la touche, soutenues par un chevalet) qui a €té découverte en
Grande Bretagne dans I'‘épave d'un bateau du Vlleme siecle a Sutton Hoo. Cetie Crotta
posseéde la caractéristique des lyres pincees utilisees en Occident par les Celtes Ses
montants et son joug sont taillés dans une unique piece de bois et sa table est de chéne.

Nous avons vu, avec Diodore de Sicile, le patronyme de ces lyres alors confectionnées en
métal dans les mains des bardes gaulois de l'indépendance. L'lrlande assigne a la lyre un
age plus vénérable encore et fait apparaitre celle-ci a la seconde bataille de Moytura,
c'est-a-dire selon les Annales irlandaises peu chiches de précisions, 1871 ans avant notre
ere | |l s'agit, il est vrai, d'une bataille mythique. D'ailleurs, c'est dans une Irlande celtisée
et paienne qu'il y est fait allusion : elle est le bien le plus précieux du dieu des druides
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Sonneur gaulois a lacornemuse
sur stele rectangulaire d'Autun.

l-\”-']- -

e

Cornemuse celtique ou
(*BENNA) reconstituéde,
d'apres le monument L
d’Autun ci-dessus. %
Composée d'un chalumeau
en corne et d'un simple
bourdon,

Trompette courbe en tole de bronze,
(1°s.avant notre ére) découverte dans
I"ancien lac Loughnashade, au pied
du fort celtique de Navan (aujourd’
hui:Armagh, Irlande].

(Longueur:2m.).

Détaildu décor laténien sur
le pavillon de bronze de Ia
trompette de Loughnashade
(Diameétre 20 cm.)

Trompette métallique d'un celte,
d'aprés la copie romaine d un
original de Pergame_datant du
3°siécle av.notre ére.
(Onnotera en haut. latrés large
embouchure de l'instrument.

Cette trompette, mesurait plus
de 2 métres.)




DAGDE< "DAGODEVOS, bien qui lui fut dérobé au cours de cette fameuse bataille. Clest

une _Iyre magique sur laquelle le dieu avait fixé les mélodies de sorte qu'elles ne se
faisaient entendre que sur son ordre.

Ce digu possedait malgré tout, un joueur de lyre ou CRUITIRE < *CROTARRIOS, qualifié
pour jouer les trois airs par lesquels se distinguait tous musiciens de talent, qui sont 3
l'origine des trois grandes divisions de la musigue traditionnelle irlandaise : ™ L'air du
so‘mmeil, I'air du rire, I'air de la Plainte" (Suantraigi - Genntraigi - Golltraig :. (Cath Maige Turedh)
deja rencontré. Ces morceaux sont designes sous le titre de "Lois d'Uaitne”, du nom du
Joueur de Lyre du dieu Dagdé. La lyre d'Uaitne avait deux noms : "Table de chéne” et "Air
aux quatre coins" ( Daur - dablao : Coir-cethar-chuir (Cath Maige Turedh — 163 /164).

La possession de ce triple talent donnait droit en Irlande, a une position sociale enviable.
Comme les bardes gaulois, qui vivaient dans l'orbite des grands et souvent a leurs
depens, les bardes musiciens apparaissent liés a la suite des Rois d'Iflande. Ainsi Conaire
Le Grand (33 ans av. notre ére) est entouré de neuf harpistes, que la générosité, du
maonargue couvre d'or. Au pays de Galles, le barde musicien est le huitieme fonctionnaire

de la cour du Roi. C'est un de ceux qui s'assoient a sa table ( Ancient Laws of Wales -1841,
pp.185 — 186).

C'est devant quiconque les écoute, qu'accompagné de la Lyre, le barde fait état des
merites de son patron, en récite la genéalogie, clame les hauts faits des guerriers illustres
tombes aux combats ( Diodore de Sicile - V, 31 - Ammien Marcellin XV, 8-8). et a pour charge de
conserver fidelement, a l'aide de la composition musicale, et afin de les inscrire plus

facilement dans les mémoires, les systemes de lois, de médecine et de poésie (D'aprés
I'Histoire de l'lrflande de Keating (1570 - 1650)

La trompette de guerre.

Si la lyre a joué un réle important a la cour des rois, dans l'enceinte des camps, aux
festins ou aux foyers des guerriers, elle etait avant tout l'instrument accompagnant les
plaisirs et la mémoire des hommes. Les instruments a vent apparaissent, par contre,
comme habituellement associes chez les Celtes aux operations militaires. Les sons aigus
de leurs trompettes, les plaintes des cornemuses entretenues par la percussion des
lances sur les boucliers, les clameurs poussees par les combattants, contribuaient
largement aux "vacarmes" charges de semer terreur et panique chez l'adversaire. Parmi
ces instruments, I'un des mieux connu grace aux figurations populaires representant les
gaulois, est le CARNON (Appien, IV-8, Diodore V-30) ecrit parfois "CARNYX", sorie de longue
trompe droite se terminant par un pavillon recourbe et decore le plus souvent d'une hure
de sanglier ; il figure sur les trophees des victoires romaines, des steles sculptees
antiques, ainsi que sur les monnaies romaines et gauloises. Constitue de trois ou quatre
longs tubes en téle de bronze mis bout a bout, la pavillon epouse la forme du col de cygne
et imite la forme de quelque animal sauvage a la gueule grande ouverte. Cette partie du
CARNON était soit constituée de plagques de bronze decoupees, mises en forme et
rivetées comme le montre le pavillon a la hure de sanglier decouvert en Ecosse, ou
encore coulées en bronze selon la méthode de la cire perdue bien connue des Celies,
- comme parait l'indiquer Eustathe (Eustathe, ad lliada, S 219), au sujet des CARNI utilisés par
les galates d'Asie Mineure. L'embouchure de ces grandes trompettes était constituée de
plombs, toujours selon le méme auteur, le son que l'on tirait de ces instruments était trés
aigu.
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Le CARNON classique des Gaulois parait bien avoir remplacé a I'épogue de la Téne les

trompes courbes, ou grands cors, utilisées a lI'age du bronze dans les lles Britanniques
comme sur le continent.

La courbure de tous ces cors dérive de l'usage que faisait 'homme primitif des cornes de
bovides comme outil de signalisation ou de rituels. Le nom méme de la corne chez les
Celtes, servira sous diverses formes a désigner toute une série d'instrumenis a vent plus
ou moins elaborés (Les Celtes connaissaient au moins trois mots pour designer la corne das bovidés
ces mots ont tous servi a designer des instruments a vent plus ou moins elabores  Adarca - ‘comsa’ sg

de celle d'un ammal mais aussi d'une trompette Irl ADARC “"corne” f gaul ADARCA moy bret BENNY

cornes, cornemuses’ Benna - "corne” et aussi "promontoire” C'est son pluniel BENNAS qui a donng g
nom breton du biniou) Carnon - "corne” et "trompette gall KARN "sabot de solipeéde” » "CARNU "corns

L.a figurine en bronze d'un petit personnage nu. decouverte a Stradonizt chez les BOIl
presente un cor a embouchure terminale épousant la forme d'une longue come. le
pavillon complete d'un large disque. prefigure celur qui apparait orne dun vigoureux
decor, sur le long cor courbe fabriquée a partir de tdles de bronze rivetees datant du Ter
siecle avant notre ére et découvert sur le terntoire des ULATIlI dans un lac asseche
d'Irlande. au pied du vieux fort celtique de Navan

Toujours inspire de la corne, notamment dans ses parties externes le long cor brise du
"Celte mourant" du Capitole, copie d'une sculpture de Pergame datant du llleme siecle
avant notre ére, est du type de la grande Bucina romaimne 1l en differe toutefois par la
longueur moindre de son tube, recourbé sur lu-méme (environ 2 m ) un pavillon mons
évasé et surtout par la forme spéciale de I'embouchure large et aplatie gui semble voulorr
épouser la forme de la bouche. Une forte pression du souffle devait étre necessaire afin

de tirer de cet instrument quelques notes aigues

A linstar de la Bucina, une laniére de cuir, remplacant la baguette de bois permettait au
joueur de maintenir son instrument sur l'epaule.

La Cornemuse :

Tiré d'un autre nom de la corne *BENNA (Le nom du biniou petite corngmuse armorcaing a un
bourdon et un "chanter” conserve, sous la forme du plunel le nom ancien de cet instrument moyen Dreton
BENNI "corne. cornemuse, ce mot est dénvé du vx breton BANN glos CANORA  choses sonores
mélodieuses, gallois BANN (pluniel BANNAU), v rl BENN - BEANN gauiois BENNA pluriel BENNAS) |a

cornemuse était commune a l'ensemble du monde celte Un monument decouvert chez
les AEDUI a Autun, présente l'image d'un joueur gaulois soufiflant dans une outre
(probablement une peau de chevre), qu'il comprime sous e bras gauche a l'inverse des
joueurs actuels. Insufflé par la bouche, l'air etait expulse par deux longs chalumeaux a
anches : celui posé sur I'épaule gauche de I'executant est un bourdon. sans trous lateraux
qui produisait par son orifice un son grave invariable servant d'accompagnement. ['autre
tuyau, piece la plus importante de l'instrument, avait plusieurs trous pour les doigts (six,
sept ou huit ?). L'état du monument ne permet pas de distinguer le nombre de perces de
ce chalumeau. Comme la plupart des instruments anciens de cette famille. le chalumeau
servait a exécuter la mélodie, comme le bourdon d'accompagnement, étaient empruntés
aux ornements frontaux des grands bovidés & demi sauvages du type de I'YCHENN
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BANNOG, legendaires "boeufs (blancs) & grandes cornes” (descendants des aurochs ?)
signales au Pays de Galles.

Dans. le texte irlandais de la Bataille de Moytura, déja cité a propos de la lyre, il est fait
mention de la cornemuse ou biniou, comme étant composée d'un sac et de tuyaux...

BDI__G agus BUINNE et faisant partie des biens sur lesquels le dieu des druides Dagdé
avait pouvoir et maitrise.

La fllte.

Enfin, parmi les instruments a vent les plus simples on connait en Gaule, une flote de pan
decouverte a Alésia. Confectionnée dans une petite planchetie de bois, sept tuyaux
d'inégales longueurs y sont creusés. La surface est couverte d'un décor en demi-cercle
traceé au compas et sépareé par des lignes paralléles ; un trou a la base de [instrument
devait permettre sa suspension au poignet ou au cou.

La percussion

A travers cet inventaire, forcément sommaire, du matériel instrumental des Celtes, la
percussion patit du peu de documents figurés, capables de nous renseigner sur la variété
de leurs formes.

Pour autant, il n'y a aucune raison de penser que les Celtes n'aient pas posséde
d'éléments de percussion propres a accompagner une danse, scander une marche ou
souligner une meélodie. Nous savons par Appien et Diodore (Appien, IV -8. Diodore, V — 30)
que les gaulois de l'indépendance allaient au combat en chantant, secouant et frappant

leurs boucliers en sonnant de la trompe.

On peut conjoncturer de la forme prise par les instruments de percussion d'apres la
description fournie il est vrai a epoque tardive, par Servius et Isidore (Originum libris, XVIII —
12) des boucliers ronds et légers des Bretons et des Celtibériens, constitues de bandes de
cuir non doublées de bois, qui retentissaient sous les coups dont on les frappait en

chantant.

S'il y a eu des instruments congus et évolués a partir de ces €lements forcement fragiles
que sont le bois et le cuir, il n'en reste plus trace.

Doit-on voir dans le bodhran irlandais, sorte de tambourin circulaire fait de peau de porc
tendu sur un cadre de bois circulaire, un descendant des petits boucliers ronds des

bretons et des celtiberes ?

Le bloc d'Autun, porteur du cornemuseur, presente obliquement contre I'epaule droite de
celui-ci un autre personnage qui soutient devant lui une sorte de tambourin sur leguel
paraissent les traces d'une baguette bouletee.

Le taburdd gallois désigne deux types d'instruments a percussion, dont 'un a la forme
concave d'un chaudron recouvert d'une peau de veau, de chevre ou de daim, l'autre la

La musique : Serj Pineau — Esunertos - 5
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forme' du tambourin, ou tambour de basque, semblable au bodhran irlandais qui etait
frappe au moyen de baguettes

Dans la Destruction de Dind Ring (Traduit de J . Vendryes — Etudes Celtigues vol Vill — Fasc. 1 —p.

ﬁle et 396), le barde Craiphtine utilise l'air de la musique de sa harpe pour plonger
I'assistance dans un sommeil de mort.

- « Dind ringg, expédition sans combat ou retentit l'air de musique de linstrument a tete
creuse » l'expression CEND-TOLL « téte trouée » ou « téte creuse » est une epithete

appliquée par ailleurs pour un instrument de musique CO RO SEIND A GEIS CENDTUILL
(Revue Celtique XXI — 154§12).

Parmi les divisions en cing quartiers ou provinces de I'lrlande, dont chague partie &tait est
symboliquement liée a des fonctions sociales, a des techniques, des saisons et des
connaissances particuliéres, il faut noter que la province du Munster se voit attribuer le
musique. Cette province est par ailleurs la région a laquelle est attribuee le domaine des
morts, et des personnages surnaturels féminins, c'es a dire un lieu d'origine primordial
auquel la musique apparait liee a I'Autre Monde Cf. A. et B ; Rees — Celtic héritage — London 1872
— p. 134/137)..
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Les diverses variétés de CARNI (trompes) sont reproduites d'aprés les monuments et
medailles, dans Revues et Etudes Anciennes 1907, pl. VI.
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masiqae et charts des celtes

Dés les t emps mythiques, I'IIH:SIré.E par le monument littéraire de la “Bataille de Mag Tured”, le monde celtique place au
méme ni veau la valeur guerriére et l'art bardique. La magie du chanr et de la musique s impose souvent au milieu du

concert d:_.-:c:urdgnf des combats pour séparer les guerriers el ramener la paix. L historien Amien Marcellin, d’aprés Dio-
dore de Sicile, évoque ce fait et montre combien les Celtes de I'Antiquité se laissaient prendre 4 | artifice des musiciens

\ | ’ ] " . ¥ .- . » - -
et des chanrez':ra‘. C'est dire que cetre fonction jouait dans la société ancienne un réle Imporiant de caialyseur dans les
conflits et qu'd ce titre, cetre Sociele aimait et protégeait ses musiciens.

S{ru:és dans | orbe de la noblesse, les poétes et musiciens jouent un réle considérable, ils exaltenr leurs victoires, leur
genealogie, mais Sont aussi capables (et ils ne s'en privent guére) de les contrarier par 'empioi du chant saririgue dont
les effets et la puissance magique sont redoutables. Ces procédés sont connus sous les noni: de Glamm Dicin ou Cro-

nan, chants modulés sur un ton si bas qu'ils provoquent chez l'auditeur un déséquilibre psychique imporrant pouvant
entrainer la mort.

L'enchantement musical n’était pPas un vain mot, c'était une véritable arme secrere - l'épopée galloise fair érar des
chants magiques de Rhiannon qui tenait pour de longues années sous le charme quiconque s arrétait pour les écouter.
Fareille aux sirénes hantant les cotes occidentales, la musique est au nombre des trésors que Niam propose au héros
Ossian pour le précipiter avec elle au royaunie des morts.

P_Dur couronner un long apprentissage, rout bon musicien se devair de pratiquer (rois airs rraditionnels donr 'exécu-
nion avait pour effet de produire sur l'auditoire ‘e rire, les pleurs et le sommeil”"

La rmajorité de ces bardes s accompagnaient d’une harpe servant d soutenir la voix. Les irlandais lui donnaient le nom
de Cruit, les Gallois Telyn, les bretons celui de T, elen, ces harpes décorées de riches motifs, dragons, serpents noues en
entrelacs, rehaussées de couleurs violentes, d la maniére des proues des drakkars vikings, possédaient pour la plupart
des cordes métalliques vibrantes sous I'ongle ou | onglet, l'une des plus célébres, dite “harpe de Brian Boru"' comp/fait

une trentaine de cordes et mesurait environ quatre vingt centimétres. (C'est sur ce tvpe de harpe que le chanteur bre-
ton contemporain Alan Stivell interpréte ses chansons).

Jusqu'au début de la Renaissance, les Celtes d Irlande gardent sur l'ensemble des pays celtiques une véritable supreé-
matie en maltiere d'enseignement musical et de poésie. C'est en Irlande que les gallois viennent chercher des éléments
(musiciens, thémes) pour réorganiser l'art musical. L 'Ecosse considérait que ses musiciens devaient passer par le moule
des écoles de "1'lle Verte” pour parfaire leurs connaissainces. La plupart des mélodies écossaises seront alors emprun-
rées au riche fond irlandais.

Le continent lui-méme n'échappe pas a cette hégémonie cuiturelle. par l'intervention des moines irlandais, prédicateurs
enlumineurs, mais également musiciens. L ‘art celtique et les maitres musiciens s'installent de Nivelles en Brabant, a
St Gall en Suisse.

Longtemps considéré comme le phare de I'Europe Occidentale, le monde celtique perdant son indépendance voit
s'éteindre par la méme occasion son influence civilisatrice sur cette partie du monde.

Suspectés par les Rois d’Angleterre d’étre des agents d'un nationalisme virulent qu’il fallait d fout prix érouffer, les
bardes musiciens sont chassés par les nouveaux seigneurs et persécutés. Au début du XIVéme siécle. une loi promuil-
guée par le parlement rend criminel tout hébergement d’Irlandais ménestrels, rimeurs ou colporteurs de nouvelles.

Un siécle plus tard, une loi identique est appliquée au Pays de Galles, Edouard ler exprime méme 'intention de faire
perir tous les bardes de cette contrée. Respectueuse de la tradition instaurée par ses pairs, la grande Elizabeth n'hésite
plus a persécuter les harpeurs irlandais dans lintention d'extirper tout sentiment nationel Pourchassé par les lpis,
méprisé par les notables et les riches bourgeois, censuré par les églises d'Angleterre, l'art celrique musical cherche et
trouve refuge dans les classes populaires éprises d'indépendance. Ces classes deviennenr alors le véritable conservatoire
du patrimoine culturel de la race.

Grdce a cet esprit de fidélité et par le canal des couches populaires, d importanis fragments de la musigue celfigue ont
pu étre sauvés el sont parvenus jusqu'a nous. Avec le réveil des ethnies, le monde celtigue retrouve la parole, et son
chant.

Aujourd’hui méme, la poussée surprenante des thémes celtiques dans la chanson et la musigue moderne n'ont pas
d autres sources que celles du peuple, elle assure la continuité d une rradition capable de survivre et selon laquelle
“le monde celte, est un monde de musique et de chants”

SERJ PINEAU

| N cb"kn-.‘a\:f'&w ' Stievel Rtbase. 1933



La musique dans (& tradicion celcique
(Ogam n® 1 ns — avnl 1949/cutios 3819 M:T-)

On sait Iimportance qu'a la musique dans le Pythagorisme, ainsi que dans la doctrine platonicienne qui en est I'hértiére et dans
I'Orphisme qui lui est étroitement apparenté. Dans ces doctrines plus cosmologiques que proprement métaphysiques, le cosmos est essen-
tiellement congu comme une vaste harmonie a la fois géométrique et musicale. Géométrie et musique, en effet, représentent les deux for-
mes possibles de traduction sensible d'un support mathématique, soit en mode spatial on simultané (symétrie), soit en mode temporel ou
successif ("harmonie" au sens originel du terme) (1). Mais de ces deux traductions. la musique , si l'on veut ainsi s'exprmer, posséde par
rapport a la géométrie un caractére de "primordialité" (2). Toutes les traditions, en effet, les Upanishads comme la Qabbalah et comme le

j?':r:frddas, affirment la primordialité du son par rapport aux autres qualités sensibles, le son etant la seule qualité que posséde le premier
element, I'éther (akdsha, Nwyfre) (3).

D'autre .part, la musique rend sensible, en le transposant sur le plan émotif ou "bhaktique”, le caractére qualitatif des "Nombres”"
pythagoriciens ou nombres principiels, dont les nombres arithmétiques ne sont que le reflet dans le monde de la quantité. Les nombres
pythagoriciens étant la méme chose que les "Idées" platoniciennes qui représentent les archétypes essentiels des étres, [™extériorisation” de
ces Nombres par la musique, ou, en d'autres termes, le passage du"bruit", qui n'est soumis & aucun rapport mathématique, au "son” qui est
la traduction sensible de ce méme rapport, correspond & I'organisation & partir du Chaos, et aussi, dans le plan microcosmique, a la "sortie

de I'état profane”. La musique peut d'ailleurs étre considérée comme ayant par elle-méme un pouvoir organisateur , amnsi qu'il appert du
mythe d'Amphion.

En regle tres géncrale, dans la plupart des traditions, les instruments a cordes ont un caractére sacré. "sattvique” pour mieux dire :
c'est par exemple au son de la harpe que David danse devant 'Arche. Au contraire, les instruments a vent, animés par le souffle de 'homme
et dont Ia justesse dépend principalement de l'exécutant, alors que la vibration de la corde n'est qu'une question de longueur et de tension
(donc de mathématique) (4), sont considérés comme ayant un caractére humain ou "rajasique” , et lorsque ces instruments figurent dans des
cérémionies rituelles, il s'agit ordinairement de cultes ayant un caractére plus extérieur, plus "terrestre” et moins serein ; en termes grecs,
les instruments a vent sont "dionysiaques”, les instruments & cordes sont "apolloniens” (5).

Limportance de la musique semble avoir été grande dans la tradition celtique. L'un des reproches que les Tdatha Dé Danann
adressent aux Fomdire et aux Fir bolg — ces derniers, population autochtone subjuguée, répondant a peu prés dans la société irlandaise aux
Cudras de I'Inde — est de "ne pas aimer la musique” ainsi que le note d'Arbois (Cycle mythologique), c'est-i-dire non seulement d'étre des
barbares, mais encore, étant donné ce que nous avons dit sur le symbolisme de la musique, d'étre inaptes a sortir du domaine profane, de
n'étre pas "deux fois nés" (6).

Mais ce qui témoigne le mieux peut-étre de l'importance ésotérique de la musique chez les Celtes, et particulierement les Irlandais,
c'est le role de la harpe (cruif) (7). Tandis que les instruments a vent, notamment le biniou, gardent un caractére populaire et profane, la
harpe est un instrument .sacré. Dans "les familles de harpistes, elle est un bien heréditaire, pieusement entretenu, et auquel les esclaves
n'ont pas le droit de toucher : de plus ses cordes sont faites avec les boyaux du lynx, et le nom irlandais de ce félin est identique 4 celui
du dieu Lug (/ug, gén. loga) (8). Les harpistes, d'autre part, .sont tenus en haute estime : ils constituent la subdivision la plus élevée des bo
airi ou hommes libres non nobles (littéralement "ceux dont les vaches [54] constituent la principale richesse").

Le métier de harpiste (crutiri) fait évidemment partie des talents du Samildinach, 1'Initié par excellence. Lorsque Lug entre a Ta-
ra, il est invité & montrer son savoir-faire musical en jouant les trois airs qui dans I'Irlande légendaire sont le criterrum classique du har-
piste accompli : l'air du sommeil, l'air des larmes, l'air du rire. Or ces trois airs, comme nous avons deja eu I'occasion de le noter, peuvent
étre mis en relation avec les "Trois Cercles. de Vie essentielle” (i Chylch hanfodoldeb) dont I'étude constitue l'un des points les plus im-
portants du Barddas. 1."air du sommeil", c'est Armzmwn, l'abime ou tout dort dans l'attente du Manred, de l'étincelle divine. L™ air des lar-
mes". c'est Abred le monde de la souffrance et de l'épreuve. L™air du rire", c'est Gwynjvd, le monde de la joie (9) de I'ldentification su-
préme. En exécutant ces trois airs, Lug affirme encore sa maiirise sur les trois mondes, mais cette fois en "remontant”, car il s'agit ici d'un

point de vue cosmologique, de la Manifestation au Principe. 1 :
[\Narrouissus

(1) ¢f: Jean Thamar, Notion de la Musique Traditionnelle, en cours de publication dans les Etudes traditionnelles depuis 1947

(2) cf. l'ouvrage de Guénon, L'Homme et son devenir selon le Véddnta, ou l'on trouvera la reférence des pﬁl}cipam: textes hindous concer-
nant cette "primordialité" et les questions du méme ordre. Pour la tradition celtique, nous renvoyons au debut du Barddas tel qu'il a été
traduit par G.B K., notamment dans le numéro 6 a.s. (1948) d'Ogam.

(3) "Elément" n'est pas une traduction absolument satjsfaisante du sanscrit fammdira, qui designe en realite les "archeétypes subtils” des
éléments au sens occidental, lesquels répondent plutét aux b/nitas de la tradition hindoue.

(4) 1l s'agit bien entendu des instruments a cordes a tension fixe (du type de la harpe) et non de la famille du violon, qui, usurpant une partie
des prérogatives de la voix humaine, ont déja un caractére quasi-luciférien (¢/. J. Thamar, /oc.cit.). On pourrait ajouter que les instruments a
percussion, dont le réle magique est bien connu et qui participent plus que les autres de l'nertie de la matiére, ont un caractére "infra-
humain® ou "tamasique". _

(5) L'opposition de.la lyre, instrument divin, et de la fliite, instrument humain, s'exprime de fagon frappante par le mythe de Marsyas.

(6) Notons ici que le terme de aire, pl. airig, qui désigne en irlandais tout membre des classes libres, est identique au sanscrit drya qui
désigne les membres des trois castes supérieures, dérivant de la tripartition indo-européenne (ceux qu'on appelle encore les "deux fois
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MUTILATIONS RITUELLES et SYMBOLIQUES :

Lf:%s .adversaires des « Dieux », étres sombres et malfaisants, sont le plus souvent
decrits comme des créatures dissymetriques : « lls n'ont qu'un pied, quune main,
qy'un ceil » (LETCOIS OCUS LETLAM OCUS LETSUIL). Cf : dans Ia myihologie vedique, le
dieu du mal VRITRA qui n’a ni pieds ni mains.

« Toute difformité et plus encore toute dissymeétrie trahissant un déséquilibre profond
de l'etre psychique, est une disqualification pour toute initiation » (qu'elle soit sacerdotale
ou méme royale). FPar contre cette dissymétrie constitue une qualification & rebours si
I'on peut s'exprimer ainsi, pour I'exercice de la basse magie ou de la sorcellerie qui

tendent a realiser des états infra-humains » (Arzel Even, Magie et divination Celtique - in
Ogam, numéro hors série février 1951, p. 18/19).

Sur les questions de qualification a linitiation on trouvera des détails dans René
Guénon (Apergus sur linitiation - chapitre XIV). L'état infra-humain est précisément
personnifié par les Fomoire.

La Bataille de Mag Itha, morceau de mythologie irlandaise publiée dans le Livre de
Leinster, Bataille qui fut livrée ente Partholon et un guerrier de la race des Fomoires.
met en scene ce dernier qui s’appelait: CICHOL N-GRI-CEN-CHOS D
FHOMORCHAIB CEN-CHOS qui veut dire sans pieds. Les Fomoires qui prirent part
a ce combat sont présentés comme n’ayant qu'une main et qu'un pied : FIR CON-
OEN-LAMAIB OCUS CON-OEN- CHOSSAIB ROFHERSAT FRIS-SIN-CATH

Cette « structure fomoréenne » n'est complete que lorsque I'ceil est egalement
ferme :
Trois niveaux 1 - Téte,

2 — Poitrine (haut du corps), bras,

3 — Ventre, jambes (bas du corps

Voir LUGUADIS.

On concgoit que les magistes irlandais essaient de realiser momentanément dans
leurs opérations cette posture si souvent décrite : « avec un pied, une main et un
ceil », c'est-a-dire a cloche pied, avec un ceil ferme, une main derriére le dos.

La Reine Medb transforme les enfants de Caltin en sorciéres en leur faisant subir des
mutilations contre-initiatiques. Elle les rend borgnes de |'ceil gauche. Touies les
sorcieres des légendes insulaires sont borgnes de | ceil gauche.

Dans le DINDSENCHAS, un femme du nom de BOAND (voir fiche BOUVINDA) €pouse
de NECHAAN, parce qu'elle commet 'adultere avec DAGDA et apres avoir fait trois
fois un tour de droite a gauche prés de la source de la SEGAIS ou elle était allée
pour se purifier, se voit enlevee par trois vagues de cette fontaine sacree, un jambe,

Mutilations rituelles : Serj Pineau - Esunertos - |



un bras et un ceil. (le tour de droite & gauche étant une maniére de MEPris), (voir fiche
DROITE-GAUCHE).

CQNA_OENLAIM OCUS OENSUIL OCUS OENCHOISS « avec sa main unigue. son
ceil unique et son pied unique ». (Lebor na h-Uindre — éd By R/l. Vest and osb,Bergin, Dublin

1929 - 6820). Vieux celtique CANTA OINOLAMA ETIC (AC) OINOSULIS ETIC (AC)
OINOCOXA :

Pour faire des magiciens des trois fils et des trois filles de Crann Calatin. on leur
coupe le pied droit et la main gauche, on leur créve I'ceil gauche.

BALOR dit « BIRUG-DERC » (= ceil pergant), n'a qu'un ceil que son petit fils Lugh
eborgnera d'un coup de fronde.

La Main Rouge de I'Ulster.

Sur les armoiries de I'Ulster (partie Nord de llrlande toujours soumise de irés
mauvaise grace — a la domination britannique) figure une main rouge qui ne manque

pas dintriguer les curieux visitant cefte contrée. L'histoire de cette main est aussi
curieuse que sanglante.

En I'an 1015 de notre ére. un « chieftain » gaélique du nom de Heremon O ‘Neill.
organisa une expeédition maritime pour prendre possession de la cote Nord de
I'lrlande. L'incursion fut combinée avec un autre chef dont le nom a été oublie Les
deux « chieftains » se mirent préalablement d'accord pour reconnaitre que |a
couronne du nouveau royaume serait placée sur le front de celui qui toucherait le
premier, et de la main droite | la terre convoitee.

Les deux flottes prirent donc la mer et apres une longue et houleuse navigation.
arriverent en méme temps en vue des cotes de l'lrlande du Nord A ce moment les
rameurs du bateau rival de Heremon O'Nelll se mirent a forcer sur les avirons avec
une telle ardeur que leur embarcation depassa bientot celle des O'Neill. dont les
efforts de I'équipage demeuraient vains.

Voyant un royaume Iui echapper, O'Neill saisit sa hache et sur le bord de son
bastingage se sectionna la main droite d'un seul coup. Puis saisissant cette main
sanglante il la jeta de toutes ses forces sur le rivage. La main de O 'Neill decrivit un
arc de cercle pour toucher le rivage d'lrlande un court instant avant celle de son
concurrent.

Avec le courageux Heremon commencera alors la dynastie des O'Neill qui régnera
sur l'Ulster pendant de nombreux siecles. Son gesie heroique fut des lors
immortalisé dans les armoiries de la province. Elles comporient « une main droite
rouge dans un écu intérieur argenté, pose sur une croix rouge ». (R.D.)
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MYTHE — MYTHOLOGIE l( Mgtb e !
Mythe : 3 WW .

S

Le mythe est un element essentiel de I'enseignement pour certaines civilisations, et
cest le cas pour la civilisation Celtique. Elle délivre un message imporiant qui
remplace l'idéologie et ses philosophies doctrinales.

A ce point de vue le mythe sert de base, de jugem=nt et satisfait a trois exigences :

1 - Il est d’'abord sujet de réflexion et a mesure de son approfondissement permet
l'eveil de nouvelles compréhensions, dont chacune compléte, mais egalement
confirme et précise toutes les précédentes.

2 — Ensuite chacune des réflexions qui enrichissent une nouvelle observation
s’encastre naturellement et sans contradiction dans I'ensemble du tableau, pour y
contréler une lacune qui n'avait pas été observée précédemment, mais qui devient
evidente lorsque arrive cette nouvelle observation.

3 — Enfin le mythe a la disponibilité de s'adapter de facon toujours coherente et
instructive sur quantités de plans différents, tels que le plan cosmigue ou
psychologique. Le mythe permet de la sorte une pratique de la meditation en
profondeur, technique pratiquement perdue par nos generations.

Le mythe est aussi cohérent et aussi souple que le sont le monde et la vie. Il resiste
au temps, méme si les croyances auxquelles il fait allusion se sont diluees au cours
des siécles, méme si les civilisations qui 'on porté ont depuis longtemps disparues.
Aussi vaut-il mieux comme le notait Maryse Choisy, ne jamais se quereller trop
longtemps avec les mythes, car d’avance I'on sait qu'ils vous vaincront.

C’est donc a ces Mythes, que faute d'un large doctrinaire philosophique directement
transmis par les druides que nous pouvons faire appel. (Nous savons gue ce doctrinaire
n'existe pas, s'il a jamais existe)

Car ces Mythes constituent une base fondamentale de I'histoire de I'humanite. lis
sont porteurs d'une telle force que l'on ne peut que composer avec eux et
s'accommoder, bon gré, mal gré, le leur imaginaire. lls interrogent, bousculent mais
délivrent le plus souvent les messages effacés, les éclairent poussent au choix a Ia

discussion, a I'engagement.

C'est peut-étre a, la vraie fonction comme c'est |a le seul et veritable heritage de Ia
parole des Druides qui ne sont pas complétement dépouilles des prestiges, ou
dénaturés par les fantasmes exotiques imposés par les imperialismes culturels et

religieux du Proche Orient.

Tout grand récit du monde, doit pouvoir faire coincider et coexister les composantes
contradictoires de I'existence.
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Lg; recits mythiques apparaissent comme les moyens privilégiés pour exprimer une
vision du monde, ou tous les composants contradictoires et paradoxaux de la vie
que le langage conceptuel ne permet pas sont acceptés.

Le scientisme « est tout aussi irrationnel et émotionnel dans ses motivations et
intolerant dans sa pratique journaliére que n'importe laguelle des religions
(raditionnelles qu'il a supplantées... Il ne se borne pas a pretendre gue seuls ses
propres mythes sont vrais. il est la seule religion qui ait poussé |'arrogance jusqu’ &
pretendre n'étre basee sur aucun mythe quel quil soit. mais sur la Raison seule. et
jusqua presenter comme tolérance ce mélange particulier diniolérance et
d'amoraliteé qu'il promeut ». (Survivre n 9 - aolt septembre 1671

Sur I'importance du mythe dans le comportement humain :

« La pensee mythique (je veux dire celle qui cree et administre les mythes et sans
doute, en principe les contes) est intermediane entre la pensee oningue et la pensee
verbale, entre le reve dont elle a le caractere illustre. dramatique et en general
symbolique et le discours dont elle a le caractére lucide. articule et en general
coherent. Mais comme le réve et comme le discours | et sans étre bien entendu
absolument independante de I'un ni de lautre elle se suffit a elle-méme, elle fait
elle-méme les opeérations qui transposees dans la pensee verbale seraient des
analyses et des synthéses, mais qui, en elle, comme dans [intuition dynamique du
peintre, du poete ou du romancier. sont plutét une prnse de conscience
immédiatement imagee et scénique des rapports essentiels (llaison causales
ressemblance. oppositions) sans qu'il y ait a aucun moment dissociation de
I'ensemble ». (Exirait de IN LOKI de Georges Dumezil — paris 1948 — p Z84-285

« Un mythe. c'est quelque chose qui aide a vivre. un recit justifiant soif des rites soit
des comportements importants dans la societe » (Georges Dumez

« Il y a une sagesse inhérente au mythe. parce qu il ne relegue pas ses antecedents
dans l'oubli ; il vit spontanément de leur repetition et de leur memoire » Aexanare
Delamarre)

« Je ne me querelle jamais longtemps avec les mythes je sais davance quils me
vaincront » (Maryse Choisy. La métaphysique d Yoga p 30

Mythologie :

De MYTHOS (gr : Légende archétypale, personnification des forces de la nature) et
LOGOS (gr : verbe, parole, discours, ordre).

1°) Ensemble des traditions préhistoriques (pré rationnelles) dun peuple sur la
genése du monde (cf Cosmogonie) sur les divinités majeures et mineures. dont
beaucoup sont associées aux astres, sur des heros devenus dieux et sur

I'intervention de ceux-ci dans la vie des mortels.

2°) Par MYTHOLOGIE on désigne également l'investigation scientifigue du domaine
du susdit, notamment la comparaison systématique des traditions myinologigues des
differents peuples et continents (Mythologie comparee)
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La rac[qe MYTH est, selon toute évidence, linversion de THYM (OS), racine
particulierement profonde et tellement riche en significations gu'elle est tres difficile a
rendre en l[angage moderne.

Ainsi THYMOS signifie a la fois :

1° - emotion, impulsion :
2° - colere, énergie dirigée ;
3" - etat d'ame, courage.

Ainsi MYTHOS serait (le fruit d') une émotion profonde qui s'approche probablement
de I'etat mantique. C'est a la fois la faculté génératrice d'images, et leur organisation
sous forme de récits, caracterisés autant par la richesse de leur symbolisme que par
une insouciance complete a égard de la logique rationnelle. Un intermédiaire entre le

chaos tourbillonnaire et pré catégoriel et sa premiére condensation en images
archétypales — ou « idées méres ».

« Beaucoup de peuples ont une PHILOSOPHIE MYTHIQUE fort avancée qui n'ont
pas encore, ou nauront jamais une philosophie doctrinale. La MYTHOLOGIE
precede, prépare souvent, en tout cas remplace I'IDEOLOGIE et rend les mémes
services ». (G.Dumélil).

Bibliographie :
Mythes :

Aspects du mythe — Mircea Eliade — coll. Idees — 247 pages — Edit. NR.F. —
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Dieux et Héros des Celtes — Marie-Louise SJOESTEDT — 130 pages ( collect
Mythes et Religions - Edit Presse Universitaire de France
Paris 1940

Les Dieux Gaulois d'aprés les monuments figures — J L Courcel Sencul

Les Dieux oublies Les Celtes — Marce!l Brasseur — esais — 206 pages — Edit
Terre de brume — Rennes 19596

Les Dieux des Indo-européens — Georges Dumézil — 145 pages — Collect Mythes et
Religions — Edit. Presse Universitaire de France Paris
1952.

Les Dieux des Romains V. Basanoff — 158 pages — Collect. Mythes et Religions —
Edit. Presse Universitaire de France — Paris 1842.
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Dieux et Sectes populaires de Japon — Jean Herbert — 286 pages — Edit. Albin Michel
— Paris 1967.

Le dieu des Sorciéres Margaret Murray — 252 pages illustrées - Collect. La Tour
St. Jacques — Edit. Denoél — Paris 1957.

Les Dieux Maudits Récits de Mythologie nordique — Jean Mabire — collst
Mythes et épopees d’Europe — 250 pages — Edit. Copernic
1978,

Contribution a I'étude de Divinités Celtiques — Pierre Lambrechts — 197 pages, 43
figures, 8 cartes — Edit. Uitgeverij « De Tempel » - Bruges
(Belgique ) 1942.

Symbolisme :

Symbolisme cosmique et Monuments religieux - Il volumes 1 Texte ( 101 pages. |l
planches — 174 pages — Musée Guimet — juillet 1953 —
Edit des Museés Nationaux — Paris 1953.

Le symbolisme Astrologique — Oswald Wirth — Coll. Du Symbolisme — Edit. Le
Symbolisme — 174 pages — Paris 1937,

Images et Symboles (Essais sur le symbolisme magico-religieux) Mircea Eliade
— Coll. Tel — Edit. Gallimard 1952.

Le symbolique des animaux — (le Bestiaire Divin) Jacques DUCHAUSSOY - 215
pages — Ed. La Colombe — Paris 1958.

Le Symbolisme dans I'art -René Gilles — Edit. La colombe,- 226 pages — Paris 1961.

Le Symbolisme hermétique — (Alchimie et Franc-maconnerie) - Oswald Wirth — 224
pages illustrées - - Editions « Le Symbolisme » - Paris
1931.

La Symboligue magonnique — Jules Boucher — 380 pages - illustr. 125 fig. et XI
planches — Edit. Deruy — Paris 1948.

La Forét des Symboles  (Introduction a l'idéographie japonaise) — Georges
Bonneau — 248 pages — Edit Paul Guethner — Paris 1933,

Symboles Fondamentaux de la Science Sacre — Rene Guenon — collection Tradition
— 468 pages — Edit. N.R.F. Gallimard — Paris 1962.

Le Symbolisme (dans I'Art) — Michael Gibson — 256 pages — Textes,
illustrations et peintures — Edit. Taschen — Cologne 1997.

Initiation :
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Initiations Lamaiques Alexandra David-Neel — gravures — 244 pages — Edit.
Adwar — paris 1930.

Initiation, rites sociétés secrétes — Mircea Eliade — Doll. Folio-essais — 287 pages —
Edit. Gallimard -Paris 1996.

Initiation a la Tradition Druidique — Philip Carr-Gomm — 214 pages — Edit. du Rocher
— Monaco 1985.
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