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INTRODUCTION

Le présent ouvrage en est 4 sa quatritme édition (1), 3 nouveau re-
vue et considérablement augmentée. Il s’agit d’étre, non pas exhaustif,
— ce qui, sur le sujet traité, est im ossib%e sans un nombre de pages
beaucoup plus important — mais le plus complet possible tout en
restant clair et précis.

Notre propos est d’étudier les druides, loin du mystére ou des
aﬁﬁréciations superficielles, comme une réalité religieuse, compréhen-
sible, explicable et cohérente. Notre étude est scientifique : elle se
fonde sur des documents et elle ignore délibérément tout ce qui serait
hypothése ou invention. Il ne sera donc question ici que des druides
de l'antiquité dont l’existence est attestée par des textes latins et grecs
et de ceux, beaucoup mieux décrits, dans leurs paroles et leurs actions,
qui apparaissent dans les récits épiques et mythologiques de I'Irlande
médiévale.

Cest cette double nature des sources qui commande a la fois la
méthode d’examen et de comparaison, le va-et-vient incessant du
mythe a lhistoire et celui, non moins incessant, de ’histoire religieuse
a la philologie, de I’antiquité au moyen 4ge et des iles au continent.
Nous excluons de ce livre tout le travail préliminaire de préparation
et de critique (2). Cependant nous insistons sur le fait que Ie théme
des druides est du ressort exclusif de ceux qui ont acces, en mode
scientifique s’entend, aux anciens textes celtiques, qui peuvent les
lire, les comprendre, les interpréter et les commenter valablement.
C’est, de notre part, la constatation d’une évidence qui doit étre
aussi connue du lecteur.

Nous insisterons encore sur le fait que le sujet n’est pas susceptible
d’étre traité en dehors des structures et des comparaisons indo-euro-
péennes. Nous tenons a cette affirmation parce que, pour une simple
raison d’objectivité scientifique, il importe que soit rayée l’hypotﬁé-
se insoutenable du druide héritier ou continuateur des cultes «mégali-

(1) Premiére édition : Collection Mythes et Religions, no 41, PUF, Paris, 1961, 156 pages,
format 120 x 187; 2éme édition : Celticum 14, supplément & Ogam — Tradition Celtique,
Rennes, 1978, 424 pages, format 150 x 210; 3éme édition, /bid., Rennes, 1982, 428 pages,
format 150 x 410. Cet ouvrage a obtenu le prix Amic dans la série des prix Montyon de
I’Académie Frangaise en 1980.

(2) Les diverses mises au point sont faites dans un important chapitre sur le druidisme dans
notre ouvrage Introduction générale a l’étude de la Tradition celtique, 2éme édition, revue
et augmentée, Celticum 28, Rennes, 1986. Mais sont toujours valables les critiques antérieu-
res : Frangoise Le Roux, Notes d'Histoire des Religions XX, 53. Nouvelles recherches sur les
druides; 54. La place des bardes dans la classe sacerdotale et dans la société celtique; 55. Bri-
gite et Minerve : le probléme d’interprétation d’un monument figuré; 56. Deux questions
relatives @ Ogmios : l'origine grecque de la transmission insulaire, in Ogam 22-25, 1970-
1973, pp. 209-234; Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d’Etymologie et de Lexicographie gau-
loises et celtiques XXIII, 166. Un terme du vocabulaire religleux antique et sa déchéance
moderne : le nom du «barde» dans les langues celtiques, Ogam, loc. cit., pp. 271-283.
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aberrante du druide héritier ou continuateur des cultes «mégalithi-
ues», mi-prétre celtique et mi-sorcier ou chamane néolithique. 11 faut
abandonner ce passé en voie de décomposition.

Et nous redirons ici enfin trés simplement ce que nous avons dit
beaucoup plus longuement en d’autres occasions, a savoir que le
probléme des druides, tel qu’il se pose maintenant, est uniquement

hilologique et textuel dans le cadre de la comparaison, celtique

’abord et indo-européenne ensuite. Quelques-uns de nos collégues
britanniques ont cru devoir nous reprocher de ne pas tenir compte
du témoignage archéologique («the archaeological evidence»). Il nous
est facile  de répliquer qu’il n’y a pas d’arcE:‘:olo ie druidique dans
les ouvrages sérieux parce que Yes contextes archéologiques de Hall-
statt, de La Téne, ou de n’importe quelle culture de la protohistoire,
ne nous disent rien des druides. D’a%leurs, si on nous reproche de ne
pas tenir compte d’une archéologie inexistante, c’est presque toujours

our ne pas avoir & prendre position sur une idéologie tripartie sans
E{ uelle le «druidisme» ne serait qu’imagination et chaos. L’intempo-
ralité des druides mythiques de l’Irlan(ﬁ: nous_dispense d’avoir a les
replacer dans un quelconque contexte évolutif, historique ou proto-
historiqlue. Nous prévenons aussi une fois pour toutes que notre étude
se développe suivant trois axes fondamentaux de la tradition celtique
considérée dans ses structures concrétes et profondes :

mythologie théologie idéologie,

ce dernier mot étant pris au sens, non-actuel, de ’étude des idées dans
leur ensemble suivant une remarquable définition de M. Georges
Dumézil. Et comme nous nous situons en dehors de I'histoire, puisque
la Tradition est éternelle, il n’y a ni commencement ni fin & I’existence
du druide idéal que nous nous efforgons de retrouver.

Le premier chapitre produit d’abord les sources antiques, de valeur
et d’importance trés inégales puisqu’il y a des témoins oculaires
comme César, des historiens crégibles comme Tacite, des amateurs de

hilosophie préts a tout croire au nom de Pythagore comme Clément
g’Alexandrie, trois siécles aprés César et, a la fin de ’Empire, un aima-
ble poéte provincial comme Ausone, véritable %rofessionnel du
compliment unjversitaire. Ensuite, dans ces généralités désordonnées
et vagues, on distinguera les druides historiques, ceux de César avec
l’'unique druide connu par son nom en Gaule, le Diviciacus des Eduens,
ceux de Tacite a Anglesey, puis les druides mythiques, ceux-la mémes

ui, dans les chapitres suivants, occuperont la plus grande partie de
g scéne. A travers les différences de forme et de sens — et aussi par
une trés bréve analyse étymologique — on distinguera déja tout ce que
le nom du druide révéle de savoir sacré, cependant que I’analyse struc-
turale fait surgir les premiers détails du classement sociologique de
César et les distinctions fonctionnelles internes de Strabon et de Dio-
dore de Sicile, lesquelles seront retrouvées, plus nombreuses et plus
précises, en Irlande.
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lesquelles seront retrouvées, plus nombreuses et plus précises, en

Irlande.

Le deuxi¢me chapitre place le druide dans la société, avec un exa-
men complet du fonctionnement interne et externe de la classe sacer-
dotale. Nous avons cherché a dégager clairement les degrés de la
hiérarchie — qui est celle d’une autorité spirituelle et non celle d’un
imperium — et les modalités subtiles du recrutement, les particularités
d’un enseignement qui durait vingt ans en Gaule selon César, douze
ans en Irlande selon les traités spécialisés, et qui avait pour premiére
qualité d’exiger de l’apprenti-dguide une soumission intellectuelle
totale a4 Dautorité de son maitre. On évalue toute la distance qui
sépare le «druidisme» du professeur et de I’étudiant modernes par le
seul terme irlandais qui qualifie I'«éléve» du druide :dalta «fils adop-
tif, pupille». La qualité sacerdotale du druide est patente car il prati-
que le sacrifice dont le nom, commun 3 Pirlandais, au gallois et au
breton, est celui, trés ancien, de I'«offrande», comprise comme ce
que lon apporte aux dieux, l'oblation. L’irlandais ancien, dés le
VIéme siécle certainement, en a fait le nom de I’Eucharistie. Nous
étudions ensuite les multiples spécialisations qui, en Irlande, permet-
tent au druide technicien de contrdler effectivement le fonctionne-
ment de la société. Aprés quoi c’est le tour des relations, parfois com-
plexes, des druides et des militaires et, en dernier lieu, nous avons
esquissé une description de ce qui est la clef de voiite de la société
celtique, le couple du druide et du roi, le druide parlant avant le
roi et le roi n’agissant pas sans le conseil du druide. L’efficacité de
ce couple ne s’est pas usée avec le temps, elle ne s’est qu’évanouie
au contact du christianisme.

Le troisiéme chapitre est celui des techniques rituelles et magiques,
techniques nombreuses et variées qui touchent a tous les domaines
de la médecine, de la magie, de la divination et de la prédiction. La
matiére est abondante, disparate fréquemment, mais toujours relati-
vement facile & classer, maintenant au moins, parce que de nombreux
faits ont été identifiés et éclaircis. Le druide est surtout compris ici
comme le maitre de la vie et de la mort, du baptéme aux funérailles.
Il est aussi le maftre des éléments, air, terre, eau, feu (et brouillard),
dont '’homme dépend étroitement . C’est lui qui régle et qui anime
toutes les bribes de rites retrouvées dans les textes et, 3 coté des
techniques gestuelles, le druide posséde I’immense pouvoir de la paro-
le, pouvoir contraignant qu’on ne ]geut éviter de subir, par linterdit
ou Pinjonction (geis), la prédiction, la louange et le blime.

Le quatritme chapitre est celui des fétes et des sanctuaires. Les
quatre fétes calendaires partagent symétriquement 1’année. Mais il y a
surtout la féte de Samain, au premier novembre, gigantesque moment
en dehors du temps, ol se passent tous les événements mythiques, ol
se rencontrent, amicaux ou hostiles, bienveillants ou méfiants, le
glonde des hommes et celui des dieux. Les druides sont les intermé-

iaires.



Le cinquieme chapitre est enfin celui des origines et des doctrines
des druides : celle de I’écriture, tout d’abord, moyen de fixation magi-
ue et non pas archive servant a la transmission d’une information ou
’un savoir; puis, s’'ordonnant difficilement selon une logique humaine
tant elles se recoupent et s’imbriquent, toutes les conceptions fonda-
mentales des origines polaires, deql’éternité du sid, de ’ceuf cosmique,
de I'immortalité de I’ame et de la création de I’Irlande et du monde,
ce sur quoi quelques druides primordiaux ont tout appris a saint
Patrick et a ses successeurs immeédiats.

On s’étonnera peut-étre que, dans ’examen global de la religion des
Celtes, nous ayons commencé 1’étude par le culte plutdt que par les
dieux. Mais nous ne possédons pas, dans le domaine celtique, I’équi-
valent des spéculations indiennes des Upanishads ou des Brahmanas
en général. Les druides nous auront aidés a voir plus clair 13 o1, sans
eux, il n’y aurait que confusion. En outre, vouloir étudier les dieux
avant les druides aurait été une tentative vaine, utopique méme, parce
que c’est par ’étude des prétres — au moins dans le cas des Celtes —
que lon ‘pénetre dans celle des dieux. Il faudrait méconnaitre la
matiere celtique traditionnelle pour ne pas s’en rendre compte.

Nous n’incluons donc aucun chapitre sur les dieux hormis l'expli-
cation, indispensable, des liens qui unissent le druidisme, les récits
irlandais et E mythologie. Il était seulement urgent — depuis quel-

ues dizaines d’années — que fussent définies, aussi bien pour les

3ruides que pour les dieux, les notions d’origine, de classe et de
fonction parce que c’est dans ce cadre rigoureux et précis que la
structure devient nette. Le présent ouvrage est avant tout I’explica-
tion des traits et des tendances d’une organisation divine et humaine
dans laquelle le druide tient la place éminente qui lui revient de
droit, la premilre.

Les autres limites de I’étude n’appellent aucun commentaire dé-
veloppé :

— Nous n’abordons pas le probléme de la disparition du druidisme.
Rien n’a été écrit, ou presque, a cet égard depuis Fustel de Coulanges
dont les conclusions sont tout naturellement caduques (3). Les faits
historiques ne sont toujours pas analysés dans une perspective claire
et il serait difficile qu’ils le soient dans ’état actuel des recherches et
des connaissances. L’étude de la transition du «druidisme» au chris-
tianisme ne sera possible que lorsque le christianisme primitif des
Celtes sera parfaitement connu. Or, les données en sont infiniment
complexes, d’une part en Gaule ol les druides s’effacent devant la
religion officielle romaine sans laisser aucune trace tangible, et d’autre
part en Irlande ol, quelques sicles plus tard, a ’appel de saint Patrick
et de ses successeurs, les filid se convertissent et sauvent le fonds
mythologique national.

(3) On verra & ce sujet Frangoise Le Roux, Keltische Religion und Religionswissenschaft, in
Kairos, 1965/4, pp. 267-280. Dans cet article sont analysées les premiéres erreurs de métho-
de quant a I’approche de la religion des Celtes.
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— Nous évitons toute allusion a ce qu’il est convenu d’appeler le
néo-druidisme. Cette matiére appartient a l’histoire des idées sur les
Celtes depuis la Renaissance et elle n’apporte rien a la connaissance
des druides de I’antiquité.

— Nous nous abstenons de tout recours au folklore, hormis excep-
tion justifiée, pour la simple raison que les druides du folklore, quand
ils existent, sont, comme ceux des hagiographes, par trop déchus de
leur sacerdoce. En outre, s’il est évident que le folklore conserve par-
fois des réminiscences mythologiques ou des détails archaiques — ce
dont nous avons deux ou trois exemples, en particulier en breton —
il constitue un domaine encore trop peu siir et mouvant. Recueilli
en général a gartir du XIXeéme siécle, — quand il I’a été — le folklore
celtique ne différe pas du reste du folklore européen quant a sa
nature : c’est une mythologie dégradée ou, a certains égards, une
mythologie «éclatée»” dont on se gardera d’exiger une intormation
directe ou immédiatement utilisable (4). Il y faut beaucoup de savoir
et de patience.

— Par contre, parce qu’ils sont beaucoup plus anciens que le folk-
lore, nous avons fréquemment produit les prolongements hagiogra-
phiques de faits «druidiques» a titre de confirmation ou d’illustra-
tion du premier degré du processus de dégradation de la mythologie
celtique et de ses structures originales. Cela n’implique cependant
nullement une possibilité de «continuitéy, voire de «solidarité» du
christianisme celtique et du «druidisme» en face du christianisme
continental. Nous n’avons trouvé aucun «druide» chrétien dans tout
le moyen 4ge irlandais, pourtant si fertile en archaismes et en bizarre-
ries, non plus qu’aucun évangile «druidique» dissimulé entre les
lignes d’un psautier. La conversion de I'Irlande, comme celle des
autres Celtes, qu’on le déplore ou non aprés bientdt quinze siécles,
marque bien le moment d’une rupture doctrinale sincére et définitive.

Cela étant, notre travail s’efforce de présenter les druides tels qu’ils
ont été et non tels qu’ils auraient di étre pour rester conformes a
certaines idées reques. Notre seule doctrine est la recherche de la
vérité et la meilleure méthode est et reste, justifiée par les faits, celle
qui y conduit par le plus court chemin.

Demeure enfin, irréductiblement étranger & notre nomenclature,
a quelque époque qu’on le place, le druide sorcier ou chamane, toté-
miste ou animiste. L’existence n’en repose que sur des faux-semblants
ou des illusions dont, au premier contact, ’étude scientifique prouve
Pirréalité. Il n’en sera plus autrement question dans la suite 3u livre car
c’est dans d’autres religions, sibériennes ou non-indo-européennes, que
le chamanisme est ou a été un moyen de réalisation spirituelle. La
Tradition Celtique n’en comporte aucune trace et lui en attribuer
consisterait & se méprendre gravement sur le «vécu religieux» des
Celtes de toutes les époques. 1l nous parait manifeste que le niveau

(4) Voir a ce sujet ’introduction de notre Introduction générale, op. cit.
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intellectuel des druides celtiques était plus proche de celui des brahma-
nes de 'Inde que de celui des sorciers de q’Europe médiévale ou mo-
derne. Ni leurs conceptions religieuses ni leurs cultes n’ont été primi-
tifs, encore moins «prélogiquesy». Cela, les Anciens le savaient déja,
méme s’ils ne lont pas %)ien dit, cependant que les Modernes, ou
plutdt certains d’entre eux, sont paralysés par la contradiction — qui
résulte de leurs études — du druide philosophe, respectable entre tous,

et du druide sanguinaire et cruel sacrifiant ses victimes sur un dolmen.

A la vérité il est nécessaire d’admettre que les Celtes constituent
un domaine différent du monde classique et que cette différence de
nature implique une différence de traitement. Il y a une tradition
celtique mais la philosophie est grecque et la rhétorique est latine.
La vision, la compréhension du monde ne se superposent pas. Il y a
une organisation religieuse et sociale qui ne pouvait survivre a la
conquéte étrangére — c’est la son seul défaut. Chaque fois les druides
sont au centre des différences.

Il ne s'agit pas d’exalter subjectivement leur mémoire — d’autres
que nous s’en sont chargés — mais de rétablir la vérité : les druides
ont été les détenteurs de la seule forme de tradition que ’Occident
ait jamais connue et c’est finalement tout ce qui fait I'intérét de leur
étude. Les textes irlandais médiévaux que nous utiliserons si souvent
justifient a posteriori et expliquent, sans I’amoindrir, la Gaule in-
dépendante car il n’est guére de faits gaulois qui ne regoivent une
confirmation irlandaise. Il n’en est en tout cas aucun que I’Irlande
contredise.

Cesson-Sévigné, le 15 mars 1986.
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CHAPITRE PREMIER
LE DRUIDE

Une des images les plus souvent reproduites par les manuels d’his-
toire est celle du druige gaulois coupant le gui : «Vétu d’une robe
blanche», dit Pline, «le prétre monte a larbre, coupe avec une fau-
cille d’'or le gui qui est recueilli dans un linge blancy (Hist. Nat. XVI,
249). Peu d’extraits de la littérature gréco-latine consacrée aux Celtes
sont aussi connus. Paradoxalement, la question, beaucoup plus grave
selon des critéres modernes, de savoir si oui ou non les gruides pro-
cédaient a des sacrifices humains a moins passionné les érudits que ce
rite, de prime abord assez banal, de la cueillette d’une plante médici-
nale. Et encore il s’en faut de beaucoup que le fait ainsi rapporté ait
été correctement interprété, soit par P?ine lui-méme, soit par les
historiens modernes.

Les celtisants et les historiens ont cependant a leur disposition un
certain nombre de textes grecs et latins dans lesquelsapparaft le nom
des druides. Ainsi que nous ’avons déja annoncé, la comparaison ou la
confrontation des renseignements apportés par ces textes, leur recou-
pement avec les documents celtiques insulaires, irlandais presque ex-
clusivement, vont constituer I’essentiel de notre travail. Mais avant de
lentreprendre, il nous faut produire les textes, définir les termes de
notre recherche et, d’abord, la notion méme de druide, non pas simple
philosophe ou mage initié 4 une certaine forme de sagesse, mais prétre
aux capacités nombreuses, aux pouvoirs étendus, au savoir universel,
faisant partie d’une classe sacerdotale parfaitement définie et organisée
comme celle des brahmanes de I’Inde.

Ce faisant, nous plagons d’emblée le «druidisme» bien au-dessus de
la religion c}ui a généralement cours dans les manuels, celle-la méme
qui respire la fausseté la plus patente : un paganisme celtique consis-
tant, d’une part en une sorte de religiosité naturiste 4 base de dieux so-
laires ou de mythes historicisés, et d’autre part en des pratiques magi-
ques faisant I’'amalgame de cultes «pré-indo-européens» et de concep-
tions religieuses vehiculées par les peuples de I’Europe connus dans
Phistoire (1).

(1) Nous renvoyons a la critique détaillée des ouvrages antérieurs les plus usuels et les plus
récents, Frangoise Le Roux, Notes d’Histoire des Religions XXI. 58. Qu’est-ce que la religion
celtique ?, in Ogam 35-36, 1983-1984. 13



I. LES DRUIDES D’APRES LES TEXTES ANTIQUES

La plupart des auteurs classiques donnent des définitions plus théo-
riques que pratiques, des on-dit invérifiables sur le champ, des infor-
mations inlassablement répétées par des générations d’historiens, cu-
riosités ou étrangetés exotiques qu’un usage trop prolongé ou un com-
mentaire trop remdché finissent par affadir. . . En dépit de la place
immense que les Celtes tiennent dans lhistoire de ’antiquité on est
frappé du peu d’intérét qu’ils suscitent, du vague des définitions et des
descriptions qui les concernent. Un grand nombre de généralités est
ainsi compense, tant bien que mal, par un petit nombre d’informa-
tions précises que nous ne manquerons pas d’exploiter. Cependant,
dans le vague du reste, dans tous ces écrits ternes et presque sans
substance, il subsiste encore des renseignements utilisables. Mais
surtout, deux ou trois grands auteurs rachétent par un savoir plus riche
et mieux organisé les o%scurités et les faiblesses, les silences de tous les:
autres.

Nous citerons tout d’abord, dans ’ordre chronologique, les prin-
cipaux extraits de textes anciens qui décrivent les druides :

— César, De Bello Gallico VI, 13 :

«Dans toute la Gaule deux classes d’hommes comptent et sont honorées car le
peuple est & peine mis au rang des esclaves : il n’ose plus rien par lui méme et il
n’est consulté sur rien. Quand la plupart d’entre eux se voient accablés de dettes,
écrasés d’impdts, soumis aux violences de gens plus puissants, ils se placent au ser-
vice des nobles qui ont sur eux les mémes droits que les maitres sur les esclaves.
De ces deux classes, I’'une est celle des druides, I’autre est celle des chevaliers.
Les premiers veillent aux choses divines, s’occupent des sacrifices publics et pri-
vés, réglent toutes les choses de la religion. Un grand nombre de jeunes gens
viennent s’instruire chez eux et ils bénéficient d’une grande considération. Ce sont
eux en effet qui tranchent tous les différends, publics et privés, et si un crime a
été commis, s’il y a eu meurtre, s’il s’éléve une contestation relative a un héritage
ou a des limites, ce sont eux qui décident, évaluent les dommages et les peines;
si un particulier ou un peuple n’accepte pas leur décision, ils lui interdisent les
sacrifices. Cette peine est chez eux la plus grave. Ceux & qui l'interdiction est
faite sont considérés comme impies et criminels : on s’en éloigne, on fuit leur
contact et leur fréquentation, de crainte d’étre atteint d’un mal trés grave en les
fréquentant. Leurs demandes en justice ne sont pas admises et il ne leur est accor-
dé aucun honneur. A tous ces druides est supérieur un seul d’entre eux, lequel
exerce l’autorité supréme. A sa mort, si 'un d’eux ’emporte en dignité, il lui
succede : si plusieurs sont égaux, ils se disputent le principat par le suffrage des
druides et quelquefois par les armes. A une certaine époque de l’année, ils se
réunissent en un lieu consacré du pays des Carnutes que 1’on tient pour le centre
de la Gaule. La viennent de toutes parts tous ceux qui ont des contestations et
ils se soumettent a leurs avis et & leurs jugements. Leur doctrine a été élaborée
en Bretagne, et de la, pense-t-on, apportée en Gaule, et aujourd’hui encore la
plupart de ceux qui veulent mieux connaitre cette doctrine partent la-bas pour
I’apprendre. Les druides ont coutume de ne pas aller a la guerre et de ne pas
payer d’impOts comme en paient le reste des Gaulois. Ils sont dispensés de ser-
vice militaire et libres de toute espéce d’obligation. Poussés par de si grands
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avantages, beaucoup viennent, de leur propre chef, se confier a leur enseignement
et beaucoup sont envoyés par leurs parents et leurs proches. On dit qu’ils appren-
nent 12 par cceur un trés grand nombre de vers : certains restent donc vingt ans a
leur école. IIs sont d’avis que la religion interdit de confier cela a I’écriture,
comme on peut le faire pour tout le reste, comptes publics et privés dans les-
quels ils se servent de 1’alphabet grec. I me semble qu’ils ont établi cet usage
pour deux raisons, parce qu’ils ne veulent, ni répandre leur doctrine dans le
peuple, ni que ceux qui apprennent, se fiant & ’écriture, négligent leur mémoire,
puisqu’il arrive le plus souvent que 1’aide des textes a pour résultat moins d’appli-
cation a apprendre par cceur et moins de mémoire. Ce dont ils cherchent surtout
a persuader, c’est que les dmes ne périssent pas, mais passent aprés la mort d’un
corps dans un autre : cela leur semble particuliérement propre a exciter le courage
en supprimant la peur de la mort. Ils discutent aussi beaucoup des astres et de
leurs mouvements, de la grandeur du monde et de la terre, de la nature des choses,
de la puissance et du pouvoir des dieux immortels, et ils transmettent ces spécula-
tions a la jeunesse» (2).

— Diodore de Sicile, Histoires V, 31, 2-5 :

«Il y a chez eux méme des poétes lyriques qu’ils appellent bardes : ces poétes
accompagnent avec des instruments semblables a des lyres leurs chants qui sont,
soit des hymnes soit des satires. Il y a aussi des philosophes et des théologiens a
qui sont rendus les plus grands honneurs et qui se nomment druides. En outre ils
se servent de devins & qui ils accordent une grande autorité. Ces devins prédisent
P’avenir par ’observation des oiseaux et par I'immolation des victimes. IIs tien-
nent toute la population dans leur dépendance. Mais c’est quand ils consultent
les présages pour quelques grands intéréts qu’ils suivent surtout un rite bizarre,
incroyable. Aprés avoir consacré un homme, ils le frappent avec une épée de
combat dans la région au-dessus du diaphragme et, quand la victime est tombée
sous le coup, ils devinent I’avenir d’aprés la maniére dont elle est tombée, I’agita-
tion des membres et I’écoulement du sang. C’est un genre d’observation ancien,
longtemps pratiqué et en lequel ils ont foi. La coutume est chez eux que personne
ne sacrifie sans I’assistance d’un philosophe car ils croient devoir user de 'intermé-
diaire de ces hommes qui connaissent la nature des dieux et parlent, pourrait-on
dire, leur langue, pour leur offrir des sacrifices d’actions de graces et implorer leurs
bienfaits. Non seulement dans les nécessités de la paix mais encore et surtout
dans les guerres on se confie a ces philosophes et a ces poétes chantants, et cela
amis comme ennemis. Souvent sur les champs de bataille, au moment ou les
armées s’approchent, les épées nues, les lances en avant, ces bardes s’avancent au
milieu des adversaires et les apaisent, comme on fait des bétes sauvages avec des
enchantements. Ainsi chez les barbares les plus sauvages la passion céde a la
sagesse et Arés respecte les Muses» (3).

— Strabon, Géographie IV, 4 :

«Dans tous les peuples gaulois, généralement parlant, trois classes jouissent
d’honneurs exceptionnels, les Bardes, les Vates et les Druides. Les bardes sont des
chantres sacrés et des poétes, les vates assument les offices sacrés et pratiquent
(2) édition Alfred Klotz, Teubner, Leipzig, 1952, pp. 142-144; cf. J. Zwicker, Fontes His-
toriae Religionis Celticae, Berlin, 1934, pp. 22-24. César, qui a vécu de 100 & 44 avant notre
ére, a écrit son récit de la guerre des Gaules au fur et & mesure des événements qu’il relatait.
C’est un témoin oculaire datable & quelques années prés, la guerre des Gaules s’étant déroulée
de 58 & 52 avant notre ére.

(3) édition C.H. Oldfather, Londres-Cambridge, 1961, III, pp. 176-180. Diodore de Sicile a
vécu de 90 & 20 environ avant notre ére. Il est donc contemporain, a dix ans prés, de César
dont il recoupe partiellement le schéma descriptif.
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les sciences de la nature, se consacrent a la partie morale de la philosophie. Ces
derniers sont considérés comme les plus justes des hommes et on leur confie a ce
titre le soin de juger les différends privés et publics. Ils avaient méme autrefois a
arbitrer des guerres et pouvaient arréter les combattants au moment ou ceux-ci se
préparaient a former la ligne de bataille, mais on leur confiait surtout le jugement
des affaires de meurtre. Lorsqu’il y a abondance de ces derniéres, c’est, estiment-
ils, que 1’abondance est promise a leur pays. Ils affirment — et d’autres avec eux —
que les dmes et que l’univers sont indestructibles, mais qu’un jour le feu et ’eau
prévaudront sur eux» (4).

— Pomponius Mela, De Chorographia 111, 2,18 :

«Il reste encore des traces d’une sauvagerie abolie, et bien qu’ils s’abstiennent
de massacres extrémes, il n’en reste pas moins qu’ils tirent du sang des victimes
conduites aux autels. Ils ont cependant leur propre sorte d’éloquence et des
maitres de sagesse qu’on appelle druides. Ils prétendent connaitre la grandeur de
la terre et du monde, et ce que veulent les dieux. Ils enseignent beaucoup de
choses aux nobles de Gaule, en cachette, pendant vingt ans, soit dans des cavernes,
soit dans des bois retirés. Une de leurs doctrines s’est répandue dans le peuple, a
savoir que les dmes sont immortelles et qu’il y a une autre vie chez les morts, ce
qui les rend plus courageux a la guerre. C’est pour cette raison aussi qu’ils brulent
ou enterrent avec leurs morts tout ce qui est nécessaire a la vie : jadis ils remet-
taient a ’autre monde le réglement des affaires et le paiement des dettes. Il y en
avait méme qui se jetaient sur le bicher de leurs proches comme s’ils allaient
vivre avec eux» (5).

— Lucain, De Bello Civili 1,454-462 :

«D’aprés vous, les ombres ne gagnent pas le séjour silencieux de 1’Erébe et les
piles royaumes de Dispater, le méme esprit gouverne un corps dans un autre
monde. Si vous savez ce que vous chantez, la mort est le milieu d’une longue vie.
Certes, les peuples qui regardent la Grande Ourse sont heureux dans leur erreur,
parce que la crainte de la mort, la plus grande des craintes, ne les émeut pas. De
14, chez leurs guerriers, un cceur prompt a se jeter sur le fer, et cette dme qui sait
mourir, parce qu’il est honteux de ménager une vie qui doit revenir» (6).

— Pline I’Ancien, Historia Naturalis XVI, 249 :

«On ne doit pas oublier dans ces sortes de choses la vénération des Gaulois. Les
druides, car c’est ainsi qu’ils appellent leurs mages, n’ont rien de plus sacré que le
gui et I’arbre qui le porte, supposant toujours que cet arbre est un chéne. A cause
de cet arbre seul ils choisissent des foréts de chénes et n’accompliront aucun rite
sans la présence d’une branche de cet arbre, si bien qu’il semble possible que les
druides tirent leur nom du grec. Ils pensent en effet que tout ce qui pousse sur cet
arbre est envoyé par le ciel, étant un signe du choix de I’arbre par le dieu en per-

(4) édition et traduction Frangois Lasserre, Les Belles Lettres, Paris, 1966, p. 161; cf. les
notes complémentaires, pp. 214-215. Strabon a vécu des environs de 63 avant notre ére a I’an
19 de notre ére. Il a donc écrit postérieurement a la conquéte de la Gaule par César et c’est ce
qui explique I'imparfait dans la phrase relative a ’intervention des druides dans les conflits et
les guerres.

(5) édition Karl Frick, Teubner, Leipzig, 1880, pp. 59-60. Pomponius Mela a vécu vers le mi-
lieu du premier siécle de notre ére. Son texte est lui aussi postérieur d’un siécle environ a
celui du témoin principal qu’est César et c’est la raison probable de I’absence de toute indica-
tion sur le réle militaire des druides.

(6) édition et traduction A. Bourgery, Les Belles Lettres, Paris, 1947, 1, p. 21;cf. J. Zwicker,
Fontes Historiae Religionis Celticae, Berlin, 1934, p. 48. Lucain a vécu de 39 & 65 aprés J.C.
et il a exploité a des fins littéraires le récit de la campagne de César en Gaule. La description
n’est pas directe.
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sonne. Mais il est rare de trouver cela et, quand on le trouve, on le cueille dans une
grande cérémonie religieuse, le sixi¢éme jour de la lune — car c’est par la lune qu’ils
réglent leurs mois et leurs années, et aussi leurs siécles de trente ans — et on choisit
ce jour parce que la lune a déja une force considérable sans étre encore au milieu
de sa course. Ils appellent le gui par un nom qui est «celui qui guérit tout». Aprés
avoir rituellement préparé le sacrifice et un festin sous I’arbre, on améne deux tau-
reaux blancs dont les cornes sont liées pour la premiére fois. Vétu d’une robe
blanche, le prétre monte a 1’arbre et coupe avec une faucille d’or le gui qui est re-
cueilli par les autres dans un linge blanc. Ils immolent alors les victimes en priant
la divinité qu’elle rende cette offrande propice a ceux pour qui elle est offerte. Ils
croient que le gui, pris en boisson, donne la fécondité aux animaux stériles et con-
stitue un reméde contre tous les poisons. Tel est le comportement religieux d’un
grand nombre de peuples a I’égard de choses insignifiantes» (7).

— Historia Naturalis XXX, 13 :

«(La magie) a été maitresse en Gaule, et cela méme jusqu’a un temps dont
nous nous souvenons. Car c’est au temps de ’Empereur Tibére qu’un sénatus-con-
sulte abolit leurs druides et toute la race des vates et des médecins. Mais pourquoi
ferais-je mention de tout cela & propos d’une coutume qui a passé I’Océan et qui
a gagné les régions les plus €éloignées de la terre ? Aujourd’hui la Bretagne est en-
core sous I’empire de la magie et elle en accomplit les rites avec tant de cérémonie
qu’il semblerait que c’est elle qui en apporta le culte aux Perses. C’est ainsi que des
peuples du monde entier s’accordent sur un méme point, bien qu’ils soient diffé-
rents et qu’ils s’ignorent. On ne peut savoir assez de gré aux Romains pour avoir
supprimé ces cultes monstrueux, dans lesquels tuer un homme était un geste de
grande dévotion et manger sa chair une action bénéfique» (8).

— Timagéne chez Ammien Marcellin XV, 9 :

«Cependant 1’étude des sciences dignes d’estime commencée chez les bardes,
les vates et les druides, a été menée par des hommes cultivés. Les bardes ont
chanté aux doux accents de la lyre, composant des vers héroiques sur les exploits
des plus braves; les vates se sont efforcés par leur recherche d’accéder aux événe-
ments et aux secrets les plus hauts de la nature; parmi eux les druides ’emportent
par leur génie, ainsi que I'autorité de Pythagore en a décidé» (9).

Voyons maintenant le détail de ces textes :

Le témoin le plus ancien et le plus important, César, distingue
trois classes dans la société gauloise : druides, equites et plebs. Mais il
n’en envisage guére que deux, celles qu’il nomme druides et equites.
Il est évident que les druides représentent la classe sacerdotale et les
equites (chevaliers) la classe militaire, la plebs étant pour César indis-
tinctement tout le reste, agriculteurs, artisans et esclaves. D’ Arbois de

(7) édition Jacques André, Les Belles Lettres, Paris, 1963, pp. 98-99; cf. J. Zwicker, Fontes
Historiae Religionis Celticae, op. cit., pp. 54-55. Pline a vécu de 23 a 79 de notre ére. Lui aussi
est postérieur d’environ un siécle & César. Mais ni ’'un ni ’autre de deux extraits cités ici ne
comporte une information générale sur la classe sacerdotale. L’intérét du premier est de
décrire un fait rituel postérieur a I’élimination des druides de la vie politique de la Gaule au
début de la romanisation. Un autre passage, important, relatif a I’oursin fossile, sera produit
au chapitre V pour I’explication d’une notion religieuse fondamentale.

(8) édition Alfred Ernout, Les Belles Lettres, Paris, 1963, pp. 27-28.

(9) édition V. Gardthausen, Teubner, Leipzig, 1874, pp. 68-69; J. Zwicker, Fontes Historiae
Religionis Celticae, op. cit., p. 107. Ammien Marcellin a écrit ce passage 4 la fin du IVéme
siécle, vers 390. Il a traduit une histoire écrite par un auteur grec, Timagéne, qui vivait au
premier siécle avant notre ére.
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Jubainville s’est donc trompé sur le fond quand il a cru que César ne
mentionnait sous le nom de druides qu’une partie seulement de la
classe lettrée gauloise (10). Premierement I’expression «classe lettrée»
est erronée et secondement César n’a pas dédaigné deux éléments sur
trois : il a inclus les trois éléments de la classe sacerdotale dans une
définition générale.
Les druides ont dans leurs attributions tout ce qui concerne :

— la religion (croyances, sacrifices, cultes),

— la justice (droit public et privé),

— D’enseignement et la transmission du savoir traditionnel.

Ils refusent 1'usage de ’écriture mais ils ’admettent (en caractéres
grecs) pour les affaires publiques et privées. Ils enseignent 'immortali-
té de 'dme et se livrent & de vastes spéculations théologiques et scien-
tifiques touchant la nature des dieux,%’ast_ronomie et la physique.

A la différence de César, Diodore de Sicile, Strabon et les autres
écrivains anciens n’opposent pas solidairement toute la classe sacerdo-
tale au reste de la société mais décrivent ses subdivisions internes
(qu’ils n’ont d’ailleurs pas comprises).

Selon Diodore de Sicile il existe :

— des bardes : ils chantent des hymnes ou des satires en s’accom-
pagnant de la harpe (lyre);

— des philosophes et théologiens (druides) : on leur rend les plus
grands honneurs; ils s’occupent des sacrifices et servent d’inter-
médiaires entre les hommes et les dieux; bardes ou philoso-
phes, ils calment les armées prétes a engager le combat; ils mé-
prisent la mort et enseignent I'immortalité de 'Ame;

— des devins : ils ont une grande autorité et tiennent toute la
population dans leur dépendance; ils pratiquent la divination
et l’art augural par l’ornithomancie ou par des sacrifices hu-
mains. En termes latins ils pratiquent Paugurium et I’haruspi-
cina.

Selon Strabon on distingue :
— des bardes chantres d’hymnes et pogtes;
— des vates sacrificateurs et interprétes de la nature;

— des druides : ils étudient la science de la nature et la philoso-
phie morale; ils rendent la justice et servent d’arbitres dans les
guerres; ils enseignent I'immortalité de 1’Ame et professent
qu’un jour régneront seuls eau et le feu.

Selon Fomponius Mela dont toutes les définitions se rapportent a
la classe sacerdotale :
— les Gaulois en général sont éloquents;

(10) Les Celtes et les langues celtiques, Paris, 1883, p. 46. L’erreur de d’Arbois se trouve en-
core sporadiquement dans des ouvrages contemporains.
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— les druides sont des maitres de morale :

— ils connaissent : la grandeur de la terre et du monde,
les mouvements des astres,
toutes les volontés des dieux.

Selon Ammien Marcellin :
— les bardes célébraient les grandes actions par des chants hé-
roiques;
— les eubages étudiaient les mystéres de la nature (11).
Au-dessus d’eux :

— les druides faisaient partie de communautés dont I’influence de
Pythagore avait fixé les statuts;

— ils étudiaient les questions occultes;
— ils déclaraient que les 4mes sont immortelles.

Ces définitions sont schématisées a I’extréme. Elles suffisent cepen-
dant & une premiére conclusion : il est légitime de distinguer, dans la
classe sacerdotale celtique, trois subdivisions internes, fondamentales,

ue César, exact dans les grandes lignes et imprécis dans les détails, dé-
signe globalement sous le nom général de druides :
— druides,
— bardes,
— vates (ou devins).

Chacune des ces subdivisions internes correspond a une spécialisa-
tion fonctionnelle :

DRUIDE BARDE VATE

César druide :

religion,
justice,
enseignement,

Diodore | druide, barde : devin :
philosophe, louange, divination,
théologien : satire, art augural,

religion, arbitrage, sacrifice,

Strabon | druide : barde : vate :

science de la chant, sacrifice,
nature, poésie, interprétation
philosophie, de la nature.
justice,

(11) 11 est & peu prés certain que ce dernier terme résulte d’une mauvaise lecture du mot
grec dans des manuscrits en onciale; voir Jacques Moreau, Eubages et vates, in Bulletin de la
Société Nationale des Antiquaires de France, 1958, pp. 180-190, dont la démonstration
appelle toutefois quelques réserves.
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L’exactitude ne va cependant pas sans un certain flou : Strabon et
Diodore attribuent le sacrifice au vate alors qu’il devrait étre aussi du
ressort du druide et Diodore nomme bardes les druides qui servent
d’arbitres entre deux armées ennemies. Nous verrons de nombreux
faits de ce genre dans les spécialisations irlandaises. Ils ne sont pas la
marque d’une grave erreur mais le signe d’une grande souplesse de
classement et d’une homogénéité fonctionnelle : le barde et le vate
sont effectivement, réellement des druides. Leurs noms désignent des
spécialisations fonctionnelles opposées et subordonnées & une dénomi-
nation générale & laquelle ils ont droit, quelles que soient leurs fonc-
tions et%eur place dans la hiérarchie.

Il ne nous reste plus a citer — mais ils ne sont pas sans intérét — que
deux textes, mineurs et tardifs, qui attribuent aux druides une étroite
parenté intellectuelle avec Pythagore, leur conférant ainsi un prestige
auquel on ne s’attendrait plus apres les décrets de Tibére et de Claude,
deux siécles plus tot :

— Hippolyte, Philosophumena I, XXV :

«Les druides des Celtes ont assidument étudié la philosophie de Pythagore,
étant incités a cette étude par Zalmoxis, I’esclave de Pythagore, Thrace de naissan-
ce, qui vint dans ces contrées aprés la mort de Pythagore et leur fournit I’occasion
d’étudier le systéme philosophique. Et les Celtes croient en leurs druides comme
voyants et comme prophétes parce qu’ils peuvent prédire certains événements par
le calcul et I’arithmétique des Pythagoriciens. Nous ne passerons pas sous silence
les origines de leur doctrine puisque certains ont cru pouvoir distinguer chez ces
gens plusieurs écoles de philosophie. En effet les druides pratiquent aussi les
arts plastiques» (12).

— Clément d’Alexandrie, Stromata 1, XV, 71, 3sqq. :

«Alexandre, dans son livre sur les symboles pythagoriciens, expose que Pytha-
gore était un éléve de Nazaratus 1’Assyrien, et il prétend, en outre, que Pythagore
était un auditeur des Galates et des Brahmanes» (13).

«La philosophie, qui est une science de la plus haute utilité, a été florissante
dans l’antiquité chez les barbares, répandant sa lumiére chez les nations. Elle
arriva ensuite en Gréce. Au premier rang sont les prophétes des Egyptiens, les
Chaldéens chez les Assyriens, et les druides chez les Gaulois, les Samanéens chez
les Bactriens, les philosophes des Celtes et les mages des Perses» (14).

Ces textes sont du IIIéme siecle. Ils contiennent des généralités pro-
ches de la légende et non des preuves. Ce sont déja des commentaires
érudits, pas trés exacts, qui parlent des druides au passé. Les relations
de ces derniers avec Pythagore ou Zalmoxis ne sont pas attestées his-
toriquement et il n’en sera pas davantage question ici (elles sont, au
mieux, le fait d’individualités isolées). Toutefois les philosophes grecs,

(12) J. Zwicker, op. cit., pp. 88-89. Hippolyte a vécu vers 175-250 de notre ére. La mention
du calcul et de I’arithmétique tendrait a prouver — et ce serait 1a 1’une de nos trés rares preu-
ves indirectes — que la langue gauloise ou, plus généralement le celtique de I’antiquité, possé-
dait un symbolisme numérique et était, de ce seul fait, une langue sacrée.

(13) J. Zwicker, op. cit., p. 82. Clément d’Alexandrie a vécu vers 150-215.
(14) J. Zwicker, op. cit., p. 82.
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avec leur curiosité habituelle pour les idées d’autrui, ont senti qu’il y
avait 13 une doctrine dont la compréhension leur échappait, ou plutét
une tradition, un savoir qu’ils ne pouvaient inclure dans aucun des sys-
t¢mes de pensée auxquels ils étaient habitués.

II. LE CONFUSIONNISME TERMINOLOGIQUE.

Cette souplesse de dénomination, qui s’est le plus souvent tournée
en confusion dans les études modernes, nous conduit a envisager di-
rectement le cas des noms antiques des druides, traduits en latin ou
en grec par des termes désignant la prétrise ou une fonction sacerdo-
tale, ou bien encore une capacité magique.

Le premier exemple est chez César qui, au livre VI des Commentai-
res, emploie a plusieurs reprises le mot druides (alors qu’il a fait usage
d’équivalents latins pour désigner les equites et la plebs), mais qui,
lorsqu’il est question de politique, dans le réglement d’un conflit élec-
toral chez les Eduens, use du mot latin sacerdos : «Il obligea Cotus a
renoncer au pouvoir et il fit remettre Pautorité & Convictolitavis qui
avait été nommé a la magistrature vacante par les prétres selon la cou-
tume de la cité» (per sacerdotes more civitatis) (15). Ces sacerdotes ne
peuvent avoir été que des druides.

D’un genre un peu différent, mais tout aussi instructive, est la phra-
se par laquelle Pline ouvre la description de la cueillette du gui :

«On ne doit pas oublier dans ces sortes de choses la vénération des Gaulois
(Galliarum admiratio). Les druides (druidae), car c’est ainsi qu’ils appellent leurs
mages (ita suos appellant magos) n’on rien de plus sacré que le gui et I’arbre qui
le porte» (16).

Les Gaulois, les druides et les mages sont en ’occurrence, des sy-
nonymes disparates qui désignent indistinctement les membres de {a
classe sacerdotale, autrement dit les prétres. Leur juxtaposition dans
la méme phrase suffit & prouver combien vagues étaient les notions de
Pline — ou combien grand était son mépris — pour tout ce qui con-
cernait les Celtes.

Le cas est identique dans la description de ’oursin fossile (voir infra
au Chapitre 5) : «Les druides disent que cet ceuf est projeté en l’air
ar les sifflements» (druide sibiles ic?dicunt in sublime jactari) et,
ans la phrase suivante : «La finesse industrieuse des mages est telle
pour cacher leurs fraudes» (Atque, ut est magorum sollertia occultan-
dis fraudibus sagax) (17). Le mot «mage», avec sa nuance péjorative
de «sorcier», est employé comme synonyme de «druide».

Il est donc nécessaire d’inclure dans DPétude des faits religieux
relatifs aux druides — ou, si l’on préfére, a la classe sacerdotale celti-

(15) B.G. VII, 33.
(16) Historia Naturalis XVI, 249, op. cit..
(17) Historia Naturalis XXIX, 52-53, édition Alfred Ernout, Les Belles Lettres, Paris, 1962,

p. 37.
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que — toutes les mentions faisant état d’une fonction spécialisée de
prétre, poéte, philosophe, devin, mage, augure, haruspice dans le do-
maine celtique proprement dit. A propos des druides comme & propos
des dieux la fonction est plus déterminante que la dénomination.

Nous pouvons ainsi désormais, a titre d’exemple, passer au compte
des druicfes, compris comme étant en général les prétres celtiques, 1’é-
pisode historico-légendaire, raconté par Tite-Live, ge la mort du consul
Postumius, tué par les Boiens d’Italie en 216 avant notre ére, et dont
le crine «orné d’un cercle d’or leur servit de vase sacré pour offrir des
libations dans les fétes. Ce fut aussi la coupe des pontifes et des prétres
du temple, et aux yeux des Gaulois la proie ne fut pas moindre que la
victoire» (18). Ces «prétres du temple» et ces «pontifes», sacerdotes
ou antistites templi, sont des druides dont Tite-Live a traduit le
nom en latin (19).

Tardivement, mais pour la définition classificatoire le témoignage
est bon, ’omniprésence de la classe sacerdotale légitime enfin le passa-
ge oll Ausone, au IVéme siécle de notre ére, cite deux de ses maitres a
qui, par politesse universitaire, il attribue une ascendance druidique :

Attius Patera, rhéteur :
«Issu d’une famille druidique des Baiocasses
si la renommée ne trompe pas la confiance,
tu tires ton origine sacrée du temple de Belenusy (20);

Phoebicius, grammairien :

«Je n’oublierai pas non plus le vieillard

du nom de Phoebicius

qui, gardien de Belenus,

n’en tira aucun profit,

mais qui, cependant, ainsi qu’on le prétend,
né d’une famille de druides

de la nation armoricaine,

obtint & Bordeaux une chaire

grace a I’appui de son fils» (21).

Phoebicius est dit avoir été Beleni aedituus, «intendant, gardien de
Belenusy, titre modeste & coup siir, trop modeste peut-étre. Mais il
est en rapport avec la qualité druidique attribuée a la famille et Auso-
ne sous-entend du méme coup qu’il y a eu des druides en Armorique,
ce dont nous n’avons aucune raison de douter :il y en a eu la comme
partout ailleurs ol il y a eu des Celtes. Toutefois 1l est intéressant de
noter que l’on s’en souvenait encore au IVéme siécle et que, dans le

(18) Voir au chapitre III le passage cité a propos de la guerre végétale. Pour I’explication
de I’épisode de Postumius nous renvoyons & notre Introduction générale, op. cit., introduc-
tion, sous-chapitre 3 sur le mythe et l’histoire.

(19) cf. les remarques, partiellement caduques, de C. Jullian, Notes gallo-romaines XXIIIL.
Remarques sur la plus ancienne religion gauloise, in Revue des Etudes Anciennes VI, 1904,
pp. 256-257 et 260.

(20) Commemoratio Professorum Burdigalensium 1V, 7-9, édition Max Jasinski, Paris, sans
date, I, p. 90.

(21) ibid., X, 22-30, éd. Jasinski I, p. 100.
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souvenir, la qualité ou la fonction du druide pouvait exister indépen-
damment deql’emploi du nom celtique : la traduction ou I’adaptation
latine était admise. Quant a I’ascendance druidique des personnages
cités, elle ne vaut que dans la mesure ol Ausone lui-méme la prend
au sérieux. Il est exclu en tout cas qu’il y ait eu des «familles druidi-
ques» puisque, par définition, le sacerdoce n’est pas héréditaire. Nous
retien£ons uniquement de ce badinage, plus littéraire que savant, le
fait qu’Ausone, & une époque ol plus aucun druide n’exergait de
fonction officielle, décore volontiers d’un tel nom un professeur qu’il
souhaite honorer. Mais druida est le seul mot religieux celtique qui
apparaisse sous sa plume : on se souvenait encore vaguement du mot
et de ce qu’il impliquait en fait de savoir sacré.

En résumé les membres de la classe sacerdotale celtique sont dési-
gnés dans Dlantiquité, selon le hasard du texte ou les circonstances
qu’il relate, par une assez grande variété de dénominations, soit celti-
ques, soit classiques, soit grecques, soit latines :

(a) termes généraux :
— druides,
- philosoghes, sages théologiens,
— semnothées,
— prétres (sacerdotes, @dituus, antistites),
— mages.
(b) termes spécialisés :
— bardes, poétes, parasites, musiciens,
— vates (euhages, eubages),
— gutuater,
— augures, haruspices,
— devins (udvrets),
— astrologues (pour astronomes),
— médecins.

Tout texte qui comporte l'usage d’un de ces termes a propos des
Celtes doit, a priori, étre examiné (22).

III. DRUIDES HISTORIQUES ET DRUIDES MYTHIQUES.

Ces généralités, ces confusions terminologiques antiques et moder-
nes, voire contemporaines, ont fait que, les définitions étant mal po-
sées et les classifications fonctionnelles n’étant pas prises en compte, il
a été impossible de cerner la base méme du probléme. Personne jus-
qu’a présent ne semble avoir remarqué qu’il n’y a aucune contradic-
tion entre le caractére général des descriptions antiques que nous ve-
nons de lire et les faits de détail concernant des druides historiques
ou mythiques. Nous avons en effet le cas unique d’un druide histori-

(22) Nous renvoyons au chapitre sur le druidisme dans notre Introduction générale, op. cit.,
ou sont étudiés en détail les principaux noms des druides chez les auteurs anciens.
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que dont le nom nous est bien connu, mais dont la qualité et les fonc-
tions sacerdotales ne nous sont indiquées que par le recoupement d’un
auteur autre que celui qui en parle longuement.

C’est Diviciacus, nommé par César dans le De Bello Gallico sans ja-
mais aucune nuance de mépris ou de condescendance et qui, tout au
long des relations romaines avec le gouvernement éduen, pendant les
premiéres années de la guerre des Gaules, joue les premiers rdles. Il
est influent dans I’état, dirige une expédition militaire, négocie avec le
proconsul. Il intervient surtout en faveur de son frére, Dumnorix, dont
César avait les meilleures raisons de se méfier.

Il en est question trés longuement dans les Commentaires et nous y
gagnons des renseignements trés précieux sur l’état politique de la
Gaule et surtout sur la maniére dont la politique s’y faisait. Disons ce-
pendant que ce druide historique — et LF est historique parce que nous
savons son nom, avec la certitude pratique de son existence — nous est
plus utile pour la détermination de la forme du gouvernement gaulois
que pour la reconstitution de la trame des événements ou de la struc-
ture de la classe sacerdotale. Car ce n’est pas en tant que druide que
Diviciacus a intéressé César, c’est en tant qu’homme politique influent,
susceptible d’aider a ses projets. La nuance est sensible (23).

Celui qui nous informe que Diviciacus est druide est son contempo-
rain Cicéron dans un élégant bavardage & propos de philosophie et de
divination :

«L’art de la divination n’est pas négligé non plus chez les peuples barbares
puisqu’il y a des druides en Gaule, parmi lesquels j’ai connu ton hote et admira-
teur, ’Eduen Diviciacus. Il prétendait connaitre les lois de la nature, ce que les
Grecs appellent physiologie, et il annongait ce qui devait arriver, soit par des
augures, soit par conjecture» (24).

Autrement dit, en spécialisation fonctionnelle, Diviciacus est devin
et, puisque Cicéron le classe parmi les druides, nous devons admettre,
au moins dans ce cas précis, que le devin, celui que les Latins appe-
lajient chez eux augur, est un membre de la classe sacerdotale celtique.
Le témoignage de Cicéron est personnel, trop formel pour étre récusé.

Le plus extraordinaire, c’est que César loue toujours Diviciacus pour
sa fidélité au peuple romain. Etait-ce, chez Diviciacus, une conviction
personnelle ? 1l serait difficile de le vérifier aprés tant de siécles, la
rivalité des Eduens et des Séquanes, cause de la politique proromaine
du druide, ayant perdu de son acuité. Dumnorix étant chef du parti

opulaire, anticésarien, peut-étre «nationaliste», Diviciacus sauvait-il la
Eace du c6té romain, sachant que la partie était perdue a plus ou
moins long terme ? Qui était dupe et qui était sincére ? Personne peut-
étre, mais nous ne croyons guére a la réalité d’une politique nationale
gauloise et nous n’avons pas les moyens d’élucider les problémes psy-

(23) Les relations de César et de Diviciacus, le réle de ce dernier dans la politique éduenne
ont été examinés en détail par Frangoise Le Roux, Notes d’Histoire des Religions XX. 53,
Nouvelles recherches sur les druides, in Ogam 22-25, 1970-1973, pp. 209-220.

(24) De divinatione 1, 40.
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chologiques d’une époque aussi lointaine (25). L’inconvénient de
lhistoire est donc que le druide historique, nommé et situé dans le
temps, n’agit pas en tant que druide mais en qualité d’homme politi-
que dans un contexte de faits ot la religion n’intervient pour ainsi dire
jamais. On ne saurait mieux démontrer par I’histoire elle-méme que la
méthode historique est inefficace dans le cas qui nous occupe. Comme
tous les druides, et plus que tous les autres parce que nous savons son
nom, Diviciacus souffre ge ne revivre 4 nos yeux que par une source
indirecte.

La deuxiéme rencontre historique des druides et des Romains fut
moins cordiale que les entrevues de César et de Diviciacus. Elle se si-
tue dans des circonstances toutes différentes, un bon siécle plus tard,
et dans un tout autre pays que la Gaule, la Bretagne insulaire. Nous
n’avons aucun nom cette fois, hormis le terme commun de «druidesy,
dans un événement raconté par Tacite, et dont la structure intime est
Popposition de la force militaire et d’un concept religieux. La Breta-
gne s’étant révoltée dans la seconde moitié du Ier si¢cle de notre ére,
en 58, Paulinus Suetonius fut chargé de réprimer le soulévement.
Pourquoi cet officier eut-il I'idée de s’en prendre & un sanctuaire ?
L’fle de Mona (Anglesey) était-elle le centre de la révolte ? Nous ne
le savons pas et il importe sans doute peu que nous le sachions un jour.

Quoi qu'il en soit, Paulinus Suetonius

«se prépare a attaquer Mona, ile & la population nombreuse et réceptacle des
rebelles. Il construisit pour I’infanterie des navires a fond plat afin d’aborder une
cote basse et incertaine. La cavalerie suivait a gué et, dans des eaux plus profon-
des, a la nage.

L’armée ennemie était déployée sur le rivage : une foule dense de guerriers
armés et de femmes criant des imprécations, vétues de noir, comme des Furies, les
cheveux en désordre, brandissant des torches. Tout autour, les druides, les mains
levées vers le ciel, langant des malédictions effrayantes, stupéfiérent les soldats par
la nouveauté du spectacle; c’était comme §’ils avaient eu les membres paralysés; les
corps immobiles s’offraient aux blessures. Mais, a I’appel de leur chef et s’exhor-
tant eux-mémes 4 ne pas trembler devant une troupe de femmes fanatisées, ils
font avancer les enseignes, brisent toute résistance et enveloppent I’ennemi dans
ses propres flammes. On mit ensuite une garnison chez les vaincus et ’on détruisit
leurs bois sacrés aux cruelles superstitions. Ils estimaient en effet comme faste
d’honorer les autels par du sang captif et de consulter leurs divinités au moyen
de victimes humaines. . .» (26).

(25) I n’empéche que le couple Diviciacus-Dumnorix est intéressant. On verra a ce sujet
Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d’Etymologie et de Lexicographie gauloises et celtiques VIL.
23. Gaulois Diviciacos et Dumnorix, «le diviny et «le roi», in Ogam 12, 1960, p. 312;cf.la
courte note de Nora K. Chadwick, Diviciacus and Dumnorix, dans son ouvrage, The Druids,
pp.103-111. Il semble qu’elle se soit inspirée de Camille Jullian, Notes gallo-romaines XI. Le
druide Diviciac, in Rewue des Etudes Anciennes 111, 1901, pp. 205-210; cf. du méme auteur
Histoire de la Gaule 11, pp. 103-105. Il est impossible de tirer une quelconque conclusion
politique ou religieuse de ’opposition de Diviciacus et de Dumnorix quant aux relations de
1’état éduen et de Rome.

(26) Annales X1V, 29-30, édition Friedrich Haase, Leipzig, 1855, p. 268; cf. J. Zwicker, op.
cit., p. 62. C. Jullian, Notes gallo-romaines XIV. Remarques sur la plus ancienne religion gau-
loise, in Revue des Etudes Anciennes 1V, 1902, pp. 103-104, a tiré de I’attitude des druides le-
vant les bras vers le ciel alors que les dieux étaient, au moment de I’attaque romaine, logés au
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Ce que Paulinus a pris pour une armée, ce sont trés vraisemblable-
ment les druides et leurs disciples, avec les épouses des uns et des
autres. Tacite n’a pas méme a nous offrir le récit d’une escarmouche.
Aucun combat n’a été livré. Les Romains ont occupé sans difficulté
une fle qui n’était pas défendue, sans doute parce qu’il n’était jamais
venu a l'idée des Bretons que quelqu’un osdt Y’attaquer. Les légions en
ont facilement pris possession, massacrant les prétres et detruisant
le sanctuaire.

César nous livrant un schéma structural, Tacite décrit, sans com-
prendre, un aspect trés particulier des conceptions religieuses celti-
ques. Pour se défendre, en effet, les druides n’ont disposé en cette
affaire que de leur magie et de leurs malédictions. C’était peu contre la
force militaire romaine, insensible aux impératifs d’un systéme reli-
gieux d’une autre dimension. Dans cette magie, Tacite ne voit qu’une
mise en scéne. Mais elle ne reléve certainement pas du seul «camoufla-

e» ou de la vulgaire ruse de guerre. Quasi harentibus membris, immo-

ile corpus. . . «c’était comme s’ils avaient eu les membres paralysés,
les corps immobiles. . .». Est-ce un effet réel ou un effet de style ? Il
ne faut pas compter sur Tacite, historien romain, pour gauchir ses in-
terprétations vers le merveilleux et I’irrationnel. L’étrange, le magique,
le religieux barbare sont pour lui des objets de mépris. Il n’en est pas
au point de Strabon :

«Dans I’fle d’Irlande habitent des Bretons sauvages, anthropophages et man-
geurs d’herbe. Ils mangent méme leurs parents morts. Ils s’unissent au grand
jour avec les femmes des autres, et méme avec leurs meres. . .» (IV, 19).

Mais c’est dans cette atmosphére de dénigrement que s’inscrit son
texte. Cependant Tacite avait déja noté un phénomeéne de ce genre,
communiquant a son lecteur une sorte de terreur grandiose :

«Quant aux Harii, en plus d’une puissance par laquelle ils dépassent les peu-
ples que je viens d’énumérer, leur ame farouche enchérit encore sur leur sau-
vage nature en empruntant les secours de ’art et du moment : boucliers noirs,
corps peints; pour combattre ils choisissent des nuits noires; I’horreur seule et
l’ombre qui accompagnent cette armée de lémures suffisent & porter ’épouvante,
aucun ennemi ne soutenant cette vue étonnante et comme infernale, car en
toute bataille les premiers vaincus sont les yeux» (27).

Pendant que Paulinus Suetonius était ainsi occupé a massacrer les
druides, les habitants de Londinium (Londres) voyaient partout de
sinistres présages et ce qui fait immédiatement suite a cet événement,
dans les Annales de Tacite, c’est la grande révolte des Bretons sous

fond des bois, la conclusion bizarre que le geste «datait d’un temps ou ils les plagaient dans le
ciel : la croyance change plus vite que le rituel». Nous ne croyons pas que les druides aient eu
des conceptions si étroites de la localisation des dieux. Lever les bras vers le ciel a dii étre un
geste usuel de priére et de supplication; cf. les femmes gauloises de Gergovie (BG VII, 47) et
de Bratuspantium (BG II, 13) qui, suppliantes, se rendent passis manibus, voir Frangoise Le
Roux, La Mort de Cuchulainn, Commentaire du texte, in Ogam 18, 1966, pp. 369-370. Bou-
dicca évoquant Andarta, déesse de la guerre, léve aussi 1a main vers le ciel selon Dion Cassius
LXII, 6 (J. Zwicker, op. cit., p. 82). La mention des bois sacrés rappelle enfin la forét de Mar-
seille détruite par César d’aprés Lucain (voir infra).

(27) Germania 43, édition et traduction J. Perret, Les Belles-Lettres, Paris, 1949, p. 97.
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le commandement de la reine Boudicca. Ce ne fut pas une petite
affaire :

«Il apparait qu’environ soixante-dix mille citoyens romains et alliés furent
tués dans les endroits que j’ai signalés. Car ils ne faisaient pas que prendre, vendre
a ’encan ou user d’'une quelconque loi de la guerre, mais ils se hataient d’emplo-
yer le glaive, le gibet, le feu, la croix, comme s’il s’était agi de la vengeance antici-
pée du supplice qui devait leur étre infligé» (28).

Dion Cassius est plus sinistre encore :

«Voici ce qu’ils firent de plus horrible et de plus féroce : ils pendirent les
femmes les plus distinguées, ils leur coupérent les seins et ils les leur cousirent
sur la bouche afin de les voir pour ainsi dire manger. Aprés quoi, ils leur enfon-
cérent des pieux aigus a travers le corps de bas en haut. Et tous ces forfaits, c’est
pendant leurs sacrifices et leurs festins qu’ils s’y livraient, dans leurs temples et
notamment dans le bois sacré d’Andrasta (c’est ainsi qu’ils nomment la Victoire)
pour qui ils avaient une dévotion particuliére» (29);

Paulinus exhorte ses soldats :
«. . . mieux vaut tomber en braves sur le champ de bataille que d’étre pris pour
étre empalés, pour se voir arracher les entrailles, pour étre transpercés par des

pieux enflammés, pour périr ébouillantés, comme si nous étions tombés au milieu
des bétes sauvages, sans lois et sans dieux» (30).

La destruction d’un centre spirituel n’est jamais d’un bon rapport :
uerre sans prisonniers, remplie d’horribles supplices, guerre inexpia-
le . .. Les textes sont muets sur ce que les Romains firent de leur

cOté mais tout cela a bien l’allure d’une guerre religieuse (31).

Bour en revenir a la description de Tacite, il n’y est pas dit que les
druides étaient armés : ils entouraient leurs troupes. Mais, armés ou
non, ce n’était pas pour exhorter a la paix : ils remplissaient au con-
traire un role guerrier. Pourquoi n’auraient-ils pas eu le droit de join-
dre la force a la sagesse, en dépit de ce qu’on a cru longtemps pouvoir
inférer de leur dispense de service militaire en Gaule et en Irﬁande ?
Une dispense n’est pas une interdiction.

Mais I’élément le plus intéressant du récit est le recours a la magie et
au feu : recours ine?ficace et dont les Romains, aprés coup, se sont ri
sans le comprendre. Du moins avaient-ils commencé par étre saisis de
frayeur, comme le voulaient sans doute les druides. Que les espérances
de ces derniers aient été vite dégues, cela ne change rien au principe :
une armée celtique, respectant les mémes critéres religieux que les oc-
cupants du sanctuaire, aurait pris la fuite.

Car — et c’est 1a ce que nous voulons avant tout souligner — dés
qu’il s’agit de druides, I’historicité la plus évidente glisse vers 'explica-
tion mythologique ou religieuse. Les druides du temple d’Anglesey se
(28) Annales X1V, 33.

(29) LXII, 9.
(30) LXIL 11.

(31) L’armée de Varus a été détruite par les Germains & proximité du sanctuaire des Extern-
steine; voir Nita de Pierrefeu, Irminsul et le Livre de Pierre des Externsteine en Westphalie, in
Ogam 7, 1955, pp. 363-386.
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sont-ils confiés au dieu lieur, & ce méme dieu qui, & Delphes en 279
avant notre ére, avait jeté sur les Celtes, profanateurs de I’oracle
d’Apollon, sa terreur foudroyante et paralysante ? (32). Le feu reléve
de la méme divinité et, s’il est prématuré de prononcer un théonyme,
les indications dont nous disposons permettent au moins de discerner
essentiel du probléme posé par le comportement des druides bretons.
Effectivement et mythiquement ils possédaient les deux aspects de la
souveraineté : souveraineté guerriére et magique, souveraineté religieu-
se et juridique, l’aspect «Varunay et I’aspect «Mitra» selon les concep-
tions indiennes, dans la terminologie fonctionnelle que nous emprun-
tons & M. Georges Dumézil (33). Faces praferebant «lIls portaient des
torchesy, dit Tacite : & quoi auraient servi des torches a une armée or-
dinaire, face & des troupes sans matériel lourd, débarquant en rase
campagne ?

Cette interprétation du passage de Tacite n’a d’ailleurs qu’une por-
tée limitée. Elle veut seulement, & partir d’un élément concret, faire
sentir au lecteur «l’atmospheére» druidique en méme temps qu’elle
montre la faible marge d’interprétation au fait historique. La nature
des sources d’information empéchera toujours qu’on replace exacte-
ment les druides dans le cadre de Ihistoire événémentielle. Mais a
supposer que cette ambition soit un jour réalisable le plus urgent n’est
pas 1a : il est de les comprendre, de savoir en vertu de quelles concep-
tions, de quelles croyances ils détenaient le pouvoir immense que les
auteurs anciens sont unanimes a leur reconnaitre.

L’étude mythologique n’est pas notre propos essentiel, pas méme
notre propos initial. Mais il faut aborder les problémes la ot ils offrent
prise & Pexamen en l’absence de toute donnée matérielle historique ou
archéologique. Si le druide s’est réfugié dans la légende ou le mythe,
force nous est de 'y suivre et, pour étudier le druide, de lire et d’étu-
dier la légende et le mythe. Nous allons montrer en effet que le druide
terrestre prétend ressembler au druide divin, qu’il veut posséder les
mémes pouvoirs, les mémes moyens de réalisation sprrituelle, les
mémes aptitudes a imposer sa volonté, qu’il est I'image du dieu,
tout comme la société humaine est un décalque du cosmos. Nous
allons montrer aussi, en inversant les termes, que le druide mythique
est la meilleure approximation possible du druide historique parce
que, que ce soit dans lhistoire ou dans le mythe, les hiérarchies, les
spécialisations sont identiques. La légende celti%ue transpose dans
le mythe la réalité d’une structure sociale et religieuse. Et inverse-
ment, quel prétre ne se donnerait pas pour idéal de ressembler au
dieu qu’il honore ? Ce n’est pas, en conclusion, la société qui sécréte
la religion, c’est la religion qui détermine la forme de la société.

(32) Frangoise Le Roux, Taranis, dieu celtique du ciel et de l'orage, in Ogam 10, 1958,
pp. 30sqq.; Le dieu celtique aux liens, de I’Ogmios de Lucien a 1’Ogmios de Diirer, in Ogam
12,1960, pp. 204-234.

(33) Mitra-Varuna, essai sur deux représentations indo-européennes de la souveraineté, Paris,
1948, pp. 83-85.
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Si le croyant accepte ce qu’on lui propose, si le rituel magico-reli-
gieux est pleinement efficace, si le druide devient réellement a ses
yeux le représentant d’un dieu, a la fois le dépositaire, le garant et la
personnification de la tradition, la distinction du mythe et de l’histoire
perd beaucoup de son importance, si ce n’est tout intérét (34). Aussi
n’avons-nous pas a déplorer outre mesure I’extréme pénurie de témoi-
gnages proprement historiques dans laquelle, trés réelle, datée et décri-
teaFa destruction du sanctuaire d’Anglesey est une exception. Le my-
the a aussi sa réalité. Sans s’arréter a ce qu’il peut cacher d’histoire,
travestie ou non, il faut désormais ’étudier pour lui-méme, pour son
organisation, pour son symbolisme, pour son contenu conceptuel qui,
sur un autre plan, concordent siirement avec les réalités de I’historre.

Nous disposons & cette fin de la trés importante source de ren-
seignements qu’est la légende insulaire consignée dans les textes irlan-
dais et, accessoirement, gallois. Ces textes s’étagent dans le temps du
VIIIéme au XVé&me siécle. Mais nous n’aurons pas a justifier ces
dates : la langue est toujours plus archaique que la transcription et les
philologues décélent souvent des traces de vieil-irlandais dans des ma-
nuscrits du XIVéme siécle ou des traces de rajeunissement dans des
récits que le scribe recopiait sans toujours bien les comprendre. Le
recours a la chronologie pour condamner l'utilisation de Ia littérature
insulaire est sans portée démonstrative : tout ce qu’il y a de plus an-
cien en littérature irlandaise est chrétien, liturgique ou hagiographi-
que, et c’est seulement plus tard, vers le XIIéme siécle, que les récits,
confiés jusque 1a a la tradition orale, ont été notés par écrit. L’ancien-
neté réelle n’est pas dans la date de rédaction ou de transcription des
textes mais dans leur contenu et dans la structure de ce contenu. Les
rapports de I'Irlande et de la Gaule sont & cet égard symétriques de
ceux de la Scandinavie médiévale et de la Germanie antique et conti-
nentale (35). LA aussi on trouve, d’un c6té des textes et des événe-
ments mythiques, de l'autre des monuments figurés et des inscrip-
tions, ainsi que des événements historiques, ou des renseignements
contemporains, transmis par des sources indirectes. L’intérét premier
de la littérature insulaire ne sera jamais de contenir, de révéler, de
restaurer tous les secrets perdus de la littérature gauloise, mais de
mettre vraisemblablement en jeu les mémes ressorts et les mémes
mécanismes, d’étre bdtie, en un mot, suivant les mémes principes :

«Goidels, Brittons et Gaulois sont au fond trois branches d’'un méme peuple.

(34) Le celtique ne posséde d’ailleurs aucun moyen lexical indigéne d’opposer le mythe
et D’histoire : en irlandais scél, dont le sens étymologique est «nouvelle», désigne le «récit»
quel qu’en soit le contenu, alors que senchas est 1’«antiquité», généalogique ou toponymique;
voir I’introduction de Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlandais I, Celticum
11/1, 1980, pp. 14*-20*; voir aussi la définition lexicale du mythe dans notre Introduction
générale, op. cit., introduction.

(35) Cf. la réfutation des théories d’Eugen Mogk par M. Georges Dumézil, Loki, Paris, 1948,
pp. 8 sqq.: Il est moins dangereux d’accepter les textes pour ce qu’ils sont que de s’abandon-
ner a I’hypercritique. La différence notable entre Celtes et Germains est qu’il y a cinq siécles
entre la conversion de I'Irlande et celle de la Scandinavie. Le détail n’est d’ailleurs pas signifi-
catif d’une plus grande authenticité des textes scandinaves.
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IIs ont eu des langues trés voisines, des mceurs trés proches, presque communes;
trés probablement la méme religion avec des panthéons légérement différents, des
mythes communs tenant seulement compte des histoires nationales respecti-
ves» (36).

Ils avaient aussi, n’en doutons pas, les mémes druides, et les textes
irlandais, transmis par les transcripteurs chrétiens héritiers de la classe
sacerdotale, doivent étre étudiés soigneusement pour tout ce qu'’ils
contiennent d’indications sur la structure mythique et religieuse de
nos ancétres, insulaires et continentaux (37). Ils permettent, entre
autres, de corriger et de compléter les résumés de doctrine, trop
succincts des auteurs anciens. L’un des contresens historiques les plus

aves que l’on ait jamais commis a propos des Celtes est en effet celui
gru morcellement infini et de ’absence de toute unité. Les Celtes
n’avaient pas besoin de l'unité politique parce qu’ils avaient déja,
comme les Grecs, par l'unité religieuse et linguistique, la conscience
d’une origine commune, ce dont une bréve phrase de Trogue Pompée,
chez Justin, nous apporte une confirmation indirecte :

«Ces Gaulois qui habitent 1’Asie et dont les territoires sont si éloignés de ceux
qui ont occupé I’Italie, ont cependant la méme origine, le méme courage et le
méme mode de combaty (38).

Ce témoignage est une preuve mineure en comparaison de toutes
les déductions autorisées par l’accumulation des faits linguistiques,
archéologiques ou religieux. Il n’en est pas moins intéressant et révéla-
teur de ce que pouvait étre encore la conception de la celticité chez
un Gaulois devenu un bon écrivain latin. Trogue Pompée ne retient
que la communauté d’origine et de traits guerriers : il faut inclure
en premier lieu la religion dans les facteurs de 'unité. Et la religion
ne va pas sans la langue. Cependant le druidisme est a prendre pour
ce qu’il est : uniquement un fait religieux propre au monde celtique :
d’une part il n’y a pas de druides non-celtiques et d’autre part on ne
doit tirer du druidisme aucune conclusion d’ordre étranger a la reli-
gion (39).

(36) Frangoise Le Roux, Notes d’Histoire des Religions V. 9. Introduction @ une étude de
I'«Apollony celtique, in Ogam 12, 1960, p. 61; cf. encore & ce propos une remarque de
P.W. Joyce, A Social History of Ancient Ireland 1, p. 222 : «The druids of Gaul and Ireland
were undoubtedly identical as a class, though differing in many particulars, and they were
all wizards; but those of Gaul are always called «druids»; and to apply the term «druids»
to the one class and «wizards» to the other might lead to a misconception, as if they were
essentially different».

(37) 11 faut toujours prendre soin, & propos des druides, de dire classe et non caste : ce der-
nier terme impliquerait en effet une étanchéité ou une imperméabilité sociale, un durcisse-
ment fonctionnel comme dans I’Inde. Mais rien de tout cela n’a existé chez les Celtes. Sur
toute la question il convient de lire notre Introduction générale, op. cit., introduction, sous-
chapitre sur la tripartition indo-européenne et celtique.

(38) Justin XXXVIII, 4, 10.

(39) Voir, de Julius Pokorny, les trés aventureux Beitrdge zur dltesten Geschichte Irlands,
in Zeitschrift fiir Celtische Philologie 12, p. 229.
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IV. SENS ET VALEUR DU MOT «DRUIDE»

La plus ancienne définition du nom, fondée sur une étymologie
analogique, est apportée par Pline :

«Les druides, car c’est ainsi qu’ils appellent leurs mages, n’ont rien de plus
sacré que le gui et ’arbre qui le porte, supposant toujours que cet arbre est un
chéne. A cause de cet arbre seul ils choisissent des foréts de chénes et n’accom-
pliront aucun rite sans la présence d’une branche de cet arbre si bien qu’il semble
possible que les druides tirent leur nom du grec» (40).

Cette étymolo;ie par le grec 8pic a bénéficié d’innombrables cau-
tions savantes (41). Provoquée par lintervention du chéne dans un
rituel gaulois, elle a posé des problémes que les hésitations des lin-
guistes ont longtemps aggravés. Il ne saurait étre question de tourner
Pline en dérision (beaucoup de modernes n’ont pas fait mieux que
lui). Cependant on peut s’étonner que toute la recglerche scientifique
ait été obviée par un procédé étymologique anachronique et désuet.
L’hypothese, qui a parfois été émise, que le nom des druides pourrait
étre un sobriquet venu de Gréce, est aussi une conséquence de lex-
plication de Pline et elle est sans fondement (42). Il n’est pas sans inté-
rét de le préciser car en ces sortes de choses rien n’est négligeable, sur-
tout pas une erreur qui se prolonge depuis vingt siécles. Au contraire
de Camille Jullian (43) nous estimerons que I’étymologie, au sens
exact de la recherche du vrai, est chaque fois trés importante en
matiére religieuse. Les Irlandais ne s’y sont pas trompés qui ont traduit
vers le Véme siécle evangelium par soscéla «bonne nouvelle». Car si
nous nous contentons du sens le plus récent du nom du druide nous
avons l'irlandais moderne draoi «sorcier» et le gallois dryw «roitelet»,
puis au terme de I’évolution descendante le breton drev «joyeux». Ce
n’est pas concluant car les druides de César et les druid de I'Irlande
mythique représentent tout autre chose. L’équation flamen-brahman
non plus ne prouve pas la parenté de deux sacerdoces, romain et védi-
que mais elle établit une correspondance lexicale trés ancienne, qu’on
n’a pas le droit de négliger, et qui n’implique pas une parenté structu-
rale trés étroite. Le catalogue des similitudes indo-européennes est,
(40) Historia Naturalis XVI, 249.

(41) La caution la plus récente — et elle n’a pas plus de valeur que les autres — est celle de
J. Vendryes, La religion des Celtes, collection «Mana», tome III, Paris, 1948, p. 291.

(42) 11 faudrait aussi & ce compte examiner ’opinion du scholiaste de Lucain qui, en deux
phrases contradictoires, retient 1’étymologie de Pline, accepte la qualité de «philosophes
gaulois» et attribue aux druides la nationalité germanique : «Les druides honoraient sans tem-
ples les dieux dans les foréts. Les druides sont une nation germanique. Ils sont aussi les philo-
sophes des Gaulois, nommés d’aprés les arbres parce qu’ils habitent des foréts reculées» (Scho-
lies Bernoises de la Pharsale 1, 451;J. Zwicker, op. cit., p. 50); Nora K. Chadwick, The Druids,
p. 102. On a surtout eu tendance, dés I’antiquité, en partant d’une étymologie aussi simpliste,
a penser que le «druidisme», en tant que systéme philosophique (ce qu’il ne saurait &tre)
pourrait ne pas étre exclusivement traditionnel ou religieux.

(43) Histoire de la Gaule 11, pp. 85-86, note 2.
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sans nul doute, déja un signe (44). Cependant I’étymologie du mot
«druide», inscrite dans le systéme religieux celtique, est plus inté-
ressante qu’une comparaison 1solée.

Le celtique est malheureusement I’'un des trés rares domaines lin-
guistiques ou des chercheurs — et a plus forte raison des amateurs —
ont étudié ou proposé des étymologies sans connaitre une seule lan-
gue celtique. Cette circonstance regrettable fait que les évidences les
plus fortes ne sont pas immanquablement recues pour ce qu’elles sont.

En loccurrence il importe d’affirmer catégoriquement que le nom
des druides est spécial au monde celtique, explicable par les seules
langues celtiques sur la base d’éléments constitutifs et comparatifs
indo-européens : la forme gauloise druides (singulier *druis), utilisée
par César dans le De Bello Gallico, de méme que lirlandais druid, re-
montent a un prototype *dru-wid-es «les trés savants» qui contient
la méme racine que le latin videre «voir», le gotique witan, I’allemand
wissen «savoiry et le sanskrit veda. On n’a pas eu de peine non plus &
reconnaftre une homonymie, spéciale au celtique, du nom de la
science et du nom du bois ( vidu-i tandis qu’il n’existe aucune possibi-
lité immédiate de relier le nom des druides a celui du chéne (gaulois
dervo-, irlandais daur, dar, gallois derw, breton derv). Il est donc vain,
par définition étymologique aussi, de préter aux druides une origine
pré-indo-européenne ou de supposer que le druidisme se serait consti-
tué a la seule époque ou il est attesté historiquement. Et si le chéne
fait partie du culte druidique, réduire Pactivité rituelle et intellectuelle
des druides & une simple vénération de cet arbre serait une erreur :
leurs fonctions étaient autrement vastes (45).

La question, pour nous, dans les présentes pages, est d’ailleurs
moins ['étymologie que la définition et c’est dés le début de ’étude
qu’il convient de la poser. Continuant et achevant la démonstration
implicite des principaux informateurs antiques, nous allons montrer
que le nom du druige ne s’applique %as a une catccéigorie particuliére de
prétres au sein de la classe sacerdotale mais qu’il désigne, globalement
et spécifiquement, cette classe sacerdotale tout entiére. Ce faisant,

(44) D’Arbois de Jubainville, Les druides et les dieux celtiques @ forme d’animaux, pp. 89,
a constaté l’existence de similitudes entre les fonctions des druides et celles des pontifes
romains :
1. Les pontifes romains ont a leur téte un pontifex maximus; les druides de Gaule élisent
un chef & ’assemblée carnute.
2. lIs sont chargés de conserver et d’interpréter les textes législatifs; les druides celtiques
ont la responsabilité de la justice.
3. IIs sont responsables de 1’établissement du calendrier; les druides enseignent 1’astrono-
mie.
L’ensemble des correspondances est suffisamment fort pour que ’on retienne une commu-
nauté originale de la conception des devoirs des prétres. Il n’en reste pas moins que les ponti-
fes romains forment un collége et que les druides celtiques sont une classe sacerdotale. La
différence est radicale. Nous ajouterons aussi que la notion de «chef» reste a préciser (voir
au chapitre II).
(45) Tout ce qui concerne le détail des noms des membres de la classe sacerdotale est rassem-
blé dans une annexe a la fin du présent ouvrage. On verra par ailleurs 1’étude exhaustive chez
Christian-J. Guyonvarc’h, Le vocabulaire sacerdotal du celtique, Rennes, 1986.
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nous affirmons que le sens du mot «druide» est constant et stable a
travers les siecles et les diverses régions celtiques avant la double cassu-
re de la romanisation et de la christianisation. Il désigne le prétre, in-
vesti de l'autorité spirituelle, détenteur de la science sacrée, ministre
de la religion et gardien de la tradition. A ce titre il est I'intermédiaire
entre les dieux et les hommes dont le représentant est, au niveau de la
classe sacerdotale (sans qu’il en fasse partie), un autre personnage
considérable, le roi (46).

V. DEFINITIONS ET DISTINCTIONS
DRUIDES, VATES ET BARDES

Nous avons constaté d’emblée que les subdivisions internes du sacer-
doce sont nettes chez Diodore de Sicile et Strabon, alors que César,
ui a directement connu la Gaule indépendante, ne distingue le sacer-
oce que par opposition aux deux autres classes sociales que sont les
equites («chevaliersy ) et la plebs («pleber) (47).

Nous sommes beaucoup plus & laise en Irlande ot les informations
ne manquent pas sur la spécialisation fonctionnelle et la hiérarchie. Il
faudra tenir compte cependant du fait que la majorité des informa-
tions concerne une branche de la classe sacerdotale, celle des filid ou
«pottes» et que les bardes ont été réduits a un rang inférieur. Tout de-
vient clair quand on a compris cette déviation (48).

Nous citerons d’abord le texte primordial dans lequel sont énumé-
rées les fonctions connues de I'Irlande. C’est dans le grand récit my-

(46) Cette conception unitaire de la classe sacerdotale entraine aussi et implique, au-dela des
spécialisations, I’'unité des conceptions religieuses et traditionnelles. Albert Bayet, La morale
des Gaulois, Paris, 1930, p. 51, cherche a distinguer une vie morale qui serait ou paraitrait
différente de la vie rzligieuse : «Il est difficile de saisir les principes de la morale d’un peuple,
lorsque les sources philosophiques et juridiques font également défaut et lorsque le vocabulai-
re lui-méme est inconnu : telle est notre indigence que nous ne savons pas méme si les Gaulois
avaient un terme pour désigner ce que nous appelons aujourd’hui la morale, le bien et le maly.
C’est un faux probléme et si Albert Bayet avait consulté les lois d’Irlande il aurait été profon-
dément dégu : aucune langue celtique, ni ancienne ni moderne n’a de terme exact, hormis par
emprunt ou décalque, pour traduire la notion de philosophia moralis qui est, au départ, I’étu-
de des mceurs devant se conformer au bien. Certes, les mots «bien» et «mal» existent dans
toutes les langues celtiques et il est doit étre tenu pour assuré que le gaulois a disposé lui aussi
de termes spécialisés du genre de I’irlandais druidecht «science, savoir de druide» ou filidecht
«science, saveir de poéte», dont la signification globale est aussi bien abstraite que concréte.
Mais la distinction du «bien» et du «mal» se faisait autrement, au niveau du «vrai» et du
«faux», le mensonge étant, dans I’Irlande mythique et préchrétienne (et aussi sans nul doute
en Gaule) la forme achevée du mal. On lira a ce sujet les longues recommandations et défini-
tions de I’Audacht Morainn ou «Testament de Morann» a propos du fir flatha ou «vérité (et
justice) du souverainy», traduction Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlandais
1/2, pp. 117-121.

(47) Nous avons déja signalé supra ’erreur d’interprétation de d’Arbois de Jubainville (p.18,
note 10). Il n’est non plus aucun prétre qui ne fasse partie de la classe sacerdotale.

(48) Une autre erreur de d’Arbois de Jubainville est d’avoir supposé que les druides et les
filid irlandais constituaient des corporations rivales (Les Celtes et les langues celtiques, p. 129).
Le mot «corporation» doit étre évité & propos des druides.
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thologique du Cath Maighe Tuireadh ou «Bataille de Mag Tured» la
relation de l’arrivée du dieu Lug & Tara. Ne sont requs que les gens
possédant un art, au sens de qualification intellectuelle ou manuelle.
Et tous les arts étant déja représentés, Lug ne pénétre dans la ville
que parce qu’il les posséde tous a lui seul. La liste est remarquable :

«. . .l y avait aussi deux portiers & Tara en ce temps-1a : leurs noms étaient
Gamal, fils de Figal, et Camall, fils de Riagall. Quand ’'un d’eux était 13, il vit une
troupe extraordinaire venir vers lui. Devant elle marchait un jeune guerrier aimable
et beau, avec un équipement de roi.

IIs dirent au portier d’annoncer leur arrivée & Tara. Le portier dit : «Qui
est-ce 7».

«C’est Lug Lonnandsclech, fils de Cian, fils de Diancecht, et d’Eithne, fille de
Balor. 11 est fils adoptif de Tallan, fille de Magmor, roi d’Espagne, et d’Eochaid
le Rude, fils de Duach».

Le portier demanda & Samildanach : «Quel art pratiques-tu ? Car personne
ne vient sans art & Taray.

«Questionne-moi», dit-il, «je suis charpentier». Le portier répondit : «Nous
n’en avons pas besoin; nous avons déja un charpentier, Luchtai, fils de Luachaid».

Il dit : «Questionne-moi, 6 portier, je suis forgeron». Le portier lui répondit :
«Nous avons déja un forgeron, Colum Cualeinech aux trois nouveaux procédésy .

Il dit: «Questionne-moi, je suis champion». Le portier répondit : «Nous n’avons
pas besoin de toi. Nous avons un champion déja, Ogme, fils d’Eithliu.

Il dit & nouveau : «Questionne-moi, je suis harpiste» . «Nous n’avons pas besoin
de toi. Nous avons déja un harpiste, Abhcan, fils de Bicelmos, que les hommes des
trois dieux choisirent dans les side» .

I1 dit : «Questionne-moi, je suis héros». Le portier répondit : «Nous n’avons pas
besoin de toi. Nous avons déja un héros, Bresal Echarlam, fils d’Eochaid Baeth-
lamy.

Il dit alors : «Questionne-moi, 6 portier, je suis poéte et je suis historien».
«Nous n’avons pas besoin de toi. Nous avons déja un poéte et un historien, En,
fils d’Ethamany.

I1 dit : «Questionne-moi, je suis sorcier». «Nous n’avons pas besoin de toi.
Nous avons déja des sorciers : nombreux sont nos sages et nos gens ayant des
pouvoirsy.

Il dit : «Questionne-moi, je suis médecin». «Nous n’avons pas besoin de toi.
Nous avons Diancecht pour médeciny.

I dit : «Questionne-moi, je suis échanson». «Nous n’avons pas besoin de toi.
Nous avons déja des échansons, Delt, Drucht et Daithe, Tae, Talom et Trog,
Glei, Glan et Glesi».

Il dit : «Questionne-moi, je suis bon artisan» . «Nous n’avons pas besoin de toi.
Nous avons déja un artisan, Credne Cerd».

Il dit & nouveau : «Demande au roi s’il a un seul homme qui posséde tous ces
arts et je n’entrerai pas dans Tara s’il en a un» (49).

Mais comme personne ne posséde en méme temps tous ces arts, Lug
entre & Tara et, aprés deux autres épreuves (jeu d’échecs dont il gagne
toutes les parties, jeu de harpe pendant lequel il joue les trois modes,

(49) édition Whitley Stokes, The Second Battle of Moytura, in Revue Celtique 12, pp. 74-
78; traduction Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlandais 1, pp. 51-52.
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de la tristesse, du sommeil et du sourire), il s’assied sur le siége des sa-
ges cependant que le roi Nuada se tient debout devant lui pendant
treize jours. Cela étant précisé, malgré le désordre de ’énumération et
quelques lacunes, il est aisé de constater que les Irlandais connaissent
un assez grand nombre d’hommes d’art répartis suivant les trois
fonctions canoniques indo-européennes :
— des artisans spécialisés dans le travail du métal et du bois :

— bronzier,

— charpentier,

— forgeron;

— des guerriers aux dénominations presque synonymes :
— héros,
— champion;
— des druides au sens général de membres de la classe sacerdotale :
— harpiste,
— poéte,
— historien,
— sorcier (satiriste),
— médecin,
— échanson.

Cette liste sacerdotale n’est pas compléte : il y manque les trois
spécialisations fondamentales que sont le conteur, le juge et le devin. I
y manque aussi le portier qui, dans tous les récits, est un personnage
respecté. D’autre part le «sorcier», traduction reque de cette variété
de poéte satiriste qu’est le corrguinech («pointe qui blesse») est une
approximation presque erronée. Mais il n’importe, la liste existe. Lug
résume donc en lui et transcende les capacités, les fonctions des trois
classes et il est évident que la plus importante d’entre elles, la plus
riche en diversifications, est la classe sacerdotale. Lug est i la fois,
comme on s’y attend, druide, guerrier et artisan. Mais il est évident
aussi qu’il est beaucoup plus druide et guerrier qu’artisan (50).

VI. L’'IDEOLOGIE TRIPARTIE EN IRLANDE ET EN GAULE

L’archaisme celtique s’inscrit ainsi dans I'idéologie des «trois fonc-
tions sociales et cosmiques» définies par M. Georges Dumézil d’aprés
’archétype védique :

— les brahmanes, prétres, étudient et enseignent les sciences
sacrées et célébrent les sacrifices; c’est ’aspect sacerdotal de
la «souverainetéy;

(50) Il ne faut surtout pas comprendre et traduire le surnom de Lug, Samildanach, par «ar-
tisan» ou «multiple artisan» comme nous I’avons vu parfois : samildanach signifie «aux multi-
ples arts» ou «aux multiples capacités», sans nulle idée de spécialisation exclusive au niveau
de la troisiéme fonction artisanale.
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— les kshatriya (ou rajanya), guerriers, protégent le peuple par
la force et par leurs armes. Ils représentent la souveraineté
dans son aspect guerrier;

— aux vaishya reviennent en partage I’élevage et le labour, le
commerce et d’'une maniere générale la production des biens
matériels. Ils ont pour unique charge Tentretien des deux
autres classes qui ﬁs honorent en consommant le fruit de
leur travail (51).

Aux brahmanes correspondent les druides de Gaule et d’Irlande;
aux kshatriya les equites de César et la flaith irlandaise; aux vaishya
la plebs de César (par confusion abusive des artisans et des esclaves),
les bo-aire (possesseurs de bétail) et les artisans de I'Irlande, essen-
tiellement le forgeron et le charpentier. La correspondance n’est ni
rigide ni absolue car I'Inde a durci la hiérarchie sociale en castes
imperméables tandis que les Celtes ont maintenu la souplesse des
classes (52) mais elle est exacte :

CLASSE | FONCTION| INDE GAULE IRLANDE
premiére sacerdoce brahmane| *druis drui
deuxiéme guerre kshatriya | equites flai=
troisiéme production, vaishya plebs goba (forgeron)
paix, cerd (bronzier)
prospérité, saer (charpentier)

La vérification des répartitions fonctionnelles se fait ultérieurement,
dans le Cath Maighe Tuireadh, lorsqu’on convoque les druides d’Irlan-
de pour leur demander ce qu’ils sauront faire dans la lutte contre les
troupes malfaisantes des Fomoire. Le dieu Lug interroge et les inté-
ressés répondent en tant que maftres des éléments :

— Le sorcier (corrguinech) 1|ettera les montagnes d’Irlande contre
les Fomoire «si bien que leurs sommets rouleront a terre».

— L’échanson fera en sorte que les lacs et les riviéres se cachent
devant les Fomoire si bien qu'’ils ne trouveront plus & boire.

— Le druide fera tomber trois averses de feu sur les Fomoire. En
outre il liera I'urine dans leurs corps et dans les corps de

(51) Georges Dumézil, L'idéologie tripartie des Indo-Européens, collection Latomus XXXI,
Bruxelles, 1958, pp. 7-8.

(52) Nous renvoyons aux indications et aux explications de notre Introduction générale, op.
cit., introduction. Le systéme celtique est aussi celui d’une spécialisation extréme, toute
fonction particuliére étant comprise comme l’application d’une technique (cf. Georges
Dumézil, L’oubli de I’'hnomme et I’honneur des dieux, esquisse 66 : d’une coupe a quatre, de
quatre bols @ un, Paris, 1985, pp. 208-210). C’est dans ce sens, qui a rarement été bien com-
pris, que la qualification des aes dana «gens d’art», s’applique également et indifféremment
aux druides et aux artisans.
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leurs chevaux.

— Puis le «dieu-druide», le Dagda, précise qu’il aura a luiseul la
série compléte des pouvoirs que les druides spécialistes vien-
nent d’énumérer (53).

Apres les pouvoirs des druides, Lug vérifie ceux des guerriers (et des
déesses de la guerre) et ceux des artisans. Chaque fois la réponse est
claire et la distribution fonctionnelle est aussi nette que la hiérarchie :
Lug recouvre toutes les spécialisations de I’ensemble des trois classes
alors que le Dagda, druide et guerrier, ne totalise que les pouvoirs de
la classe sacerdotale.

Hormis la grande répartition fonctionnelle en druide, vate et barde,
nous ne savons rien des spécialisations des druides continentaux. Nous
en avons cependant une trace dans le nom du gutuater dont il subsiste
quelques souvenirs textuels et épi%raghiques. C’est Hirtius, achevant
les Commentaires de César pour la derniére année de la guerre des
Gaules, qui nous livre, le premier, ce qu’il croit étre un nom de per-
sonne :

«Arrivant chez les Carnutes dont César a montré dans le précédent commentai-
re que la guerre avait commencé chez eux et remarquant que leur inquiétude
était vive parce qu’ils avaient conscience de ce qu’ils avaient fait, César, afin de
libérer plus tot la cité de la crainte, envoie au supplice le principal coupable et
responsable de la guerre, Gutuater. Bien qu’il ne se confidt pas méme a ses conci-
toyens, il est cependant rapidement amené au camp, tous ayant pris la peine de
le rechercher. Contre sa propre nature, César est contraint de le faire supplicier
parce que la foule des soldats reprochaient & Gutuater tous les dangers et toutes
les souffrances endurées & la guerre. Il fut frappé de verges jusqu’a la perte de
connaissance et exécuté a la hache» (54).

L’étymologie de gutuater nous oriente vers le théme celtique
utu- «voix» (irlandais guth), ce que d’Arbois de Jubainville avait
éja reconnu. Mais, & la différence de d’Arbois, nous ne verrons pas
dans le nom celui de prétres antérieurs aux druides, dont les rapports

avec les Celtes seraient ambigus et mal définis (55). Il s’agit d’une
spécialisation trés claire : le gutuater est le «druide qui parle», trés
robablement dans son réle d’invocateur, tout comme le cainte
rrlandais est le druide qui «chante» la satire. Et quand bien méme
Gutuater serait un nom propre dans les circonstancesrelatées par
Hirtius (ce qui n’est pas invraisemblable), cela ne constitue pas un
empéchement, au contraire : le druide mythique d’Ulster, Sencha, a
lui aussi pour nom celui de sa fonction («historien»), tout comme
la Velleda des Bructéres évoquée par Tacite (56). En épigraphie
galloromaine ol gutuater est attesté quatre fois, il l’est une fois
(53) Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlandais 1/1, pp. 51-52.

(54) B.G. VIII, 38.

(55) D’Arbois de Jubainville, Les druides et les dieux celtiques & forme d’animaux, p. 2.

(56) Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d’Etymologie et de Lexicographie gauloises et celti-
ques IX. 31. A propos de la Velleda des Bructéres et du mot irlandais file «poéte, voyanty,
in Ogam 13, pp. 321-325.
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en tant que nom propre (57) et trois fois en tant que nom com-
mun (583, dont une fois sous la forme d’un gutuater Martis (59). C’est
le nom d’une dignité sacerdotale ayant un lien avec la fonction guer-
riere (60). Il y a ainsi au moins une présomption que la classe sacer-
dotale gauloise comportait des spécialisations aussi complexes et dé-
taillées que celles de i\ classe sacerdotale irlandaise.

Cela ne saurait signifier toutefois que les spécialistes de I'Irlande
et de la Gaule, en dehors des grandes dénominations premitres, aient
porté les mémes noms. D’Arbois de Jubainville a fait observer, sans
utilité, que César «qui s’étend avec tant de complaisance sur les
druides, ne parle pas des file» (61). C’est oublier que le mot file est
irlandais et non gaulois, et que la notion qu’il représente est traduite
autrement sur le continent. Quand par exemple Ellien écrit, & propos
des Cisalpins peut-étre :

«De tous les hommes il n’en est pas que je sache qui aiment le danger comme
les Celtes. Ils prennent pour sujets de leurs chants ceux d’entre eux qui ont
trouvé dans la guerre une belle mort» (62),

il est clair que I'information concerne les bardes.

Car, si les Irlandais aident a la distinction interne, ils ont aussi
déformé la structure initiale et déchu le barde de sa dignité : bard,
dano, cin dliged fogluime acht intleacht fadeisein «barde, sans obli-

ation d’étude et qui n’a que sa propre intelligencey, dit le traité
juridique du Crith Gablach (63). C’est que le barde était essentielle-
ment a lorigine (et il Pest resté au Pays de Galles) un poéte de cour,
distribuant la louange ou le blime sans faire usage de l’écriture. Sa
place est tenue en Irlande par le file qui, étymologiquement, est
un voyant. Or, la fonction du voyant ressortit a la divination et le
file n’en avait pas d’autre au départ. La pratique de ’incantation ou
de la satire orale et chantée, qui est de régle en Irlande (et a di ’étre
aussi en Gaule), est difficile & distinguer, dans sa forme extérieure, de
la poésie proprement dite. Les filid irlandais qui, par la satire, avaient
acces a la magie et a I’écriture, ont donc pu, a la fois se convertir au
christianisme et évincer les bardes, ce qui explique que les textes
font trés souvent mention des filid, moins fréquement des druides
et plus rarement des bardes. Le mot irlandaisd?ile a pris le sens de
poéte a cause de la christianisation. Et le barde a perdu sa dignité

(57) CIL XIII, 1577 au Puy-en-Velay.

(58) CIL XIII, 11225 et 11226 a Autun, CIL XIII, 2585 & Macon.

(59) CIL XIII, 11226.

(60) Ogme |/ Ogmios, dieu de la guerre, maitre de D’écriture, est aussi dieu de 1'éloquence
selon Lucien de Samosate, ce que nous avons déja signalé dans La civilisation celtique, éd.
1982, p. 116. Sur le nom du gutuater on verra maintenant Christian-J. Guyonvarc’h, Le voca-
bulaire sacerdotal du celtique, cp. cit.

(61) Les druides et les dieux celtiques @ forme d’animaux, p. 2.

(62)Histoire variée XII, 22; cf. la remarque de Tite-Live VI, 26, 11 sur les Gaulois qui, en
295 avant J.C., sont ovantes moris sui carmina «chantant des chants suivant lcur coutume».

(63) Ancient Laws of Ireland 1V, p. 360.

38



parce qu’il n’écrivait pas (64).

Néanmoins les codifications compliquées de la métrique irlandaise
gardent le souvenir de époque ou les bardes faisaient partie de la
classe sacerdotale. Les deux classes de bardes (soerbaird «bardes li-
bres» et doerbaird «bardes non libres»), réparties en huit grades, re-
coupent approximativement les sept degrés ge qualification du file. A
la différence de ceux des filid leurs poémes n’ont pas de prix fixés par
la loi : la rétribution dépend de l’art de l’auteur et de la générosité
du donateur bénéficiaire du poéme. Mais les genres sont variés et il est
des meétres réservés aux bardes ou a certaines catégories de bardes
comme il en est qui sont réservés aux filid (65). Si le sort des bardes
gallois a été plus enviable puisque leur classe a subsisté officiellement
pendant tout le moyen dge dans les cours princiéres, ils le doivent sans
nul doute a l'implantation trés précoce du christianisme et a la désor-

anisation fonctionnelle qui s’ensuivit. Mais la christianisation, en les
Exant, leur a 6té toute fonction religieuse et elle les a empéchés de
transmettre autre chose que des réminiscences. Ils ont gardé leur lan-
gue et leurs techniques poétiques, une hiérarchie simplifiée et leur cas
est devenu similaire de celui des filid qui, pratiquant la divination mais
s’abstenant de tout sacrifice, ont été en quelque sorte, aprés le temps
de saint Patrick, des chrétiens au-dessus de tout soupcon. Nous ne
mentionnerons %ue pour mémoire les bardes de Cornouailles et de Bre-
tgégrie, dont la décadence était achevée au plus tard vers le XVeéme
siecle.

Nous résumerons schématiquement a la fin du présent chapitre dans
uatre tableaux les correspondances générales et les innovations (et
géviations) de la classe sacerdotale celtique, continentale (de Gaule) et
insulaire (d’Irlande, de Galles, de Cornouailles, de Bretagne) : le
remier a trait aux druides en général, le second au devin ivate et file),
e troisiéme aux bardes; le quatri¢me récapitule les spécialisations qui,
obscures en Gaule, sont bien connues en Irliande. Ou1lyaaccord dela
Gaule et de I'Irlande, c’est surtout & propos du nom et de la fonction
du vate ou «deviny, vatis en Gaule, faith en Irlande, d’un theme
indo-européen *uat- «étre inspiré, possédé» retrouvé dans le nom
germanique de Wotan |/ Odhinn, allemand Wut. Le gallois a perdu le
nom de la fonction mais conservé gwawd «chant, louange, éloge
funeébre, poéme» (66). Et il n’y a plusla aucune relation, ni étymolo-
gique ni symbolique ni herméneutique avec le nom du bois (vidu-) qui
est le «support» du savoir druidique.

(64) sur les origines et le sens des mots file et barde on verra désormais I’étude détaillée de
Christian-J. Guyonvarc’h, Le vocabulaire sacerdotal du celtique, op. cit.

(65) voir notre Introduction générale, op. cit., introduction, sous-chapitre sur la tripartition
indo-européenne et celtique.

(66) sur tout cela voir encore Le vocabulaire sacerdotal du celtique, op. cit. Gwawd et bardd
sont les deux seuls mots «sacerdotaux» ayant subsisté en gallois (uniquement bardd dans tout
le brittonique). En breton drouiz est une transcription savante et récente du *druis de César et
le gallois derwydd est refait sur derw «chéne». Quant au gallois moderne ofydd, breton oviz
«ovatey, c’est la forme celtique du nom d’Ovide. . .
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Ajoutons qu’en Irlande, a cause de la christianisation qui a entrainé
des changements importants dans le vocabulaire, la précision des faits
traditionnels est souvent masquée ou affaiblie par une certaine confu-
sion de la terminologie : les mots drui, file, faith, ainsi que nous le
verrons fréquemment, sont susceptibles d’étre employés l'un pour
lautre, surtout quand il s’agit de femmes, lesquelles sont nommées
alors indifféremment bandrui, banfile ou banfaith.

Il est clair cependant que les femmes n’ont jamais accés qu’a la
divination, avec ou sans magie, et il suffit pour l'instant de noter la
prédominance des spécialisations attribuées a la catégorie des filid,
sans nulle trace de «druides officiants» ou «sacrificateursy. On a
souvent limpression aussi, pour la méme raison que nous venons
d’exposer, que le nom de la spécialisation a été remplacé par la déno-
mination générale. De toute maniére, rappelons-le une fois de plus,
tout membre de la classe sacerdotale est «druide», quelles que soient
ses fonctions ou ses spécialisations.

D’Arbois de Jubainville est donc encore dans l’erreur quand il
estime que la classe sacerdotale irlandaise ne comprend que trois
sections : druides, filid et bardes a I’exemple de celle de la Gaule (67).
En Irlande, comme en Gaule, le terme «druide» est une dénomination
générale qui recouvre toutes les aptitudes spirituelles, intellectuelles,
voire techniques, dans les domaines de la théologie, du rituel et de
Papplication pratique des prescriptions reliﬁieuses. Il est possible
méme que les Irlandais aient eu des spécialisations qui nous sont
inconnues gaxce que le nom a disparu avec une fonction qui n’a pas
été notée dans les récits. Mais nous en savons assez pour ne plus
errer. Ce sont les auteurs anciens qui sont le plus souvent a la base des
erreurs modernes de classification. Leurs contradictions toutefois ne
sont qu’apparentes : ce qu’ils traduisent est avant tout I'universalité
du sacerdoce.

Avant de conclure, il importe encore de faire une remarque sur les
mentions, nombreuses en Irlande, éparses en Gaule & cause du manque
de documents, de femmes ayant eu accés a la «qualité» druidique. La
«druidesse» de l'imagerie romantique est en effet un leurre ou une
illusion. Nous n’avons aucune trace sérieuse d’un sacerdoce féminin,
surtout pas chez César qui, s’il avait existé des colleges de druidesses
en Gaule indélpendante, aurait di le remarquer. La premiére druidesse
signalée dans I’histoire est celle qui, bien tardive, a Tongres au 1l1éme

(67) Les Celtes et les langues celtiques, pp. 48-49. D’Arbois de Jubainville a aussi écrit ceci :
«Entre les attributions des druides et celles de leurs confréres, les devins de Diodore qui sont
les vates de Strabon et les euhages de Timagéne, la ligne de démarcation cst fort mal établie
et devait donner lieu & de fréquents conflits comme il y en eut tant plus tard au moycen dge
entre les justices ecclésiastiques et les justices royales». Une telle hypothése pourrait s¢ jus-
tifier a la rigueur par ’insuffisance de nos connaissances sur la classe sacerdotale gauloise et les
incertitudes subsistent — pour des raisons de méthode d’interprétation — dans los textos insu-
laires. Mais aucun texte irlandais ne fait état d’un quelconque conflit de préséance ou d’attri-
bution. Il suffit d’ailleurs de constater, négativement, que I’Irlande ignore lo conflit de I'Auto-
rité spirituelle (le druide) et du Pouvoir temporel (le roi).
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siécle de notre ére, aurait prophétisé ’Empire a Dioclétien s’il tuait un
sanglier; et il lui arriva en effet de régner de 284 a 305 aprés qu'il eut
tué de sa propre main Aper («sanglier» ), préfet du prétoire :

«Dioclétien, tu n’es qu’un avare; méme a ’économie, il ne faut pas d’excés».
Dioclétien lui répondit : «Je ferai les choses largement quand je serai empereur.
«Ne plaisante pas, tu seras empereur quand tu auras tué un sanglier» (68).

De la méme qualité inférieure est I’anecdote rapportée par Lampri-
de, dans laquelle une druidesse prédit, en 235, la mort prochaine de
lempereur Alexandre Sévére :

«Une druidesse, sur son chemin, s’écria en langue gauloise : va, mais n’espére
pas la victoire et n’aie pas confiance en tes soldats» (69).

Les druidesses ne valaient pas mieux au temps d’Aurélien d’aprés
une autre anecdote mise dans Lg bouche de Dioclétien :

«(Dioclétien) disait en effet qu’a un certain moment Aurélien avait consulté
des druidesses gauloises, cherchant & savoir si I’empire resterait a ses descendants.
Il dit qu’elles avaient répondu : «Il n’y aura pas de nom plus illustre dans I’état
que celui des descendants de Claude». Il est donc bien vrai que le présent empe-
reur Constance est de la méme race et je pense que ses descendants parviendront
a la gloire qui leur a été prédite par les druidesses» (70).

La «druidesse», au IIléme siécle de notre ére en Gaule, est un
terme qui doit, par conséquent, éveiller la méfiance. La druidesse de
Dioclétien se tenait dans une auberge et elle est plus proche d’une car-
tomancienne ou d’une diseuse de bonne aventure que d’une prétresse.
Il n’est certes pas dit, ni méme sous-entendu, qu’elle a fait payer ses
services. Mais il ne résulte pas de la prédiction, méme exacte, qu’elle
ait exercé un sacerdoce. Il est trés peu probable qu’elle ait recueilli la
moindre parcelle de lhéritage des druides authentiques. Quant aux
druidesses de ’Ile de Sein, dont il est si souvent question, nous verrons
plus loin qu’elles ne sont que mythiques.

En Irlande, il est loin d’en étre ainsi. La société celtique a toujours
réservé 4 la femme une place honorable et, dans les meilleurs mor-
ceaux des cycles irlandais, mythologiques et épiques, la ou la saveur
paienne est [a plus forte, la poétesse ou la druidesse — qui sont unique-
ment des prophétesses — sont des figures familiéres. Cela ne peut
étonner dans un pays o, jusqu’au VIIéme siécle, les femmes proprié-
taires d’'un domaine étaient astreintes au service militaire (71). Mais
nous n’avons jamais trouvé une seule mention de «druidesse» prati-
quant le sacritice, célébrant le moindre rite, ou ayant charge d’ensei-

(68) Vopiscus chez Numérien XXX, 14, 2; J. Zwicker, op. cit., p. 96.

(69) Vie d’Alexandre Sévére LX.

(70) Vopiscus, Vie d’Aurélien XLIV.

(71) Sur la situation de la femme dans la société celtique on consultera I’important article de
Josef Weisweiler, Die Stellung der Frau bei den Kelten und das Problem des «keltischen
Mutterechtsy», in Zeitschrift fiir Celtische Philologie 21, pp. 205-279; cf. surtout ici les pages
253-255. D’une maniére générale il est vain de poser le probléme en termes de «matriarcat»
opposé au patriarcat», biblique ou autre. La société celtique suit fidélement la régle invaria-
ble de la monogamie indo-européenne. Le reste est affaire de nuances et de circonstances.
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gnement, ou bien encore assistant un roi (72). Cela classe la ques-
tion.

Grdce aux documents dont on dispose de part et d’autre de la Man-
che, et abstraction faite des reconstructions arbitraires, trop nombreu-
ses pour €tre toutes soumises a la discussion, on sait donc assez exac-
tement ce que le terme «druide» signifiait dans ’Antiquité celtique.

DRUIDE

DENOMINATION FONCTION DEVIATION

Gaule : *druis (César), terme appliqué a
druida (auteurs | I’ensemble de la clas-

postérieurs) se sacerdotale :

philosophes étude de toutes les

(Diodore de sciences humaines et

Sicile) divines : théologie,
astronomie, physio-

théologiens logie, etc.

(Strabon) justice, enseigne-

ment, poésie, satire,
divination, prédic-
tion, magie, guerre,

tout ce qui concerne
le culte et les sacri-

fices.

Irlande : drui postérieurement a la
christianisation : sor-
cellerie, aspects infé-
rieurs de la magie.

Galles : derwydd termes tardifs ou re-
faits, sans valeur tra-

Cornouailles : *drewyth ditionnelle  ni  reli-
gieuse.

Bretagne : drouiz.

(72) Nous avons un unique et exceptionnel exemple de femmeo-juge on Irlande. Elle ost
fille de roi et non de druide (ce qui n’est d’ailleurs pas signifiant), suns nucun trait de «drui-

desse». C’est Ailbe, fille du grand roi Cormac. Voir, dans notre Introduction géndrale, wu
chapitre II. Autorité spirituelle et Pouvoir temporel, le sous<hapitie sur le druide et le
roi.
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VATE

DENOMINATION

FONCTION

DEVIATION

Irlande : file

satire, incantation,
divination, magie
parlée et écrite, jus-
tice, médecine, en-

poésie officielle écrite,
poésie parlée et chantée
(par usurpation des
fonctions du barde)

seignement, musi-
que, guerre.

Gaule vatis divination, prédic-

tion, sacrifice.
euhages
(Timagéne),
‘ovdTeLS
(Strabon),
MAVTELS
(Diodore).
Irlande : faith
Galles gwawd «chant, louange, poésie,
satire» , terme non fonc-
tionnel, ayant perdu
toute valeur religieuse.
BARDE
DENOMINATION FONCTION DEVIATION
Gaule bardos poésie  officielle
non écrite (louan-
poéte ge et blime), mu-
(Diodore) sique.

Irlande bard déchéance précoce, ac-
centuée par la christia-
nisation.

Galles bardd poésie, chant, mu-

Cornouailles : barth

Bretagne: barzh

sique.

mots sans valeur reli-
gieuse («mime, bateleur»)
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SPECIALISATIONS FONCTIONNELLES
DE LA CLASSE SACERDOTALE IRLANDAISE
CATEGORIE NOM FONCTION

DRUIDE drui (terme gé- toutes les fonctions connues :
néral appliqué a religion, ‘guerre, justice, ensei-
tous les mem- gnement, poésie, satire, divi-
bres de la clas- | nation, prédiction. sacrifice.
se sacerdotale
excepté les bar-
des).

FILE sencha historien, antiquaire, généalo-
giste, panégyriste, professeur,
architecte.

brithem juge, juriste, législateur, arbi-
tre, ambassadeur.

scelaige conteur.

cainte satiriste.

liaig médecin, chirurgien (faisant
usage des trois médecines :
végétale, magique, sanglante).

dorsaide portier.

cruitire harpiste.

deogbaire échanson.

DEVIN faith technicien de la prédiction
(seule fonction sacerdotale

PROPHETESSE banfaith accessible aux femmes).

(femme-devin)
banfile
(femme-poéte).
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CHAPITRE DEUXIEME

LE DRUIDE DANS LA SOCIETE

Aprés avoir défini le druide, ou plutét la grande classe sacerdotale
des druides, nous étudierons son mode de fonctionnement, sa vie en
quelque sorte dans la société. Fonctionnement interne d’abord
comment s’équilibrait et se perpétuait cet organe essentiel de toutes
les communautés celtiques ? Fonctionnement externe aussi : quels
services majeurs attendait-on des druides ? Quel était notamment
leur réle dans une des principales occupations des Celtes, la guerre ?
Quelle était leur place auprés du plus haut personnage, le roi ?

I. LA HIERARCHIE,
LE RECRUTEMENT, L’ENSEIGNEMENT

La difficulté que nous éprouvons & classer méthodiquement les
diverses fonctions druidiques n’est pas due & une insuffisance d’in-
formation, mais bien plutot & un usage trop restreint et a4 une compré-
hension trop faible de la documentation existante. Ce serait une trés
lourde erreur que de penser comme Camille Jullian que les druides
«étaient constitués en sociétés concurrentes des sociétés Folitiques» @.
La supposition est inexacte. Le druide, nous venons de le voir concre-
tement et nous le verrons encore par des exemples multipliés, n’est pas
concurrent mais solidaire du pouvoir politique qu’il conseille et avec
lequel il vit en harmonie, tout en lui étant supérieur en vertu de la pri-
mauté de lautorité spirituelle sur le pouvoir temporel. Il occupe une
place importante, la premiére, dans fa hiérarchie officielle de la cité
gauloise ou de la province irlandaise (2).

Comme premicre r(éiponse aux questions qui se posent, nous propo-
serons la magnifique description, vive et colorée, du file Ferchertne et
du druide Cathbad d’aprés la Version Stowe de la Tain Bo Cualnge.
Personnages de haut rang, tous deux font partie du grand défilé mili-
taire des Ulates entrant en campagne contre I’armée d’Irlande. Et c’est
le roi Fergus qui, les connaissant bien, les dépeint et les nomme com-
plaisamment a Ailill, roi du Connaught :

«Il est venu une autre troupe sur la hauteur de Slemain Mide», dit Mac Roth,
«des gens durs et trés valeureux, une troupe royale marchant fiérement, avec un

7

(1) Histoire de la Gaule 11, p. 86.
(2) Albert Bayet, La morale des Gaulois, p. 185, a raison de faire observer qu’il y a, en Gaule,
égalité sociale des druides et des chevaliers. La méme constatation se répéte en Irlande ou un
fils de guerrier peut étre druide et, inversement, un fils de druide &tre guerrier. La supériorité
du druide est intellectuelle et spirituelle.
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habillement extraordinaire, aussi bien blanc que bleu et noir et pourpre, si bien
que I’on compare a un roi tout homme valeureux et choisi de cette troupe haute
et puissante. C’est un régal pour les yeux de beaucoup que de regarder leur beauté
et leur apparence, comme si chacun des hommes de cette troupe allait & une as-
semblée extraordinairement élevée. Il y a trois hommes nobles et distingués de-
vant cette troupe. Le premier d’entre eux a autour de lui un manteau bleu-sombre
avec des bordures d’or. Il y a une aiguille d’or au manteau sur sa poitrine ;il a une
tunique de soie excellente sur la peau. Il a des sandales en peau d’agneau.lln’y a
pas souvent, parmi les hommes du monde, quelqu’un qui soit plus beau que lui.
Il a une chevelure blonde. Il a une épée brillante a la main droite, au pommeau
d’ivoire, avec des entrelacs de fil d’or. Il lance 1’épée par le pommeau en I’air,
si bien qu’elle tombe sur la téte de I’homme du milieu, qu’elle atteint et qu’elle
n’atteint pas. Il la reprend alors qu’elle est encore en 1’air si bien qu’elle tombe
sur la téte d’un autre homme, mais ’autre la saisit dans la main, elle ne blesse
ni...?...nipeau & aucun des deux et ces deux hommes ne la voient pas. Ily a
deux jeunes hommes bruns a la belle couleur et au visage brillant. IIs ont autour
d’eux des manteaux rouges et gris, une broche d’argent blanc a leur manteau
sur la poitrine. Ils ont des épées a pommeau blanc sous leur habillement. IlIs ont
des sandales pourpres. Aussi mélodieux que les cordes de la harpe entre les mains
des artistes quand elles retentissent longuement, sont la voix et le chant de 'un
des hommes, si bien que c’est un plaisir suffisant pour I’armée que d’entendre le
son de sa voix. Chaque homme de cette troupe est de la valeur d’un roi ou d’un
candidat-roi, tant pour 1’aspect que pour I’habillement, si bien qu’il semblerait
qu’ils sont tous des rois. Ils n’ont pas de lances ou d’épées sur eux mais elles
sont avec leurs serviteursy. «Ce sont des gens orgueilleux», dit Ailill, «et qui
sont-ils ?, 6 Fergus ?». «Je le sais en vérité», dit Fergus, «ce sont les gens d’art
des Ulates autour de Ferchertne, et ’homme blanc aux nombreux jeux que tu as
vu est le docteur des Ulates, Ferchertne. Devant lui baissent les lacs et les riviéres
quand il satirise, et ils se gonflent quand il loue. Les deux autres que tu as vus
sont Aithirne, le chef des poétes, a qui des hommes ne peuvent rien refuser, et
Ailill a la bouche de miel, fils de Carbadh : la raison pour laquelle on le nomme
bouche de miel est que les mots de science qui viennent de lui sont aussi doux
que le miel !»

«Il est venu une autre troupe sur la hauteur de Slemain Mide», dit Mac Roth,
«c’est un spectable haissable et effrayant que de les regarder. Ils ont des manteaux
bleus et bariolés, verts, pourpres, gris, blancs et noirs. Un homme royal gris-blanc,
a Dceil large, marche devant cette troupe. Il a une chevelure hirsute blanche et gri-
se. Il a un manteau bleu et pourpre. Il a une broche, en forme de feuille avec une
bordure d’or, & son manteau sur la poitrine. Il a des sandales jaunes. Il a une
grande épée d’aspect étranger a son épaule. Il a & ses cOtés deux jeunes gens aux
visages blancs et aux cheveux crépus. Ils ont des manteaux verts, des sandales
pourpres, et & la main des boucliers bruns avec des attaches. IIs ont des épées a
pommeau blanc avec des ornements de bronze blanc. L’'un des deux hommes a un
visage large dont une moitié est claire. L'un des deux serviteurs léve son regard
vers le ciel et observe les nuages du ciel : il apporte des réponses a la troupe mer-
veilleuse qui est autour de lui. IlIs lévent tous leurs yeux vers le haut et observent
les nuages. IIs jettent des incantations contre les éléments si bicn que les éléments
se livient combat entre eux. Ils poussent des nuages de feu vers le retranchement
et le camp des hommes d’Irlande». «Qui est-ce 1a-bas ?», dit Ailill. «Je le sais», dit
Fergus, «c’est la base du savoir, celui qui commande aux éléments, celui qui mon-
te au ciel, qui aveugle les yeux, qui saisit la force des étrangers par ses pouvoirs
druidiques, c’est Cathba le druide aimable avec les druides d’Ulster autour de lui.
Ce qu’il donne . . .? .. ., c’est le jugement des éléments, il annonce & ceux qui le
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demandent quelle sera l'issue de cette grande bataille de Garech et Ilgarech. Les
deux jeunes gens qui sont & ses cOtés sont ses deux fils, & savoir Imrinn, fils de
Cathba, et Genonn Gruadsholus, fils de Cathba, et c’est lui dont le visage a une
moitié claire. Quoi qu’il en soit, il sera difficile aux hommes d’Irlande de résister
aux incantations des druides» (3).

La description met en relief plusieurs traits remarquables :

— L’éminente dignité du file et du druide, soulignée par la richesse
et la somptuosité de I’habillement. La comparaison roii e est, dansle
moyen age irlandais, le degré le plus élevé du superlatif laudatif.

— La qualité guerriére : 'armement, luxueux, est décrit avec soin :
épée, lance, bouclier. Il s’y ajoute, dans le cas de Ferchertne, le détail
d’un tour d’adresse guerriere (jeter I’épée en lair et la saisir quand elle
tombe avant qu’elle n’ait eu le temps de blesser quelqu’un), ce qui fait
normalement partie des capacités d’un héros comme Cuchulainn ou
Conall Cernacl"fl,.

— Le pouvoir sur les eaux dans le cas de Ferchertne, le c{)ouvoir sur
lair et le feu dans le cas de Cathbad, avec en outre la prédiction et la
satire.

— L’existence, non pas d’une hiérarchie administrative ou religieuse
au sens que nous donnons aujourd’hui a ce mot, mais d’une hiérarchie
basée sur la prééminence et la primauté intellectuelle et spirituelle.
Cathbad est Ja «base du savoir» et c’est pour cette seule raison qu’il
est entouré des druides d’Ulster et de ses deux fils, druides commeciui.

D’autres détails apparaitront dans des analyses ultérieures. Cepen-
dant, dans I'immédiat, le point le plus important est la solidarité du
druide et du file, engagés dans la méme aventure guerriére pour la
défense des mémes intéréts. Par 1a se trouve marquée aussi la solida-
rité effective du druide et de la classe guerriére d’une part, du druide
et de la province qu’il sert d’autre part. Il est évident en effet que le
druide et le file vont, chacun dans sa sphére de compétences, faire
usage de leurs pouvoirs au profit des combattants de leur armée. Les
druides ne se concurrencent pas et, surtout, ils ne concurrencent pas
la «classe» politique, autrement dit le pouvoir temporel.

Et ce serait une autre erreur, tout aussi lourde, que de supposer,
comme d’Arbois de Jubainville, que les druides n’auraient pas connu
de hiérarchie claire (4), ou que les druides et les Lj“ilid irlandais auraient
constitué des corporations rivales (5). La rivalité, 13 ou elle existe,
joue entre deux ou plusieurs diﬁnitaires du méme rang. Car il n’y
avait pas que des spécialisations. Il y avait aussi des grades, des titres,

(3) édition E. Windisch, Irische Texte V, pp. 785-793, reproduisant la Version Stowe conte-
nue dans un manuscrit de 1633 ; Cecile O’Rahilly, The Stowe Version of the Tdin B6 Cialnge,
Dublin, 1961, pp. 140-142, lignes 4437-4501.

(4) Les Celtes et les langues celtiques, pp. 129 sqq. Pour Ferdinand Lot, La Gaule, éd. 1970,
p. 63, les druides sont une sorte de «confrérie» de sages.

(5) Cette erreur de d’Arbois a pesé lourdement sur la recherche ultérieure puisqu’elle a empé-
ché I’étude de la hiérarchie irlandaise. On a cru que la christianisation avait pu se faire avec les
filid contre les druides.
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des degrés de connaissance.

En Gaule, César est formel sur ’existence d’une hiérarchie et ses
quelques lignes sont irréfutables :

«A tous ces druides il est un supérieur qui exerce sur eux l’autorité supréme.
A sa mort, si I’'un d’eux ’emporte en dignité, il lui succéde; si plusieurs sont
égaux, ils se disputent le principat par le suffrage des druides et quelquefois par
les armesy (6).

César retient le fait majeur, suffisant pour lui, que les druides ne
sont pas égaux entre eux (7). Mais, ainsi que nous venons de le préciser
a propos du druide irlandais Cathbad, la hiérarchie est celle d’une
preéminence ou d’une primauté du savoir. César a écrit praeest «pré-
side» et non imperat, auctoritatem «autorité (morale ou spirituelle)»
et non imperium. Les nuances sont subtiles et précises : il faut en tenir
compte dans la traduction. Il n’y a jamais eu d’«archidruide» ni de
«grand-druide» ni de «druide-en-chef».

Nous avons en Irlande, en méme temps que le premier témoignage
de la nature réelle de la hiérarchie, 'exemple de la rivalité de deux
druides, ou plutét de deux filid (ce qui revient au méme). Ce n’est

as une lutte 4 main armée, c’est une joute oratoire trés savante et
Fort courtoise. Mais le principe est sauf car une telle dispute académi-
que exige une grande virtuosité verbale, une extraordinaire agilité
intellectuelle et un sens aigu de la répartie, ainsi qu’une attention de
tous les instants, jusques et y compris pour le traducteur et le lecteur
modernes. Le texte, qui remonte aux environs du IXéme siécle, est
V' Immacallaim in da Tuaraid ou «Dialogue des Deux Sages». Les ad-
versaires prétendent a la charge de docteur (ollamh) desafilid d’Ulster.
L’un est un jeune homme ambitieux (légitimement), Nede, fils d’Ad-
nae (le précédent titulaire de la charge, qui vient de mourir), l’autre
est un poéte célebre et plus 4gé, Ferchertne. Ayant appris par la
Elainte des vagues la mort de E:ur ére, Nede et ses trois fréres se

A

dtent de rentrer & Emain Macha, capitale de I’Ulster :

«C’est ainsi que le gargon marchait, avec une branche d’argent au-dessus de
lui, car c’est ce qu’il y avait au-dessus des anruth; une branche d’or au-dessus des
docteurs, une branche de bronze au-dessus de tous les autres poétes.

IIs partirent donc pour Emain Macha. Bricriu les rencontra alors dans la prairie.
Il leur dit que, s’ils lui donnaient une récompense, Nede serait docteur d’Irlande,
par son avis et son intervention. Nede lui donna une tunique pourpre avec des
broderies d’or et d’argent. Bricriu lui dit d’aller s’asseoir & la place du docteur et
il lui dit que Ferchertne était mort. Mais il était alors au nord d’Emain, enseignant
la science a ses éléves.

Bricriu dit alors qu’un homme imberbe ne prenait pas la charge de docteur a
Emain Macha, car il était enfant pour ce qui est de I’age. Nede prit une poignée

(6) B.G. VI, 13,

(7) ibid. Ce passage de César a été le plus souvent mal interprété parce que I’on a cru, par mé-
connaissance des textes, que les druides n’avaient pas le droit de porter les armes (Jan de
Vries, die Druiden, in Kairos 1960/2, pp. 67-82); outre ce qui suit, voir I'rangoise Le Roux,
Notes d’Histoire des Religions VII. 11 Contribution a une définition des druides, in Ogam 12,
1960, pp. 485-486.
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d’herbe et il y mit une incantation si bien que chacun d’eux aurait cru qu'’il avait
de la barbe. Il alla s’asseoir sur la chaise du docteur et il mit sa robe. Cette robe
avait trois couleurs, & savoir de plumes d’oiseaux brillantes au milieu; une averse
de bronze blanc a la partie inférieure, vers ’extérieur; et la couleur de l’or a la
partie supérieure.

Bricriu alla ensuite trouver Ferchertne et il lui dit : «Il serait mauvais, 6 Fer-
chertne, que tu sois privé de ta charge de docteur. Un jeune homme honorable a
pris la charge de docteur & Emain». Ferchertne fut en colére et il entra dans le
palais. Il resta sur le seuil et il avait la main sur le baton. Il dit «Qui est le poéte 7».

L’endroit du dialogue est cependant Emain Macha. Le temps est celui de Con-
chobor, fils de Nes. Les auteurs en sont Nede, fils d’Adnae, du Connaught — ou il
fait partie des Tuatha Dé Danann comme il est dit dans I’entretien : «Je suis le fils
de Poésie, Poésie fille de Recherche, etc.» — et Ferchertne le poéte des Ulates. La
cause de cette composition est que la robe d’Adnae fut donnée a Ferchertne par
Medb et Ailill aprés la mort d’Adnae. Nede fils d’Adnae vint d’Ecosse, comme
nous l’avons dit et il s’assit sur la chaise du docteur. Ferchertne entra dans la
maison et il dit en voyant Nede :

«Qui est le poéte autour de qui est la robe avec sa splendeur ?

Qui jouera lui-méme apreés avoir chanté la poésie ?

A ce que je vois c’est un disciple :

d’herbe est la matiére de sa barbe.

Au lieu de chanter la poésie,

qui est le poéte, poéte de dispute ?

Je n’ai jamais entendu le secret de l'intelligence du fils d’Adnae.

Je ne I’ai jamais entendu avec une connaissance réelle.

C’est une erreur, par mes lettres, que le siége de Nede».

Voici la réponse honorable que Nede fit & Ferchertne :
DIXIT NEDE

«Un ancien, 6 mon ainé; tout sage est un sage qui corrige.

Le sage est le reproche de I’ignorant.

Avant de se mettre en colére contre nous

il cherchera quel poison, quelle nature est en nous.

Bienvenu est le sens aigu de la sagesse.

Ténu est le reproche encouru par un jeune homme si on ne l’interroge pas
sur son art.

Avance, chef, selon une démarche plus légale.

Tu ne m’accordes que maigrement la pature de I’instruction.

Tu montres mal, tu as mal montré.

J’ai absorbé le suc d’un homme bon, riche en trésorsy.

DIXIT FERCHERTNE
«Une question, 6 gargon d’instruction, d’ou es-tu venu ?».
RESPONDIT NEDE

«Ce n’est pas difficile a dire : du talon d’un sage,
d’un confluent de sagesse,

des perfections de bonté,

du brillant du lever du soleil,

des coudriers de I’art poétique,

des circuits de splendeur

par ol on mesure le vrai selon I’excellence,

par quoi on apprend la vérité,
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par quoi le mensonge s’engloutit,

ol I’on voit des couleurs,

par quoi on ravive des poémes.

Et toi, 6 mon ainé, d’ou es-tu venu ?».

RESPONDIT FERCHERTNE

«Ce n’est pas difficile : le long des colonnes de I’age,

le long des fleuves du Leinster,

le long du sid de la femme de Nechtan,

le long du bras de la femme de Nuada,

le long du pays du soleil,

le long des demeures de la lune,

le long du cordon ombilical de la jeunesse.

Une question, 0 jeune homme d’instruction, quel est ton nom ?».

RESPONDIT NEDE

«Ce n’est pas difficile : trés petit, trés grand, trés brillant, trés dur,
ardeur du feu,

feu de paroles,

bruit de connaissance,

source de richesse,

épée de chant,

solidité de I’art avec i’ardeur du feu.

Et toi, 6 mon ainé, quel est ton nom ? ».

RESPONDIT FERCHERTNE

«Ce n’est pas difficile :1e plus proche des augures,

le champion qui explique ce qui est dit, ce qui est demandé,

enquéte de science,

trame d’art,

panier de poésie,

abondance de la mer.

Une question, 6 jeune homme d’instruction, quel art pratiques-tu 7».

RESPONDIT NEDE

«Ce n’est pas difficile : rougeur de contenance,
pointe dans la chair,

effacement de la timidité,

éloignement de 'impudence,

nourriture de la poésie,

courtise de la science,

art pour chaque bouche,

diffusion de la connaissance,
dépouillement de la parole

dans une petite chambre,

bétail du sage,

riviére de science,

abondance d’enseignement,

délices de roi, légendes bien arrangées» (8).

Le «Dialogne des Deux Sages» est un texte difficile, ot abondent
les métaphores obscures et les allusions & une science que nous ne

(8) Book of Leinster, éd. Best — O’Brien, IV, Dublin, 1965, folios 186a-187a, pp. 815-820.

50



comprenons plus. Mais la cause en est claire : il s’agit de savoir qui, de
Nede ou de Ferchertne, occupera la premiére place dans la hiérarchie
des poeétes d’Ulster. Et la maniére dont la dispute académique se dé-
roule montre assez, s’il en est besoin, que ce sera celui qui en sait le

plus.

L’Irlande, qui a inventé ou distingué dans ses recueils, juridiques
ou autres, tant de nuances, ne pouvait aussi que suivre ce qui est,
au fond, I'immuable régle de tous les sacerdoces organisés : «tous
les princes du royaume, les grands et les chefs de provinces. . . les
maftres des druides», dit Colgan au XVIIéme siécle, & propos d’une
des trés rares mentions de sacrifices (ad sacrificia idolis immolanda)
que nous a léguée ’hagiographie irlandaise (9). Cela confirme laffir-
mation de Timagéne chez Ammien Marcellin : «Ils sont groupés dans
des sodalités et ils s’occupent de questions secrétes et de choses
élevées» (10).

L’affirmation de la haute dignité de la classe sacerdotale irlandaise
est inscrite avec une extraordinaire clarté dans la hiérarchie des filid
telle que la décrit le Crith Gablach («Branche Fourchue»). Le nom du
druide (drui) est remplacé par celui du sage (sui) et on supportera, au
passage, les étymologies analogiques qui concou a Pexplication

arce qu’elles sont le point de départ du commentaire ou lui servent
’appul. Il n’importe cependant car le morceau est remarquable :

«Les sept degrés établis de la sagesse sont :un grand sage et un sage, le flot
brillant et le flot du rocher, I'illuminateur, I’interrogateur et 1’éléve.

Le grand sage, quant a lui, porte trois noms : grand sage, docteur et sage en
lettres. Le docteur est aussi dans la maison du milieu car c’est lui qui est dansla
maison a c6té du roi. Un grand sage ne manque jamais la réponse a une question
sur les quatre parties de la sagesse . . . . Sa suite est de vingt-quatre personnes. Il
lui est di1 le septiéme du prix de sa mort pour un refus de nourriture.

Le professeur de lettres : il y a trois choses qui ’élévent au rang de la composi-
tion due & un roi de province : étre dans le sens et au milieu de ses éléves recevant
son enseignement. C’est ’homme & qui son prix de composition n’est pas payé
s’il dit ou enseigne une sottise parce qu’il est versé dans la pénitence et dans
le droit.

Le flot brillant (anruth) maintenant : il est nommé ainsi pour quatre raisons :
a cause du brillant de son enseignement, & cause de ses nombreuses qualités in-
tellectuelles, & cause de 1’éloquence de son langage, & cause de I’étendue de sa
science; parce qu’il compose dans chaque partie de la science : poésie, littérature
et son synchronisme; mais il n’atteint pas encore le sommet de la science. Sa
suite est de douze personnes.

Le sage est un homme qui enseigne la quatriéme partie de la science, quelle
qu’elle soit, comme Cennfaeladh : «un excellent sage en droit canon, & cause de
sa belle et bonne noblesse». Le nombre de ses gens est de huit personnes; son prix
(9) Trias Thaumaturga, p. 125.

(10) XV, 9. Dans un compte rendu du Cours de Littérature Celtique 1 de d’Arbois de Jubain-
ville, in Revue Celtique 21, p. 101, Salomon Reinach a justement fait remarquer que le prétre
grec est attaché i un temple et au culte du dieu auquel ce temple est consacré mais qu’il ne

fait pas partie d’un collége ou d’une classe sacerdotale hiérarchisée. Inversement il ne faut pas
voir dans les sodalités dont parle Timagéne ’origine du monachisme irlandais.
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de composition est de sept cumal.

Le flot du rocher (sruth do aill) : 1a pratique de ce flot noie tout ce qui est pe-
tit, léger et faible. Il emporte des blocs de rochers qui prennent 1’apparence du
sable dans la chaleur de 1’atmosphére. Ainsi fait I’homme qu’on lui compare :
il noie les mauvais éléves qu’il confond par les blocs de son témoignage et de son
intelligence. Il est capable d’adapter son enseignement a I’information, eu égard
aux gens de petite instruction qui reculent en présence d’un noble flot.

L’illuminateur : c’est celui qui répond a son tuteur avec l’intelligence d’un
docteur. Son prix de composition est de trois demi-cumal. 11 explique le sens de
toutes les difficultés & cause de 1’excellence de son jugement et du brillant de son
intelligence.

L’interrogateur : il interroge son tuteur avec l’intelligence d’un docteur. Son
prix de composition est d’'un demi-cumal.

C’est ainsi que sont semblables les degrés de la science et de 1’église, correspon-
dant aux grades des poétes et des savants. Mais pour eux la science est la mére de
tous les arts et c’est de sa main qu’ils boivent tous.

Les sept grades du file : éces, ansruth, cli, cana, dos, macfuirmidh, fochlocc.

Eces («poétey) : c’est-a-dire ecsmacht-ces («qui ne rencontre pas de difficul-
té»), celui qu’aucune difficulté ou impossibilité ne peut arréter; ou encore il n’y
a rien qui lui soit difficile dans son art, si bien que son nom est nemces («sans
difficulté») ou ecsmachtces («qui ne rencontre pas de difficulté»).

File («voyanty) : c’est-a-dire fialshai («noble sagesse»), & savoir que la sagesse
vient de lui car, ce qui est noble chez lui, c’est la connaissance, ou I’enseignement
dans la langue commune. C’est de lui que viennent 1’éléve, le philosophe, le poéte
et la poésie, ou bien fili, c’est-a-dire fi et /i, fi («venir») de ses satires et /i («bril-
lanty) de son art.

Le docteur : il protége beaucoup. C’est lui qui enseigne les quatre parties de la
poésie car son nombre de gens est le plus grand et sa protection est plus grande
que celle de tous les autres grades. Ou bien docteur (ollam) : grande est la compa-
gnie (oll a dam) : vingt-quatre personnes. Car il existe trois docteurs : le docteur en
sagesse, le sage en toute connaissance, et c’est ce pourquoi on fait appel a lui : ce
qu’on lui demande, il ne le refuse pas. Il ne vient de lui non plus aucune difficulté
non résolue dans les jugements des péres et des grands-péres. Ou bien docteur
(ollam) : plus grand (uille) est le nombre de ceux qui sont sous sa protection que
sous celle des autres grades. Ou bien grand docteur, celui qui lie et qui n’est pas
lié. Comment estce ? Réponse : comme le roi du Connaught, ainsi qu’il est dit :
il n’est pas grand docteur (ni hollam nard) de la province d’Ailill, fils de Mata
Mor. Ou bien docteur qui protége beaucoup (oll do eim) quiconque est sans no-
blesse dans la connaissance des grades. Le docteur en poésie enseigne les quatre
parties de la poésie sans rien en ignorer.

Noble flot (anruth), c’est-a-dire qu’il lie et qu’il n’est pas lié comme le roi qui
s’est emparé de I’Irlande.

Le noble flot, c’est le beau flot de louange qui vient de lui et le flot de richesse
qui va vers lui.

Cli : c’est-a-dire que la nature des piliers est d’étre forts et droits. Le cli est
éléve et est élevé; il protége et est protégé : il est puissant & partir du seuil de la
maison. C’est ainsi qu’est le grade dans la maison de poésie : son art est fort et
son jugement est droit dans le circuit de sa profession. Il éléve sa dignité au-dessus
de ceux qui lui sont inférieurs, parce que son art protége tout ce qui existe, du
flot brillant (anruth) a I’apprenti (fochloc).
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Dos : c’est de sa ressemblance & un arbre qu’il est nommé, a savoir que c’est
par le nom d’un arbre qu’ils apprennent leur art. C’est de la méme maniére par le
nom d’un arbre et a cause de sa ressemblance qu’il est appelé dos. Car 1’arbre d’un
an est un dos qui porte quatre feuilles. La suite du dos est donc de quatre per-
sonnes.

Mac fuirmid («fils d’apprentissage») : c’est un gargon que 1’on forme & l’art
depuis son enfance; ou bien c’est son art qui est son fils. Il n’est pas bon qu’il
ait un grade, mais c’est un bon fils de . . .2. . .

Fochloc («apprenti») : il est nommé & la ressemblance d’un brin de cresson &
deux feuilles. Il a donc pour suite deux personnes; ou bien fochloc est une pousse
dure, sans croissance d’art, ou bien son art est mince a cause de sa jeunesse» (11).

La liste «hiérarchique» la plus claire est celle du Senchus Mor, a
?r?os des restrictions apportées par saint Patrick & lactivité des
ilid :

«Patrick abolit cependant trois choses chez les poétes quand ils crurent parce
que c’étaient des rites profanes : on ne pouvait pas, en effet, accomplir le teinm
laegda, ni 'imbas forosnai sans offrandes aux idoles. Il ne leur permit aprés cela
aucun rite qui fit une offrande au diable car leur art était pur. Il laissa aux filid
I’incantation par le bout des doigts parce qu’il y avait en cela beaucoup de con-
naissance et de savoir, les généalogies des hommes d’Irlande, le duili sluinnte et
le duili fedha, la récitation d’histoires avec des poémes, a savoir sept fois cinquan-
te histoires pour l'ollam, trois fois cinquante et la moitié de cinquante pour
Vanruth, quatre-vingts pour le cli, soixante pour le cana, cinquante pour le dos,
quarante pour le mac fuirmid, trente pour le fochluc, vingt pour le drisac, dix
histoires pour le raman, sept histoires pour I’oblaire. 1l y a les histoires principales
et les histoires secondaires. Voici quelles sont les histoires principales qu’ils ra-
contaient : destructions, razzias, courtises, combats, meurtres, batailles, enléve-
ments, conflits, fétes, siéges, aventures, morts violentes et pillages» (12).

Quant aux rétributions versées aux filid d’Irlande, elles sont pro-
portionnées a la fois aux circonstances et a la hiérarchie du savoir.
Voici celles qui concernent l'ollam ou «docteur»; elles sont somp-
tueuses :

«Le poéte-docteur : le prix de son honneur est de sept femmes-esclaves. Le
nom de sa composition poétique est anamain cain chaithiriach, avec les quatre
perfections qu’elle réunit en elle, & savoir nath, anair, laid et camain. Dix vaches
et une génisse sont payées pour le corps du poéme anamain, cinq vaches pour un
nath, deux vaches et une génisse pour un anair, deux vaches pour un emain, une
vache pour un laid, et cela fait en tout vingt et une vaches. Son escorte compléte
est de vingt-quatre personnes pour une nuit de divertissement et pour une visite
de malade; dix pour les besoins habituels; dix pour une nuit de féte; huit dans
un circuit pour réclamer des dettes et des contrats. Sa protection entiére est
d’un mois pour la nourriture et le service. Il a sept fois cinquante histoires, deux
septiémes d’entre elles étant des histoires secondaires et cinq septiémes des his-
toires principales» (13).

Les textes nous renseignent ainsi exactement sur la hiérarchie. Le
systéme est trés souple puisque tout membre de la classe sacerdotale

(11) Ancient Laws of Ireland IV, pp. 354-360.
(12) Ancient Laws of Ireland 1, p. 46.
(13) Ancient Laws of Ireland V, p. 58.
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accéde au degré supérieur de la dignité dés qu’il fait preuve du savoir
nécessaire. Tout cela va de pair, I'Irlande en fait foi, avec 1’égalité au
moins théorique des spécialisations, le premier des druides devins
n’étant pas inférieur & celui des druides juges et théologiens. Il n’y a

as lieu de penser que la Gaule avait adopté une organisation trés
gifférente (14).

En conséquence de ce rang éminent les filid ont aussi, dans I’Irlande
idéale de Keating, des responsabilités administratives :

«La raison principale pour laquelle on tenait I’assemblée d’Emain et ’assemblée
de Cruachan était d’approuver ceux qui pratiquaient un art manuel en Irlande, la
forge, la charpente, la pierre et identiquement les autres métiers. Les nobles et les
docteurs qui étaient a ces deux assemblées choisissaient dans chacune soixante
maitres de chaque art qui étaient ensuite répartis dans toute 1’Irlande. Aucun arti-
san n’avait la permission d’exercer son art sans autorisation du maitre de I’art
qui était dans le territoire» (15).

Toute technique, intellectuelle ou manuelle, était dans la dépendan-
ce des filid qui, soit la pratiquaient soit la surveillaient. On comprend
dés lors (taraivement : Keating écrivait au XVIIéme siécle, mais il n’in-
vente jamais et brode rarement) 6pourquoi Brigit, patronne des techni-
ques, est aussi celle des poétes (16).

Des maftres aussi remarquables n’avaient nulle peine a attirer des
auditeurs assidus, aussi bien en Gaule qu’en Irlande. 1l suffit de relire
César :

«Un grand nombre de jeunes gens viennent s’instruire chez eux, et ils bénéfi-
cient d’une grande considération. . . Poussés par de si grands avantages, beaucoup
viennent de leur propre chef se confier a leur enseignement et beaucoup sont en-
voyés par leurs parents et leurs proches» (17).

Ces indications élucident au moins un point : le recrutement n’était
pas héréditaire et quiconque en avait le désir et la capacité pouvait ac-
céder au druidicat ou, au moins dans un premier temps que beaucoup
ne devaient pas dépasser, suivre les lecons d’un ou de plusieurs druides.

Ni en Irlande ni en Gaule il n’y a, apparemment, de «familles
druidiques», encore que le fils du druide suive volontiers et facile-
ment la voie du pére et que le fils de roi ait plus de chances qu’un au-
tre de devenir roi a son tour. Quant aux éléves, le druide Cathbad en
avait bon nombre, sans nul doute la troupe de cent cinquante jeunes

(14) 1l faut considérer comme caduques les pages de Camille Jullian, Histoire de la Gaule 11,
pp. 108-111, sur les «prétres subalternes».

(15) Keating, History of Ireland, éd. Dinneen, III, pp. 42-44.

(16) Un texte juridique, I’Uraicecht Becc, confirme directement la dignité reconnue a la
classe artisanale. Certains de ses membres avaient droit au titre de «docteur» (ollam) : «Les
forgerons et les bronziers, les orfévres et les médecins, bien que certains d’entre eux soient
docteurs, n’ont droit qu’a la nourriture de quatre hommes. Leur indemnité est de huit set
et leur protection est de trois jours» (Ancient Laws of Ireland, V, p. 94). On ne peut se servir
de ce fait pour conclure que I’idéologie tripartie ne serait pas respectée par I’Irlande. Les aes
dana ou gensd’art se distribuent aussi bien sur la premiére que sur la troisiéme fonction, la dé-
nomination étant laudative ou qualificative mais non classificatoire; voir a ce sujet Frangoise
Le Roux & Christian-J. Guyonvarc’h, Bibliographie, in Ogam - Etudes Indo-Européennes, 35-
36,1983-1984, pp. 135-136.

(17) B.G. V1, 13,
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garcons nobles que Cuchulainn, malgré son 4ge tendre (il n’avait alors
que cinq ans), a brutalisés & son arrivée dans la capitale de I’Ulster,
Emain Macha. La sélection était sévére. Qu’on en juge :

«Cathbad le druide dispensait ’enseignement a ses éléves, au nord-est d’Emain,
et huit de ceux-ci étaient capables de science druidique. L’un d’eux demanda a
son tuteur quels étaient le signe et le présage du jour, s’ils étaient bons ou mau-
vais. Cathbad déclara qu’un petit gargon qui prendrait les armes ce jour-la serait
brillant et célébre mais que sa vie serait de courte durée» (18).

Les versions du Livre Jaune de Lecan et du Lebor na hUidre, moins
charitables, sous-entendent que Cathbad perdait quelquefois son
temps :

«Cathbad le druide était avec son fils, Conchobar, fils de Ness. Cent hommes
étourdis se trouvaient chez lui, apprenant le druidisme. Tel était le nombre de
ceux que Cathbad instruisait» (19).

Le file Dallan Forgoll dirigeait lui aussi, chaque jour, les études de
cent cinquante éléves (20) mais il est peu probable que ces cent cin-
quante enfants ou jeunes gens soient devenus autant de druides. De
toute maniére cent cinquante est un nombre conventionnel qui re-
vient dans toutes les énumérations, épiques ou mythologiques.

Pour ce qui est maintenant du succes aux examens ou aux con-
cours, huit sur cent ou cent cinquante, le pourcentage paraft faible.
Toutefois la qualité d’étudiant ou d’éleve était & elle seule déja une

récieuse promotion sociale. En méme temps qu’ﬂs inculquaient &
eurs auditeurs les notions essentielles, les druides s’assuraient un
recrutement qualitatif important, et la perpétuation de leur tradition.
Le fait que les légendes ne nous sont connues qu’aprés la christianisa-
tion du pays nous prive sans nul doute d’une partie de la doctrine,
mais le statut de Cathbad est révélateur d’une influence considérable
sur le fonctionnement de la société celtique. Le druide, éducateur de
la jeunesse, est en tout cas un fait unique dans les structures religieuses
indo-européennes. Il n’existe rien de semblable & Rome, en Grece ou
en Germanie.

La ol on s’y attend le moins, & propos de la définition d’un nom de
poisson, la plie, qui est aussi celui du pétrin ou d’une sorte de plat
our cuire ou rotir, le vénérable et irremplagable glossateur qu’est
fzévéque Cormac nous donne, au Xéme siécle Ssi ce n’est plus t6t enco-

re), une anecdote illustrant les relations du file de haut rang et de son

(18) Version de la Tain Bo Cualnge du Livre de Leinster, traduction Christian-J. Guyonvarc’h,
Les exploits d’enfance de Cuchulainn, in Ogam 11, 1959, p. 325.

(19) éd. John Strachan - J.G. O’Keeffe, The Tain Bo Cualnge from the Yellow Book of Lecan,
Dublin, 1913, p. 22, lignes 546-549; Lebor na hUidre, folio 61a, éd. R.I. Best — Osborn Ber-
gin, Dublin, 1929, p. 158, lignes 5035-5037; cf. Christian-J. Guyonvarc’h, La Razzia des Va-
ches de Cooley, in Ogam 15, 1963, p. 153. Le roi Conchobar n’a évidemment aucune part
dans I’enseignement. Le texte porte que Cathbad enseignait hi fail a meic, littéralement «en
présence de son fils».

(20) Eugene O’Curry, Manners and Customs of the Ancient Irish 11, Londres, 1873, pp. 75-
85. Les textes utilisés par O’ Curry décrivent dans leur ensemble une organisation universitaire
efficace. L’étude ne fait pas partie de notre sujet puisque la hiérarchie enseignante est chré-
tienne mais une telle organisation n’a pu étre créée ex nihilo et la base est traditionnelle.
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éleve. Le sujet en est I’humiliation infligée a un étudiant qui n’est pas
encore assez versé dans le langage poétique pour comprendre ce qu’on
lui dit. Le style est défectueux, comme cela est trés souvent le cas dans
ces trés vieux textes, mais l’anecdote est significative :

«Leithech, cela signifie deux choses : c’est tout d’abord le nom d’une race de
poisson qui est appelée ainsi & cause de sa largeur et de sa minceur, car cette sorte
de poisson est tres large dans ’océan. Leithech est aussi le nom du pétrin ol ’'on
étend la pate, comme le dit Cruitine une fois qu’il alla chez un autre poéte avec
son serviteur, un étudiant qui avait la fierté d’'un maitre. Cruitine lui-méme resta
dehors et laissa son serviteur aller demander 1’hospitalité dans la maison du poéte.
Un ventre de porc lui avait été donné dans un chaudron :le poéte se mit & s’entre-
tenir avec 1’étudiant [tout en préparant le repas]. Il remarqua le grand orgueil de
I’étudiant et la petitesse de son intelligence. Quand le ventre fut cuit, il dit en pré-
sence de I’étudiant fofotha tarr téin, c’est-a-dire «il est temps de 1’enlever du feuy»
pour savoir quelle réponse ’étudiant lui ferait car il avait entendu Cruitine vanter
les merveilleuses perfections de 1’autre, comme s’il parlait de lui-méme. Il ne le
croyait pas et c’est pourquoi il dit tofotha tarr téin. Par trois fois il dit tofotha
tarr téin et I’étudiant ne répondit pas un mot. Ensuite 1’étudiant sortit, alla trou-
ver Cruitine et il lui raconta ses nouvelles, & savoir la question que le poéte avait
posée : tofotha tarr téin. «Bieny, dit Cruitine, «quand il te dira cela & nouveau,
réponds-lui foe lethaig foen friss ocus fris adaind indlis, c’est-a-dire «mets un
pétrin sous lui et allume une chandelle [pour voir si le ventre est cuit]». Quand
I’étudiant s’assit & nouveau dans la maison, le poéte dit la méme chose et 1’étu-
diant répondit toe lethaig, etc. «Bieny, dit le poéte, «ce n’est pas une bouche
d’étudiant qui fait retour de cette réponse. Celui qui I’a retournée est tout prés.
Cruitine est proche. Appellede d’au-dehors». On appelle alors Cruitine, on lui
souhaite la bienvenue, on met d’autre nourriture dans le chaudron. L’orgueil de
I’étudiant fut petit parce que le poéte se moqua de lui en s’entretenant avec
Cruitine» (21).

Une telle complication de langage pour une chose aussi simple que
la cuisson d’un morceau de viande, cela laisse & penser la nature et le
genre des discussions un tant soit peu sérieuses. On pense aussi du
méme coup aux métaphores compliquées et elliptiques des bardes
gallois du moyen 4ge dont les écrits n’étaient pas — et ne sont toujours
pas — a la portée du premier lecteur venu (22).

Les relations du file et de son étudiant, strictement personnelles, fa-
cilitent, comme dans I’Inde, un t pe d’enseignement intensif et pro-
fond, par imprégnation lente. Parfois les éléves retournent chez le pro-
fesseur parce qu’ils estiment ne pas en savoir assez, et c’est I'un des as-
pects de enseignement des druides :

«Adnae, fils d’Uthider, des gens du Connaught, était docteur d’Irlande en
science et en poésie. Il avait un fils, Nede. Ce fils alla apprendre la science en
Ecosse chez Eochu Echbel et il resta chez Eochu jusqu’a ce qu’il fiit versé en
science. . .

Et Eochu lui dit : «Va-t-en maintenant chez toi : nos deux sciences ne peuvent
demeurer au méme endroit car I'illumination de la science montre que tu es doc-
teur en connaissancey.

(21) éd. Whitley Stokes, Three Irish Glossaries, Londres, 1862, p. 27.

(22) cf. E. Bachellery, L’auvre poétique de Gutun Owein, barde gallois de la deuxiéme
moitié du XVéme siécle, Paris, 1950, 2 volumes.
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Nede partit alors et ses trois fréres partirent avec lui, & savoir Lugaid, Cairbre,
Cruttine. Ils trouvérent une digitale sur leur chemin. L’un d’eux dit : «Pourquoi
est-ce appelé digitale 7». Comme ils ne le savaient pas, ils retournérent chez Eochu
et restérent un mois chez lui. Ils se remirent en route. Ils rencontrérent un roseau.
Comme ils ne savaient pas pourquoi on I’appelait ainsi ils retournérent chez leur
tuteur. Ils le quittérent au bout d’un autre mois. Ils trouvérent une tige de sanicle.
Comme ils ne savaient pas pourquoi on I’appelait tige de sanicle, ils retournérent
chez Eochu et ils furent un autre mois chez lui» (23).

Ce besoin tenace d’omniscience juxtaposé a une perpétuelle humili-
té étudiante a été la marque de tout le moyen 4ge irlandais. Il n’est ja-
mais question d’écriture dans la transmission de cet enseignement et
l’on pourra se reporter & ce que César constate de la science et de la
pédagogie des druides :

«Ils discutent aussi beaucoup des astres et de leurs mouvements, de la grandeur
du monde et de la terre, de la nature des choses, de la puissance et du pouvoir des
dieux immortels, et ils transmettent ces spéculations & la jeunesse» (24).

Tel est l’état du druidisme au plus haut de sa puissance ou, plutét,
de son efficacité : les études druidiques couvrent tout le champ des
connaissances concevables. Vingt ans sont encore, approximativement,
la durée des études a notre époque, si I’on additionne les temps de
l’enseignement primaire, secondaire et supérieur. Il est loisible de
penser qu’une telle durée entrainait de gros frais, limitant le recrute-
ment aux familles aisées car la gratuité de I’enseignement n’était pas
une idée antique ou médiévale. Mais une chose est siire : on ne deve-
nait pas druide en un instant, par le simple effet d’une initiation magi-
que. 11 fallait se donner la peine d’apprendre.

Apreés la conquéte de la Gaule, malgré les écoles romaines, les choses
n’ont peut-étre pas changé trés vite. Pomponius Mela, qui écrivait vers
le milieu du Ier si¢cle de notre ére, quelque quatre-vingt-dix ans aprés
César, répéte les informations du proconsul, y ajoutant seulement le
secret dans lequel se dispense I’enseignement :

«Ils enseignent beaucoup de choses aux plus nobles de la nation, en cachette,
pendant vingt ans, soit dans des cavernes, soit dans des foréts retirées» (25).

Etait-ce encore une réalité ? On a interprété ce secret comme une
conséquence de la persécution romaine apres les édits de Tibére et de
Claude. Mais l’interdiction a-t-elle été vraiment assortie et suivie d’une
persécution comparable a celle dont les chrétiens devaient étre victi-
mes deux siécles plus tard ? Cela est a tout le moins douteux. Le sujet

(23) Book of Leinster, éd. Best — O’Brien, I'7, fol. 186a, p. 815

(24) B.G. VI, 13. César attribue aux druides la connaissance de ’astronomie et non de 1’astro-
logie, alors que cette pseudo-science devait étre en honneur dans la Gaule romaine sous 1’in-
fluence classique. Cela nous autorise a conclure que I’enseignement n’avait rien de primitif ou
d’occulte. Il est siir aussi que ’astrologie n’est pas d’origine celtique et que les druides ne I’'ont
jamais pratiquée telle qu’elle est congue actuellement. L’interdiction des druides par les auto-
rités romaines aurait donc eu pour cause essentielle i’accusation de pratiquer la magie et les sa-
crifices humains. Rien de tout cela n’est clair. En attendant mieux, on consultera encore H. de
la Ville de Mirmont, L astrologie chez les Gallo-Romains, in Revue des Etudes Anciennes 1V,
pp. 115-141.

(25) De Chorographia 111, 2.

57



sort toutefois de nos préoccupations parce qu’il obligerait & poser la
question du pourquoi de la disparition des druides en Gaule. Mais il
n’est pas dit que le secret de l’enseignement ait été une marque ou une

reuve de clandestinité car un enseignement fondé sur des critéres qua-
Etatifs n’admet pas n’importe quel auditeur. Dans I'Irlande médiévale
encore, la langue des filid est réputée pour son hermétisme et sa diffi-
culté (26). Le druide est, par nature et par fonction, différent des au-
tres hommes et il est normal que son enseignement soit dispensé a 1’é-
cart de la foule. Le texte de Pomponius Mela nous fait plutdt penser
aux remotis lucis («bois & ’écart») de Lucain dans la Pharsale (1, 452-
453). L’Irlandais Cathbad enseigne lui aussi a I’extérieur d’Emain Ma-
cha, «au nord-est» (anairtuaid) disent les textes. Plus précis encore est
le «Dialogue des Deux Sages» qui place au nord d’Emain (fri Emain
atuaid) le lieu ou enseigne le file Ferchertne (27). Il est & noter que les
écoles druidiques ont longtemps subsisté en Irlande, sous la direction
officielle des filid, transformés en éducateurs professionnels (28). Les
nobles suivaient l’enseignement des degrés inférieurs de la classe et
apprenaient le droit, la généalogie et la versification (29).

Répétons que cet enseignement est évidemment une partie appré-
ciable de la fonction sacerdotale, mais qu’il n’est pas tout le sacerdoce.
La méme remarque s’impose, plus tranchée encore, a propos de la
«philosophie» (nile mot ni la matiére ne sont proprement celtiques)
qui n’est qu'une partie de l’enseignement et a laquelle on a voulu
restreindre, a tort, toute la fonction du druide (30). Le non-emploi
du mot sacerdos a leur sujet dans les principales sources latines (en
dehors de César) n’est en aucune fagon une preuve qu’ils n’étaient pas
des prétres. Maintenant, en quoi consistait 1’enseignement ? Quelles
matiéres étaient enseignées ? Comment les enseignait-on ? Les textes
insulaires répondent a une Elartie de ces questions, mais a une partie
seulement parce que toute la partie spéculative et «métaghysique»,
mathématique et scientifique a disparu, et aussi parce que le christia-
nisme, avec I’écriture, a profondément modifié les procédés d’acqui-
sition du savoir.

(26) Nous en avons donné un exemple avec le Diglogue des Deux Sages (voir supra pp. 48-50).
On doit rappeler a ce propos Diodore de Sicile V, 31 : «Dans la conversation, leur parole est
bréve, énigmatique, procédant par allusions et sous-entendus, souvent hyperbolique, quand il
s’agit de se grandir eux-mémes et d’amoindrir les autres».

(27) éd. Whitley Stokes, The Colloquy of the Two Sages, in Revue Celtique 26, p. 12. Par
rapport & un point géographique donné, le lieu o les druides enseignent est toujours situé au
nord ou au nord-est, quelquefois & ’ouest ou au nord-ouest, jamais au sud. Cela confirme ce
que nous savons de ’origine symboliquement nordique du sacerdoce (voir le chapitre IV).
(28) Ancient Laws of Ireland 11, p. 146 sqq et V, 96. Il est encore utile de consulter O’Curry,
Manners and Customs of the Ancient Irish, Londres, 1873, chapitre III, of education and
literature in Ancient Erinn, pp. 48-178. Charles Plummer, Vitae Sanctorum Hiberniae 1,
Oxford, 1910, introduction, p. cxi sqq. , fait justement remarquer que le monastére a été le
centre de la vie ecclésiastique et intellectuelle. Cela concourt 3 expliquer la naissance d’une
grande littérature, liturgique, hagiographique et, plus tard, profane.

(29) John O’Donovan, Tribes and Customs of the Hy Fiachrach, pp. 79-167.

(30) On verra a ce propos le livre de Nora K. Chadwick, The druids, Oxford, 1966, et notre
critique, Notes d’Histoire des Religions XX. 53. Nouvelles recherches sur les druides, in
Ogam 2225, 1970-1973, pp. 209-236.
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On estimera aussi en principe que chaque druide enseigne sa spécia-
lité, comme le juriste ensei nege c?roit et le médecin la médecine. Il y a
eu sans nul doute des écoles spécialisées dans telle ou telle discipline.
Cependant la qualité des druides éducateurs de la jeunesse a frappé les
esprits, aussi bien anciens que modernes (31), par son caractére excep-
tionnel. Comment nous renseigner sur les principes et méthodes de ce
«corps enseignant» qui ne ressemble a rien de connu, ni i notre
époque ni dans l’antiquité ?
1l faut, une fois de plus, relire César, B.G. VI, 13 :

— «On dit qu’ils agprennent la par cceur un trés grand nombre de
versy (magnum ibi numerum versuum ediscere dicuntur).

D’Arbois de Jubainville a écrit, sur le vu de cette courte phrase — la
plus concise et la plus efficace qui ait jamais été écrite sur la pédagogie
celtique — que les disciples des druides apprenaient des «manuels
en vers» (32). Le mot «manuel» est inexact. Il est plus probable, sinon
certain, que l’enseignement versifié, qui touchait & toutes les matiéres,
était, dans sa forme mémorisée, fixe, un condensé, un compendium
des connaissances de base qu’il importait de savoir ou, plutot, de ne
jamais oublier. C’est plus tard, dans I’Irlande médiévale, que l’on a ré-
digé des «traités» a la mode latine. Ce que nous entrevoyons ou
devinons, a la lueur de quelques allusions et, surtout, de quelques for-
mulations irlandaises, par exemple dans le trés archaique Glossaire de
Cormac, ce sont de brefs aphorismes, des sentences concises, des phra-
ses ou des métaphores, a la fois imagées et invariables, que I’éléve ne
pouvait comprendre et retenir qu’aprés avoir écouté le commentaire
explicatif et, éventuellement, ’exégése. Nous sommes trés proches des
formules indiennes des brahmanas.

Quant a la matiére de I’enseignement, César lui consacre quelques
bréves lignes qu’on ne méditera jamais assez :

«Ce dont ils cherchent surtout & persuader, c’est que les dmes ne périssent
pas, mais passent aprés la mort d’un corps dans un autre : cela leur semble parti-
culiérement propre a exciter le courage en supprimant la peur de la mort. Is dis-
cutent aussi beaucoup des astres et de leurs mouvements, de la grandeur du monde
et de la terre, de la nature des choses, de la puissance et du pouvoir des dieux im-
mortels, et ils transmettent ces spéculations a la jeunesse» .

Nous verrons ultérieurement, au chapitre V, les indications doctri-
nales a retirer de ce texte. En attendant, les matiéres enseignées sont
énumeérées sans ordre mais avec assez de précision :

— astronomie (de sideribus atque eorum motu). D’Arbois de Ju-
bainville, qui est notre seul prédecesseur a cet égard, a bien vu que
«cette étude avait son cOté pratique, qui était la fixation du calen-

(31) cf. Cicéron, De divinatione 1, 41, 92 qui, a la suite de ses considérations sur les druides
des Celtes, évoque les devins étrusques, éducateurs des jeunes nobles. Le fait, cependant, n’est
pas comparable puisqu’il s’inscrit dans une autre structure religieuse. Sur ’insistance de toute
la recherche & mentionner la qualité enseignante des druides on verra par exemple Camille
Jullian, Histoire de la Gaule 11, pp. 105-107.

(32) op. cit., p. 71.
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drier» (33). L’intention n’était pas uniquement la détermination du
temps et l’accord des cycles solaire et lunaire, mais trés certainement
en premier lieu le réglage précis du calendrier pour la bonne datation
des fétes et la détermination des jours fastes et néfastes. On pense au
texte de Pline, Hist. Nat. XVI, 249, décrivant la cueillette du gui et
le sacrifice des taureaux (voir au chapitre I, pp. 16-17), et plus encore
maintenant au calendrier de Coligny que la recherche contemporaine,
malgré de nombreux travaux, n’é%uci(?era pas de sitot. Ajoutons a cela
la nécessité d’observer les étoiles pour la prédiction et la divination.
Cela suppose des capacités et de vastes connaissances mathématiques.

— cosmogonie et cosmologie (de mundi ac terrarum magnitudine) :
suivant littéralement César, d’Arbois de Jubainville a compris «géogra-
phie et cosmographie». Il est plus probable qu’il s’agissait de géogra-
Phie sacrée, expliquant le monde des hommes et des dieux par rapport
a un centre sacré et en fonction de la doctrine des origines (voir infra
au chapitre V). Sans exclure évidemment des connaissances pratiques
et empiriques étendues et précises, il ne faut surtout pas penser a
une géographie physique et politique a la mode moderne.

— physiologie (de rerum natura) : le mot physiologia, qui est grec
et non l);tin, est de Cicéron dans le De divinatione 1, 40, a propos du
druide gaulois Diviciacus. César se contente de dire «de la nature des
choses», ce que d’Arbois de Jubainville interpréte arbitrairement en
«philosophie». Il est cependant nécessaire de distinguer de cette phy-
siologie comprise comme une science de la nature (donnant accés éYa
divination), 'R0 wn ¢thooopia «philosophie morale» de Strabon IV, 4,
laquelle est une définition trés générale, de méme que les questiones
occultarum rerum altarumque, qui avivent sans la satisfaire la curiosité
du lecteur de Timagéne chez Ammien Marcellin XV, 9. Nous n’avons
malheureusement pas le moindre indice sur ce que nous nommerions
aujourd’hui les activités «scientifiques» des druides. Les informations
générales de I'Irlande sur la médecine druidique, incantatoire, sanglan-
te et végétale sont notre seule approximation. Pour tout le reste on

eut penser 4 une sorte d’alchimie, passablement différente de celle
es «chercheurs d’or» du moyen age.

— théologie (de deorum immortalium vi ac potestate). Le mot
«théologie» est de d’Arbois et il est approximatif. César ne dit que
«du pouvoir et de la puissance des dieux immortelsy. Il ne s’agit nulle-
ment de «théologie» au sens actuel, chrétien, du terme, mais trés pro-
bablement des rapports des dieux entre eux, compris comme des
«principes» supérieurs, et des rapports de ces dieux et des humains, ce

ui est, au fond, le seul intérét véritable de la religion. Le «dogme»
étant nécessairement inconnu, il conviendrait de dire «doctrine». Nous
examinerons dans le chapitre V les points essentiels : 'immortalité de
I’dme, la conception de lf”écriture, I’Autre Monde et les origines hyper-
boréennes. Il doit étre entendu aussi que tout ce que nous savons est
extrait de données implicites et comparatives, I’Irlande ne nous ayant

(33) op. cit., p. 151.
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transmis aucun texte spéculatif.

D’Arbois de Jubainville ajoute une rubrique, lhistoire, qui n’existe
pas chez César et il passe au compte de cette discipline, qui n’a rien de
celtique, les données légendaires consignées chez Timagéne sur ’origi-
ne des Gaulois. Ces données ne sont pas historiques, elles sont compa-
rables & celles du corpus mythologique irlandais relatives aux origines
des Tuatha Dé Danann (voir le détail au chapitre V). Mais sont ou-
bliées par d’Arbois d’autres disciplines, dont César, parce qu’il n’a pas
envisagé le détail, ne dit rien non plus, la poésie, la musique, la gram-
maire, ’éloquence. On s’étonne enfin que d’Arbois, 'un des premiers
savants européens a avoir étudié scientifiquement les lois d’Irlande,
ait oublié le droit. Car les traités juridiques irlandais ne sont pas sim-

les et les jurisprudences sont particulirement nombreuses et subti-
Eas. S’il en était ainsi également en Gaule, il fallait bien un enseigne-
ment approfondi et prolongé pour familiariser les jeunes ou futurs
juristes avec la matiére de leur profession.

Un ultime détail est la durée de I’enseignement et I’dge des candi-
dats et étudiants. César dit que les études duraient vingt ans. Cest
sans doute la durée minimale du cursus complet. Mais les premiers
grades, avec la qualité sacerdotale pour ceux qui devaient aller jus-
qu’au bout, pouvaient certainement étre acquis bien avant. Le cas de
PIrlandais Nede est typique qui, pour la dispute académique, doit se
mettre de la barbe au menton (voir supra, pp. 48-49). Nous ne savons
ol d’Arbois a pris que le «systtme» druidique s’est imposé (com-
ment ?) au clergé chrétien avec des prétres de vingt-cinq ans (34).
Mais il reste acquis que ’enseignement organisé est une particularité
du monde celtique (35).

II. LE SACERDOCE ET LES SPECIALISATIONS

Nous venons d’envisager assez longuement la fonction enseignante
des druides et nous avons constaté son importance. Mais ce qui a trait
a P’enseignement, nous venons de ’entrevoir aussi, est lié intimement
au détail, 3 la matiére et 4 'immensité des connaissances et du savoir
druidiques. Nous devrons donc en préciser encore, dans les pages qui
viennent, en nous appuyant surtout sur des documents irlandais, les
différents aspects dans des disciplines et des techniques qui sont au-
tant de spécialisations internes de la classe sacerdotale celtique.

Dans son histoire a résonance mythique, tardivement évhémérisée,
IIrlande ne nous a laissé aucun exemple net de I'influence politique
des druides, hormis peut-étre sous la forme d’interventions guidées par
lintérét personnel. Mais il reste acquis qu’en Gaule (voir au chapitre I)
le principal interlocuteur de César a été un druide, Diviciacus.

(34) op. cit., pp. 149-150.

(35) C. Jullian, Histoire de la Gaule 11, pp. 396-397, a lourdement insisté sur la différence
qui sépare, sur ce point, les Celtes de Rome et d’Athénes qui sont «demeurées longtemps sans
fixer des régles et sans préposer des maitres & ’instruction des enfants».
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D’aprés César, c’est encore ce méme Diviciacus qui était allé, quel-
ques années auparavant, demander du secours au Sénat romain contre
les Séquanes alliés aux Germains (36). Ce n’est pas assez pour qu’on

rétende que la Guerre des Gaules a été provoquée indirectement par
es druides, mais ce qui est certain, c’est que les désirs de Diviciacus fu-
rent exaucés par César au-dela de tout ce'que P’Eduen prévoyait. César,
il est vrai, et nous ’avons déja dit au chapitre précédent, ne s’est pas
intéressé a Diviciacus en tant que druide et, dés qu’il ne joue plus le
premier réle — qui convient parfaitement a un druide — de médiateur
ou d’intermédiaire entre César et le gouvernement (ou les factions) des
Eduens, il n’est plus question de lu1 dans le De Bello Gallico. La con-
centration et le partage défectueux des pouvoirs politiques et religieux
dans une société en proie a une trés grave crise montre toutefois que
rien ne se faisait sans les druides (37). La confrontation de César et
de Cicéron est au surplus trés utile : la définition est globale et elle est
péremptoire : est druide quiconque, chez les Celtes, s’occupe de choses
religieuses et savantes. Si donc les devins (vates), dont le nom irlandais
(faith) est synonyme de poéte (file) (38), avaient été inférieurs aux

ruides, on comprendrait difficilement qu’un personnage influent, que
Cicéron nomme expressément druide, n’ait eu que les prétentions d’un
devin 4 la mode romaine. Nous avons, évidemment, d’autres preuves,
internes, mais celle-la est remarquable parce qu’elle est latine.

La christianisation nous a privés d’une bonne part des détails (au
moins presc}ue tout le rituel !) mais il est caractéristique que ’Irlande
ait mis sur le méme rang les différentes branches sacerdotales en leur
attribuant indifféremment la couleur sacrée qu’est le blanc (39). Le
premier témoignage est continental et il est bien connu : c’est celui de
Pline I’Ancien racontant la cueillette du gui :

«Vétu d’une robe blanche, le prétre monte a I’arbre et coupe avec une faucille
d’or le gui qui est recueilli par les autres dans un linge blancy (voir p. 17).

Les autres sont insulaires et I'un d’eux est théoriquement contem-
gorain de la christianisation de I'Irlande. On peut ?e soupgonner de
aire partie d’un embellissement d’hagiographe mais la couleur est
authentique :

(36) B.G. 1, 31.

(37) Nous n’avons aucun moyen de vérifier et d’évaluer le role et ’influence des druides dans
le déroulement de la guerre des Gaules. A priori ils ne pouvaient étre favorables aux Romains
(cf. supra 1’épisode du gutuater des Carnutes) mais il n’y a jamais eu, certainement, d’institu-
tion ou de «société» druidique nationale, internationale ou supranationale imposant telle ou
telle politique & telle ou telle cité. Le récit irlandais du «Siége de Druim Damghaire» (voir
infra au Chapitre III) prouve que des druides, au service d’états celtiques en guerre 1’un contre
l’autre, n’hésitaient pas & assumer toutes les conséquences de leur engagement et a se battre
I’'un contre I’autre, réellement et par magie.

(38) Voir Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d’Etymologie et de Lexicographie, loc. cit., in Ogam
12, 1960, pp. 305-312 : «chant» et «satire» sont des notions facilement confondues.

(39) Le blanc, comme le noir dont il est a la fois I’homologue et l’inverse, est, traditionnelle-
ment, une absence de couleur; cf. G. Dumézil, Albati, Russati, Virides, chapitre IV des Rituels
indo-européens @ Rome, Paris, 1954, pp. 44-61.
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«Une grande foule de druides s’était rassemblée autour du premier druide du
nom de Recrad, qui voulut tuer saint Patrick. Et il vint vers eux avec neuf druides
vétus de vétements blancsy (40).

Les témoignages suivants sont mythiques, & commencer par celui du
druide irlan?anis Mog Ruith («Serviteur de la Roue») qui, venant au se-
cours des habitants du Munster, énumére tout ce qui lui sera di pour
ce service :

«Cent vaches du cheptel, a la robe éclatante et blanche, riches en lait; cent
porcs bien engraissés; cent beeufs forts et travailleurs; cent chevaux de course;
cinquante tuniques belles, blanches et moelleuses; en plus la fille du second sei-
gneur de l’est, ou celle du premier aprés lui pour me donner des enfants» (41).

Puis c’est un personnage 2 la fois poéte et guerrier, Ferchertne :

«Ce sont des gens orgueilleux», dit Ailill, «et qui sont-ils, 6 Fergus 7». «Je le
sais en véritéy, dit Fergus, «ce sont les gens d’art des Ulates autour de Ferchertne;
I’homme blanc, aux nombreux jeux, que tu as vu est le docteur des Ulates, Fer-
chertne. Devant lui baissent les lacs et les riviéres quand il satirise, et ils se gon-
flent quand il loue» (42).

«Ferchertne, fils de Coirpre, fils d’Iliag, est ’'homme blanc trés brillant qui joue
a des jeux guerriers au-dessus d’eux. C’est le roi-poéte parmi les rois des poétes des
Ulates et le gardien de I’arriére-garde de Conchobar quand il va dans le pays de ses
ennemis. Si quelqu’un a le désir de s’entretenir avec le roi, cela ne lui est pas per-
mis qu’il ne se soit d’abord adressé a cet homme»(43).

Le dernier exemple est étincelant de blancheur sacerdotale :

«Devant eux, a ’est, au-dehors», dit Crom Deroil, «j’ai vu une autre troupe. Un
homme doux, ancien, blanc-gris, marche en téte. Il porte un manteau blanc
brillant avec des bordures d’argent trés blanc. Une belle tunique trés blanche lui
entoure le corps. Il porte un pommeau d’argent blanc sous son manteau, une ba-
guette de bronze au haut de I’épaule. Sa voix a la douceur d’'une mélodie. Sa paro-
le est trés forte et trés claire. . . Cet homme, c’est le druide-historien d’Ulster,
Sencha le grand, fils d’Ailill, fils de Maechlog, de Carnmag des Ulates, ’homme le
plus éloquent de la terre et celui qui pacifie I’armée des Ulates. Les hommes du
monde, du levant au couchant, il les pacifierait par trois bonnes paroles. . .» (44).

Cette persistance du blanc druidique et sacerdotal est d’autant plus
archaique et significative que, hormis quelques cas d’emplois, archai-

’

ques aussi, du rouge guerrier, I'Irlande médiévale n’a %lus guére con-
servé, dans sa littérature, le symbolisme fonctionnel des couleurs
indo-européennes (45).

(40) Whitley Stokes, The Tripartite Life of Patrick, 11, pp. 325-326.

(41) Forbuis Droma Damhghaire, «le Siége de Druim Damhghaire», éd. M.L. Sjoestedt, in
Revue Celtique 43, 1926, p. 58. Dans toutes nos citations de ce texte important nous faisons
usage de notre propre traduction et non de celle de M.L. Sjoestedt. Toutes nos citations sont
également faites sous réserve de vérification matérielle du texte s’il est possible de disposer
un jour d’une lecture siire et compléte des manuscrits originaux.

(42) extrait déja cité page 46.

(43) Mesca Ulad, «l'lvresse des Ulates», éd. J. Carmichael Watson, Mediaeval and Modern
Irish Series 13, Dublin, 1941, p. 25.

(44) ibid. p. 33.

(45) voir Johanna Pollak, Beitrdge zur Verwendung der Farben in der dlteren irischen Litera-
tur, in Zeitschrift fiir Celtische Philologie 27/3-4, 1959, pp. 161-205 qui n’envisage d’ailleurs
a aucun moment la signification des couleurs dans I'idéologie des trois fonctions.

63



L’Irlande abolit souvent la distinction lexicale interne entre druide
et file, non par négligence ou ignorance, mais parce que les transcrip-
teurs ont encore conscience de la synonymie des mots. Un méme texte
mentionne une premiére fois sous ie nom de filid et une seconde fois
sous le nom de druides, & quelques lignes de distance, les ambassadeurs
choisis par les Ulates pour négocier la paix avec le roi supréme :

«Les trois poétes (filid) partirent alors : il leur fut dit de demander le prix de la
mort de son pére pour Conchobar et de faire la paix avec Fergus : devaient lui étre
donnés la moitié orientale, le droit de succession a la royauté de la province, le
morceau du héros, ses priviléges héréditaires & Emain et un lit a colonnes d’or. Les
druides vinrent avec ces propositions et on les requt dans la tente du roi d’Irlande.
On leur demanda des nouvelles et ils dirent leur affaire du commencement & la fin.
Eochaid dit qu’il donnerait & Conchobar le prix de la mort de son pére : deux
«trente centaines» de Bregh na Boinne, sa propre fille pour épouse, la moitié de la
Maison du Milieu et la charge de nourricier du roi supréme. On fit & Fergus les
conditions susdites et il lui fut donné le territoire de Tuaidh Inbhir a la Plage de
Baile, fils de Buan» (46).

Brigite, fille du dieu-druide Dagda, est dite aussi «poétesse et
druidesse» (banfili 7 bandrui) par le Dindshenchas de Rennes & propos
d’une vendetta au terme de laquelle elle ordonne des pleurs et des gé-
missements. Elle est 13 dans son réle normal puisque la lamentation
funébre est toujours confiée aux filid et qu’elle est leur patronne :

«Uillend fut tué apres cela, au bout de trois jours, a la bataille de Cuilliu, par
Mac Gréne en vengeance de Manannan. Mac Gréne cependant fut tué par Amergin
a la bataille de Tara en vengeance de Uillend. C’est alors que Brigite, la poétesse
et la druidesse, fille d’Eochaid Ollathir, ordonna des pleurs et des lamentations
pour les morts, et des gémissements en cas de besoiny (47).

Cétait par le sacrifice et la théologie, si nous en croyons Diodore de
Sicile, que les «philosophes» se différenciaient d’abord des devins (en-
core que tous les «druides», sans distinction de catégorie ou de spécia-
lisation, aient droit au sacrifice) et nous avons déja cité les deux prin-
cipaux auteurs qui ont discerné, méme sans inteﬂigence profonde de

la question, les subdivisions internes de la classe sacerdotale.

Le role du barde gaulois et les modalités essentielles de ses relations
avec le souverain sont décrits avec une exactitude remarquable par
deux fragments grecs. L’un est de Posidonios d’Apamée, 23, que
I’on peut dater du Ier siécle avant notre ére, a la haute époque de
I'independance gauloise :

«(Posidonios dit que) ce prince (Luernios, pére de Bituitos), pour gagner la
faveur de la multitude, passant en char a travers les campagnes, jetait de 1’or et
de l’argent aux myriades de Celtes qui le suivaient. Il faisait parfois enclore un
espace de douze stades carrés, avec des cuves emplies de boisson d’un grand prix,
et une telle quantité de victuailles que, plusieurs jours durant, chacun pouvait
entrer librement dans I’enceinte et user des mets qui y étaient préparés et qu’on
servait a tout venant sans interruption. Une fois que ce méme prince avait donné

(46) Cogadh Ferghusa agus Chonchobhair, «la Guerre de Fergus et de Conchobary, éd. Marga-
ret C. Dobbs, in Revue Celtique 40,1923, p. 416.

(47) Rennes Dindshenchas, éd. Whitley Stokes, in Revue Celtique 16, pp. 276-2717.
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un grand festin & un jour fixé d’avance, un poéte de ces barbares était arrivé trop
tard. Il alla au-devant de Luernios avec un chant ou il célébrait sa grandeur, mais
en gémissant du retard dont il portait la peine. Le prince, amusé par ses vers, de-
manda une bourse d’or et la jeta au barde courant & coté de son char, lequel la
ramassa et fit entendre un nouveau chant disant que les traces laissées sur la terre
par le char du prince étaient des sillons qui portaient pour les hommes de I’or et
des bienfaitsy.

L’autre est extrait de I'Histoire Romaine IV, 12, d’Appien d’Ale-
xandrie qui, écrivant vers le IIIéme siécle de notre ere, relatait des évé-
nements de trois cents ans antérieurs :

«Les Salyens ayant été vaincus par les Romains, les chefs de ce peuple se réfu-
giérent chez les Allobroges. Les Romains réclamérent 1’extradition. Sur le refus
des Allobroges, ils envoyérent une expédition commandée par Gnaeus Domitius.
Au moment ou ce général quittait le territoire des Salyens, un ambassadeur de
Bituitos, roi des Allobroges, en somptueux équipage, vint au-devant de lui : il
était escorté de gardes richement vétus et de chiens. Les barbares en ces contrées
ont aussi une garde de chiens. Un poéte suivait qui, dans une poésie barbare,
chantait le roi Bituitos, puis les Allobroges, puis I’ambassadeur lui-méme, leur
naissance, leur courage et leurs richesses. C’est méme pour cela surtout que
parmi les ambassadeurs ceux qui sont illustres emmeénent avec eux des gens
de cette sorte».

La notion en cause dans le texte de Posidonios est celle de la géné-
rosité royale qui s’exerce dans des festins ressemblant fort a ceux de
I'Irlande légendaire. Mais elle s’exerce surtout, dans I’anecdote finale,
envers un barde qui obéit a la principale obligation de sa profession :
la louange de son souverain dans son aspect de distributeur et d’équi-
librateur, garant de la prospérité (on remarquera que le barde n’est

as ’ambassadeur mais qu’il parle avant lui). Le texte d’Appien con-
irme et élargit la matiére et les applications de la louange dans une
formule qui est fonctionnellement remarquable :

— naissance (Y€vog),
— courage (avdpelav),
— richesses (meptovaiav).

Un roi d’Irlande exergant sa générosité envers les poétes devait
étre, plus tard, moins bien respecté que Luernios et Bituitos compte
tenu de ses intentions :

«Feircheas, fils de Coman Eigeas, sur ’ordre de Cormac, fils d’Art, tua Mac
Con de la lance qu’on appelait Ringcne, alors qu’il était, le dos contre un pilier,
4 Goirt-an-Oir, & coté de Deargraith en Magh Feimhean a 1’ouest d’Ath na gCar-
bad, en train de distribuer de I’or et de I’argent aux poétes et aux docteurs» (48).

Mais, qu’il s’agisse des druides ou qu’il s’agisse des bardes, la des-
cription antique de la classe sacerdotale celtique est cohérente, toute
sommaire qu’elle soit, et il n’est pas superflu de souligner que nous en
retrouvons chaque fois trés facilement les recoupements irlandais.
Pour résumer ce qui précede :

(48) Keating, History of Ireland, éd. Dinneen, II, p. 286.
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— Les druides sont prétres.
— Les vates sont des spécialistes de la divination.
— Les bardes s’occupent de littérature et de poésie.

Le sacerdoce est d’autre part complet puisque les druides ont
dans leurs attributions :

1. Les trois aspects religieux définis par César :
— théologie et spéculation métaphysique (de rebus divinis);
— sacrifices (sacrificia publica ac privata);
— cultes, rites et pratiques diverses (religiones).

2. La fonction enseignante avec la transmission de la doctrine
traditionnelle.

3. La fonction de juge et, ipso facto, celle de conseiller du pouvoir
politique, collagorant au maintien de la cohérence sociale, non
pas sur le plan royal, équilibrateur et distributeur de bienfaits,
mais sur le plan du prétre intermédiaire entre les dieux et les
hommes (49).

Hormis celle du druide enseiFnant, que nous avons déja décrite a
propos de la hiérarchie et de I’enseignement, nous allons examiner
maintenant le détail des principales spécialisations fonctionnelles.

1. SACRIFICES ET SACRIFICATEURS.

Le nom du sacrifice sanglant ou immolation nous est inconnu.
Les Irlandais christianisés ont tout naturellement omis dans les textes
ce qui s’y rapportait. Mais 'immolation n’est pas la seule forme de sa-
crifice et il se pourrait que le nom de l'offrande sacrificielle ou obla-
tion soit un terme général en celtique. Selon toute apparence le mot
est ancien et il a servi dans les textes a rendre P'intégralité des sens du
latin sacrificium. 11 a nettement un sens préchrétien dans la glose de
Saint-Gall 56b,7 : .i. nomen dolestur chorthon bis ocedpartaib dodeib
«c’est-a-dire le nom d’un vase a fond rond qui était pour les sacrifices
aux dieux» (50). Idpart, idbart, edpart (I'orthographe médiévale irlan-
daise est souvent fluctuante) a suﬁsisté dans le vocabulaire chrétien,
suivant la méme évolution sémantique que le latin offerenda, dont il
est le strict équivalent, en brittonique et en goidélique, pour désigner
la messe : idpairt choirp Crist sert a traduire Eucharistia mysteria
dans les vies latines des saints d’Irlande (51) tandis que le vieux-
gallois aperth, pluriel aperthou, glose le latin muneribus, sacra et vic-
tima dans un manuscrit de ’Ars Amatoria d’Ovide au IXeme sie-

(49) voir la partie religieuse du chapitre XIII, intitulé La Gaule dans le monde celtique chez
Myles Dillon — Nora K. Chadwick — Christian-J. Guyonvarc’h, Les Royaumes Celtiques,
Paris, 1974, pp. 348-362.

(50) J. Strachan — Whitley Stokes, Thesaurus Paleohibernicus, 11, p. 109.
(51) éd. Charles Plummer, p. 111, 12.
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cle (52). Précisons cependant, pour éviter toute méprise, que adpert
est littéralement «ce que ’on apporte» et rien d’autre. Il y a di avoir
des noms spécialisés pour les sacrifices par immolation, crémation,
cruentation, étouffement, noyade, pendaison ou inhumation. Son em-
ploi dans la désignation de faits religieux préchrétiens décrits a poste-
riori tend & prouver, non pas sa haute antiquité (qui ne saurait faire
de doute), mais plus simplement le maintien du sens primitif. La
restitution de d’Arbois de Jubainville *ate-berta (ou plutét *ati-od-
berta) ne présente dés lors qu’un intérét théorique en dehors de ’éty-
mologie : tout le vocabulaire religieux incompatible aux notions chré-
tiennes a été occulté quand il n’a pas disparu sans laisser de trace.
Néanmoins, grice au christianisme, qui ’a adopté pour ses usages pro-
pres, nous connaissons le nom fondamental du sacrifice en celtique.

Cela étant expliqué, nous n’avons pas plus en Irlande qu’en Gaule
les noms techniques des différentes sortes de sacrifices. La raison est
suffisante pour que nous nous abstenions de tout long commentaire.
En outre E faudrait faire le départ, qui est loin d’étre aisé, entre les
sacrifices réels, historiquement attestés, ceux qui se rattachent a un
schéma ou scénario mythique, et ceux qui ne résultent que du dénigre-
ment.

Il ne saurait étre question de prétendre que les druides, prétres
d’une religion, n’ont pas }Eratiqué le sacrifice : une religion ne se
congoit pas plus sans sacrifices que sans symboles. La raison en est

ue le rite, minutieux, réglé, est indispensable a la simple subsistance
gu culte : il maintient ’équilibre cosmique et permet a la société hu-
maine de se purifier et de rester en vie. La seule réserve a faire — mais
il importe de la faire — est que le sacrifice humain, dans le «vécu reli-

ieux», a été A coup siir trés rare. Dans toute la littérature médiévale
irlandaise nous n’avons pas plus de deux ou trois exemples, partielle-
ment recoupés par la Gaule, étant bien entendu aussi que les morts
d’hommes dues aux faits de guerre (massacres de blessés et de prison-
niers, suicides collectifs aprés une defaite) ne doivent pas étre passées
au compte des sacrifices humains (53).

Le texte de base est celui de César, B.G., VI, 16 :

«La nation gauloise tout entiére est trés adonnée aux rites. Pour cette raison,
tous ceux qui sont atteints de maladies assez graves ou sont sous le coup d’un
péril ou d’un combat, offrent des hommes en guise de victimes, ou font le veeu
d’en offrir. s utilisent le ministére des druides pour ces sortes de sacrifices par-
ce que, sans une vie humaine en échange d’une vie humaine, la colére des dieux
immortels ne peut étre apaisée. Ils ont des sacrifices publics de ce genre. D’autres

(52) d’Arbois de Jubainville, Cours de Littérature Celtique 1, p. 154; Joseph Loth, Vocabulai-
re vieux-breton, Paris, 1884, p. 43; Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d’Etymologie et de Lexi-
cographie gauloises et celtiques VI. 19. Irlandais idpart, gallois aberth, celtique commun
*ATE-BERTA, «offrande, sacrifice», in Ogam 12,1960, pp. 198 et 448. Le breton aberzh est
un emprunt récent au gallois aberth et non la continuation du vieux-breton aperth : il ne peut
servir de preuve philologique, voir Christian-J. Guyonvarc’h, Dictionnaire étymologique du
breton ancien, moyen et moderne, fasc. 2, Rennes, 1973, p. 43.

(53) cf. Camille Jullian, Notes gallo-romaines X VII. Remarques sur la plus ancienne religion
gauloise, in Revue des Etudes anciennes V, 1903, pp. 19-27.
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ont de grands mannequins dont les parois sont en osier et qu’ils remplissent
d’hommes vivants. Ils y mettent le feu et les hommes meurent environnés de
flammes. IIs pensent que les supplices de ceux qui ont été pris en délit de vol ou
d’assassinat, ou d’un autre crime, sont des plus agréables aux dieux immortels,
mais si des criminels de ce genre viennent a manquer ils vont jusqu’a sacrifier
des innocentsy.

Nous completerons avec Strabon, Géographie IV, 5 :

«Les Romains mirent fin & ces usages, de méme qu’aux sacrifices et aux prati-
ques divinatoires en opposition avec nos institutions. Ainsi un homme avait-il été
voué aux dieux, on le frappait par derriére avec une épée de combat et ’on devi-
nait ’avenir d’aprés les convulsions du mourant;on ne sacrifiait jamais sans I’assis-
tance des druides : ainsi parfois ils tuaient les victimes & coups de fleéches, ou les
crucifiaient dans leurs temples, ou bien encore ils fabriquaient un colosse avec du
foin et du bois, y introduisaient des animaux domestiques et sauvages de toutes
sortes avec des hommes et briilaient le tout».

Et voici Diodore de Sicile, V, 31 :

«Ils sont — c’est une conséquence de leur nature sauvage — d’une impiété
monstrueuse en leurs sacrifices. Ainsi, ils gardent les malfaiteurs pendant une
période de cinq ans, et puis, en ’honneur de leurs dieux, ils les empalent et en
font des holocaustes en y joignant beaucoup d’autres offrandes, sur d’immenses
biichers préparés tout exprés. Ils se font aussi de leurs prisonniers de guerre des
victimes pour honorer leurs dieux. Quelques-uns font le méme usage des animaux
qu’ils ont pris & la guerre. Ils les tuent avec les hommes ou les briilent, ou les font
périr dans d’autres supplices» .

On ne trouve pas, en Irlande, de traces vraiment concrétes de ces
sacrifices humains qu’on impute si souvent aux druides. La christiani-
sation a tout ou res%ue tout fait disparaitre de nos sources. Ainsi
que I’a remarqué d’Arbois de Jubainville : «Les sacrifices dont la célé-
bration était la principale fonction des druides étaient inconciliables
avec la pratique du christianisme» (54). Le druide sacrifiant une victi-
me humaine sur un dolmen est en tout cas purement imaginaire (55).

Indépendantes et différentes de cette imagerie, nous avons désor-
mais, grice & une recherche récente, des idées plus claires sur des rites
sacrificiels, décrits péle-méle par les auteurs anciens, et qui se répar-
tissent entre les trois niveaux fonctionnels :

— non-sanglant au niveau sacerdotal : pendaison,

(sacrifice par les éléments sansem-  crucifixion,
ploi d’une arme) immersion,
crémation,
inhumation;
— sanglant au niveau guerrier : mise & mort par ’épée

ou la lance, ou par
toute autre arme;
— liquide et végétal au niveaudela  : oblation et libation.
troisi¢éme fonction productrice

(54) Les Celtes et les langues celtiques, p. 158.
(55) voir infra la mention de I’histoire de Bécuma; cf. Eriu 3, p. 154.
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Les druides sont, bien entendu, concernés aux trois niveaux par
I’accomplissement et la surveillance du rite (56).

Nous savons déja que saint Patrick est le grand responsable de la

auvreté de nos informations sur toute la partie doctrinale et rituelle,

a quelques exceptions prés, du paganisme irlandais. Voici comment
s’exprime un moine :

«Nous révérons saint Patrick, principal apétre d’Irlande. Admirable est son
nom glorieux, c’est un feu qui baptise les nations. Il se battit contre les druides
au cceur dur. Il écrasa les orgueilleux avec 1’aide que lui donna le ciel blanc et il
purifia I’Irlande aux vertes plaines de la grande race. Nous invoquons Patrick le
chef des apdtres. Son jugement nous a libérés de la condamnation et de la mé-
chanceté des sombres démons» (57).

Cette pritre est d’ailleurs plus un exercice de style laudatif qu’une
information sur les druides car ces derniers n’ont pas disparu comPlé-
tement dés l’apparition de saint Patrick : au temps du roi supréme
Domnall hUa Néill (mort en 978), ils existaient et employaient encore
tous les procédés de divination contre lesquels le saint s’était élevé (58).

Il n’est pas question des druides dans le principal épisode olt I'on
voit le christianisme, selon I’hagiographie, triompher d’un culte san-
glant :

«Il y avait une certaine idole & Mag Slecht, ornée d’or et d’argent, et douze
dieux de cuivre placés de coté et en face de I’idole. Le roi et tout le peuple ado-
raient cette idole dans laquelle se cachait un trés méchant démon qui donnait des
réponses au peuple; pour cette raison ils I’adoraient comme un dieu. Préchant
alentour, saint Patrick vint dans la plaine ou ’idole avait été élevée et, levant la
main droite, menaga de I’abattre d’un coup du «baton de Jésus» (sa crosse d’évé-
que). Mais le démon qui était dans I’idole, craignant saint Patrick, tourna la pierre
vers le coté droit et la marque de la crosse reste encore sur le coté gauche; cepen-
dant la main du saint ne quitta pas la crosse. La terre engloutit méme les douze
autres idoles jusqu’a la téte et c’est tout ce qui en subsiste en mémoire de ce
miracle. Mais le démon, qui avait longtemps habité dans I’idole et qui abusait les
hommes, sortit sur I’ordre de saint Patrick. Quand les peuples, avec leur roi Loe-
gaire, le virent, ils eurent peur et ils priérent saint Patrick d’ordonner a cet horri-
ble monstre de s’en aller de leur présence. Saint Patrick lui ordonna d’aller dans les
abimes. Alors tous les peuples rendirent graces au Dieu tout-puissant qui avait
daigné les libérer par saint Patrick de la puissance des ténébres» (59).

C’est & cette idole ayant perdu toute spiritualité que les Irlandais
sacrifiaient selon le pieux hagiographe :

«Mag Slecht, d’ou vient le nom ? Ce n’est pas difficile. C’est 1a que se trouvait
I’idole royale d’Irlande, a savoir Crom Cruaich, et autour d’elle douze idoles de

(56) voir Christian-J. Guyonvarc’h, Introduction étymologique a l’étude du sacrifice dans la
religion celtique, in Ogam 35-36, 1983-1984, Etudes Indo-Européennes 1, pp. 59-80, et Fran-
goise Le Roux, Sur quelques sacrifices et rites sacrificiels celtiques sans effusion de sang, ibid.,
pp. 95-110.
(57) Priére de Saint Ninine, in Thesaurus Paleohibernicus 11, p. 322.
(58) Eugene O’Curry, On the Manners and Customs of the Ancient Irish 11, pp. 134-135.
(59) Michéal O’Duigeannain, On the Mediaeval Sources for the Legend of Cenn Croich, in
Féil-sgribhinn Eoin Mhic Néill, Dublin, 1940, p. 301; cf. Frangoise Le Roux, Le Celticum
d’Ambigatus et I’Omphalos gaulois. La royauté supréme des Bituriges, in Ogam 13, 1961,
pp. 175-179.
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pierre. Elle était en or et elle fut le dieu de tous les peuples qui avaient pris 1’Irlan-
de jusqu’a ’arrivée de Patrick. C’est a elle qu’on offrait les premiers-nés de chaque
portée et les premiers rejetons de chaque clan. C’est vers elle que vint Tigernmas,
fils de Follach, roi d’Irlande, & Samain avec les hommes et les femmes d’Irlande
pour I’adorer et ils se prosternérent tous devant elle. Les sommets de leurs fronts,
les cartilages de leurs nez, les extrémités de leurs genoux et les pointes de leurs
coudes se brisérent si bien que les trois-quarts des hommes d’Irlande moururent
dans ces prosternations. D’otl le nom de Plaine de la Prosternation» . (60).

Malheureusement, ce culte si bien décrit juxtapose le fait matériel
de lexistence de la Pierre de Fal a Tara et le théme biblique des prémi-
ces dues a I’Eternel (61). Les druides n’y ont aucune part. Il y a bien
une trace de «pierre d’adoration» (ail adrada), servant surtout au bor-
nage d’aprés le traité juridique des Breachta Comaithcesa ou «Juge-
ments de tenure mutuelle» :

«Un signal de pierre, c’est-a-dire une limite qui est marquée par une pierre
d’adoration ou une pierre qu’on ne peut bouger, ou par un arbre, ou par une
pierre plate, ou par une pierre monumentale; s’il y a ainsi sept signaux en ce
temps, I’un sur I’autre, c’est une limite qu’on ne peut déplacer» (62),

et le Dindshenchas métrique soutient qu’il y a eu un culte de litho-
litrie depuis le temps ccil’Eremon, c’est-a-dire depuis larrivée des
Gaéls :

«Depuis le régne

d’Eremon, chef de la forteresse,

il y a eu I’adoration des pierres

jusqu’a la venue du noble Patrick d’Ard Machay (63).

Mais l’assertion est avant tout une occasion supplémentaire de pro-
noncer le nom de saint Patrick et le quatrain n’est pas plus probant
que le texte du Dindshenchas en prose. Les sacrifices des druides n’ont
rien a y faire et si les pierres ont unrdle a jouer dans la religion celti-
que, c’est au méme titre que les autres éléments naturels que sont la
terre (dont les pierres font partie), ’eau, le feu et lair. Le culte mégali-
thique serait ici une illusion et il faut répéter que les mégalithes sacrifi-
ciels en sont certainement une autre. Du reste le mot irlandais qui dési-

ne |’«adoration», adrad, est d’origine latine. La litholdtrie ne saurait
étre celtique.

Faut-il accorder crédit & l'information de Nennius relative & une

(60) éd. Whitley Stokes, The Rennes Dindshenchas, in Revue Celtique 16, pp. 35-36; cf.
Ogam 13, loc. cit., p. 178.

(61) «Yahvé parla 4 Moise et lui dit : «Consacre-moi tout premier-né, prémices du sein mater-
nel parmi les enfants d’Israél. Homme ou animal domestique, il m’appartient» (Exode 13, 1,
2); «Lorsque Yahvé t’aura introduit dans le pays des Cananéens et te 1’aura livré, tu céderas a
Yahvé tout étre sorti le premier du sein maternel et tout premier-né mis bas par tes bétes : les
males appartiennent & Yahvé. . . Les premiers-nés de I’lhomme parmi tes fils, tu devras les ra-
cheter» (Exode 13, 11sqq.); voir notre livre sur Le rite et la doctrine du sacrifice dans la Tra-
dition celtique, Rennes, 1986; cf. F.N. Robinson, Human Sacrifices among the Irish Celts, in
Anniversary Papers by Colleagues and Pupils of George Lyman Kittredge, Boston, 1913, pp.
185-197.

(62) Ancient Laws of Ireland, IV, p. 142.

(63) Edward Gwynn, The Metrical Dindshenchas 1V, p. 22.
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recommandation adressée par les druides bretons a Vortigern, vers la
fin de P’hégémonie bretonne en Grande-Bretagne ? Pour assurer leffi-
cacité défensive de la forteresse de Dinas Emrys, il aurait fallu en as-
perger les pierres du sang d’un jeune homme né de pére inconnu. Mais,
tel Jésus parmi les docteurs de la loi, le gargon, devenu plus tard I’en-
chanteur Merlin, aurait confondu les druides et échappé au sort cruel
qui Pattendait. L’histoire de ce sacrifice manqué vaut la peine d’étre
traduite intégralement du latin de Nennius. On y sent encore, en effet,
malgré la présence de saint Germain, toute la mythologie bretonne
latente A travers les aventures du roi Vortigern et de ses druides :

«Ajoutant 4 tous les maux, Guorthigern prit sa propre fille pour épouse et elle
lui engendra un fils. Quand cela fut connu de saint Germain, il vint pour le blamer
avec tous les clercs de Bretagne. Comme une grande assemblée de clercs et de laics
était réunie en un seul conseil, le roi prévint sa fille d’avoir a aller a I’assemblée, de
mettre son fils sur les genoux de Germain et de dire qu’il était le pére de I’enfant.
La femme fit ce qui lui avait été commandé. Mais saint Germain regut I’enfant
avec bonté et se mit a dire : «Je serai ton pére et je ne te repousserai pas s’il m’est
donné un rasoir avec des pinces et un peigne et s’il t’est permis de les donner a ton
pére selon la chairy. L’enfant obéit et alla trouver son ascendant et pére selon la
chair, Guorthigern. L’enfant lui dit : «tu es mon pére, rase-moi la téte et coupe-
moi la chevelure». Mais Guorthigern garda le silence, se taisant. Il refusa de ré-
pondre a I’enfant et se leva, en grande colére. Il s’enfuit de devant saint Germain
et il fut maudit et condamné par saint Germain et toute ’assemblée des Bretons.

Puis le roi convoqua ses druides pour leur demander ce qu’il fallait faire. Ceux-
ci lui dirent : «Va dans la partie la plus éloignée de ton royaume et tu trouveras
une forteresse pour te défendre, parce que la nation que tu as accueillie dans ton
royaume t’envie et elle te tuera par ruse. Elle occupera toutes les provinces que tu
auras aimées, et ta propre nation tout entiére aprés ta morty. Puis il alla avec ses
druides pour trouver une forteresse. Ils firent le tour de beaucoup de régions et
de provinces et, ne trouvant pas, ils vinrent en dernier lieu dans la région qui porte
le nom de Guined. Et1a, cherchant dans les montagnes d’Ereri, il finit par trouver
un endroit ou il était possible de construire une forteresse. Les druides lui dirent :
«Construis ta forteresse dans cet endroit parce qu’elle sera pour toujours protégée
des nations barbaresy. Il rassembla des ouvriers, & savoir des tailleurs de pierre,
et du bois et des pierres. Mais quand tous les matériaux eurent été assemblés, ils
furent enlevés en une nuit. Il les fit assembler par trois fois et on ne les trouva
nulle part. Il fit donc venir ses druides, il leur demanda quelle était la cause de ce
mal et ce qu’il en adviendrait. Ceux-ci répondirent : «Si tu ne trouves pas un en-
fant sans pére, qui sera mis & mort et du sang de qui la forteresse sera arrosée, elle
ne sera jamais construitey .

Il envoya des messagers sur le conseil des druides & travers toute la Bretagne
pour voir s’ils trouvaient un enfant sans pére. Cherchant dans toutes les provinces
et dans de nombreuses régions, ils arrivérent 8 Campus Elleti, qui est dans la ré-
gion dont le nom est Gleguissing. IIs trouvérent des enfants jouant a la balle. Voici
que deux d’entre eux se disputaient et que I’un dit & 1’autre : «6 homme sans pére,
tu n’auras pas de bonheur». IIs interrogérent donc soigneusement les enfants au
sujet de I’autre. Ils demandérent a la mére s’il avait un pére. Elle répondit que non
et dit : «Je ne sais pas comment il a été congu dans mon sein mais je sais que je
n’ai jamais connu d’hommey. Et elle leur jura qu’il n’avait pas de pére. Ils I’emme-
nérent avec eux chez le roi Guorthigern et ils le présentérent au roi.

Le lendemain une assemblée fut réunie pour la mise & mort de I’enfant. L’en-
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fant dit au roi : «Pourquoi tes hommes m’ont-ils amené a toi ?». Le roi lui répon-
dit : «pour que tu sois mis & mort et que ton sang soit répandu tout autour de
cette forteresse afin qu’elle puisse étre construite». L’enfant répondit au roi :
«Qui t’a montré cela ?». Le roi répondit : «Mes druides me I’ont dit». L’enfant
dit : «Qu’ils soient appelés & moi». Les druides furent appelés et I’enfant leur dit :
«Qui vous a révélé que cette forteresse devait étre aspergée de mon sang et que, si
elle n’était pas aspergée de mon sang, elle ne serait jamais construite ? Mais afin
que vous le sachiez, qui a fait cela ouvertement a mon sujet ?». L’enfant dit en-
core : «A toi seul, 0 roi, je révélerai tout de mon mieux, selon la vérité. Mais je
demande a tes druides : qu’y a-t-il sous le pavage a cet endroit ? Il me serait agréa-
ble qu’ils me montrassent ce qu’il y a sous ce pavéy. Et ils dirent : «Nous ne le sa-
vons pasy. Il dit : «Je vais le révéler :il y a un étang au milieu de ce pavage : venez,
creusez et vous trouverezy. Ils vinrent, ils creusérent et 1’étang surgit. L’enfant dit
aux druides : «Expliquez-moi ce qu’il y a dans I’étangy . Ils restérent silencieux et
ils ne purent le révéler. Il leur dit : «Moi, je vais vous le révéler : il y a deux vases et
c’est ce que vous trouverezy. Ils vinrent et ils virent ainsi. Et ’enfant dit aux drui-
des : «Qu’y a-t-il dans ces vases fermés ?7» . Mais ils se turent et ne purent le révéler.
Il leur expliqua : «Au milieu, il y a une toile. Ouvrez-les et vous trouverezy . Le roi
les fit ouvrir et I’on trouva la toile pliée comme il I’avait dit. Il interrogea a nou-
veau les druides : «Qu’y a-t-il au milieu de la toile ? Racontez-le maintenanty. Ils
ne purent pas le savoir. Mais il le révéla : «Il y a deux vers, un blanc et un rouge;
dépliez la toiley. Ils la dépliérent et les deux vers furent trouvés dormant. L’enfant
dit : «Regardez et faites attention a ce que font les vers». Les deux vers se mirent
a se poursuivre. L’'un d’eux se mettait sur le dos de fagon qu’il repoussait I’autre
jusqu’a ’extrémité de la toile et c’est ce qu’ils firent a trois reprises. Enfin le ver
rouge parut plus faible et le blanc plus fort; il le chassa au bout de la toile. IIs se
poursuivirent I'un l’autre a travers 1’étang et la toile disparut. L’enfant dit aux
druides : «Que signifie ce signe merveilleux qui a été montré dans la toile ?». IIs
répondirent : «Nous ne le savons pasy. L’enfant leur dit : «En vérité, ce mystére
m’a été révélé et je vais vous le dire : la toile est le symbole de ton régne : les deux
vers sont deux dragons : le ver rouge est ton dragon et I’étang est 1’image de ce
monde. Mais le dragon blanc est celui de cette nation qui s’est emparée des peu-
ples et de la plupart des régions de Bretagne. Ils la tiendront presque d’une mer a
l’autre. Ensuite notre nation se lévera et rejettera courageusement la nation des
Angles au-dela de la mer. Toi, cependant, va-t-en de cette forteresse puisque tu
ne peux pas la construire et parcours de nombreuses provinces pour trouver une
forteresse stire. Moi, je resterai ici». Le roi dit au jeune homme : «De quel nom
t’appelles-tu ?». Il répondit : «Je m’appelle Ambrosiusy, c’est-a-dire qu’il passait
pour Embreis Guletic. Le roi dit : «De quelle race es-tu né ?». Et lui de répon-
dre : «Mon pére est I’'un des consuls de la nation romaine». Le roi lui donna la
forteresse avec tous les royaumes de la partie occidentale de la Bretagne. Lui-
méme avec ses druides gagna la partie orientale et il y fut jusque dans la région
qui porte le nom de Guunness. La, il construisit une ville que ’on appelle de son
nom Cair Guorthigirn» (64).

La méme histoire est racontée dans le légendaire irlandais sous le
nom de Courtise de Bécuma : femme de Labraid (I’'un des chefs des
Tuatha Dé Danann) (65) et coupable d’adultére avec Gaiar, I’'un des

(64) Historia Britonum 39-42, texte harléien, éd. Edmond Faral, La légende arthurienne, III,
Paris, 1929, pp. 30-33; cf. John Morris, Nennius, British History and the Welsh Annals,
Londres, 1980, pp. 70-72; cf. encore Eugene O’Curry, Manners and Customs of the Ancient
Irish 11, pp. 222-223.

(65) sur les Tuatha Dé Danann, voir Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlan-
dais I, Rennes, 1980, pp. 1-104.
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fils du dieu Manannan (66), Bécuma est condamnée a étre briilée vive.
Par indulgence ses juges commuent la peine en bannissement et on la
lace dans un bateau que I’on pousse vers le large. Elle réussit a attein-
gre la colline de Howth (Etar) ou elle rencontre le roi Conn Cetcha-
thach («aux Cent Batailles»), veuf de sa femme Eithne. Grice a sa
beauté, Bécuma parvient i se faire épouser, mais sa présence est aussi-
tot la cause de calamités qui contrarient I’exercice et I’essence de la
fonction royale : la terre refuse ses récoltes, les troupeaux n’ont plus
de lait. Consultés, les druides expliquent que, pour effacer les consé-
uences du crime commis par la nouvelle épouse du roi, il faut sacri-
?ier le fils d’une vierge et asperger de son sang la porte et le pays de
Tara. Conn finit par découvrir dgans un {le le jeune ﬁomme convenable
et, par ruse, ’améne & Tara. Mais, au moment précis ol le sacrifice va
se consommer, une vache apparaft et, les plaintes de la mére du jeune
homme aidant, ’animal est accepté comme substitut. Voici les passa-
ges les plus caractéristiques de ce récit dont la transcription tardive
I(l’orthographe est celle de lirlandais prémoderne) ne masque pas
’archaisme. Nous citons ici tout ce qui concerne le sacrifice propre-
ment dit et non lhistoire de Bécuma elle-méme :

«Art était & Tara a jouer aux échecs et Cromdes, le druide de Conn, était avec
lui. Et le druide dit : «Tu vas étre banni, 6 fils, et c’est & cause de la femme que
ton peére épouse que tu es banni». Le roi et sa femme arrivérent en cet endroit, son
fils lui fut amené aussitot et Conn dit & Art : «Quitte Tara et ’Irlande pour un an
et prépare-toi immédiatement a cela car je m’y suis engagé». Et les hommes d’Ir-
lande furent trés mécontents de ’exil d’Art a cause d’une femme. Cependant Art
quitta Tara immédiatement cette nuit1a et pendant un an Conn et Becuma furent
4 Tara. Il n’y eut ni blé ni lait en Irlande pendant ce temps-la et les hommes d’Ir-
lande furent en grand souci a cause de cette affaire. Les druides de toute I’Irlande
furent envoyés avec le secours de leur science et de leur vrai savoir pour montrer
ce qui avait causé ce mal horrible en Irlande. Cela leur fut montré et les druides di-
rent au roi de Tara et aux nobles d’Irlande la cause du mal. Cela était provoqué
par la mauvaise conduite et I’incroyance de la femme de Conn. Il leur fut dit
comment viendrait leur délivrance : & savoir que le fils d’un couple sans péché de-
vait étre amené en Irlande, mis & mort devant Tara, et que son sang devait étre ré-
pandu sur le sol de Tara. Cela fut dit & Conn, mais Conn ne savait pas ol était
I’enfant. Il réunit les hommes d’Irlande en un seul endroit et il leur dit : «J’irai & la
recherche de cet enfant sans péché. Donnez le royaume d’Irlande & Art tant que je
serai au-dehors. Qu’il ne quitte pas Tara pendant mon absence, jusqu’a ce que
je revienney.

Puis Conn se rend a Benn Etair, et de la dans I’Autre Monde :

«Il vit alors la reine Rigru Rosclethan, fille de Lodan, de la Terre de Promesse,
c’est-a-dire la femme de Daire Degamra, fils de Fergus Fialbrethach de la terre des
miracles. Conn vit au milieu de ’hotel un jeune homme excellent de forme et
d’apparence, sur une chaise de cristal. Son nom était Segda Saerlabraid, fils de
Daire Degamra. . .».

"«Conn se leva le lendemain et il se plaignit & toute la maison de sa nécessité et

(66) Manannan est, dans le cycle mythologique, le «frére» du Dagda. C’est & proprement par-
ler le dieu du sid, I’Autre Monde irlandais, et c’est parce que le sid est situé par deld la mer
que Manannan suit souvent des routes maritimes. Il n’est pas essentiellement un dieu de la
mer. Sa qualité divine a été mise en doute inutilement par J. Vendryes, Etudes Celtiques 6,

pPp. 239 sqq.
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de sa géne. «De quoi as-tu besoin ?», dirent-ils. «L’Irlande est sans blé et sans lait
depuis un an jusqu’a maintenant». «Pourquoi es-tu venu ici ?». «Pour demander
votre filsy, dit Conn, «si vous le voulez bien, car il nous a été dit que c’est par lui
que notre délivrance nous viendrait, a savoir que le fils d’un couple sans péché
soit invité & Tara et qu’il soit baigné dans I’eau d’Irlande aprés cela. Il est avec
vous. Laissez donc ce jeune homme, Segda Saerlabraid, nous étre remis». «Hé-
las !», dit Daire, fils de Fergus Fialbrethach, «nous ne préterons pas notre fils
pour la royauté du monde car son pére et sa mére ne se sont jamais rencontrés,
excepté quand ce petit enfant a été engendré, et en outre ncs propres péres et
meéres ne se sont jamais rencontrés que pour nous engendrer». «Ce que vous dites
est maly, dit le jeune homme, «que de ne pas répondre au roi d’Irlande. J’irai
moi-méme avec lui». «Ne dis pas cela, 6 filsy, dit la famille. «Je dis qu’il ne faut
pas refuser au roi d’Irlande». «S’il en est ainsi»,dit la famille, «nous te laissons
partir loin de nous, sous la protection de tous les rois d’Irlande, d’Art, fils de
Conn, et de Fian, fils de Cumall, et des gens d’art, afin que tu nous reviennes
en bonne santéy». «Tout cela sera accordé», dit Conn, «si je le puisy».

En ce qui concerne Conn et son coracle, aprés son aventure, il n’eut que trois
jours et trois nuits de voile pour venir en Irlande. Les hommes d’Irlande étaient
alors rassemblés dans 1’attente de Conn a Tara. Quand les druides virent le jeune
homme, voici la décision qu’ils prirent : tuer le jeune homme, méler son sang a la
terre stérile, aux arbres desséchés, de fagon qu’il y ait en eux leur convenance de
fruits, de moisson, de poisson et de lait. Conn plaga le jeune homme qu’il avait
amené sous la protection d’Art, de Finn, des gens d’art et des hommes d’Irlande.
Mais ceux-ci n’acceptérent pas, hormis les rois, qui eux, acceptérent immédiate-
ment, 4 savoir Conn, Finn, Art Oenfer, et ils furent tous outragés a cause de ce
jeune homme.

Quanf ils eurent pris leur décision, le jeune homme dit & haute voix : «9,
hommes d’Irlande, laissez-moi en paix puisque vous avez résolu de me tuer.
Mettez-moi & mort comme je vous le dirai moi-mémey. Ils entendirent alors un
beuglement de vache et une femme qui se lamentait longuement a sa suite. Ils
virent la vache et la femme venant & I’assemblée. La femme s’assit entre Finn et
Conn Cetchathach. Elle demanda des nouvelles sur la tentative des hommes
d’Irlande de tuer le jeune homme malgré la protection de Finn, d’Art et de Conn.
«Ou sont les druides ?», dit la femme. «Ici», dirent-ils. «Trouvez-moi ce que sont
les deux sacs qui sont aux flancs de la vache, & savoir un sac de chaque coté» . «Par
notre consciencey, dirent-ils, «nous ne le savons pasy. «Je le sais, moi», dit-elle,
«c’est une vache qui est venue ici pour sauver ce jeune homme innocent. C’est
ainsi qu’il en sera fait : que la vache soit abattue, que son sang soit mélé a la terre
d’Irlande et aux portes de Tara, et que le gargon soit sauvé» (67).

Les récits irlandais et gallois sont trés ressemblants et ils ont pour
premier trait commun degfaire ressortir le caractére «officiel» et solen-
nel du sacrifice pratiqué par le druide. Il y a sacrifice, et surtout sacri-
fice humain quand les intéréts de I’Etat et du roi sont en cause. On
voit aussi qu’il est difficile de séparer l’histoire de la mythologie. Une
telle préoccupation était d’ailleurs tout & fait étrangere aux Celtes et
le meilleur moyen d’éviter des discussions inutiles consisterait souvent
a admettre une méprise des auteurs anciens sur la portée ou la réalité
des sacrifices. A lire certains textes on penserait que le massacre était

(67) Eugene O’Curry, Manners and Customs, op. cit., 1, pp. 333-334; Eachtra Airt Meic Cuind
ocus tochmarc Delbchaime ingine Morgain, éd. R. 1. Best, The Adventures of Art son of Conn
and the courtship of Delbchaem, in Eriu 3, pp. 154-160.
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quotidien et que les druides étaient des bouchers sanguinaires. 1l faut
avoir la constance de résister aux exagérations et aux erreurs des com-
pilateurs antiques (et souvent modernes ou contemporains); pour les
Grecs et les Romains de I’époque de César et d’Auguste la Gaule, et
plus encore la Bretagne insulaire et I'Irlande, représentaient a ;_ieu pres
ce qu’était I’Afrique aux gens du moyen age. Les histoires les plus

extravagantes avaient libre cours.

Les sacrifices humains ont été le pire de ces prétextes aux outrances
ou a la calomnie. Cicéron donne ’exemple — ou suit la mode — dans
une belle envolée oratoire du Pro Fonteio X, 21 :

«Qui donc ignore en effet qu’ils (les Gaulois) ont gardé jusqu’a ce jour la cou-
tume cruelle et barbare d’immoler des hommes ? Que pensez-vous donc que puis-
sent étre la foi et la pitié de ceux qui croient qu’il est trés facile d’apaiser les
dieux immortels par le crime et par le sang humain ?».

Mais ce n’est, tout bien pesé, qu’un mauvais argument de morale
olitique dans la bouche d’un bon avocat. La nécessité, pour Cicéron,
ge blanchir un fonctionnaire indélicat aux dépens de ses victimes ne
rend pas ces dernitres coupables ipso facto des crimes dont il les
accuse.

Les funérailles celtiques fourniraient peut-étre un témoignage plus
consistant. Voici ce qu’en dit César, B.G. VI, 19 :

«Les funérailles des Gaulois sont magnifiques et somptueuses eu égard a leur
degré de civilisation. Tout ce que, dans leur opinion, le mort aimait, est jeté au
bicher, méme les animaux, et il y a peu de temps encore il était d’usage, dans
une cérémonie funébre compléte, de briller les esclaves et les clients qui lui avaient
été chers en méme temps que lui».

Pomponius Mela III, 2, 18 confirme cette pratique et ajoute que les
victimes humaines étaient surtout volontaires :

«Jadis ils remettaient a I’autre monde le reglement des affaires et le paiement
des dettes. I y en avait méme qui se jetaient sur le bicher de leurs proches comme
s’ils allaient vivre avec eux».

N’oublions pas non plus ces Gaulois qui, sil’on en croit Posidonios
chez Athénée 1V, 40, tendaient le cou au glaive aprés avoir distribué
a leurs amis l’or et l’argent requ en paiement :

«D’autres, sur un théatre, aprés avoir regu de 1’argent, de I’or, un certain nom-
bre de cruches de vin, ou accepté des cautions, les partageaient entre leurs parents
et amis, et quelqu’un qui se tenait & coté d’eux leur tranchait la téte d’un coup
d’épéen.

Mais ces sacrifices ne sont tels qu’en apparence, parce qu’ils sont
accomplis pour des morts, parfois du plein gré de la victime, et non
au bénéfice des vivants. Ils sont beaucouﬁ plus une preuve de la
croyance a Pimmortalité de I’dme que de Dexistence d’une religion
sanguinaire. Quant au dernier témoignage, d’Arbois de Jubainville y a
discerné 1’évhémérisation d’un théme mythique, celui du chevalier
vert des romans arthuriens et des légendes irlandaises : c’est lhistoire
de Cuchulainn et de Cu Roi. dont ’étude définitive reste encore a
faire mais qui, quelle que soit la conclusion qu’on en tire n’en est
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ou n’en sera que plus intéressante (68).

D’autres exemples sont moins clairs et ne concernent pas des sacrifi-
ces humains. Dans l’un il s’agit d’un sacrifice de cheval — qu’on a pris
bien a tort pour un rite de «hiérogamie» analogue a ashvamedha in-
dien — qui fait partie du rituel de 1’élection royale, mais le nom des
druides n’y est pas prononcé et il faut faire abstraction de ’animosité
de l’auteur, le moine gallois Giraud de Cambrie, envers les Irlandais.
La description est tardgive, du XlIléme siécle de notre ére, et présente
les faits sous le jour le plus défavorable possible :

«Si le genre du sujet n’obligeait pas a les dire, il est certaines choses que I’hon-
néteté persuaderait de garder pour soi. La relation d’une action honteuse, en effet,
quelle que soit la maniére dont on s’y prenne, parait flétrir I’auteur de la relation.
Une chose inconvenante pourra cependant étre racontée par des l&vres prudentes,
avec des mots élégants, sans que les exigences du récit fassent manquer a la vérité
ou 2 la bienséance. Il existe donc, dans la partie septentrionale la plus éloignée de
I’Ulster, prés de Kennelcunnil, une peuplade accoutumée, par un rite plus que bar-
bare et abominable , 4 se donner un roi de la fagon suivante : Toute la population
s’étant rassemblée au méme endroit, on améne au milieu de ’assemblée une ju-
ment blanche. Et celui qu’on va élever, non a la dignité de prince, mais de béte,
s’approche devant tous comme une béte et, avec non moins d’effronterie que
d’ignorance, se présente comme un animal. La jument étant tuée aussitot et
cuite par morceaux dans 1’eau, on lui prépare un bain de cette méme eau. Il s’y
plonge, mange les morceaux de viande qu’on lui présente, entouré de son peuple
qui en mange avec lui. Du bouillon dans lequel il baigne il puise et boit tout au-
tour de lui, non pas avec un récipient, non pas avec la main, mais & méme la
bouche. Cela étant accompli, selon le rite et non selon la dignité, sa souveraineté
et son autorité sont consacrées» (69).

Dans lautre exemple, il s’agit du sacrifice du taureau tel que le
décrit Pline, Hist. Nat. XVI, 249 :

«Apreés avoir préparé le sacrifice sous I’arbre on améne deux taureaux blancs
dont les cornes sont liées pour la premiére foisy .

Le méme sacrifice est décrit en Irlande par un trés court passage
relatif 4 un procédé de divination. Le nom des druides est prononcé
mais non celui du sacrifice, omission qui n’altére pas la valeur du
témoignage :

«Le festin du taureau se faisait donc ainsi : on tuait un taureau blanc, et un
homme seul devait consommer & satiété de la viande et du bouillon et s’endormir
de cette satiété. Une parole de vérité était chantée sur lui par quatre druides. I
voyait dans son réve I’aspect de ’homme qui devait étre élevé a la royauté, par son

(68) D’Arbois de Jubainville, Cours de littérature celtique VI, pp. 52-53;voir surtout Ananda
K. Coomaraswamy, Sir Gauvain and the Green Knight, in Speculum 19, 1944, pp. 104 sqq.

(69) Giraud de Cambrie, Topographia Hibernica 111, 25, éd. James F. Dimock, Giraldi Cam-
brensis Opera V, Londres, 1867, p. 169. Le rapprochement avec 1’ashvamedha est dii 3 Franz-
Rolf Schroder, Ein altirischer Krénungsritus und das indogermanische Rossopfer, in Zeit-
schrift fiir Celtische Philologie 16, pp. 310-312 et & M.L. Sjoestedt, Dieux et héros des Celtes,
op. cit., pp. xiv-xv. Les corrections nécessaires de traduction et d’interprétation ont été faites
par Frangoise Le Roux, Recherches sur les éléments rituels de l’élection royale irlandaise et
celtique, in Ogam 15, 1963, pp. 123-137 (cf. I'approbation de Georges Dumézil, Derniers
soubresauts du Cheval d’Octobre, in Fétes romaines d’été et d'automne, Paris, 1975, pp. 211-
219).

76



apparence, par son caractére, son allure et le travail qu’il faisait» (70).

Si donc le sacrifice d’un grand animal, cheval ou taureau, n’est
signalé que lors d’une élection royale, fait qui n’était quand méme pas
fréquent, il est & présumer que le sacrifice humain était réservé a des
circonstances plus solennelles et plus exceptionnelles encore.

Les sacrifices humains sont le prétexte d’une belle tirade poétique
de Lucain, Pharsale 1, 447451 :

«Vous aussi, qui conduisez par vos éloges 2 I'immortalité les dmes des braves
enlevés par la guerre, vous avez répandu sans crainte de nombreux chants, &
bardes et vous, 6 druides, loin des armes, vous avez repris vos rites barbares et la
coutume sinistre des sacrifices» .

Mais il y a loin de la littérature a la réalité et il ne doit pas étre tenu
pour assuré, loin de 1a, que des témoignages de ce genre aient une
quelconque valeur concréte. Vers le milieu du Ier siécle de notre ére
Pomponius Mela, III, 2, 18 évoque au passé des sacrifices humains

’

réduits a I’état de simulacres :
«1l reste encore des traces d’une sauvagerie abolie, et bien qu’ils s’abstiennent

de massacres extrémes, il n’en reste pas moins qu’ils tirent du sang des victimes
conduites aux autelsy.

Il était donc indispensable que le sacrifice fit examiné, enfin, non
pas seulement du point de vue moral — ce qui, dans P’antiquité, qu’elle
soit celtique, grecque ou romaine, n’a pas grand sens —, mais du point
de vue religieux, théologique, rituel (surtout !), doctrinal et méme
juridique dans la mesure ou le droit interfére avec la religion &71).
C’est d’Arbois de Jubainville qui explique que la victime, voleur,
brigand ou ?risonnier de guerre, paie de sa mort le prix de composi-
tion pour vol ou meurtre qu’elle n’a pas pu payer réellement (72).

2. LE DRUIDE JUGE.

Etendant sa compétence a tout le champ religieux et se réservant le
droit d’en user, le druide théologien et maitre du sacrifice n’aurait-il
pas abandonné une partie de ses services au druide-devin tel que le pré-
sentent Diodore de Sicile et Strabon dans des textes que nous avons
déja cités ?

Le plus surprenant peut-étre est que les historiens latins, qui avaient
sous les yeux, & Rome méme, un riche tableau de sacerdoces variés

(70) Serglige Con Culaind «La Maladie de Cuchulainny, traduction Christian-J. Guyonvarc’h,
in Ogam 10, 1958, p. 294. Une variante est offerte par le texte du Togail Bruidne Da Derga
ou «Destruction de I’Auberge de Da Derga», éd. Whitley Stokes, Paris, 1902, pp. 14-15; éd.
Eleanor Knott, Dublin, 1936, p. 4 : «Alors le roi, c’est-a-dire Etarscele, mourut. Le festin du
taureau fut fait par les hommes d’Irlande, & savoir qu’un taureau était tué par eux et qu’un
homme seul en mangeait la viande et en buvait le bouillon. On chantait une parole de vérité
sur lui quand il était couché. L’homme qu’il voyait dans son sommeil, c’était le roi, et ses
lévres mouraient s’il disait un mensonge» ; cf. F. Le Roux, loc. cit., in Ogam 15, p. 246.

(71) L’étude détaillée est dans notre livre — auquel nous renvoyons une fois pour toutes —
Le rite et la doctrine du sacrifice dans la tradition celtique, op. cit., passim.

(72) Etudes sur le droit celtique 1, pp. 166sqq.
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gﬂamines, pontifes, augures, haruspices), n’aient jamais pensé i en
aire la comparaison avec l'organisation gauloise. Est-ce par insuffisan-
ce de curiosité ou parce qu’il n’y avait, d’un terme & lautre, rien qui
fit directement comparal?le ?

La divination celtique est pour nous, & cause de son ampleur, un
vaste ensemble de techniques auxquelles il convient de consacrer un
chapitre. Mais, en attendant, nous ne reprocheronsrien aux historiens
latins. Comment auraient-ils pu comprendre (?ue les spécialistes char-
gés de la divination avaient aussi la justice dans leurs attributions ?

Car la fonction judiciaire, telle que César la décrit sommairement,
trop sommairement méme dans le B.G. VI, 14, est un fait religieux,
au méme titre que le sacrifice ou la divination et c’est ce qui explique
que, dans le schéma de César, ce sont les druides qui jugent en dernier
ressort et disposent de cette sanction supréme qu’est ‘l’interdiction des
sacrifices, c’est-d-dire I'impossibilité de survivre dans le cadre de la

société humaine et divine.

Rien ou presque n’est comparable au droit romain qui a influencé la
plupart des législations modernes, en cela au moins et pour I’essentiel
que lindividu ne peut se faire justice lui-méme et qu’il existe, bien dis-
tincts, un droit public et un droit privé, un droit civil et un droit pé-
nal. Dans le domaine celtique, o1 le principe du droit public n’est pas
compris, le droit privé est démesurément grandi et transféré a ’étage
des tamilles, des cantons ou des états. Tout repose, d’une part sur les
contrats passés entre les particuliers et les obligations qu’ils ont con-
tractées, et d’autre part sur la composition pécuniaire, variable suivant
le sexe et le rang social, due pour un tort, un dommage (meurtre com-

ris) subi par un individu et, a travers lui, par toute une famille. A dé-
?aut de réglement amiable les conflits entre particuliers se terminent
en duels judiciaires et en ordalies. La solution naturelle des conflits
entre princes ou états est la guerre (73).

Il n’entre pas dans nos intentions de décrire ou d’expliquer le droit

(73) On lira encore avec profit chez d’Arbois de Jubainville, Recherches sur 1’origine de la
propriété fonciére et des noms de lieux habités en France, Paris, 1890, pp. 111-118,1’exposé
détaillé et bien argumenté de la controverse qui I’a opposé & Fustel de Coulanges (Le pro-
bléme des origines de la propriété fonciére, Bruxelles, 1889, pp. 84-85) sur le sens de ’expres-
sion de César fere de omnibus controversiis publicis privatisque constituunt. Fustel de Coulan-
ges comprend que «les druides jugent presque tous les procés aussi bien au criminel qu’au ci-
vil». D’Arbois rétorque, avec raison, que César n’a pas écrit judicia publica («procés crimi-
nels») mais controversiae publicae, expression réservée, en droit romain, aux procés civils,
c’est-a-dire que «les druides, méme en ce que nous appelons aujourd’hui matiére criminelle, ne
pronongaient que des condamnations civiles» (p. 114). La composition due pour un meurtre
ou un vol appartient & ce que en droit actuel on nommerait la «réparation civile» et c’est ce
que Fustel de Coulanges n’avait pas compris. Les attributions juridiques des druides ont
encore été étudiées par d’Arbois de Jubainville dans ses Etudes sur le droit celtique 1, pp. 156
sqq. Il faut seulement corriger Iinterprétation du «druide-arbitre» d’aprés le passage de
Diodore de Sicile V, 31 : le druide apaisant des combattants agit en vertu de son autorité
religieuse globale et non en vertu d’une seule régle juridique. Car le druide pacificateur est la
contrepartie toute normale du druide guerrier et il est inévitable que ce soit le druide qui
décide de 'opportunité de la paix ou de la guerre.
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celtique (74). Mais I’'une des causes certaines du déclin des druides de
Gaule aprés la conquéte a été Pimpossibilité d’exercer leurs fonctions
judiciaires.

En Irlande le refus d’obéissance ou elud «fuite» était gravement
sanctionné par une malédiction. Le fuyard ou elutach perdait tous ses
droits civils et religieux et quiconque Kli accordait I’hospitalité payait
l’amende : cinq bétes a cornes plus, le cas échéant, le montant de ses
dettes : «Les filid lui refusaient leur ministére et déclaraient que
ni dieu ni homme ne lui devait rien» (75). Le texte législatif est formel
et, selon ’expression de d’Arbois de Jubainville : «La notification pré-
céde la saisie dans le cas d’une personne de rang inférieur, hormis si elle est faite
par des personnes de rang supérieur ou contre des personnes de rang supérieur.
Dans ce cas le jeine préceéde la saisie. Quiconque ne donne pas une garantie a la
saisie est un fuyard (elutach) envers tout. Celui qui néglige tout n’est payé ni de
Dieu ni des hommesy (76).

L’équivalent gallois, exceptionnel pour des faits d’un tel archaisme,
est dans le Mabinogi de Math : aprés avoir violé Goewin, «porte-pied»
du roi Math, Gwydyon et Gilwaethwy se tiennent a I’écart de la cour
et continuent a circuler dans le pays «jusqu’au moment ou il fut in-
terdit de leur donner nourriture et boisson» (77).

La Gaule nous informe quant i elle de la conséquence religieuse
pure, la plus intéressante :C}’interdiction des sacrifices (B.G. VI, 14 :
sacrificiis_interdicunt) et la comparaison la plus exacte est certaine-
ment celle du tribunal ecclésiastique médiéval fulminant I’anathéme
uis abandonnant le coupable au bras séculier. Mais ici encore I'Ir-
Emde a innové et fragmenté la fonction : elle a créé le file juge, bri-
them, que d’Arbois, avec sa double formation de juriste et de celti-
sant, a étudié dans un travail consacré au Senchus Mor (78). Pour la
forme et pour le fond le brithem est un file et, par conséquent, une
variété de druide. Cela compléte ce que nous avons dit plus haut des
distinctions internes et des spécialisations de la classe sacerdotale.

En séparant fonctionnellement file et brithem d’Arbois de Jubain-
ville s’inspirait du droit moderne, fondé sur la distinction rigoureuse
des pouvoirs et des compétences, hiérarchiques et administratives.
Mais, malgré ses spécialisations trés poussées, I'Irlande ancienne igno-
rait cette tendance : le droit irlandais est constitué de régles, d’exem-
ples (basés sur le principe de la composition pécuniaire) et d’anciennes
sentences qui faisaient jurisprudence. C’est parce qu’ils administraient
la justice comme les druides de Gaule que nous rattachons avec assu-

(74) D’Arbois de Jubainville, Etudes sur le droit celtique 1, Paris, 1895, 388 pages, II, 270 pa-
ges. Rien n’a été publié depuis cette date en frangais dans ce domaine et il est nécessaire de
prendre connaissance des travaux de Rudolf Thurneysen et D.A. Binchy, lesquels ne donnent
malheureusement pas une description d’ensemble du droit irlandais.

(75) Ancient Laws of Ireland 1, p. 112.

(76) D’Arbois de Jubainville, op. cit., pp. 329-330.

(77) éd. W. J. Gruffydd, Mab Vab Mathonwy, Cardiff, 1928, p. 12; traduction J. Loth, Les
Mabinogion, 1, éd. 1913, p. 188.

(78) Le Senchus Mor, in Nouvelle Revue Historique du Droit Frangais et Etranger, 1881,
pp. 1-108.
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rance les filid a la classe irlandaise des druides : leurs longues études
juridiques, leur connaissance de la langue archaique ne pouvaient
qu’augmenter leur prestige. Le berla Féne ou «langue des Féné» était
un «jargony, savant et obscur, dont poétes, juges, devins, druides en
général avaient le monopole (79).

Nous ne savons pas comment les druides jugeaient en Gaule et il
serait vain de chercher i reconstruire le détail du droit, ni aucune
formule (80). Le droit irlandais est aussi trop riche et subtil, beaucoup
trop différent du droit écrit des sociétés modernes pour qu’il soit pos-
sible d’en donner une idée exacte en quelques pages. On pourrait déja
discuter fort longuement de la distinction a opérer, chez César, des
preemia qui ont di représenter des avantages matériels et pécuniaires,
et des poenae qui ont été des amendes ou des prix de composition en
cas de meurtre ou d’injure grave (81). Ce ne sont partout que distinc-
tions minutieuses concernant aussi bien le fond que la procédure et
le peu que nous connaissons du droit gaulois, par quelques allusions ou
indications de César, nous confirme dans cette opinion. La comparai-
son irlandaise nous laisse & penser qu’il n’y a jamais eu de contradic-
tion entre la justice «druidique» et la justice royale car c’est le druide
lciui inspire la sentence mais c’est le ro1 ‘?ui la prononce (voir infra) et
il n’y a jamais eu aucune confusion des compétences religieuse et

olitique. La définition «prétres-magistrats» employée par C. Jul-
Ean (82) est erronée : elle résulte sans doute du report éq’assemblée
carnute du role politique de Diviciacus d’aprés César.

A défaut de documents continentaux nous rappellerons un célébre
témoignage irlandais. Lorsque les Goidels ou «fils de Mil» (83) débar-
uérent, aux époques mythiques patiemrnent incluses dans les annales,
ils trouvérent I'fle occupée et, selon l’expression consacrée, il y eut
contestation et bataille. Mais, tout le monde tenant a ce que les cKoses
s’accomplissent selon les régles, les nouveaux venus acceptérent qu’un
«jugement» fit rendu par leur propre chef, le file Amorgen :

«Les fils de Mil et de Bregon allérent jusqu’a Druim Chain, c’est-a-dire Tara.
C’est 12 que se trouvaient les trois rois d’Irlande, Mac Cuill, Mac Cecht et Mac
Greine (84). Ceux-ci rendirent contre les fils de Mil un jugement au terme duquel
I’ile leur serait laissée & eux-mémes jusqu’a la fin de trois jours, sans attaque ni ba-
taille ni livraison d’otages. Ils comptaient que, passé ce délai les Goidels ne se re-
présenteraient pas, parce que les druides feraient des incantations contre eux afin
qu’ils ne fussent plus capables de revenir. «Nous jugerons», dit Mac Cuill, fils de

(79) cf. R. Thurneysen, Du langage secret dit Ogham, in Revue Celtique 7, pp. 369-374. Les
«rhétoriques» qui parsément les récits irlandais peuvent servir d’exemples.

(80) Nous renvoyons cependant a d’Arbois de Jubainville qui, avant de traiter surtout de I’Ir-
lande, a consacré quelques pages a la Gaule dans son article, Des attributions judiciaires de
'autorité publique chez les Celtes, in Revue Celtique 7, pp. 2-37.

(81) D’Arbois de Jubainville, Etudes sur le droit celtique 1, pp. 80-81.
(82) Histoire de la Gaule 11, p. 103.

(83) Les fils de Mil sont les ancétres des Irlandais dans la série mythique des cinq conquétes
de I’Irlande; voir les Textes mythologiques irlandais 1/1, pp. 14-16.

(84) littéralement : «fils du coudrier», «fils de la charrue» et «fils du soleil».
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Cermat, «comme en jugera votre propre juge Amorgen, car s’il rendait un faux ju-
gement nous le ferions mouriry. «Porte le jugement, & Amorgen», dit Eber Dond.
«Je le porter, dit Amorgen, «que I’ile leur soit laissée». «A quelle distance irons-
nous ?», demanda Eber. «A neuf vagues», dit Amorgen. Et cela fut le premier
jugement rendu en Irlande» (85).

Les neuf vagues constituent la limite des eaux territoriales de I’Ir-
lande mythique et médiévale et les Goidels, sans discuter, repartent.
Il vaut la peine d’examiner aussi les deux autres «premiers» jugements
rendus par Amorgen sur la terre d’Irlande :

«Aprés la bataille de Tailtiu il y eut une contestation entre les fils de Mil,
au sujet de la royauté. Amorgen fut amené a arbitrer entre eux. Amorgen dit :
«L’héritage du chef, Donn, ira au second, Eremon, et son héritage ira & Eber
aprés luin. Ce furent les trois jugements rendus parmi les fils de Mil en Irlande :
le jugement que rendit Amorgen a Tara, le jugement de Sliab Mis et le jugement
que rendit Amorgen a Cenn tSaile & propos des daims et des quadrupédes. Comme
le dit le poéte : (86)

Amorgen rendit ici le jugement,

ses voisins ne le cachent pas,

apres la bataille de Mala, réputation sans honte,
entre les armées des fils de Mil.

Il mesura a chacun son droit

alors qu’ils étaient a la chasse.

Il donna & chacun ce qui lui était di légalement
par le jugement d’Amorgen, haut et grand.

La premiére blessure du daim, cela est connu,
que ce soit un homme ou un chien qui déchire la peau,
elle est aux chiens de chasse, coutume sans ruse.

La part de ’homme qui découpe, il la fixa ainsi :
un morceau du cou mince et court;

au chien courant les pattes du daim :

ce serait une part a ne pas augmenter.

Les entrailles 4 ’homme qui vient en dernier,
que la course ait été bonne ou mauvaise pour lui.
Il est certain qu’il n’a pas de droit

a des parts du partage commun.

Un partage commun a chacun

aprés cela, ce n’est pas une chose vaine,

sans commander ici ou 13,

tel est le jugement que rendit Amorgeny (87).

Amorgen est par excellence un poéte mythi%ue, non pas le poéte
unique, mais au moins l'un des druides primordiaux. Le commenta-
teur du Senchus Mor ne s’y trompe pas :

«Le premier auteur qu’il y eut en Irdande fut Amorgen Glungel («au genou

(85) Lebor Gabala Erenn ou «Livre des Conquétes de I’Irlande», éd. R.A.S.Macalister, Irish
Texts Society XLIV, Dublin, 1956, tome V, p. 36.

(86) ibid. p. 94.
(87) ibid., pp. 118-120, poéme LXXV.

.
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blancy) le poéte, fils adoptif de Cai Cainbrethach («au beau jugementy), I’un des
soixante-douze disciples de Fenius Farsaidh. Ce Cai avait appris la loi de Moise
avant de venir de I’est et c’est le jugement de la loi qu’il rendait» (88).

Nous ne sommes pas tenus de croire tout le contenu de ces quelques
lignes : les recueils juridiques irlandais n’ont au départ rien de commun
avec la loi mosaique. Mais l’intention et la signification sont claires.
L’exemple donne la mesure du prestige d’un juge, poéte, devin ou
druide. Amorgen est 4 la fois «poéte et juge royal», tandis que le fils
du druide Sencha, Cai Cainbrethach — celui-la méme dont il vient
d’étre question — en est au point que «le jugement que son pére ne
rend pas et qu’il ne sait pas rendre, lui, il le rend» (89).

Une autre preuve, indirecte et indiscutable, de I'importance du
juge dans les cours irlandaises est I’emploi du temps royal, étant bien
entendu que le roi ne fait que promulguer ou transmettre des juge-
ments et des sentences prononcés par le file spécialisé ou brithem (90).
Deux jours sur sept sont réservés a I’administration de la justice :

«Il y a sept occupations dans la loi du roi : le dimanche pour boire de la biére
car il n’y a pas de prince légal qui ne distribue pas de la biére chaque dimanche;
le lundi pour les jugements et pour les arrangements du peuple; le mardi pour
jouer aux échecs; le mercredi pour regarder les courses de lévriers; le jeudi pour
les relations amoureuses; le vendredi pour les courses de chevaux; le samedi
pour les jugementsy (91).

Avec des formulations qui nous paraissent parfois bizarres et avec
des libertés d’expression bien éloignées de la raideur du droit moderne,
sans jamais citer un article de loi ou se référer a un code, mais sans ja-
mais non plus contrevenir aux dispositions légales, les filid d’Irlande
savent régler les affaires les plus épineuses. Un jugement intelligent
entre tous est celui que les juristes d’Ulster rendent en faveur de
Cuchulainn pour le dédommager d’un affront grave a la suite duquel
il s’apprétait a quitter la province :

«La-dessus les troupes revinrent @ Emain. Cuchulainn dit a Loeg : «Appli-
que l’aiguillon aux chevaux, joue sur eux de la baguette et rends-toi chez Eogan,

(88) Ancient Laws of Ireland 1, p. 20.

(89) Mesca Ulad, éd. C. Watson, p. 34.

(90) C’est ce détail, généralement incompris, surtout quand le droit irlandais est ignoré, qui
constitue la réponse a la question que posait Albert Bayet, La morale des Gaulois, p. 33 :
«Dira-t-on que l’activité des tribunaux laiques est peu de chose comparée a celle des tribu-
naux druidiques, qu’elle ne se manifeste que dans ces cas exceptionnels ? La lecture des
Commentaires laisse une impression toute contraire. César a beau dire, dans ses considérations
générales sur les Gaulois, que la compétence des druides embrasse tous les différends privés et
publics, tous les forfaits, tous les meurtres, tous les procés relatifs aux successions et a la pro-
priété fonciére, bref, tout I’ensemble du droit civil et criminel, c’est en vain que I’on cherche
dans son récit une trace quelconque de cette activité juridique qui, a ’en croire, envahit tout.
A chaque instant on croit que les prétres-juges vont surgir, et jamais ils n’apparaissent. Leur
justice devrait étre partout, elle n’est nulle part. Seuls les tribunaux laiques agissent, et César,
qui note les faits, n’a pas un mot pour s’en étonner». Il n’y a pas lieu d’étre étonné : les fon-
dements du droit sont, chez les Celtes, essentiellement religieux (comme chez tous les Indo-
Européens au départ) et la différenciation pratique s’est faite, non dans le principe d’une sépa-
ration du religieux et du profane (distinction inconnue du monde celtique) mais par la spécia-
lisation fonctionnelle. I1 n’y a pas de tribunaux «laiques» a c6té de tribunaux «ecclésiasti-
ques». Le druide «dit droit» et la justice est chose royale.

(91) Ancient Laws of Ireland 1V, pp. 334.
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fils de Durthacht, & la demeure des gens de Farney, pour que nous quittions la
province pendant un an et que personne de la province d’Ulster ne puisse voir no-
tre visage pendant un an 12 ot nous avons été insulté».

«Bien, mon fils», dit Conchobar, «cela ne sera pas vrai, tu rendras le jugement
de ta propre bouche». «Je n’accepterai pas mon propre jugement», dit Cuchu-
lainn, «mais celui que rendront les juges et les poétes de la province».

On amena séparément les gens d’art et voici le jugement qu’ils rendirent : un
scrupule pour chaque nez, une once pour chaque chaise, un cheval fringant pour
chaque troupe de chevaux, un scrupule pour chaque étable, un porc de Mucram
pour chaque troupeau, une esclave pour chaque cité.

Cuchulainn remit de cela les deux tiers 4 son tuteur et & son seigneur et au
frére de sa mere. Il remit 1’autre tiers pour son honneur aux poétes de la provin-
ce, pour que son aventure fiit gardée en mémoire comme toute aventure qui lui
était arrivée auparavant, et ce lever comme chaque lever» (92).

Les filid sont bien payés de leurs efforts puisque Cuchulainn, en
homme d’honneur décfaignant largent, ne garde rien pour lui et leur
fait cadeau de son indemnité. On remarquera aussi qu’il s’est refusé
a rendre lui-méme un jugement, c’est-a-dire & exercer une fonction qui
n’est pas la sienne.

Il est permis d’écrire que ’'un des principaux fondements du monde
celtique est la solidarité fonctionnelle du gruide et duroi et que c’est
robablement dans le domaine juridique qu’elle est la plus remarqua-
gle et la plus sensible. On ne dira jamais assez, a ce propos, combien
les Celtes, considérés trop souvent comme des «primitifs» ou des non-
civilisés, ont été des juristes intelligents et subtils. Mais leur droit, ar-
chaique et de ce fait trés éloigné du droit romain, est tout naturelle-
ment relié par eux aux origines mythiques de Dinstitution des filid.
Ce sont les gruides primordiaux qui I’ont fondé et, plus et mieux enco-
re, la déesse Brigit elle-méme a participé a cette fondation. Le détail
apparait au terme d’un passage du Senchus Mor qui explique les rai-
sons d’un délai de cinq jours avant la saisie :
«Pourquoi la saisie de cinqg jours est-elle plus courante que toute autre saisie ?
A cause du combat livré entre deux hommes & Mag Inis. Quand ils vinrent pour
prendre les armes, alors qu’il ne manquait que le témoin, ils rencontrérent une
femme sur le lieu du combat et elle leur demanda un délai. Elle dit : «Si mon
époux était 13, vous auriez un délaix. «J’attendrais», dit I'un d’eux, «mais cela est
difficile & celui qui me saisit. C’est son intérét qui attend». «J’attendrai», dit
l’autre. Le combat fut remis mais ils ne savaient pas & quel moment il était remis,
si bien que Conchobar et Sencha rendirent un jugement & ce sujet. Sencha de-
manda : «Quel est le nom de cette femme ?». «Cuicthi («cinq jours»)» dit-elle,
«est mon nomy. «Que le combat soit remis & cinq jours», dit Sencha, «suivant
le nom de la femme». C’est de 1 que vient le dicton : «La loi des Feine serait
morte s’il n’y avait pas eu Cuicthi». C’est Brigh qui est appelée ici Cuicthi» (93).

Nous n’insisterons pas. L’examen complet du réle juridique des
filid nécessiterait 1’étude exhaustive de tous les textes légaux irlandais.

(92) Aided Guill maic Carbada ocus Aided Gairb Glinne Rige, éd. Whitley Stokes, The violent
Deathes of Goll son of Carbad and Garb of Glenn Rige, in Revue Celtique 14, p. 430.

(93) Ancient Laws of Ireland 1, p. 250.

83



Soulignons cependant sans plus attendre le fait que I'Irlande médiévale
n’a pas sépare, dans la conscience de ses origines, son vieux droit ar-
chaique et ses conceptions religieuses traditionnelles. Certes, les re-
cueils juridiques ont été corrigés sur certains points et mis en accord
avec les grands principes du christianisme. Mais la distinction, formelle
et fondamentale, du «droit de nature» (recht aicnid), oral et préchré-
tien, et du «droit de la lettre» (recht litre), écrit et d’époque chrétien-
ne, faite explicitement par le Senchus Mor (94), prouve que les filid
ont su conserver et transmettre le dépdt traditionnel dont ils avaient la
charge. Car les deux lois de I'Irlande, la «loi de nature», préchrétienne
— et assimilée de ce fait, on comprend pourquoi, 4 la loi mosaique —
et la «loi de la lettre» chrétienne, celle qui est issue des Ecritures et de
la prédication évangélique, ont eu des rapports comparables a ceux de
I’Ancien et du Nouveau Testament. Contradictoires dans Desprit et
complémentaires dans les faits, elles ont bénéficié de la caution de
saint Patrick au terme d’une trés officielle remise en ordre qui prétend
remonter au Véme si¢cle. Nous y gagnons la magnifique — et cruelle —
anecdote illustrant la maniére Jz)nt le grand saint patron de l'Irlande
a concilié la loi et ’Evangile :

«La cause de la composition du Senchus Mor est que Patrick vint en Irlande
pour répandre le baptéme et la foi chez les Irlandais, la neuviéme année du régne
de Théodose, et la quatriéme année du régne de Laeghaire, fils de Niall, roi d’Ir-
lande. La cause de la composition du poéme est la suivante : Laeghaire ordonna &
ses gens de tuer I’'un des serviteurs de Patrick, et Laeghaire donna sa parole a celui
qui tuerait, de fagon & découvrir s’il (Patrick) lui pardonnerait. Nuada Derg, fils de
Niall, frére de Laeghaire, entendit cela. Il était otage chez Laeghaire. Il dit que s’il
était libéré et avait d’autres récompenses, il tuerait quelqu’un de la suite de Pa-
trick. On lui donna le commandement de la cavalerie de Laeghaire et il fut libéré
de sa captivité d’otage. Il donna des garanties qu’il accomplirait ce qu’il avait pro-
mis. Il prit immédiatement sa lance, s’approcha des clercs, jeta la lance contre eux
et il tua Odhran, le cocher de Patrick.

Ou bien c’est le clerc qui était dans le char : Odhran était a préparer le char et
c’est contre Patrick lui-méme que le coup fut dirigé. Le clerc fut en colere, il leva
les mains vers le Seigneur et il fut ainsi les mains croisées. Il vint alors un grand
soubresaut et un tremblement de terre a cet endroit, il y eut de ’obscurité sur le
soleil et une éclipse. On dit que la porte de I’enfer fut ouverte & ce moment-1a et
que Tara fut retournée. Mais c’est alors que Tara fut mise de travers. Le Seigneur
lui ordonna de baisser les bras et d’obtenir un jugement au sujet du meurtre de son
serviteur. Il aurait le choix du juge en Irlande. Et il consentit & ce que Dieu lui
ordonnait.

Le choix qu’il fit fut de se conformer au jugement rendu par le poéte royal de
I'lle d’Irlande, & savoir Dubthach Mac ua Lugair, qui était un vaisseau rempli de
la grace de I’Esprit Saint. C’est de cela que vient le fait que si quelqu’un passe la
mer pour défendre sa cause, il a le choix du juge en Irlande, et s’il passe la frontié-
re d’une province, il a le choix du juge dans cette province. Dubthach prit trés mal
I’affaire et il dit : «Il m’est pénible de te le dire, 6 clerc. Il est génant pour moi
d’étre dans cette assemblée entre Dieu et ’homme. Car si je dis que cette action ne
peut étre effacée par la composition, cela sera mauvais pour ton honneur; cela ne
te semblera pas bon. Et si je dis qu’il faut faire payer la composition et exercer la

(94) Ancient Laws of Ireland 1, p. 30.
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vengeance, cela ne sera pas bien devant Dieu, car ce que tu as apporté en Irlande,
c’est le jugement de 1’Evangile et ce qu’il y a en lui, c’est le pardon complet de
chacun pour son prochain. Ce qu’il y avait en Irlande avant toi, c’est le jugement
de la loi, a savoir le talion : pied pour pied, ceil pour ceil et vie pour vie».

«La forme d’éloquence que Dieu a apportée est bonney, dit Patrick, «ce n’est
pas vous qui parlez, mais c’est ’esprit de votre pére qui parle en vousy, etc.

Patrick bénit alors sa bouche et la grace de I’Esprit Saint pénétra son éloquen-
ce, si bien qu’il dit : «c’est le renforcement du paganisme, et le jugement. . .».

Quatre choses sont énumérées dans ce poéme, a savoir 1’obéissance de tous
ceux qui sont intimés, et le choix pour tous ceux qui sont intimés. Car le choix lui
fut accordé, ainsi que 1’obéissance des hommes d’Irlande.

C’est un renforcement du paganisme

si une mauvaise action est vengée.

Car c’est pour préserver la foi qu’ils relatent

qu’on laissa le pouvoir d’extirper chaque défaut.
C’est par une dme étrangeére que furent corrigés

le refus du baptéme, le péché sans composition.

La vérité est comprise, par laquelle vient la pureté.
Car le démon n’a pas droit au pardon

au jour du jugement

mais I’homme n’est pas ainsi.

S’il a payé la composition il a droit a 1’absolution,

a I’absolution pour ses crimes, pour avoir transgressé
la volonté du roi supréme.

Car le pardon a été la coutume de chacun.

IIs le méritent depuis la crucifixion du Christ

aussi longtemps qu’ils ne retombent pas dans le mal.

Pourquoi le pardon est-il donné & ’homme, aprés qu’il a commis le péché,
pourvu qu’il se repente, et pourquoi le pardon n’est-il pas donné a I’ange aprés
qu’il a commis la transgression, méme s’il vient a se repentir ? La raison en est que
I’homme a un corps périssable et que Dieu a une demeure plus haute que celle ot
il a été placé. L’ange, lui, a un corps subtil et pur, et Dieu n’a pas une demeure
plus haute que celle ou il a été placé. C’est la raison pour laquelle le pardon ne lui
est pas accordé aprés qu’il a commis la transgression, méme s’il se repent.

Je te prie, 6 Dieu, dirige mes pas;

les plus vieux ancétres, les ancétres a la puissante connaissance
n’ont pas faussé le jugement du Seigneur;

que je n’aggrave pas I’excés

des crimes sanglants des hommes.

La vérité de I’homme de science,

le témoignage de la Nouvelle Loi

garantissent que Nuada mourra (?).

Il est connu que c’est la science divine qui décide

§’il y a confession de vénération.

Chaque homme, par son crime,

ira 4 la mort.

Les deux lois contiennent des exemples de vengeance.
Il sera prouvé par mes joues

dont je ne souillerai pas I’honneur brillant,

que je rendrai un jugement sain.

Je suis Patrick depuis mon baptéme.

La main qui le mérite sera complétement punie
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car tout étre vivant qui rend un jugement

doit avoir été choisi pour cela.

Il y avait, dans la premiére loi des hommes d’Irlande
que Dieu n’a pas confirmée dans sa Nouvelle Loi,
que la Trinité n’accordait pas de pardon.

Par la force céleste, pour sauver Adam

car il avait la vie éternelle.

Dieu fit usage de sa pitié

jusqu’a ce qu’il fut dii autre chose

parce qu’il méritait la mort.

Que meure quiconque tue un homme.

Méme le roi qui cherche la victoire (?) avec ses troupes,
qui inflige volontairement des blessures rouges

par lesquelles quelqu’un meurt,

quiconque est sans pouvoir et sans dignité,

ou le plus noble des savants,

tout vivant qui cause la mort

et dont les méfaits sont jugés, souffrira la mort.

Est criminel quiconque laisse échapper un criminel
et il subira la mort d’un criminel.

Selon le jugement de la loi que j’ai reque, en tant que poéte,
il est mal de tuer pour une mauvaise action.

Je prononce le jugement de mort,

de mort pour le crime de quiconque tue :

Nuada est jugé et destiné a aller au ciel,

et ce n’est pas a la mort qu’il est condamné.

C’est ainsi que les deux lois furent accomplies : le coupable fut mis a mort
pour son crime et le ciel fut attribué a son ame. Ce qui fut accepté par les hommes
d’Irlande, c’est que chacun fat pardonné pour son crime afin qu’il n’y eiit pas
d’augmentation du péché dans Iile.

Ce que ’on comprend dans le jugement ci-dessus, que Dieu inspira a Dubthach,
c’est qu’il se plagait entre le pardon et le talion. Car c’esr. le talion qui fut en Irlan-
de avant saint Patrick et Patrick apporta le pardon. Mais dans ce jugement il y a du
pardon et du talion. Nous sommes venus jusqu’a ce jour entre le pardon et le ta-
lion car personne n’a aujourd’hui le pouvoir d’accorder le ciel, comme cela était
en ce jour (dans le cas de Patrick). Car personne n’est mis & mort pour un crime
volontaire si la composition est payée, et chaque fois que la composition n’est pas
payée le coupable est mis & mort pour son crime volontaire, ou bien il est envoyé
en mer pour un crime involontaire ou pour ceux dont le profit est admis. Et le
service est exigé de lui pour tout contrat ou toute convention qui n’a pas été
exécutée.

Apres ce jugement Patrick demanda aux hommes d’Irlande de venir en un en-
droit pour s’entretenir avec lui a ce sujet. Quand ils vinrent a I’assemblée 1’évangile
du Christ leur fut préché a tous. Quand les hommes d’Irlande entendirent parler
de la mort des vivants et de la résurrection des morts, de toute la puissance de
Patrick depuis son arrivée en Irlande; quand ils virent que Laeghaire et ses druides
étaient vaincus par les miracles et les merveilles qui étaient faits en présence des
hommes d’Irlande, ils se prosternérent en signe d’obéissance a Dieu et a Patrick.

Laeghaire dit alors : «Il vous est nécessaire, 6 hommes d’Irlande, d’établir et
d’ordonner toutes nos loisy. «Il vaut mieux faire celay, dit Patrick. C’est ainsi que
tous les hommes d’art d’Irlande furent rassemblés et que chacun d’eux montra son
art a saint Patrick en présence de tous les nobles d’Irlande.
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C’est alors que ’on ordonna a4 Dubthach de montrer les jugements et les poé-
mes d’Irlande, ainsi que toute loi qui faisait autorité chez les hommes d’Irlande,
par la loi de nature, par la loi des prophétes et par les jugements de 1’Ile d’Irlande
et ceux des poétes.

11 leur avait été prédit que la brillante parole viendrait, a savoir la loi de la let-
tre : car c’était I’Esprit Saint qui parlait et qui prophétisait par la bouche des
hommes justes qui furent les premiers dans I’Ile d’Irlande, comme il I’a été prophé-
tisé par la bouche des premiers prophétes et des nobles ancétres dans la loi patriar-
cale. Car la loi de nature avait prévalu avant que n’arrive la loi de la lettre.

Donc tous les jugements de vraie nature que I’Esprit Saint avait rendus par la
bouche des juges et des justes prétres des hommes d’Irlande, depuis ’occupation
de I’ile jusqu’a I’arrivée de la foi, furent montrés par Dubthach & Patrick. Ce qui
n’allait pas contre la parole de Dieu dans la loi de la lettre et dans le Nouveau Tes-
tament ni contre la conscience des croyants, fut confirmé dans I’ordre des juge-
ments par Patrick, par les gens d’église et par les chefs de I’Irlande. Pour chacun la
loi de nature avait été juste, hormis la foi, ainsi que ses dispositions, et I’harmonie
de IEglise et du peuple. Et cela, c’est le Senchus Mor.

Neuf personnes furent nommées pour mettre de 1’ordre dans ce livre, & savoir
Patrick, Benen et Cairnech, trois évéques; Laeghaire, Corc et Daire, trois rois;
Rosa, c’est-a-dire Mac Trechim, Dubthach, docteur de la langue des sages, et
Fergus, un poéte.

Nofis est donc le nom du livre qu’ils remaniérent, c’est-a-dire la science des
neuf hommes et nous avons la preuve de ce qui est ci-dessus.

Cela, c’est la loi de Patrick, et aucun juge humain des Gaéls n’est capable
d’abroger quoi que ce soit de ce qui se trouve dans le Senchus Mor» (95).

Ce texte est assez long, et assez clair, pour se passer de tout com-
mentaire. Il résume toutes les modalités — et presque les circonstan-
ces — de la conversion de I'Irlande et du maintien de la législation
traditionnelle.

3 LE DRUIDE AMBASSADEUR.

Les fonctions d’ambassadeurs, avec toute la diplomatie qui précéde
ou provoque, suit et régle les conflits, sont réservées aux druides en
conséquence de leurs capacités juridiques. En Gaule nous avons
I’exemple — c’est sans doute le seul qui nous soit accessible —, quel-
ques années avant l'intervention de César, en 60 avant notre ére, de
Diviciacus, druide et aussi chef ou personnage influent des Eduens, qui
alla 3 Rome demander de l’aide contre les Séquanes alliés aux Ger-
mains d’Arioviste :

«Le chef des Eduens vint au Sénat, exposa la chose, et comme on Dinvitait a
s’asseoir, il refusa 1’offre qu’on lui faisait et il parla appuyé sur son bouclier» (96).

(95) Ancient Laws of Ireland 1, pp. 4-18.

(96) Panégyrique de Constantin, édition Edouard Galletier, Paris, 1952, II, III, 8. Notons tou-
tefois que ce texte tardif (écrit en 312), s’il rend compte d’une démarche dont la vraisemblan-
ce n’est pas a mettre en doute, est un panégyrique, c’est-a-dire un texte laudatif et non un do-
cument ayant valeur d’archive. Il utilise & des fins intéressées tout un corpus de traditions his-
toriques et littéraires éduennes qui ne sont plus celtiques mais latines. Le panégyriste connait
la qualité d’ambassadeur mais il ne fait pas état de la qualité de druide du chef éduen parlant
appuyé sur son bouclier (scuto innixus).
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En Irlande, 4 la fin de la «Guerre de Fergus et de Conchobar» qui
avait opposé les deux rois d’Ulster,
«les troupes arrivérent cette nuit1a au Ruisseau Noir des Druides et elles y firent
leur halte et leur campement. Les Ulates dirent qu’il fallait envoyer des ambassa-
deurs au roi d’Irlande pour conclure la paix. «Qui donc ira ?», demanda Concho-
bar. «Cathbad, Mes Deghad et Amorgen iront 1a-bas» répondirent-ils» (97).

Or, ces trois personnages, désignés a I'unanimité de ceux que leur
mission intéresse, sont des druides.

4. LE DRUIDE CONTEUR ET HISTORIEN.

Comme ils ont traité le droit, les Celtes ont traité tout le reste de la
science religieuse et traditionnelle. L’imagination poétique, les méta-
phores échevelées, la fantaisie individuelle, tout cela n’est guére anté-
rieur au romantisme des XVIIIéme et XIX&me siécles. Les transcrip-
teurs du Livre de Leinster et autres manuscrits, qui connaissaient les
régles strictes des genres qu’ils pratiquaient, auraient été bien étonnés
des immenses qualités de pittoresque pseudo-exotique et barbare
qu’on leur a prétées a posteriori.

D’Arbois de Jubainville, éminent juriste devenu celtisant, a jadis
opposé le coté sérieux de la science des filid, juges, législateurs et
avocats, au coté brillant (et moins sérieux) de cette méme science, qui
consistait aussi a raconter des histoires merveilleuses, a transmettre de
belles légendes, voire & composer de beaux poemes lyriques et élégia-
ques (98).

Il ne nous semble pas que cette opposition soit fondée, bien au
contraire : I'Irlande n’a pas de «littérature» au sens que nous donnons
a ce mot dans occident moderne. Le roman est un genre inconnu des
filid et le mot irlandais litriocht «littérature» est un emprunt latin
(littera) habillé d’un suffixe indigéne. Plus encore, s’il est difficile
d’étudier des textes celtiques sans faire usage de la terminologie mo-
derne, mythologie, épopée, saga, cycle, il est aisé de constater que
tous ces termes sont inadéquats, sans correspondances celtiques
originales (99).

Mentionnons pour mémoire le mot sagla qui est germanique et ne
devrait jamais étre employé a propos de la matiere celtique. Il n’y a
pas plus de mot celtique pour désigner la mythologie gu’il n’y en a

our désigner I’épopée et la raison en est toute simple : c’est que I'Ir-
gnde ne fait aucune distinction entre I’'une et lautre. Il y a autant
d’épopée dans le mythe que de mythologie latente dans les cycles
épiques : Cuchulainn n’est pas plus historique qu’Hérakles et la douce
Etain est une reine d’Irlande. La lexicographie irlandaise médiévale
(97) éd. Margaret Dobbs, loc. cit., in Revue Celtique 40, p. 416.
(98) Les Celtes et les langues celtiques, p. 319.

(99) Pour toutes ces questions nous renvoyons au volume introductif des Textes mytholo-
giques irlandais, La littérature mythologique et épique de l'Irlande médiévale, in Celticum
10.
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est assez riche pour qu’on pense & autre chose qu'une déficience de
vocabulaire. Le mot scél, «récity, suffit a tout.

Cette notion de «récit» est globale : I'Irlande a ignoré les classe-
ments littéraires par cycles et par thémes. Cela ne signifie pas que les
filid manquaient de méthode ou d’intelligence, cela signifie qu’ils pen-
saient autrement : ils procédaient & un c%assement par genre : razzias,
courtises, morts violentes, combats, si¢ges, enlévements, etc. Le procé-
dé n’est certes pas utilisable dans les recherches menées suivant nos
méthodes modernes mais il n’est pas, a tout prendre, plus illogique

ue la division en cycles mythologiques et épiques. Et cela a toujours
été trés sérieux. Que les jurisprudences du Senchus Mor nous parais-
sent plus arides que les Jescnptions colorées de la Tain Bo Cualnge,
cela est une impression moderne qui n’engage pas la responsabilité du
moyen 4ge. Entre le droit et le «récit» I'Irlande a naturellement vu la
différence de matiere mais elle n’a fait aucune différence de traitement
car les Irlandais étaient passionnés ou férus, non pas de mythologie ou
de légende, mais d’histoire, de généalogie, de toponymie ou d’étymo-
logie, toutes disciplines fort précises. Et les distinctions techniques
suivent en fait les spécialisations fonctionnelles, excluant toute fantai-
sie. Tout ce qui est spéculation ou opération, travail intellectuel, res-
sortit & la compétence du druide ou du file spécialisé. L’Irlande royale
exige d’étre informée avec précision, minutie et force détails, sur tout
ce qui la concerne. On peut admettre sans inconvénient que la Gaule
avait les mémes exigences.

Quant a la vieille distinction juridique de la «loi de nature» préchré-
tienne et de la «loi de la lettre» postérieure a la conversion de I’Irlande
au christianisme, elle est assez significative. Il y a vraiment, dans les
textes, deux Irlandes : I’Irlande avant saint Patrick, de tradition orale
et qui n’a jamais écrit; I'Irlande postpatricienne, qui a possédé une
riche littérature parce quelle s’est adonnée avec ztle et passion a
I’étude des Ecritures, du latin et du grec, puis en dernier lieu du gaéli-
que. 11 suffit de comprendre que ces deux Irlandes, si différentes, ne
sont pas incompatibles en dépit du changement de religion. Elles sont
deux états successifs du méme fond et I'Irlande chrétienne n’a jamais
été labolition de I'Irlande préchrétienne : elle a voulu en étre I’épa-
nouissement conforme a la parabole évangélique : elle a tout f[:lit
pour la justifier.

Et la meilleure justification, s’il en est besoin, est encore et toujours
la maniére dont saint Patrick, s’étant assuré la bienveillance, puis la
conversion, du docteur supréme, chef des filid d’Irlande, a recruté le
premier évéque de Leinster :

«Patrick partit de Tara pour le pays de Leinster, et lui et Dubthach, arriére-
petit-fils de Lugar, se rencontrérent 8 Domnach Mar Criathar dans le Hui Cinn-
selach. Patrick demanda a Dubthach un candidat€véque parmi ses disciples de
Leinster, a savoir un homme libre, de bonne naissance, sans défaut, sans tache,
dont la richesse ne serait ni trop petite ni trop grande. «Je souhaite un homme
qui n’ait qu’une seule femme et a qui il ne soit né qu’un seul enfant» . Dubthach
répondit”: «Je ne connais dans ma suite que Fiacc le Beau, du Leinster, qui est
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parti de chez moi pour le pays du Connaught avec un poéme bardique pour les
rois. Comme ils pensaient a lui ils virent Fiacc venir vers eux. Dubthach dit a
Patrick : «Viens pour me tonsurer : ’homme me viendra en aide pour mon soula-
gement car son dévouement est grand» . La-dessus Fiacc vint a ’aide de Dubthach:
Patrick le tonsura et le baptisa. Il lui conféra la qualité d’évéque si bien que c’est le
premier évéque qui fut ordonné en Leinster. Patrick donna a Fiacc un coffret con-
tenant une cloche et un reliquaire, une crosse et des tablettes. Il lui laissa sept
hommes de sa suite, a savoir Mu Catocc d’Inis Fail, Augustin d’Inis Becc, Tecan,
Diarmait, Maindid, Pol, Fedelmid» (100).

D’Arbois de Jubainville encore a commenté la glose de Wiirzburg
31b,14 : .i. nosmoidet iscelaib et senchassaib recto et geintlecte «lls se
vantent par des récits et des antiquités de la loi et du paganisme», glo-
sant sunt enim multi etiam inobedientes, vaniloqui et seductores «ily
en a beaucoup qui n’obéissent pas, qui ont des paroles vaines et séduc-
trices» dans I’épitre a Titus I, 10 :

«Le moine irlandais, lisant ces paroles, a, un instant, oublié qu’il s’agissait des
temps apostoliques, et qu’il était surtout ici question des adversaires circoncis que
Paul rencontrait dans les synagogues, maxime qui de cicumcisione sunt. 1l a pensé
a la puissante corporation des file, qu’en Irlande le christianisme, vainqueur des
druides, avait encore en face de lui, et qui lui disputait avec succes la confiance et
I’admiration des lE)euples, en opposant, dans les tribunaux, ses traditions juridiques
aux canons de I’Eglise, et dans I’ordre des choses littéraires ses récits épiques aux
sermons et aux légendes des saints. Le moine glossateur a donc cru devoir expli-
quer I’influence des adversaires de saint Paul par deux moyens : par des histoires,
scél, qu’ils auraient racontées, et par leur science en droit paien, senchas recto
ocus geintlecte» (101).

La conclusion est inadmissible, premiérement parce que ’exemple
est isolé, secondement parce qu’une glose n’est pas toujours une tra-
duction mais un repére mnémotechnique ayant pour seule fin de noter
le sens général du texte. Le glossateur a pu penser tout aussi bien au

aganisme classique : I’existence n’en était pas inconnue en Irlande et
a plus forte raison devait-elle ne pas I’étre d’un Irlandais qui résidait
sur le continent. Enfin et surtout il faut se souvenir que nulle part
dans un texte irlandais, que ce soit dans le Senchus Mor ou dans un
texte du cycle épique ou mythologique, il n’existe de déclaration ou
méme de trace d’hostilité envers le christianisme. L’anticléricalisme
d’une version de la légende de Mongan est au mieux, ou au pire, une
plaisanterie au niveau du fabliau médiéval (102).

Pour situer la véritable attitude des érudits irlandais & I’égard de
leurs légendes, il convient de lire les dernitres lignes de la Tain Bo
Cualnge, en irlandais tout d’abord :

Bendacht ar cech oen mebraigfes go hindraic tain amlaidseo 7 na tuillfe cruth
aile furri «Bénédiction sur quiconque gardera fidélement la Razzia en mémoire

(100) éd. Whitley Stokes, Notes in the Book of Armagh, Thesaurus Paleohibernicus 11, p. 241;
Kathleen Mulchrone, Bethu Phatraic, The Tripartite Life of Patrick, Londres, 1939, pp. 114-
115.

(101) Thesaurus Paleohibernicus 1, p. 699; d’Arbois, Les Celtes et les langues celtiques,
pp. 319-320.

(102) Textes mythologiques irlandais 1/1, pp. 206-211.

90



et ne lui ajoutera pas une autre formey;
puis, en latin, la justification du clerc :

Sed ego qui scripsi hanc historiam aut uerius fabulam, quibusdam fidem in hac
historia aut fabula non accommodo. Quaedam enim ibi sunt proestrigia demonum,
quoedam autem figmenta poetica, quaedam similia uero, quaedam non, quoedam ad
delectationem stultorum «Mais moi, qui ai écrit cette histoire, ou plutot cette fa-
ble, je n’accorde & certaines choses dans cette histoire ou cette fable aucune con-
fiance. Certaines sont en effet des artifices des démons, certaines sont des fictions
poétiques, certaines ne le sont pas, certaines sont pour le plaisir des sots» (103).

La récitation d’une histoire était une cérémonie qui avait ses rites et
qui valait des bénédictions, non seulement & ceux qui la récitaient
exactement, mais & ceux qui prenaient la peine de 'entendre. C’est
une idée du fond des 4ges, commune & 'Irlande médiévale et a I'Inde
védique. Voici les avantages que saint Patrick en personne a attachés a
la récitation de Dlhistoire dite Altrom Tige Da Medar ou «Nourriture
de la Maison des Deux Gobelets», qui est la version la plus christiani-
sée du cycle d’Etain :

«Patrick ordonna qu’on ne dormit ni ne parldt pendant cette histoire, et qu’on
ne la dit pas non plus, si ce n’est a la priére de gens excellents et dignes de 1’écou-
ter. Patrick ordonna aussi beaucoup d’autres distinctions, comme il est dit dans
I’élégie :

«Creusez la tombe de la noble Eithne dans le cimetiére, au-dessus de la Boyne

verte de rosée;
aprés la jeune fille & la connaissance ensoleillée, I’armée d’Aengus n’était pas
de bonne humeur.

Moi et Aengus qui est habile aux armes, nous sommes un couple dont I’in-

tention est différente.

Il n’y a pas eu, a la surface de la terre, un amour comme le notre pour Eithne.
J’attacherai ces bénédictions a I’histoire d’Eithne de Finnmagh.

Prospérité d’enfants, prospérité de compagne, c’est ce que tu trouveras en

dormant avec de jolies femmes.

Si tu récites la «Nourriture» en entrant dans un bateau ou dans un vaisseau,
tu arriveras sain et sauf sans crainte des vagues ni des lames.

Si tu récites la «Nourriture» avant d’aller & un jugement ou a une chasse,
ton affaire sera prospére et devant toi tout sera obéissant.

Si tu récites I’histoire d’Eithne tout en prenant une jolie femme,
tu fais une bonne démarche car tu auras la meilleure des épouses et les meilleurs

enfants.

Si tu récites I’histoire de la noble Eithne en entrant dans une nouvelle maison

de biére,
il n’y aura ni amertume ni folie; les armes courbes et cruelles ne seront pas dé-
nudées.

Si tu récites ’histoire de la noble Eithne a un roi puissant pendant le combat,
il n’aura pas a s’en repentir, & condition qu’il écoute en silence.

Si tu dis cette histoire merveilleuse aux prisonniers d’Irlande,
ce sera comme s’ils étaient délivrés de leurs chaines et de leurs prisons.

(103) éd. Ernst Windisch, Irische Texte V, p. 911;éd. C. O’Rahilly, p. 136, 4919-4925.
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Bénédiction sur I’dme qui était dans le corps de la belle Eithne.
Celui de qui cette élégie sera connue remportera la victoire» (104).

On avait parfois cessé d’y croire tout a fait, mais il ne fallait rien y
changer parce que tout cela était la tradition nationale, un passé fabu-
leux peut-étre, mais indistinct de lhistoire et que I’on reliait toujours
a la réalité. Quand au début de la Tain Bo Cualnge est relatée la mobi-
lisation de I’armée irlandaise et la marche vers la frontiére d’Ulster,
litinéraire est indiqué longuement, avec une précision d’annuaire :

«les chemins de la Razzia et le commencement de 1’expédition, et les noms des
chemins par ou allérent les quatre provinces d’Irlande dans le pays d’Ulster : par
Mag Criunn, par Tom Mona, par Turloch Téora Crich, par Cul Silinni, par Dub-
loch, par Badbgna, par Coltain, par Sinaind, par Gluile Gabar, par Mag Tre-
ga. . .» (105).

La liste comprend soixante noms de lieux. Le conteur était sou-
cieux de fournir une explication compréhensible dans un cadre fami-
lier. Il n’est pas un texte qui ne soit truffé de toponymes ou de noms
de personnes, supposant de la part de l'auditeur ou du lecteur une
bonne connaissance de la topographie et de I’histoire locales.

Tout se passe comme si le grand ennemi de la société celtique avait
été Poubli. La condition premiére de I’existence étant de ne pas étre
anonyme, tout était prévu pour empécher la seule mort véritable
qu’était ’oubli du nom. Le premier rdle du druide, ou plutdt de I’his-
torien spécialisé (sencha), était de maintenir et de perfectionner les
preuves de la 1égitimité de la souveraineté. Il est ainsi plus d’une fa-
mille princiére irlandaise ou galloise dont la généalogie couvre un de-
mi-miﬁénaire. Nous citerons pour seul exemple cette généalogie de la
race de Cormac, le grand roi-juge d’Irlande :

«Rian fils de Bruatar, fils d’Aed, de Cairpre, de Laicnen, de Colman, d’Aed
Ron, de Crunnmal, de Ronan, de Cormac, de Nathi, de Crimthann, d’Enna Cend-
selach, de Labrad, de Fiachach, de Cathar Mor, de Fedelmid Fir Aurglais, de
Commac Gelta Gaeth, de Niad-Cuirb, de Con-Corbh, de Mog Corbh qui tomba a
I’Auberge de Da Choca, de Conchobar aux sourcils rouges, de Find Filed, de
Ross Ruad, de Fergus Fairrge, de Nuada Necht, de Setna Sithbaicc, de Lugaid
Luathfind, de Bresal Brecc» (106).

Autre chose est de savoir si tous ces personnages ont authentique-
ment vécu, compte tenu du fait que les premiers d’entre eux plongent
dans la légende plus que dans I’histoire. Mais ce qui importe en ’occur-
rence, c’est I’intention et non le détail d’existences humaines malaisé-
ment vérifiables : & trente ans par génération nous ne sommes pas loin
du millénaire et il n’a pas manqué de moines irlandais ou gallois pour
se prétendre descendants d’une tribu d’Israél ou d’un pharaon égyp-
tien (107). De la généalogie on passe insensiblement a la pseudo-his-
toire et au mythe.

(104) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La nourriture de la maison des deux gobelets, in
Celticum 18, p. 328; voir aussi les Textes mythologiques irlandais /1, pp. 265-266.

(105) Irische Texte V, pp. 39-41;éd. C. O’Rahilly, p. 8,281-283.

(106) Genelach Sil Chormaic, d’aprés le manuscrit Rawlinson B 502, éd. M.A. O’Brien,
Corpus Genealogiarum Hiberniae 1, Dublin, 1962, p. 15.

(107) voir les Textes mythologiques irlandais 1/1, pp. 157-187.
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Et voici le meilleur compliment qu’on ait jamais décerné & un
druide :

«sur les régnes de ces rois et sur leurs destins, le poéte Gilla mo Dubda chanta
le chant ci-dessous, prudent. Il était aveugle et avait le visage plat. Il ne chanta ja-
mais de mensonge ni aucune histoire déformée» (108).

La science des filid irlandais, comme trés certainement de tous les
druides celtiques, est une science exacte, au sens le plus précis d’un sa-
voir qui répond a des interrogations officielles et non a ses recherches
dictées par une curiosité personnelle. Il faut savoir répondre & n’im-

orte quelle question. Voici, par exemple, & propos de la capitale de
’Irlam?e, Tara, les questions que I’on pose aux filid ou qu’ils se posent
a eux-mémes :

«Temair Breg, d’ol cela vient-il ?

dites-le, 6 docteurs.

Quand le nom a-t-il été donné a ’endroit ?

Quand Tara est-elle devenue Tara ?

Etait-ce sous Partholon des batailles ?

ou a la premiére conquéte de Cesair ?

Etait-ce avec Nemed a la grande valeur,

ou sous Cigal le rude au genou tremblant ?

Etait-ce sous les Fir Bolg aux navires,

ou sous la lignée des Leprachan ?

Dites sous laquelle de ces conquétes

le nom de Tara a été donné a Tara» (109).

La suite du poéme apporte I’explication. Elle ne nous intéresse pas
car nulle part nous n’y trouverons I’étymologie exacte du nom de Ta-
ra. Mais pour comprendre le poéme il faut savoir au préalable qui sont
Partholon, Cesair ou Nemed, toutes personnes supposées connues
des auditeurs.

Et les filid irlandais n’ont pas traité que de droit, d’histoire ou de
toponymie. Ils ont écrit aussi ges glossaires et des traités de grammaire
et de versification, lesquels ne sont pas toujours servilement inspirés
des modéles latins. L’une de leurs occupations favorites a été ’étymo-
logie et il existe, sous le nom de Coir Anmann ou «Convenance des
Nomsy, un vaste traité 4 la mode d’Isidore de Séville ou la philologie
moderne n’a rien A voir sous peine de scandale (110). Evitons cepen-
dans de nous en moquer : outre lirlandais, les érudits insulaires ont su
le latin, le grec, et parfois I’hébreu. Ils n’ont pas plus maltraité la philo-
logie que le reste de ’Europe a la méme époque.

Nous en proposerons, pour exemple unique et suffisant, cet assez
vaste essai d’interprétation du mot senchas «antiquité» par les ju-
ristes :

«Seanchus, c’est-a-dire une question (cuis) qui est difficile pour un ignorant;
car personne ne la comprend excepté les érudits, & savoir une question belle et
(108) Lebor Gabala Erenn, éd. Macalister, V, p. 412.

(109) Edward Gwynn, The Metrical Dindshenchas 1, p. 2
(110) éd. Whitley Stokes, Irische Texte 111, pp. 285-444.
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aimable, cas caingne, une question brillante, & savoir le vieux chemin de la science
des hommes d’Irlande. Qui nous I’a transmis, quelle belle science est ainsi nom-
mée ? Ou comment a été préservée la science que 1’on appelle le Senchus ? Ou
comment le Senchus a-t-il été préservé ?

On demande la racine, la signification et I’origine du mot Senchus. La racine est
I’hébreu son, le grec soena, ou ce qui est suos en hébreu, suene en grec, tario en
latin, dlighedh en irlandais et la loi est sa noblesse.

Sa signification analytique et 1’analyse du sens sont senchus, c’est-d-dire sen
chai fis (le vieux sentier de la connaissance) des hommes d’Irlande ou des anciens
(sen), c’est-a-dire cai «routey, la route de la connaissance des anciens. Comme les
gens viennent par de nombreuses routes & la résidence principale, c’est ainsi qu’ils
viennent 2 la connaissance du Senchus Mor par la connaissance de chaque contrat.
Voici un exemple de ce qu’est cae «cheminy :

Un jeune homme (gilla) m’a protégé en chemin

et son serviteur (a gilla) n’a pas droit a ce qui est beau.
Ou Senchas, c’est-a-dire Sen cae fis (la vieille maison de la connaissance des an-
ciens); tech fis na sen (la maison de la connaissance des anciens). Comme la
maison protége une personne du froid et du mauvais temps, c’est ainsi que la loi
et la connaissance du Senchus protégent de 1’ignorance du contrat, et voici un
exemple que cae signifie maison :

Une forge ( cerd-chae), un moulin, une forét d’arbres.

Ou bien Senchus, & savoir senchuis, cuis «causey, a savoir la cause de la connais-
sance des anciens. Qu bien senchas et le sen qui est dedans, cela vient de senex
«vieuxy, et le cus qui est dedans vient de custodia, c’est-a-dire qui garde la loi des
anciens. Ou Senchas, c’est-a-dire sen chaios, cais «contraty, a savoir le vieux con-
trat des hommes d’Irlande. Ou Senchus, c’est le sens qui est dans le mot senex, et
le cas qu’il contient vient de casus, sommet, & savoir I’ancien sommet de la loi
des hommes d’Irlande. La loi du Senchus est une loi qui dépasse et surpasse toute
autre loi; comme la cime de I’arbre est au-dessus du tronc de I’arbre, c’est ainsi
que la loi du Senchus dépasse toute autre loi» (111).

D’Arbois de Jubainville a jadis estimé que les légendes chrétiennes
ou christianisées avaient été «imaginées pour donner a la science des
file d’Irlande une origine biblique» (112). Cette origine aurait été
substituée 4 l’ascendance de la déesse Brigit. Mais il y a addition et
non substitution. Les filid ont, a travers tout le moyen 4ge, la double
appartenance généalogique que résume la formule, toujours en usage,

ochum gloire Dé agus onora na hEireann «pour la gloire de Dieu et
I’honneur de l'Irlande». Dans cette contradiction apparente est I'expli-
cation profonde, incomprise de d’Arbois, de leurl:ilttérature : qu’elle
parle ou écrive gaélique, latin ou anglais, qu’elle soit paienne ou chré-
tienne, I'Irlande est toujours I'Irlande, ’analogue ou I’Eomologue celti-
que de la Mutter Deutschland ou de la Sainte Russie. Nous pouvons
tenir pour assuré, dans ces conditions, que les filid n’ont pas boulever-

(111) Ancient Laws of Ireland 1, pp. 30-32. Les étymologies du Senchus Mor, dont cet ex-
trait propose d’assez nombreux exemples, sont bien évidemment fausses et ne fonctionnent
que par analogie ou attraction homophonique. en est ainsi parce que I’irlandais n’étant plus
ni une langue sacrée ni une langue liturgique la base des jeux de mots métaphoriques et re-
ligieux est devenue étrangére, principalement latine et, accessoirement grecque ou hébraique.
est probable que si nous avions ces mémes formules en celtique de 1’antiquité les étymolo-
gies seraient exactes et homogénes.
(112) Les Celtes et les langues celtiques, pp. 294-295.

94



sé les récits mythologiques ou épiques qu’ils appelaient scéla et qui,
eux aussi, étaient compris comme des explications (113).

Il ne fait aucun doute que la base de ces explications est religieuse
et qu’elles étaient destinées, au départ, a une classe guerriére que sa
fonction ne prédisposait pas a la compréhension de spéculations intel-
lectuelles d’un niveau élevé. Il faut se garder de juger la classe sacerdo-
tale celtique d’aprés les conséquences de sa décadence : le druide est
devenu un magicien, la mythologie s’est diluée en folklore et le {ile
n’a plus été qu’un storyte?ler. Il 'y a assurément un abime social et
intellectuel entre le file Forgoll a la cour du roi Mongan vers le Vileme
siecle, et le conteur populaire de la fin du XIXéme siécle. L’un est un

and personnage, riche et honoré, et 'autre peut n’étre qu’un men-
griant (114). A la haute époque le file n’est pas un serviteur chargé de
distraire le roi, il est un égal hiérarchique, chargé de l'informer et de
lui expliquer ce qu’il doit connaitre pour bien gouverner son royaume.

L’imagination, la création personnelles sont proscrites. De toute
facon les auditeurs, eux aussi, connaissaient les scéla et étaient capa-
bles d’apprécier, outre le récit, ’exactitude et la fidélité de la récita-
tion. Quiconque les savait, savait son histoire d’Irlande. Et l’histoire,
c’est ici tout le corpus mythologique.

Presque tous les érudits, et surtout d’Arbois de Jubainville (115),
ont cherché a classer chronologiquement les récits en fonction des da-
tes ou des repéres fournis par les annales. C’est ainsi que Conchobar,
roi d’Ulster, serait mort en I’an 2 de notre ére, et Cuchulainn en 22.
Tout cela est au moins aussi suspect que les premiers livres de I’his-
toire romaine de Tite-Live. N’a-t-on pas voulu, dans le cas de Concho-
bar qui meurt de colére en apprenant la crucifixion du Christ, établir
un synchronisme trop évident pour ne pas étre plus symbolique que
réel ? Et que ferons-nous des Scandinaves assimilés aux Fomoire dans
le récit de la Bataille de Mag Tured ? Le récit est transcrit dans un ma-
nuscrit du XVeéme siécle, I’invasion scandinave date du début du
IXeéme siécle et le sujet est & la fois une cosmogonie et une promesse
d’apocalypse. Quels événements historiques relate-t-il ? Aucun, trés
certainement. Il nous faut donc admettre que, au contraire de Rome
qui a donné une forme historique & sa mythologie et transformé les
schémes mythiques en rituels, les Celtes ont replacé leur histoire dans
des cadres mythiques cependant que la christianisation nous empé-
chait de connaftreql’essentlel des rituels. Mais tout cela est depuis long-
temps éclairci ou, s’il ne l’est pas, il est en voie de I’étre. Ce qui nous
intéresse dans le récit de la bataille d’Allen, par exemple, ce n’est pas
de savoir, par le recoupement des Annales, qu’elle fut livrée en 722,

(113) Sur toutes ces questions, voir les Textes mythologiques irlandais 1/2, pp. 5 sqq.

(1i4) Encore que I’art du storyteller irlandais consiste le plus souvent a répéter un récit avec
une parfaite fidélité, sans rien y changer, ce qui dénote, non seulement une continuité, mais
aussi un raidissement certain dans la fagon de concevoir et d’exprimer sa finalité. Voir a ce
sujet Christian-J. Guyonvarc’h, La littérature mythologique et épique de I’Irlande médiévale,
Celticum 10, passim.

(115) op. cit., pp. 354-366.
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ni que la premiére transcription est du XIVeéme siécle, postérieure de
sept siécles, c’est le fait que les druides y apaisent les combattants,
tout comme ceux que Diodore de Sicile décrit dans une Gaule qui,
lorsqu’il rédigeait, appartenait déja au passé (116).

Nous prendrons les scéla du lfile, ou plus exactement du druide con-
teur et historien pour ce qu’ils sont, non pas des témoignages ayant
chacun valeur de preuve concréte et absolue, mais des éléments con-
courant A ce qui constituera une explication globale du monde celti-
que et surtout de sa classe sacerdotale. C’est d’aprés ces récits que
nous analyserons la structure et la coincidence d’une société divine
projetée sur la société humaine. A travers les structures sociales qui,
telles que nous les discernons, intéressent autant l’historien des reli-
gions que le sociologue, nous rechercherons I'illustration de la pensée
religieuse, autrement dit et au fond la quintessence du savoir gruidi—
que. Ce qui compte finalement, dans™ ces sociétés traditionnelles,
comme dans I'Inde védique, ce sont beaucoup moins les rapports des
hommes entre eux que des réflexions soutenues, des méditations
approfondies sur les relations de ’homme et de la divinité. Dans le
monde celtique ces réflexions, ces méditations et ces relations sont
du ressort des druides ou passent par leur intermédiaire.

En résumé et en conclusion les scéla des druides et filid irlandais
sont, & l'origine, ’exposé d’une science sacrée dont on ne dévoile
que ce que les auditeurs doivent et peuvent connaitre sans danger
pour leur équilibre ou leur santé intellectuelle. Plus tard, lorsque
cette science sacrée aura été évincée par les lettres chrétiennes et sera
descendue au rang de science profane (figmenta poetica !), mais
toujours irlandaise, les filid et les moines en garderont le gott et la
tradition, devenue lettre morte. C’est a cette seule circonstance que

I3

nous devons de pouvoir I’étudier maintenant.

Assez paradoxalement — mais nous comprenons maintenant trés
bien pourquoi —, ce sont les moines du IXéme ou du Xeéme siécle
qui ont écrit les poémes lyriques célébrant 'amour humain ou le
sentiment de la nature, aussi bien et mieux parfois que les romanti-
ques, plus directement en tout cas. Un file classique aurait été inca-
pable d’écrire ou de concevoir, dans l’exercice de sa profession, le

oéme ci-dessous qui est 'un des plus beaux de toute la littérature
rrlandaise médiévale :

«Sans joie est I’action que j’ai faite : ce que j’aimais, je 1’ai détruit.

C’aurait été folie que de ne pas faire ce qu’il souhaitait, n’elit été la crainte

du roi du ciel.

Ce n’était pas sans profit que ce qu’il désirait, aller au-dela de toute peine

au Paradis.

Un petit mensonge facha Cuirithir contre moi; ma gentillesse pour lui était

grande.

(116) Sur tous ces problémes de chronologie et de mythe nous renvoyons au premier chapitre
des Textes mythologiques irlandais 1/2, Le mythe et l’histoire; voir surtout les pages 5-26 qui
prouvent I’inanité des essais modernes de chronologie «mythique» irlandaise.
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Moi, Liadan, j’ai aimé Cuirithir. Cela est aussi vrai que ce que sait chacun.
Jai été un peu de temps dans la compagnie de Cuirithir. Il lui était bon d’étre
avec moi.
La musique de la forét chantait pour moi avec Cuirithir, en méme temps que
le bruit de la mer rude.
Je ne pensais pas que Cuirithir aurait été froissé par tout ce que j’avais fait.
Ne le cachez pas : c’était lui 'amour de mon cceur, méme si j’aime aussi tous
les autres étres.

Un trait de feu m’a fendu le cceur : je sais que je ne vivrai pas sans lui» (117).

Ce poéme a la poignante simplicité a été écrit dans le dernier tiers
du IXeme siecle. Son sujet ne s’accorde nullement avec les préoccupa-
tions didactiques, pédagogiques ou érudites de la classe sacerdotale.
Cependant l'influence puissante de cette ancienne classe, ’omnipré-
sence de son souvenir ont fait qu’aucun lettré irlandais n’a méprisé sa
langue nationale. Le latin est, au haut moyen 4ge, la langue liturgique
et celle des relations internationales, mais il n’exclut nullement le

aélique pour les cotés plus humains de l’existence. C’est Adamnan,

ans sa vie de saint Columba, qui raconte en latin I’anecdote suivante.
Malgré sa triste conclusion elle montre combien les moines des monas-
teres les plus austéres étaient amateurs de poésie profane ou, a tout
le moins, non-liturgique, & condition qu’elle ?ﬁt irlandaise :

«Un jour, & un autre moment, comme le Saint était assis en la compagnie de
quelques fréres sur le bord du lac Cei, a coté de la riviére qui est appelée Bos en
latin, un poéte irlandais vint a4 eux. Quand il fut parti aprés quelque conversa-
tion, les fréres dirent au Saint : «Lorsque le poéte Cronan nous a quittés, pourquoi
ne lui as-tu pas demandé, conformément a la coutume, de nous chanter un chant
de sa composition, avec de la musique ?». Le Saint leur dit : «Pourquoi pronon-
cez-vous maintenant des paroles vaines ? Comment aurais-je pu demander un
chant de joie & ce pauvre homme qui va étre assassiné par ses ennemis et qui
touche a la fin de sa vie 7» (118).

5. LE DRUIDE MEDECIN.

En fait de druide ou de vate médecin (faithliaig), nous citerons celui
du roi d’Ulster Conchobar, Fingen. Il était d’une surprenante habileté :

«Chacun venait lui montrer ses coups et ses cicatrices, ses blessures et ses
souffrances; il disait & chacun sa maladie et il lui donnait un reméde, et chacun
se trouvait en effet avoir la maladie qu’il lui avait dite. «C’est la force de la sagesse
médicale, la guérison des blessures, ’éloignement de la mort, la fin de toute fai-
blesse que cet hommeny, dit Fergus. Fingen, le médecin-devin, le médecin de Con-
chobar, était entouré des médecins d’Ulster. Il reconnaissait la maladie d’un hom-
me 2 voir la fumée de sa maison ou a entendre ses soupirs» (119).

Voici, d’aprés un passage de I’Aided Conchobuir ou «meurtre
(117) éd. Gerard Murphy, Early Irish Lyrics, Oxford, 1956, pp. 82-84.

(118)Adamnani Vita Columbae, éd. Alan Orr & Marjorie Ogilvie Anderson, Londres, 1961,
pp. 296-298.

(119) Tain Bo Cualnge, éd. Windisch, Irische Texte V, p. 795.
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Conchobary, un autre exemple de l’habileté de Fingen. Conchobar
ayant été mortellement blessé & la téte par une pierre de fronde,
on lui amena son médecin :

«Bieny, dit Fingen, «si la pierre t’est enlevée de la téte, tu mourras aussitot. Si
elle n’est pas enlevée, je te guérirai, mais tu resteras infirme». «Mieux vaut pour
nous son infirmité que sa mort», dirent les Ulates. La téte fut guérie et la blessure
recousue avec un fil d’or, car telle était la couleur des cheveux de Conchobar. Le
médecin recommanda ensuite au roi d’avoir soin de ne pas se mettre en colére, de
ne pas monter a cheval, une femme aucune relation passion-
née, et de ne pas courir» (120).

Cette chirurgie est mythique et nous n’avons pas la preuve matériel-
le que les druides médecins étaient capables de mener a bien des opé-
rations aussi délicates : I'Irlande mégiévale ne nous a laissé aucun
traité de chirurgie. Mais le fait positif a retenir est que la 1égende celti-

ue estimait assez ses druides-médecins pour leur attribuer le pouvoir
e guérir miraculeusement un roi et de lui interdire pratiquement
d’exercer ses fonctions.

Voici encore, d’apres le récit, de transcription tardive mais archai-
que, de I'Oidhe Chloinne Tuireann ou «Mort des Enfants de Tui-
reanny, la relation détaillée d’autres prouesses chirurgicales. Cette
fois les praticiens sont des dieux et leurs capacités thérapeutiques
méritent au moins l’attention :

«Un roi aimable et de naissance libre s’empara de la souveraineté et de ’auto-
rité sur les Tuatha Dé Danann a la belle couleur. Il avait pour surnom Nuadha
au Bras d’Argent, fils d’Echtach, fils d’Ordan, fils d’Allaoi. Ce roi avait alors un
bras d’argent et son portier avait un ceil.

Un jour ce jeune guerrier alla au dehors des murailles de Tara et il vit deux
jeunes hommes, beaux, jeunes, a la belle stature, s’approchant de lui sur le terre-
plein. IIs le saluérent et requrent de méme une salutation. Le portier leur deman-
da des nouvelles : «D’ol venez-vous, 6 jeunes gens a la belle forme ?», dit-il.
«Nous sommes de bons médecins», dirent-ils. «Si vous étes bons médecinsy, dit-il,
«vous mettrez un ceil a la place de mon propre cil». «Je mettrai le propre ceil de
ce chat a la place de ton ceil», dit I’'un d’eux. «J’en serai content», dit le portier.
IIs mirent I’ceil du chat a la place de I’eil du jeune guerrier. Cela lui convint et
ne lui convint pas. Car lorsqu’il voulait dormir ou se reposer, I’ceil s’ouvrait au cri
des souris ou au vol des oiseaux ou au mouvement des roseaux; mais quand il dési-
rait surveiller une troupe ou une assemblée, c’est alors qu’il avait envie de dormir
ou de se reposer.

Il entra et dit au roi que de bons médecins étaient venus a Tara, «car ils ont mis
un ceil de chat a la place de mon ceil», dit-il. «Fais-les entrer», dit le roi. Quand ils
entrérent, ils entendirent un soupir lamentable et pitoyable. Miach,’un des méde-
cins, dit : «J’entends le soupir d’un guerrier». Oirmiach, I’autre, dit : «Vois si ce
n’est pas le soupir d’un guerrier avec un bousier qui lui noircit le coté». Le roi fut
donc emmené a I’endroit ol ils étaient et ils I’examinérent. L’'un d’eux lui enleva
le bras du co6té et ils lierent le bousier sorti de lui tout au long de la forteresse.

(120) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, Le Meurtre de Conchobar, in Ogam 10, 1958,
p. 132.0n remarquera au passage que la prescription médicale est fonctionnellement confor-
me a I’essence de la royauté : ne pas se mettre en colére et ne pas monter a cheval (interdic-
tion de faire la guerre), n’avoir avec une femme aucune relation passionnée (interdiction de
la volupté et de toute procréation). Rien ne concerne la premiére fonction sacerdotale qui
est étrangére au roi.
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Les hommes du roi vinrent et ils tuérent le bousier.

Miach chercha un autre bras d’égales longueur et grosseur pour le lui mettre.
On chercha parmi tous les Tuatha Dé Danann et on ne trouva pas de bras qui lui
convint, si ce n’est le bras de Modhan le porcher. «Les os de son bras vous con-
viendront-ils ?», dit chacun des médecins. «C’est ce que nous préférerionsy,
dirent-ils. Un homme le prit, I’apporta & Tara et il fut apporté & Miach. Miach
dit & Oirmiach : «Préféres-tu mettre le bras ou aller chercher des herbes pour y
mettre de la chair ?». «Je préfére mettre le brasy. Miach partit donc chercher
des herbes et il les apporta : le bras fut mis sans aucun défaut» (121).

Le texte omet de préciser que Miach et Oirmiach sont les enfants
de Diancecht, le dieu-médecin, mafitre de la Fontaine de Santé dans le
récit de la Seconde Bataille de Mag Tured. 1l ne dit pas non plus que
ce sont des druides, mais par définition tous les dieux sont revétus de
la qualité et de la dignité sacerdotales. Une autre omission du texte est
celle du nom et de la présence de la sceur de Miach («boisseau») et
Oirmiach («grand boisseau»), Airmed. Or, ce dernier nom est en
rapport, comme le latin médicus, avec le théme med- qui désigne la
mesure et ’équilibre (122). On comprend d’ailleurs aisément que le
druide médecin ait eu pour rdle de maintenir ou de rétablir le sain
équilibre du corEs (et de ’'dme) et qu’il ait fait usage a cette fin des
trois aspects techniques de la médecine, magique (de premiére fonc-
tion), sanglante (de deuxi¢me fonction) et végétale (de troisiéme
fonction).

Le dieu-médecin Diancecht indique lui-méme les limites de son
art, en réponse 4 une question de Lug, lors de la grande revue prélimi-
naire de la Seconde Bataille de Mag Tured :

«Et toi, 6 Diancechty, dit Lug, «de quel pouvoir disposes-tu en vérité ?». «Ce
n’est pas difficiley, dit-il : «Tout homme qui sera blessé, 8 moins qu’on ne lui ait
coupé la téte, ou & moins qu’on ait entamé la membrane de sa cervelle ou sa
moelle épiniére, il sera complétement guéri par moi pour le combat du lende-
main matiny (123).

On comprend du méme coup pourquoi les Celtes coupaient la téte
de l’ennemi vaincu. La décapitation interdisait toute guérison terrestre
et elle garantissait le transfert au vainqueur de toutes les capacités réel-
les et virtuelles du vaincu. C’est en partant de ce principe que le dieu-
médecin, jaloux et vindicatif, tue son propre fils qui avait fait preuve
de plus d"[‘-labileté que lui :

«Cette guérison sembla mauvaise & Diancecht. Il brandit une épée au-dessus de
la téte de son fils si bien qu’il coupa la peau jusqu’a la chair de la téte. Le gargon
guérit en mettant en ceuvre son art. Il ie frappa & nouveau : il coupa la chair et
atteignit ’os. Le gargon guérit encore par la méme mise en ceuvre de son art. Il le
frappa d’un troisiéme coup et il atteignit la membrane de son cerveau. Le gargon
guérit encore par la méme mise en ceuvre de son art. Il frappa alors un quatriéme
coup si bien qu’il atteignit la cervelle et que Miach mourut. Diancecht dit que le
(121) Textes mythologiques irlandais 1, p. 106.

(122) Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d Etymologie et de Lexicographie gauloises et celtiques
XVI, 142. Irlandais airmed «mesure» et miach «boisseauy, breton arvezin «examiner», in
Ogam 20, 1968, pp. 351-352.

(123) Textes mythologiques irlandais 1, p. 54.
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médecin lui-méme ne I’aurait pas guéri de ce coup» (124).

Un autre médecin, et non des moindres, est le dieu Lug en person-
ne, ce qui s’explique aisément puisqu’il posséde a lui seul les caf)aci-
tés de tous les autres dieux. Il prend la Il)eine de guérir Cuchulainn
accablé de fatigue et de blessures alors qu’il empéchait 'armée d’Irlan-
de d’envahir I’Ulster. 11 n’a pas de fontaine miraculeuse a sa disposi-
tion mais, comme Diancecht et ses enfants, quand la chirurgie n’est
Eas indispensable, il utilise l]a médecine végétale et magique. En outre

accorde a son patient un long sommeil réparateur :

«Il lui chanta alors le ferdord et il s’endormit avec cela . . . Pendant trois jours
et trois nuits Cuchulainn fut dans le sommeil. Et il était normal en vérité que la
mesure de son sommeil fit & la mesure de sa fatigue. Depuis le lundi aprés
Samain précisément jusqu’au lundi aprés Imbolc, Cuchulainn n’avait pas dormi
pendant tout ce temps, si ce n’est qu’il avait dormi un peu sur sa lance aprés le
milieu du jour, la téte sur le poing, le poing a la lance, la lance sur le genou, mais
il frappait, il tuait, il attaquait et il massacrait les quatre cinquiémes de I’Irlande
pendant tout ce temps. C’est alors que le guerrier du sidh mit des herbes et des
plantes de santé et des charmes de guérison sur les blessures, les plaies, les meur-
trissures et les nombreuses blessures de Cuchulainn. Et Cuchulainn se rétablit
pendant son sommeil sans remarquer quoi que ce soity (125).

Nous compléterons ce bref apergu des capacités médicales des
druides, divins ou humains, par un exploit curatif de Fingen qui n’a,
assurément, rien d’ordinaire :

«Fingen, le médecin-devin, donna le choix & Cethern, fils de Fintan : ou bien
une longue maladie aprés laquelle il trouverait aide et secours, ou bien une cure
sanglante de trois jours et trois nuits aprés laquelle il ferait usage de sa force
contre ses ennemis. C’est ce que choisit Cethern, fils de Fintan, car ce qu’il disait,
c’est qu’il ne trouverait personne aprés lui qui aimerait, mieux que lui, rendre la
pareille et exercer la vengeance. Fingen, le médecin, demanda alors & Cuchulainn
un tonneau de moelle pour guérir et rétablir Cethern, fils de Fintan. Cuchulainn
alla a la forteresse et au campement des hommes d’Irlande, et tout ce qu’il y
trouva en bétail, en cheptel, en troupeaux, il ’emmena. Et il fit du tout, viande,
os et peau, un tonneau de moelle. Cethern fut mis dans ce tonneau de moelle
pendant trois jours et trois nuits. Il se mit & boire du tonneau de moelle tout
autour de lui et le tonneau de moelle alla dans ses plaies, ses coupures, ses blessu-
res, ses nombreuses meurtrissures. Il se leva ensuite du tonneau de moelle au bout
de trois jours et trois nuits. Et c’est ainsi qu’il se leva, avec une planche de son
char devant son ventre pour que ses intestins ne tombassent pas» (126).

Nous avons méme un exemple de progression dans les moyens
curatifs. En effet, lorsque la médecine végétale ne suffit plus on a re-
cours a tout Pappareil de la magie et des incantations. Lors du grand
combat de Cuchlainn et de Ferdiad, point culminant de la Tain Bo
Cualnge, au soir du premier jour d’un duel titanesque, quand les deux
héros ne se sont encore fait que des blessures légeres,

«les guérisseurs et les médecins vinrent pour les guérir et les soigner. Ils mirent

(124) Textes mythologiques irlandais 1/1, p. 49.

(125) Tain Bo Cualnge, version du Lebor na hUidre, traduction Christian-J. Guyonvarc’h, in
Ogam 15, 1963, pp. 280-281.

(126) Tain Bo Cualnge, version du Livre de Leinster, éd. Windisch, Irische Texte V, pp. 631-
633; cf. Ogam 15, pp. 131-136.
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des herbes et des plantes médicinales et ils firent une incantation de santé sur leurs
coups, leurs meurtrissures, leurs blessures et leurs nombreuses plaies. Chaque her-
be et chaque plante médicinale qui était appliquée sur les coups et les meurtrissu-
res, les blessures et les nombreuses plaies de Cuchulainn, une méme quantité en
fut portée de sa part au-dela du gué, a I’ouest, & Ferdiad, afin que les hommes
d’Irlande ne disent pas, si Ferdiad était abattu par lui, qu’il avait fait une dé-
mesure de médecine» (127).

Mais quand, au soir du deuxiéme jour, les blessures sont devenues
plus graves,
«les guérisseurs et les médecins vinrent pour s’occuper d’eux, les observer et les
veiller cette nuit, car il n’y avait rien d’autre a faire pour eux, a cause de I’horreur
de leurs coups, de leurs meurtrissures et de leurs nombreuses blessures, que des
boissons magiques, des incantations et des formules pour adoucir leurs plaies san-
glantes, leurs pertes de sang et leurs douleurs mortelles. Et toute boisson magique,
toute incantation qui était employée pour les coups et les blessures de Cuchu-
lainn, la méme part en était envoyée par lui au-dela du gué a l’ouest, & Fer-
diad» (128).

6. LE DRUIDE ARCHITECTE.

Une fonction du druide qui n’a, jusqu’a présent, & notre connaissan-
ce, été mentionnée nulle part, est celclle d’architecte. Elle est évidente
dans Dextrait ci-dessous que nous tirons du récit des Fotha Catha Cnu-
cha ou «Causes de la Bataille de Cnucha» d’aprés le Lebor na hUidre :

«Quand Cathair Mor, fils de Fedelmith Fri-Urglais, fils de Cormac Gelta-
Gaith était dans la royauté de Tara et que Conn aux Cent Batailles était dans le
domaine de I’héritier royal, il y avait un druide célébre, Nuadu, fils d’Achi, fils
de Brocan, fils de Fintan, de Tuath-Dathi en Brega. Le druide demanda & Cathair
de la terre en Leinster, car il savait que sa descendance serait en Leinster. Cathair
lui donna sa terre a choisir. La terre que le druide choisit fut Almu. Celle qui était
femme de Nuadhu était alors Almu, fille de Becan.

Le druide construisit une résidence a Almu et on mit de I’enduit (almu) sur le
mur, si bien qu’il fut tout blanc et que c’est de cela que le nom d’Almu lui fut
donné. . .» (129).

Le druide est donc architecte sur le plan humain tout comme sur le
plan divin les dieux sont les architectes de P'univers. Le détail, qui ne
manque pas d’importance, explique pourquoi, dans le récit de la
Seconde Bataille dg Mag Tured, le Dagga est constructeur de forteres-
ses sous la dure servitude du roi fomoire et usurpateur Bres :

«Les champions furent réduits & son service. Ogme devait porter un fagot de
bois de chauffage et le Dagda était constructeur de forteresses. C’est lui, le Dagda,
qui creusa Rath Brese» (130).

(127) Tain Bo Cualnge, éd. Windisch, Irische Texte V,p. 517.
(128) ibid., p. 523.
(129) Lebor na hUidre, fol. 41b, éd. Best-Bergin, p. 101.

(130) Textes mythologiques irlandais 1/1, p. 48. La fonction d’architecte divin n’est pas
exclusivement celtique. Dans ’Iliade XXII 444-458, Poséidon, sur I’ordre de Zeus, a construit
pour le roi Laomédon les murailles de Troie et, comme le Dagda, il est mal payé de ses peines.
Voir Georges Dumézil, L’'oubli de I’'hnomme et I’honneur des dieux, op. cit., esquisse 52. Le
triple péché de Laomédon, pp. 31-32.
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7. LE DRUIDE PORTIER.

Nous avons cité longuement supra, et commenté, le fragment de la
Seconde Bataille de Mag Tured racontant l’arrivée de Lug a Tara (voir
pages 34 sqq.). Nous renvoyons maintenant a ce fragment pour une
autre raison. Dans |’épisode, en effet, apparait le druide portier. En
fait, il y a deux druides remplissant cette fonction, sans doute I'un
pour le 1jour et lautre pour la nuit. Mais un seul est actif dans le
récit : il interroge Lug sur ses capacités et c’est seulement quand
l'impétrant a satisfait par ses réponses a toutes les questions qu’il est
admis a entrer dans Tara (131).

Du méme genre sont les deux paragraphes introductifs du récit de
La Mort des Enfants de Tuireann que nous avons également cité trés
largement & propos des exploits guérisseurs du druide-médecin (voir
pages 98-99). La solidarité, la complémentarité du druide et du roi
sont ici encore plus évidentes, plus marquées, puisque I’on retrouve
enfin, dans le domaine celtique, le théme indo-européen du Borgne
(le druide) et du Manchot (le roi) qui n’avait été identifié clairement
qu’a Rome et en Germanie (132). La phrase-clef est 4 la fin du pre-
mier paragraphe : «Ce roi avait un bras d’argent et son portier avait
un cily. 1l sagit en effet du roi Nuada et de son portier : chacun
d’eux souffre ﬁe la mutilation, disqualifiante ou surqualifiante, de
sa classe, celle du bras pour le roi distributeur, celle de I'ceil pour le
druide voyant.

Les deux exemples ci-dessus sont déja probants, a cela prés qu’ils
ne précisent pas en clair que le portier est un druide : il faut le déduire
du contexte. Mais un troisiéme exemple nous apporte la preuve abso-
lue. La scéne se passe & Tara, inévitablement, selon le récit compliqué
et tourmenté de I’[vresse des Ulates (Mesca Ulad). Une nuit de Samain
— et donc d’ivresse — les Ulates partent en pleine nuit pour se rendre
a un second festin chez Cuchulainn. Déja vacillants dans les fumées
de I'ivresse, ils se perdent en route. Ils arrivent devant Tara oli 'on féte
la naissance d’un fils de la reine Medb et du roi Ailill. Et 1a, malgré un
mot différent du dorsaide attendu, le texte est trés clair : «Il y avait
deux gardiens, et deux druides a veiller (batar da dercaid 7 d druide
oc forcomét di). Leurs noms étaient Crom Deroil et Crom Darail,
deux pupilles de Cathbath, le druide célébre» (133).

L’affaire tourne a la catastrophe : l'un des deux druides identifie
mal les Ulates, se dispute avec son collégue et, lorsque les intrus sur-
gissent tout prés des remparts de Tara,

(131) Par le jeu des questions et des réponses, du portier et du visiteur, ’arrivée de Kulhwch a
la cour d’Arthur, dans le conte gallois de Kulhwch et Olwen, rappelle avec assez de précision
celle de Lug a Tara. Mais il n’est pas dit, bien évidemment, dans le texte gallois que le portier
est un druide. Ce n’est plus qu’un chevalier de la cour commis & cet office pour la journée
(voir J. Loth, Les Mabinogion, 1, éd. 1913, pp. 251sqq.).

(132) Textes mythologiques irlandais 1/1, p. 106; sur le borgne et le manchot voir 1/2, le
deuxiéme chapitre, Les dieux de I’Irlande, souschapitre 3. Cf. Georges Dumézil, Heur et
malheur du guerrier, éd. 1985, pp.63-66.

(133) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, L 'Ivresse des Ulates, in Celticum 2, p. 15.
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«les visages changérent d’apparence et il y eut des grincements de dents au centre
de Tara. Les deux druides tombérent dans leurs nuages, dans leurs faiblesses et
dans leurs maladies, I'un d’eux par dessus le mur a ’extérieur, Crom Darail, et
Crom Deroil par dessus le mur a Iintérieur. Malgré cela Crom Deroil se leva et
jeta son ceil sur la premiére troupe qui vint sur le terre-pleiny (134).

Le druide qui s’est trompé tombe vers ’extérieur, du c6té de ’enne-
mi; celui qui a dit vrai vers I'intérieur de I’enceinte, et il jette son ceil
sur ’ennemi en guise d’apotropaion. Le druide est le ga.r(iien des por-
tes et il lui incombe, non pas d’agir, mais de renseigner minutieuse-
ment le roi sur tous ceux qui, druides, guerriers ou artisans, veulent

énétrer dans son territoire. Le portier du roi Nuada pousse méme trés
Foin la conscience professionnelle : il vérifie sur sa propre personne,
par une opération chirurgicale délicate, la compétence des trois méde-
cins qui vont soigner le roi. Mais il ne se fait pas couper le bras : la
perte d’un bras n’est pas une mutilation druidique; ce qui est druidi-
que, c’est la perte d’un ceil.

Le portier est ainsi, en beaucoup plus digne, I’équivalent celtique du
nomenclator latin, «ce secrétaire a la mémoire infaillible» qui, sur la
voie publique, soufflait au patricien romain les noms qu’il pouvait
avoir oubliés (135). La différence est dans le niveau de la fonction :le
dorsaide est un druide alors que le nomenclator est un esclave.

III. LE DRUIDE ET LA GUERRE.

Le druide n’est pas seulement prétre. Il est aussi guerrier. La synthe-
se peut paraitre étrange mais elle recoit facilement une explication.
Le prototype du druide guerrier est ainsi Cathbad, le premier des
druides d’Ulster (136), dont la personnalité est double dans la Version
B du récit de la Conception de Conchobar, dont voici le début avec
son archaisme et sa partielle incohérence :

«Eochaid au talon jaune, fils de Loig, régnait sur les Ulates. Sa femme mit au
monde une fille, Ness, fille d’Eochaid au talon jaune, que douze tuteurs se char-
gerent d’élever. Elle fut nommée d’abord Assa, parce qu’elle était agréable et
facile. En ce temps-la un autre guerrier des régions du sud de I’Ulster alla en ex-
pédition en Irlande et le nombre de ceux qui I’accompagnaient était de trois fois
neuf hommes. Cathbad, druide fameux, portait le méme nom que ce guerrier :
il possédait grande science, druidisme et force physique. Il était né en Ulster, mais
il avait quitté son pays. Il arriva donc que I’autre Cathbad vint dans un désert avec
trois fois neuf hommes. Ils se livrérent d’abord bataille, puis se fatiguérent de se
battre et conclurent un accord, faute de¢ quoi, étant égaux en nombre, ils seraient
tous tombés morts. Alors Cathbad et sa famille, I’autre héros et sa famille, vinrent
(134) L’Ivresse des Ulates, op. cit., p. 20.

(135) Pierre Grimal, La civilisation romaine, Paris, 1980, p. 272.

(136) La condition sociale du druide est donc différente de celle du flamen romain et de celle
du brahmane hindou qui n’ont ni le droit de se battre ni méme celui de voir une troupe en
armes, cf. Georges Dumézil, Mitra-Varuna, p. 27. Le statut du druide refléte un état singu-
liérement archaique, antérieur a la séparation de ’autorité spirituelle et du pouvoir temporel.
Sur toutes ces questions nous renvoyons & notre Introduction générale, op. cit.
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chez les Ulates et tuérent les douze tuteurs de la jeune fille qui étaient réunis dans
une maison en train de festoyer. La jeune fille (qui était absente ?) fut la seule &
échapper et personne ne savait qui €tait 1’auteur du massacre. A cette nouvelle la
jeune fille entra dans une colére furieuse. Elle partit en expédition avec trois fois
neuf hommes pour venger ses tuteurs et elle détruisit et pilla toutes les frontiéres.
Elle était appelée jusqu’alors Assa, parce qu’elle était agréable, mais sa bravoure et
sa valeur guerriére lui valurent ensuite le nom contraire de Nihassa» (137).

Le druide Cathbad surprend ensuite la jeune fille au bain, la menace
de son épée, se fait épouser avec dot et honneur, et lhistoire se termi-
ne par la conception du roi Conchobar cependant que Cathbad pro-
phétise la gloire du futur régne. A la vérité Cathbad est druide ou guer-
rier selon les circonstances et celles que nous venons de relater sont
a peu preés les seules ol il apparaisse comme guerrier. Mais il a les deux
qualités. D’aprés la définition des Scéla Conchobuir ou «Récits de
Conchobary», dans le Livre de Leinster, fennid amnas i nHérend in
tansin .i. Cathbad mac Rossa a ainm. Sech ba druiside ba fennid «il y
avait un guerrier terrible en Irlande en ce temps-13, a savoir que Cath-
bad, fils ge Ross, était son nom. Qutre qu’il était druide, il était guer-
rier» (138). Le pouvoir guerrier de Cathbad est intimement lié a sa per-
sonne et a son sacerdoce. On notera aussi que le druide guerrier a
épousé une reine guerriére. Et leur fils sera un grand roi.

Inversement, il est des guerriers qui doivent étre poétes : parmi les
dix conditions requises pour étre admis dans les fianna :

«La seconde condition : personne n’était pris dans les fianna s’il n’était pas poéte
et s’il n’avait pas achevé les douze livres de poésie» (139).

Les «douze livres de poésie» dénotent une époque tardive et il n’est
as exigé d’appartenir a une classe sacerdotale qui a disparu. Mais il
?aut satisfaire a un besoin de recrutement a un niveau é}fevé, recher-
chant la perfection physique, morale et intellectuelle. Les fianna ne
considérent pas, loin de 13, la guerre et la poésie comme inconciliables.
Leur exigence est donc la conséquence d’une conception trés ancienne.

En Gaule les druides n’étaient pas différents : tout en étant druide
et, selon César, homme politique influent, Diviciacus commande un
corps de cavalerie. C’est ce que nous pouvons comprendre a la lecture
d’un passage du De Bello Gallico 11, 5, ou César explique comment il a
utilise les troupes éduennes lors de la premiére campagne de Belgique
en 57 avant J.C. :

«Lui-méme, d’autre part, s’adresse a Diviciacus ’Eduen pour I’exhorter et il lui
expose quel grand intérét il y a, pour le salut commun, & empécher la jonction des
troupes ennemies, afin de ne pas avoir & combattre en méme temps une si grande

(137) Christian-J. Guyonvarc’h, La naissance de Conchobar, in Ogam 12, 1960, pp. 236-237.
Les douze tuteurs, dont le nombre est inhabituel et insolite, sont massacrés par Cathbad
comme les prétendants de Pénélope le sont par Ulysse a son retour a Ithaque. Compte tenu de
I’état du texte irlandais la comparaison ne peut malheureusement étre poussée plus loin.

(138) Book of Leinster, éd. Best - O’Brien, II, folio 106a,8-9, p. 400; cf. Whitley Stokes,
Tidings of Conchobar Maic Nessa, in Eriu 4, p. 22.

(139) Keating, History of Ireland, éd. Dinneen II, p. 332.
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multitude. Cela pouvait se faire si les Eduens faisaient entrer leurs troupes en
territoire bellovaque et commengaient & ravager leurs champs. L’ayant chargé
de cette mission, il le renvoiey.

Voici maintenant comment la légende irlandaise congoit et voit
l’armement d’un druide allant au combat. L’équipement est classique,
avec une couleur d’invincibilité et de magie propre a frapper de
stupeur :

«Mog Ruith partit jusqu’a Raithin in Imaric («le tertre de la rencontre») dans
le gué, au sud-ouest, et Cennmhar . . .?. . . Et c’est ainsi que Mog Ruith vint,
comme il allait lui-méme au combat, et mieux qu’il n’était jamais venu, avec son
bouclier aux nombreuses couleurs et étoilé, au cercle d’argent blanc, avec une
épée de héros a grande prise & son cOté gauche, avec deux lances ennemies et
empoisonnées dans les mains. Il vint aussi & cette expédition avec les armes de sa
valeur et de guerre a Raithin in Imairic, au gué du sud-ouest. Cependant, en méme
temps que se montrait Cairpre Liffechar venant du nord avec Colptha, Mog Corb
se montrait avec Cennmbhar. Car c’étaient eux les témoins du commencement a la
fin, aussi longtemps qu’ils auraient été a livrer bataille. Et c’est par eux qu’étaient
certifiés vrais et sirs les grands coups que chacun assénait a I’autre» (142).

Les druides du parti adverse sont tous tout aussi formidablement
armés et combatifs :

«La partie de Conn remarqua alors comment leurs arts avaient été tournés
contre eux. Cormac commenga a faire des reproches aux druides qui étaient
avec lui. C’est alors que Colptha se leva, par honte des reproches que Cormac lui
avait faits. Il prit & son bras gauche son bouclier noir et sinistre dont le tour
mesurait cent vingt pieds et avait un cercle de fer. Il prit son épée lourde et
coupante ol il y avait trente masses de métal bralant, et ses deux lances noires
ei sombres & la main. Il prit lui-méme une forme horrible, immense, grotesque,
qui avait deux cent quarante pieds de haut, sans compter ses vétements dans ce
nombre. Cairpre Lifechair vint pour ’exhorter et ils sortirent du camp vers le
sud-ouest pour aller au combat» (143).

Tout le récit dont le fragment est extrait raconte ainsi, avec en
toile de fond la rivalité de deux provinces, la lutte impressionnante,
militaire et magique, des druides ralliés & I'un et a lautre parti. Ils
sont méme les principaux combattants et il n’est la aucun druide qui
ne soit guerrier, tel ce Medhran dont il est question incidemment
et quia froit aux deux qualificatifs : «druide» et «guerrier» :

«Guerrier aux cheveux blonds et bouclés et d’aspect aimable, c’était le druide
de Medhon Mairtine, qu’on appelait Medhran le druide» (144).

Ces quelques citations expliquent le comportement des druides
gaulois tel que le dépeint succinctement César :

«Si plusieurs druides sont égaux, ils se disputent le principat par le suffrage des
druides et quelquefois par les armes» (voir page 14).

Ce comportement n’est pas en contradiction avec ce que le procon-
sul a noté quelques lignes plus bas :

(142) Le Siége de Druim Damghaire, in Revue Celtique 43, 1926, p. 82.

(143) ibid., pp. 80-82.

(144) ibid., p. 39. Le nom de Medhran est trés probablement apparenté a I'adjectif medhrach
«gai, joyeux».
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«Les druides ont coutume de ne pas aller a la guerre et de ne pas payer d’impots
comme le reste des Gaulois; ils sont dispensés de service militaire et libres de toute
espéce d’obligationy .

Nous devons comprendre que les druides n’étaient liés par aucune
sorte d’interdiction ou de limitation : ¢’étaient eux qui, au contraire,
avaient le pouvoir de lier et de délier. L’explication rend du méme
coup caduques toutes les hypothéses émises sur les causes des «fa-
veurs» dues au prestige. Les raisons en sont bien évidemment doctri-
nales et religieuses, et non pas sociales ou politiques. Rappelons pour
mémoire lapparition de I'Eduen Diviciacus devant le sénat romain.
Venu en amgassadeur, il ne s’est pas séparé de ses armes puisque, prié
de s’asseoir, il refuse et parle appuyé sur son bouclier. Tout druide
quel qu’il soit, sans exception aucune, est donc aussi guerrier. Il arrive
méme que 'un d’eux, accident ou hasard, fasse passer son état militai-
re avant sa qualité sacerdotale : «Bien que je sois héros, je suis aussi
poéter, dit le file Amorgen dans un texte que nous allons citer infra.

Sans étre la principale, la guerre est donc une occupation possible
du druide et lui seul est maitre de son destin pacifique ou guerrier.
La prophétesse ou poétesse pour qui 'unique aspect accessible du sa-
cerdoce est la divination participe 4 cet engagement dans la fonction
militaire. Avant le départ pour l’expédition de la Razzia des Vaches
de Cooley nous verrons que la reine Medb consulte son druide. Il la
rassure sur son sort personnel. Puis elle demande & la prophétesse
Fedelm de lui prédire le destin — sinistre malgré toutes les objec-
tions — de I’armée d’Irlande. Et le rédacteur, ﬁns un contexte de
grédiotions funébres, ne tarit pas d’éloges sur le charme, la grice, la

eauté qhysique de cette splendide jeune fille. Mais, ce qui n’est
pas usuel, méme chez les demoiselles de I'Irlande médiévale, elle est
armée d’une épée :

«Le cocher tourna le char et Medb revint en arri¢re. Elle vit alors quelque
chose qui lui parut étrange : une femme seule sur le timon d’un char, tout prés
d’elle. Voici comment était la jeune fille : tissant une tresse, une épée de bronze
blanc a la main droite, avec sept piéces d’or» (145).

Le célébre roi des Fianna, Finn mac Cumaill, qui était lui-méme
doué de voyance et qui savait manier le teinm laegda ou «illumination
de chanty, avait pour premier spécialiste, dans son personnel druidi-
que, sa propre épouse :

«Celle qui était 1'’épouse de Finn, & savoir Smirgad, fille de Fatha Canann,
était une femme prophétesse et sage. C’est elle qui avait dit & Conn que, lorsqu’il
boirait de la boisson a une corne, ce serait la fin de sa vie. C’est pourquoi depuis
lors il ne buvait jamais de boisson a une corne, mais seulement a des
coupesy (146).

(145) éd. Windisch, Irische Texte V, p. 27;éd. C. O’Rahilly, p. 5,183-186.

(146) Teasmolad Corbmaic ui Cuinn ocus Finn meic Cumhall «le panégyrique de Cormac
petit-fils de Conn et de Finn fils de Cumall», éd. Standish O’Grady, Silva Gadelica 1, p. 91.
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IV. LE DRUIDE ET LE ROI
AUTORITE SPIRITUELLE ET POUVOIR TEMPOREL

L’Irlande apporte d’autres preuves de la puissance du druide, puis-
sance trés ditférente de celle du roi, moins visible peut-étre dans
'immédiat, mais plus forte et plus profonde dans ses conséquences et
ses répercussions. Les deux personnages, ne l’oublions jamais, sont

solidaires, complémentaires et opposés.

Les Ulates sont-ils sur le point de s’entretuer & propos d’une futile
querelle de festin :

«Les garants de chacun d’eux se dressérent sauvagement et leur lutte était si
sauvage qu’il y eut neuf hommes blessés, neuf hommes aux plaies sanglantes et
neuf hommes étendus morts de part et d’autre. Mais Sencha, fils d’Ailill, se leva
et agita sa branche de paix :les Ulates furent muets et silencieux» (147).

Un fait semblable est raconté dans le récit ossianique du Bruiden
bh(if na hAlmaine ou «petit Hotel d’Allen». Les clans de Finn et de
Goll mac Morna étant occupés a s’entremassacrer,

«alors se leva le poéte prophétique a la parole tranchante, ’homme au grand art
poétique, Fergus a la belle boucheet les hommes d’art des Fianna en méme
temps que lui, et ils se mirent & chanter leurs lais, leurs beaux poémes et leurs
hymnes de louange a tous ces héros pour les calmer et les adoucir. Ils cessérent de
se broyer et de se hacher devant la musique des poétes. Ils laissérent tomber leurs
armes a terre. Les poétes ramassérent ces armes et ils firent la réconciliation
entre eux» (148).

Cela rappelle de trés prés Diodore de Sicile V, 31 :

«Non seulement dans les nécessités de la paix, mais encore et surtout dans les
guerres on se confie a ces druides et a ces poétes chantants, et cela amis comme
ennemis. Souvent, sur les champs de bataille, au rmoment ou les armées s’appro-
chent, les épées nues, les lances en avant, ces bardes s’avancent au milieu des ad-
versaires et les apaisent, comme on fait des bétes farouches avec des enchante-
ments. Ainsi, chez les barbares les plus sauvages, la passion céde a la sagesse et
Arés respecte les Musesy .

Et la suite du texte du cycle de Finn que nous venons de citer con-
firme que les Irlandais de I’époque ne concevaient pas, pour mettre fin
a une guerre ou a un conflit, d’autre procédure que celle des Celtes
continentaux décrits chez Diodore de Sicile, le recours au jugement et
a la diplomatie des druides :

«Finn dit qu’il ne ferait pas la paix avec les clans de Morna s’il n’avait pas le
jugement du roi d’Irlande et d’Ailbe, fille de Cormac, fils d’Art, fils de Conn aux
cent batailles; le jugement de Cairbre Lifechar, le futur roi d’Irlande;le jugement
de Fithal et de Flaithri et le sommet des jugements de Fintan, fils de Bochra. Goll
dit qu’il donnerait cela. Ils se liérent par une convention des poétes & demeurer
dans cette paix et ils fixérent un certain jour, c’est-a-dire quinze jours a partir de
cette date dans la prairie de Tara» (149).

(147) Mesca Ulad, éd. C. Watson, p. 6; traduction Christian-J. Guyonvarc’h, Celticum 2, p. 8.
(148) éd. Standish O’Grady, Silva Gadelica 1, pp. 340-341.
(149) ibid., p. 341.
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Un fait exceptionnel est, dans ce texte, le recours au jugement
d’une femme, Ailbe. Il est vrai qu’elle est fille du grand juge que fut le
roi Cormac. Parmi les juges élus pour régler les suites de la querelle, on
remarque aussi le nom de Fintan, fils de Bochra, ’un des trois hommes
primordiaux d’Irlande (voir infra au chapitre V).

Au moment critique, dans une joyeuse soirée qui tourne mal, quand
les épouses des héros d’Ulster, excitées par la mauvaise langue de Bri-
criu, se disputent dprement pour savoir qui, de leurs maris respectifs,
est digne de la prééminence sur tous les autres guerriers et que, par une
conséquence inévitable, les Ulates sont sur le point de s’entretuer, le
roi et le druide interviennent de concert. Mais c’est le druide Sencha
qui intime aux participants du festin l’ordre de se tenir tranquilles :

«Restez en paix dit Sencha, «ce ne sont pas des ennemis qui sont venus mais
c’est Bricriu qui a provoqué la querelle entre les femmes qui sont sorties. J’en jure
le serment de ma tribuy, dit-il, «si la maison n’est pas fermée devant elles, nos
morts seront plus nombreux que les vivants». Les portiers fermérent donc les
portes. Emer, fille de Forgall Manach, femme de Cuchulainn, dépassa les autres
femmes a cause de sa vitesse et elle se mit le dos contre la porte. Elle appela les
portiers avant ’arrivée des autres femmes si bien que les hommes se levérent dans
la maison, chacun pour aller ouvrir & sa femme, afin qu’elle fiit la premiére & en-
trer dans la maison. «La nuit est mauvaise», dit Conchobar. Il frappa de la baguet-
te d’argent qu’il avait & la main contre le pilier de bronze de sa couche si bien que
tous les gens furent assis. «Restez en paix», dit Sencha, «ce n’est pas un combat
par les armes qu’il y aura ici, mais ce sera une bataille de mots». Chaque femme
sortit sous la protection de son époux si bien que fut faite alors la bataille de
mots des femmes d’Ulster» (150).

Dans la suite du méme récit, quand la joute oratoire va trop loin et
risque de ne plus étre seulement oratoire, le druide Sencha intervient
a nouveau :

«Une fois encore la maison devint une forteresse de mots & cause des femmes
louant leurs époux. Conall, Loegaire et Cuchulainn s’efforcérent de provoquer la
querelle. Sencha, fils d’Ailill, se leva et agita sa baguette. Les Ulates [’écoutérent et
il dit, en enseignant les femmes . . .» (151).

Tout le monde obéit sans discuter & un simple geste du druide.
Avait-on d’ailleurs le droit de se battre devant lui sans sa permission
expresse ? En tout cas les raisons d’une telle docilité sont d’origine
religieuse.

Les druides sont entourés d’un grand respect. Dans les banquets
solennels (et sans nul doute dans tous les autres) le druide est assis a
la droite du roi (152) et la déférence émane en premier lieu du souve-
rain qui lui doit sa couronne. César dit lui-méme qu’il ordonna a
Convictolitavis, qui avait été nommé par les prétres a la magistrature

(150) Fled Brecrend, «Le Festin de Bricriu», éd. G. Henderson, Irish Texts Society 11, pp. 20-
22.

(151) éd. Henderson, op. cit., pp. 34-36. La baguette d’or, d’argent, de bronze ou de coudrier,
dont le roi partage I’'usage avec la classe sacerdotale, est 1’équivalent du lituus de 1’augure latin.
C’est un trait indo-européen attesté aussi chez les Scythes, voir Georges Dumézil, Mythe et
épopée, 2éme édition, p. 445, note 2.

(152) Eugene O’Curry, Manners and Customs of the Ancient Irish 11, p. 49.
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vacante, selon la coutume de la cité, de prendre le pouvoir :

«Il obligea Cotus a renoncer au pouvoir et il fit remettre I’autorité 4 Convicto-
litavis, qui avait été nommé & la magistrature vacante par les prétres, selon la
coutume de la cité» (153).

Ces prétres (sacerdotes) sont, a ’évidence, des druides au nom tra-
duit en latin et la situation qu’ils créent sur le plan politique rejoint
celle de I'Irlande légendaire ou le druide choisit un membre de la
classe guerridre pour en faire un souverain. Il est méme frappant que
César, pour désigner la magistrature supréme des Eduens (le peuple de
Gaule qu'il a le mieux connu), fasse usafe de deux mots, imperium et
potestas. Dans la terminologie de César le premier s’applique & la Sou-
veraineté dans son essence militaire et conquérante, le second s’appli-
que au méme concept dans son principe royal. Il est remarquable que
le choix des mots corresponde au double aspect, héroique et royal, de
la fonction guerritre celtique (154).

L’Irlande a la méme conception des rapports du roi et du druide. A
un certain moment, en effet, dans le cycll:: d’Ulster, a la suite d’une
malédiction de Macha, déesse ou fée, en tout cas étre suprahumain,
tous les guerriers de la province sont privés de leur force physique,
la nert indispensable & I’exercice de la fonction militaire, en termes
précis ils n’ont pas plus de force quune femme en couches pendant
cinq nuits et quatre jours ou cinq jours et quatre nuits. Le héros Cu-
chulainn, exempt de la malédiction, reste seul & défendre la frontie-
re malgré son jeune 4dge. Aprés une lutte acharnée et trés longue, n’en

(153) B.G. VII, 33. L’expression est assez nette pour qu’on ne pense pas que César impose en
cette circonstance l’arbitraire de ses intéréts propres. Il se donne le beau role de respecter la
coutume indigéne et il n’est pas nécessaire, comme I’a cru d’Arbois de Jubainville, Les druides
et les dieux a forme d’animaux, pp. 58-59, de voir dans sa décision une conséquence de ses
bonnes relations avec les druides. Il faut corriger : nous avons, par le De Bello Gallico, la
preuve que César a entretenu de bonnes relations avec un druide pour des raisons politiques
et non religieuses. Nous nous abstiendrons de déduire de ce fait la conclusion générale que
tous les druides de Gaule ont accepté ou appuyé la politique de César. Il est méme hautement
vraisemblable que la plupart d’entre eux ont été irréductiblement opposés a la conquéte.
(154) A propos de I’élection de Convictolitavis appuyé par César, Albert Bayet, La morale des
Gaulois, pp. 42-43, apporte une interprétation minimisant le rle des prétres dans cette affaire
politique. Il comprend le per sacerdotes more ciuitatis intermissis magistratibus en «par les
prétres, ainsi que le veut l’'usage, quand il y a interruption dans le pouvoir des magistrats».
Mais intermissis veut dire simplement qu’il y a eu une vacance du pouvoir sans signifier que
I’on ait recours aux druides pour nommer un magistrat intérimaire en attendant une décision
du pouvoir civil. La religion n’a sans doute rien a faire en l’occurrence, surtout pas dans les
calculs politiques de César, mais la coutume du contrdle de I’élection par les prétres, recoupée
par un fait irlandais, est bien & fondement religieux. Albert Bayet, op. cit., pp. 44-45,a vu
encore une contradiction entre la religiosité que César attribue aux Gaulois et I’absence de
toute intervention des druides dans les événements politiques et militaires de la Guerre des
Gaules. Mais César, qui mentionne fréquemment le nom de Diviciacus, ne pense nulle part &
préciser qu’il est druide. Il ne faut pas oublier que, du point de vue celtique, le De Bello Galli-
co est quand méme un ouvrage superficiel. L’information est dans I’ensemble et non dans
le détail. Ce n’est pas parce que César ne le dit pas que les druides n’ont joué aucun rdle politi-
que dans les décisions des états de la Gaule indépendante. Sur le fond de la question, voir
Christian-J. Guyonvarc’h, Esquisse d’une étude sur la notion d’«Etat» et de «Patrie» chez les
Celtes continentaux et insulaires, in La Patrie Gauloise d’Agrippa au VIéme siécle, Actes du
Colloque, éd. L’Hermés, Lyon, 1981, pp. 241-265. Nous renvoyons aussi, pour une définition
de la Souveraineté celtique, & notre ouvrage, La souveraineté guerriére de l’Irlande, et surtout
au postscriptum, Qu’est-ce que la Souveraineté celtique ?, pp. 208-211. Le celtique n’a bien
entendu aucun mot qui traduise exactement le latin imperium.
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pouvant plus, il envoie son pére putatif Sualtam demander du secours
chez le roi Conchobar & Emain Macha :

«Et Sualtam s’avanga, monté sur le Gris de Macha comme seul cheval, porteur
des avertissements pour les Ulates. Quand il fut arrivé prés d’Emain, il prononga
les mots que voici : «Les hommes, on les tue; les femmes, on les emmeéne; les va-
ches, on les razzie, 6 Ulates !». Il n’obtint pas de réponse qui le satisfit, et parce
qu’il n’en obtint pas, il s’avanga jusqu’au mur extérieur d’Emain et il dit les
mémes paroles : «Les hommes, on les tue; les femmes, on les emméne; les va-
ches, on les razzie, 6 Ulates !», dit Sualtam. Il n’obtint pas de réponse qui le
satisfit de la part des Ulates. C’est ainsi qu’étaient les Ulates : c’était un interdit
du roi que de parler avant ses druides. Il (Sualtam) continua & avancer jusqu’a la
pierre des otages & Emain Macha. Il dit les mémes paroles : «les hommes, on les
tue; les femmes, on les emmene; les vaches, on les razzie !». «Qui les a tués, qui les
a emmenées, qui les a razziées ?», dit Cathbad le druide. «Ailill et Medb vous ont
ravagé votre pays par la guerrey, dit Sualtam, «on emmeéne vos femmes et vos fils,
vos enfants, vos chevaux et vos troupeaux de chevaux, vos troupeaux, votre bétail
et votre cheptel. Cuchulainn est seul & maintenir et & contenir les quatre grandes
provinces d’Irlande aux défilés et aux passages du territoire de Conalle de Mur-
themne. Il ne lui est pas assuré la garantie des hommes ou du combat avec un seul
homme; personne ne vient pour l'aider et le soutenir. Le gargon est blessé, il est
sorti de ses jointures. Ce sont des arcs d’interdiction (?) qui maintiennent son
manteau sur lui. Il n’y a pas un poil sur lequel pourrait tenir une pointe d’aiguille,
depuis son crine jusqu’a ses talons, sans une goutte de sang rouge a ’extrémité de
chaque poil, & ’exception de la main gauche qui maintient le bouclier sur lui, et
elle aussi porte trois fois cinquante blessures sanglantes. Si vous ne vengez pas cela
immédiatement, vous ne le vengerez pas jusqu’au jour du jugement et de la vie
éternelle» . «Justes sont le trépas, la mort et le périssement de I’homme qui excite
ainsi le roi», dit Cathbad le druide. «Cela est bien vrai», dirent-ils tous. Sualtam
s’en alla avec colére et inimitié parce qu’il n’avait pas requ la réponse qui lui conve-
nait des Ulates. Le Gris de Macha bondit alors sous Sualtam et il passa devant le
mur extérieur d’Emain. Son propre bouclier tourna autour de Sualtam si bien que
le bord de son propre bouclier lui coupa la téte. . .» (155).

L’indication de ce texte est confirmée par une variante de la Mesca
Ulad ou «Ivresse des Ulates» :

«C’était un des interdits des Ulates que de parler avant leur roi et c’était un des
interdits du roi que de parler avant ses druides» (156).

Elle est encore par la présentation du file Ferchertne que nous avons
citée supra :

«Si quelqu’un a le désir de s’entretenir avec le roi, cela ne lui est pas permis
qu’il ne se soit d’abord adressé 4 cet homme» (voir page 63).

Les définitions limpides de ce genre ne sont pas fréquentes mais
lattitude qu’elles décrivent est constante dans tous les textes. Quoi
quil en soit ces extraits de la littérature irlandaise médiévale justifient
pleinement ce que dit Dion Chrysostome dans un passage ou il est
aussi question des mages persans, des prétres égyptiens et des brahma-
nes indiens :

(155) Tdin Bé Ciaalnge, version du Livre de Leinster, éd. Windisch, Irische Texte V, pp. 673-
6717.

(156) éd. C. Watson, p. 11; Christian-J. Guyonvarc’h, L ’Ivresse des Ulates, in Ogam 12,1960,
p. 4917.
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Oratio XLIX : «Les Celtes avaient de méme ceux qu’on appelle druides, experts
en divination et en toute autre science;sans eux il n’était permis aux rois ni d’agir
ni de décider, au point que c’est eux qui commandaient en vérité, les rois n’étant
que leurs serviteurs et les ministres de leurs volontésy .

Corrigeons néanmoins le commentaire de Dion Chrysostome qui
constate sans le comprendre le rapport, non pas hiérarchique mais reli-
gieux, du druide et (fu roi. Le druide conseille et le roi agit : I'autorité
spirituelle n’a jamais prétendu, sauf par déviation insigne (voir la fin

u présent chapitre), a ’exercice du pouvoir temporel et le druide ne
donne aucun ordre; c’est au roi de conformer sa décision ou son action
au conseil qu’il recoit. Au contraire de Rome qui a privilégié le pou-
voir temporel aux dépens du sacerdoce, le monde celtique est resté
ainsi fidéle 2 la régle traditionnelle de la primauté de l’autorité spiri-
tuelle. C’est d’ailleurs la principale raison de sa disparition (157).

Les qualités et les connaissances, le savoir qui justifient le nom de
druide ou de file sont excellemment soulignés dans leur ensemble par
le récit du Compert Con Culaind ou «Conception de Cuchulainny.
Quand le futur héros, I’enfant glorieux est enfin né, il se tient une
grande discussion, presque une dispute, pour savoir quiaura la lourde
et honorable responsabilité de son éducation. Tous les candidats pré-
cepteurs énumerent leurs titres, qu’ils soient druide, poéte, aubergiste
ou guerrier. Finalement tout le monde s’accorde, au jugement de
Sencha, sur le fait qu'on fera appel & chacun et le catalogue des com-
pétences est un véritable énoncé trifonctionnel :

«Prends le gargon avec toi, 6 Finnchoem», dit Conchobar a sa sceur. «Ce n’est
pas elle qui I’élévera en véritéy, dit Sencha, «(mais) c’est moi qui I’éléverai, car je
suis fort, je suis brillant, je suis expert, je suis doux . . .?. Je suis docteur, je suis
sage, je ne suis pas oublieux. Je m’adresse au roi avant le roi (7). Ce qu’il dit passe
par moi. Je juge les combats du roi devant Conchobar. Je décide des jugements des
Ulates et je ne les mécontente pas. Personne ne me surpasse comme tuteur, excep-
té Conchobary.

«Pourquoi ne le prendrai-je pas ?», dit Blai Briuga, «il ne sera pas mal nourri, il
ne sera pas négligé par moi. Mes messagers ont pourvu a tous les désirs de Concho-
bar. Je convoque tous les hommes d’Irlande. Je les nourris pendant dix jours.
Je leur donne de quoi exercer leur art et leur colére. Je les maintiens dans leur
honneur et dans leurs contestations d’honneury.

«Cela, c’est de I'impudence», dit Fergus, «il a choisi un champion pour étre au-
pres de lui et c’est moi qui le nourrirai. Je suis fort, je suis sage, je suis ambassa-
deur; on ne me surpasse ni en dignité ni en richesse; je suis rude en valeur et en
armes. Je suis celui qui agit contre sa propre bassesse. Je suis digne de mon fils
adoptif. Je suis la protection contre tout mal. J’ceuvre au détriment de tous les
forts, j’ceuvre a I’avantage de tous les faiblesy.

(157) Voir la conclusion de notre ouvrage sur La civilisation celtique, éd. 1985, pp. 143-148
et surtout notre Introduction générale @ l'étude de la Tradition Celtique, éd. 1985, cha-
pitre II. L’ouvrage de base est celui d’Ananda K. Coomaraswamy, Spiritual Authority and
Temporal Power in the Indian Theory of Government, American Oriental Society, New Ha-
ven, 1942; traduction frangaise parue sous le titre Autorité spirituelle et pouvoir temporel
dans la perspective indienne du gouvernement, éd. Arché, Milan, 1985, 156 pages.
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«Méme s’il m’écouter, dit Amorgen . . .7. . . «Je suis capable d’élever royale-
ment mes fils adoptifs. On me loue pour ma dignité, pour mon courage, pour ma
valeur, pour mon intelligence, pour ma fortune, pour mon 4ge, pour mon éloquen-
ce, pour la beauté et le courage de mes enfants. Bien que je sois héros, je suis aussi
poéte. Je suis digne de la faveur du roi. Je frappe chaque guerrier. Je ne dois de
merci & personne, excepté a Conchobar. Je ne me joins & personne, excepté au
seul roi».

«Il ne sera rien de tout cela», dit Sencha, «que Finnchoem prenne I’enfant
jusqu’a ce que nous soyons arrivés & Emain. Morann décidera a son sujet, mais
seulement quand nous serons arrivésy . Ils allérent donc 4 Emain, et le garcon était
avec Finnchoem. Morann décida alors aprés leur arrivée et il dit : «Je le confie a
Conchobar car il est proche parent de Finnchoem. Sencha lui enseignera la parole
et 1’éloquence. Blai Briuga sera son tuteur. I sera frére de lait de Conall Cernach.
Sa mére Finnchoem a deux seins».

«C’est également qu’il sera instruit par tous, guerriers, rois, docteurs; cet enfant
sera ’ami de toute la société. C’est également que cet enfant combattra pour
toutes vos contestations;il combattra dans vos gués et livrera toutes vos bataillesy .
Il en fut fait ainsi : Amorgen et Finnchoem I’emmenérent et 1’élevérent & Dun
Imbrith dans la Plaine de Murthemne» (158).

La toute puissance des druides irlandais de haute époque est illus-
trée par un court passage du Senchus Mor. C’est, en explication com-
mentée des modifications intervenues aprés la christianisation, le bref
récit des circonstances dans lesquelles le roi d’Ulster Conchobar enleva
aux poltes, qui usaient d’un jargon incompréhensible, le privilege ex-
clusi}f)de dire droit :

«Jusqu’a ce que vint Patrick on ne permettait de parler qu’a trois personnes en
Irlande : le chroniqueur pour relater et raconter;le poéte pour louer et satiriser;
le juge pour juger d’aprés les précédents et faire les commentaires. Mais depuis
l’arrivée de Patrick, I’exercice de chacune de ces éloquences est soumise a I’hom-
me du blanc langage, I’Evangile.

Depuis le temps o Amorgen Glungel rendit le premier jugement d’Irlande, le
droit n’a appartenu qu’aux poétes, jusqu’au Dialogue des Deux Sages & Emain
Macha, entre Ferceirtne le poéte et Nede, fils d’Adna, fils d’Uther, au sujet de la
robe de sage que possédait Adna. Le langage dont les poétes firent usage dans
cette dispute était obscur cependant et le jugement qu’ils rendirent ne parut pas
clair aux nobles : «Ces hommes ont leurs jugements et leur science pour eux-
mémesy, dirent les nobles, «tout d’abord, nous ne comprenons pas ce qu’ils di-
sent». «Cela est évident», dit Conchobar, «chacun y aura une part a partir d’au-
jourd’hui, mais la part qui leur revient ne leur sera pas enlevée et chacun aura
sa part».

On enleva donc le droit aux poétes et chacun des hommes d’Irlande prit sa
part de jugement aprés cela, comme le firent les auteurs des jugements
suivants..» (159).

Dion Chrysostome, qui écrivait dans la seconde moitié du premier
siécle de notre ere, évoque un fait disparu depuis longtemps, mais dont

(158) Compert Con Culaind «La Conception de Cuchulainn», version II (manuscrit Egerton),
traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La Conception de Cuchulainn, in Ogam 17, 1965,
pp. 379-380.

(159) Ancient Laws of Ireland 1, p. 18. Cela rappelle le passage de Diodore de Sicile V, 31
qui explique que les Celtes parlent volontiers par énigmes et emploient beaucoup I’hyper-
bole.
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une tradition littéraire se souvenait encore cependant que I'Irlande
médiévale évoque au présent les relations du druide et du roi. La, en
effet, le passé est beaucoup moins obscur, il est transmis sans intermé-
diaire et I’évocation de toute cette pseudo-histoire mythique est beau-
coup plus précise. La royauté celtique a vécu a ’ombre et pour ainsi
dire sous a protection du sacerdoce druidique. La subordination du
gouvoir te.aporel a lautorité spirituelle est seule capable d’expliquer,
u point de vue traditionnel, les rapports du druide et du roi : «Le roi
équilibre la société humaine par les 1mpdts ou tributs qui montent vers
lui et les générosités qu’il fait en contrepartie a ses sujets. Il rend la
justice, protege les faibles, condamne les méchants et récompense les
ons. Le mauvais roi est celui qui ne fait pas de cadeaux, ne veille pas
a la prospérité et augmente les impdts. Par son initiation, a laquelle
résident les druides, il est extrait de la classe guerriere et la couleur
glanche de Nuada montre assez quel est le symbolisme de sa qualité
royale. Mais bien qu’il soit extrait de la classe guerriére il ne continue
as moins a en faire partie et il la représente aupres de la classe sacer-
gotale. Il joue le réle d’intermédiaire. Cela revient a dire que son im-
portance sociale vient de sa subordination spirituelle et que la royauté
n’existe que dans la dépendance du sacerdoce. Elle ne peut subsister
seule. On pourrait d’ailleurs faire remarquer encore queEl)e nom du roi
en italo-celtique, gaulois rix (irlandais ri, génitif rig, vieux-gallois et
vieux-breton ri), latin rex, ne sert pas lui-méme a désigner une notion
religieuse, mais uniquement la fonction régulatrice envisagée du point
de vue social. C’est-a-dire qu’elle ne comporte aucun principe religieux
sile druide n’est pas la pour le représenter» (160).

La supériorité du sacerdoce est marquée encore par I'impuissance de
la royauté a entamer en quelque occasion que ce soit la” «solidarité»
druidique. Le sacerdoce est conféré pour l’éternité et, méme en cas de
faute grave, voire de crime, un druide reste ce qu’il est. Ses collégues le
savent : quand le druide Athirne est tué avec toute sa famille pour
avoir satirisé et fait mourir Luaine, la fiancée du roi d’Ulster Concho-
bar, parce qu’elle lui refusait ses faveurs, les filid d’Ulster protestent et
le propre fils de Conchobar, Amorgen, chante :

«Grande désolation, grande pitié, la destruction d’Athirne le trés célébre.

La tombe d’Athirne est ici. Qu’elle ne soit pas creusée par vous 6 poétes.

Malheur a celui qui a causé la destruction de ’homme, malheur a celui qui
a commis son meurtre.

I1 avait un javelot dur, au brillant éternel, qu’avait fait Cridenbel le satiriste.

11 avait une épée pour tuer un roi.

Je ferai ici son chant funébre, je ferai sa lamentation.

Je placerai ici sa pierre et je ferai son beau tombeau» (161).

(160) Introduction générale & I’étude de la Tradition Celtique, éd. 1967, p. 54. Les druides
n’apparaissent pas chez les Galates mais c’est peut-étre parce que personne n’a pensé a les
nommer. Une trace de la hiérarchie subsiste dans la remarque de Phylarque selon laquelle, lors
d’un banquet, personne ne commengait 4 manger avant le roi (Livre VI, Athénée IV, chapitre
24; Ch. & Th. Muller, Fragmenta historicorum Graecorum 1, 336, fragment 11).

(161) Tochmarc Luaine «La courtise de Luaine», éd. Whitley Stokes, in Revue Celtique 20,
p. 284.
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Et malheur au roi qui trompe le druide ! C’est ce que fait le propre
fils du druide Cathbad, le roi d’Ulster Conchobar, pour se débarrasser
du mari de la femme qu’il convoite :

«Conchobar vint alors & 1’endroit ol était Cathbad le druide et il dit : «6 Cath-
bad, retiens les fils d’Uisnech et fais usage de ton druidisme contre eux car ils dé-
truiront la province & tout jamais s’ils échappent aux gens d’Ulster malgré eux
cette fois-ci. Je donne ma parole que je ne serai pas un danger pour eux». Cath-
bad crut ces mots de Conchobar et il alla retenir les enfants d’Uisnech. Il mit sur
eux une incantation druidique et il fit une mer aux grandes vagues le long de la
prairie ol ils étaient. Les hommes d’Ulster étaient sur la terre séche a deux pieds
derriére eux et c’était une pitié que les fils d’Uisnech fussent recouverts par cette
grande mer. Noise mit Deirdre sur ses épaules pour la sauver de la noyade» (162).

Les fils d’Uisnech sont tués par traitrise. Mais Conchobar n’en tirera
nul profit :

«Aprés cela Deirdre s’assit sur la stéle et elle donna trois baisers & Noise avant
qu’il n’allat dans la tombe. Cuchulainn partit pour Dun Dealgan soucieux et triste
et Cathbad le druide maudit Emain Macha en vengeance de cette mauvaise action.
Il dit que ni Conchobar ni personne de sa race ne posséderait plus jamais cet en-
droit a cause de cette trahison» (163).

Et Emain Macha est incendiée, les garants et les partisans des fils
d’Uisnech s’exilent en Connaught chez la reine Medb : pendant seize
ans ils ravageront chaque nuit Fe territoire de I’Ulster. Le mensonge et
la trahison sont des signes du déclin d’un régne.

Mais tout cela, comme les accidents de I'histoire que sont les guer-
res et les catastrophes, fait partie des événements mythiques qui four-
nissent la matiére des grands récits, ceux qui frappent le plus 'imagi-
nation et qui s’incrustent dans la mémoire. Il ne manque cependant

as de textes qui évoquent ’ordinaire et le quotidien des rapports du
Eruide et du roi. Et 13 ’atmosphére est différente car le bon fgnction-
nement de la société humaine et divine réclame I’harmonie et le res-
pect des droits et prérogatives. Le druide oublie rarement qu’il est au
service du roi. Le roi le sait et en use trés librement. Nous citerons
ainsi, ce quin’est peut-étre qu’un exemple entre mille, I’épisode du roi
Conchobar qui, au retour d’une expédition guerriere, fier de sa victoi-
re, commande, tel un mécéne, un panégyrique convenable a son poéte
officiel :

«Conchobar s’en alla, avec victoire et triomphe, jusqu’a Emain Macha. Il racon-
ta ses nouvelles depuis le début jusqu’a la fin & Mugain et il dit & son poéte, Fer-
chertne, fils de Garb, fils de Fer Rossa Ruaid, fils de Rudraige, de faire rapidement
un poéme en mémoire de ces événements. Le poéte chanta donc le lai ci-dessous et
son savoir poétique lui montra que ce récit serait un développement de la Razziay.

Et nous avons sur le champ ce poéme que sa longueur de nous per-
met pas de produire intégralement, trente-neuf quatrains, parfois ob-

(162) Oided mac nUisnig, «La Mort des Fils d’Uisnech», éd. Whitley Stokes, Irische Texte 1I,
p. 143.

(163) ibid., p. 149. La version la plus ancienne, contenue dans le Livre de Leinster, le Livre
Jaune de Lecan et Egerton 1782, publiée en dernier lieu par Vernam Hull, Longes mac nUis-
lenn, New York, 1949, ne contient pas ces détails.
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scurs, mais ol le brillant le dispute & I’emphatique et le laudatif au
prophétique :

«La vision de Conchobar le juste,

le fils de Cathbad, le vaillant, blanc et grand,

le roi supréme d’Ulster, voyage saint,

Conchobar était 14 une nuit

dans le sommeil — il n’était pas léger —,

et il vit quelque chose : une femme venant vers lui

dans sa direction, prés de son lit.

Vétement pourpre avec des formes d’or,
son équipement n’était pas indigent :
des tresses de soie sur la téte

entourée d’un haut diadéme d’or.

La femme lui dit avec gloire :
«Le signe est bon, 6 Conchobar.
Dignité et bonheur pour toi,

de tout c6té tu es célebre» (164).

Dans le cas de la Gaule, au premier siécle avant notre ére, il devient
difficile de parler de I’harmonieuse coopération du roi et du druide.
César a surpris le pays en état de crise grave, au moment ou partout
laristocratie militaire se dresse ouvertement contre la royauté et la
fait disparaitre, n’en laissant plus subsister que des épaves ou des sou-
venirs. Quand la Guerre des Gaules commence il ne s’agit plus, selon
lexpression de César, que d’une regia potestas fragile et fragmentée,
d’un pouvoir confiné dans ’exercice d’une magistrature & compétence,
sinon restreinte, du moins limitée dans le temps. L’allusion la plus in-
téressante, tout en étant imprécise, est dans le De Bello Gallico VII,
4 et elle concerne Celtillos, le pére de Vercingetorix. Elle montre la
trace d’un systéme de royauté supréme «fédérale» et honorifique, ana-
logue a celui qui a subsisté en Irlande jusqu’au haut moyen 4ge :

«De la méme maniére Vercingetorix, fils de Celtillos, Arverne, jeune homme
trés puissant, dont le pére avait obtenu le pouvoir sur toute la Gaule et qui, pour
cette raison, parce qu’il briguait la royauté, avait été tué par ses compatriotes,
convoqua ses clients et les enflamma facilement» .

Une autre allusion, B.G. VI, 31, se rapporte au suicide du roi des
Eburons 4 la fin d’une aventure sans espoir :

«Catuvolcus, roi de la moitié des Eburons, qui s’était associé aux projets
d’Ambiorix, accablé par 1’dge et ne pouvant supporter les fatigues de la guerre et
de la fuite, ayant maudit Ambiorix de ses imprécations parce qu’il était le respon-
sable du projet, s’empoisonna avec de I'if dont il y a grande abondance en Gaule et
en Germanie».

Les Eburons avaient donc deux rois. Se partageaient-ils le territoire
a la maniére de ces roitelets irlandais qui ne régnaient que sur quelques
cantons? Ou bien y a-t-l chez César une imprécision terminologique et
ces deux rois se partageaient-ils, en régnant sur un méme territoire, des

(164) Tochmarc Ferbe, «La Courtise de Ferb», éd. E. Windisch, Irische Texte 111, p. 518.
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attributions différentes ? Ou bien encore régnaient-ils alternativement
chacun pendant une période déterminée ? L’Irlande mythique fournit
au moins un exemple de chacun des deux systémes :

— dans la légende de Macha la guerritre, trois rois (et non deux)
régnent a leur tour chacun pendant sept ans sur I’Ulster : Dithorba,
Aed Ruad et Cimbaeth. Le bon fonctionnement de la rotation est
assuré par un traité que garantissent sept druides, sept poétes et
sept chefs (155).

— dans la légende de Mongan, deux rois régnent en méme temps sur
I'Ulster et leurs noms sont a la fois semblables et contraires : Fiacha
Find «le Blanc» et Fiacha Dub «le Noir» (166).

On ne peut s’empécher de penser, dans le second cas, & une spécia-
lisation fonctionnelle de chacun des deux rois. Mais I’Irlande a oblitéré
’archaisme du systéme.

Le peuple des Eduens, ’'un des plus puissants de la Gaule & I’époque
de César, avait une organisation politique quelque peu différente, au
moins a premicre vue :

B.G. 1, 16 : «César convoqua les principaux d’entre les Eduens, dont un grand
nombre se trouvait dans le camp, et parmi eux Diviciacus et Liscus, titulaire de la
magistrature supréme que les Eduens appelaient vergobretus, laquelle est annuelle
et donne le pouvoir de vie et de mort». :

B.G. VII, 32 : «Les principaux des Eduens vinrent en députation vers lui, le
priant de secourir leur cité 2 un moment particuliérement difficile. La situation
était trés grave parce que leur ancienne coutume était de nommer un seul magis-
trat qui recevait le pouvoir royal pour un an, alors que, maintenant, deux hommes
étaient revétus de cette charge, chacun prétendant étre nommé légalement».

B.G. VII, 33 : «Comme il n’était pas permis par les lois des Eduens & ceux qui
avaient obtenu la magistrature supréme de sortir du territoire, il décida de se ren-
dre lui-méme chez les Eduensy.

L’équilibre politico-religieux du roi et du druide est rompu ou, plu-
tot, ce qui est presque la méme chose, il est organisé autrement. On a
d’abord réduit les attributions royales puis, craignant qu’elles ne fus-
sent trop larges, on a supprimé purement et simplement le roi pour le
remplacer par un magistrat désigné annuellement, comme les consuls
romains. Un fait intéressant est cependant que le vergobretus — nom
de la fonction qu’on a quelquefois pris pour le nom du magistrat, en
acceptant une inutile correction dans une phrase ambigué et négligée
de César (167) — comportait Pobligation de ne pas sortir du territoire,
interdit tout religieux auquel le druide restait insensible. Car si
nous n’avons que des indications partielles, nous n’avons pas non plus
d’indices tendant a prouver que les formes de gouvernement aient
été trés variées. Au contraire, un court passage de Strabon, qui

(165) Dindshenchas de Rennes, éd. Whitley Stokes, in Revue Celtique 16, pp. 279-283. Fran-
coise le Roux & Christian-J. Guyonvarc’h, La Souveraineté guerriére de l'Irlande, p. 47.

(166) Textes mythologiques irlandais 1/1, pp. 206-211.

(167) Frangoise Le Roux, A propos du Vergobretus gaulois, la regia potestas en Irlande et en
Gaule, in Ogam 11, 1959, pp. 66sqq. En fait le nom de la fonction est aussi celui du magistrat.
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écrivait au passé, nous enseigne dans sa Géographie 1V, 4, 3, que

«la plupart de leurs gouvernements étaient aristocratiques : ils choisissaient ancien-
nement un chef unique chaque année et, de méme pour la guerre, un seul général,
désigné par la multitude. Aujourd’hui ils se conforment presque en tout aux
ordres venus de Romen .

Cela, c’est & peu prés le schéma de César. Le gouvernement «tempo-
rel» est partagé entre un chef civil Y’neycbv% et un chef militaire
(0Tpateyos), ce qui, tout en étant quelque peu différent, recoupe en-
core la répartition irlandaise de la deuxieéme fonction en deux niveaux,
royal et non-combattant (Nuada) et militaire, gouvernant la guerre
(Ogme). César désigne généralement les fonctions gouvernementales

auloises des termes assez vagues de magistratus et de principatus. Mais
ﬁ a retenu quelques détails précis de I'organisation é£1enne : le magis-
trat investi de 'autorité civile, élu pour un an, muni de pouvoirs éten-
dus (dont le droit de vie et de mort, vite necisque), est soumis a I'in-
terdiction draconienne de voyager hors du territoire de la cité, donc de
combattre. Il ressemble au roi d’Irlande qui, ne participant pas 4 la ba-
taille tout en étant indispensable, est soumis lui aussi a des interdic-
tions de déplacement (168). La position du druide est demeurée in-
tacte et le titulaire de la magistrature supréme fait penser au consul
de la république romaine. Mais lorientation est inverse de celle de
l'organisation romaine ou les interdits frappent le flamen et non les
consuls héritiers des pouvoirs du rex; et Rome a scindé I’autorité spiri-
tuelle entre les deux sacerdoces du flamen et du pontifex.

La chute de la royauté, I’hostilité que les Gaulois lui portent sont
donc un premier signe de rupture d’équilibre et de décadence. L’état
de chose signalé par César aurait pu se généraliser et, sans I’interven-
tion romaine, durer un certain temps. Mais il est peu probable que,
dans la Gaule du temps de la conquéte, les druides aient eux-mémes
cherché a corriger les conséquences d’un grave déséquilibre. Et cela
aussi est un signe de décadence. Quand César écrit que
«le peuple est a peine mis au rang des esclaves : il n’ose rien par lui-méme et n’est
consulté sur rien. Se voyant accablés de dettes, écrasés d’impéts, soumis aux vio-
lences de gens plus puissants, la plupart se placent au service des nobles qui, sur
eux, ont les mémes droits que les maitres sur les esclavesy,

il attribue peut-étre a des causes récentes et contingentes un état de la
société qui devait étre déja ancien.

César ne semble pas non plus avoir bien compris I’attitude des drui-
des gaulois par rapport a ce qu’il nhomme justement la regia potestas,
spéculation doctrinale qui, du reste, ne devait guére intéresser un géné-
ral préoccupé par des problémes }l)olitiques et militaires immédiats et
complexes. A la vérité, ni en Gaule ni en Irlande, tout en exergant sur
elle un contrdle, les druides ne s’attribuent jamais la fonction royale.
On ne pourrait citer qu’un nombre trés restreint de «rois-druides» ou

(168) Les raisons religieuses de cet interdit n’ont pas été comprises par C. Jullian, Histoire de
la Gaule 11, pp. 47-48, qui y voit malencontreusement 1’une des «précautions nombreuses»
prises par la cité gauloise contre I’ambition éventuelle du titulaire de la magistrature.
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de «druidesrois» (169). Le druide est au sommet de la hiérarchie
et il est aussi au-dela des distinctions, tout en respectant scupuleuse-
ment les hiérarchies spirituelles qu’il établit ou dont il dépend. Préci-
sons une fois de plus que ce sont celles du savoir et de la connaissance.
Une fois choisi, élu sous le contrdle des druides, le roi devient un supé-
rieur, non pas des druides mais des hommes, et les druides le conseil-
lent & titre de représentants de la puissance divine. Le druide parle
avant le roi, &s-qualités, mais il doit au roi le conseil et la prédiction,
la formule juridique ou magique sans pouvoir jamais la refuser. Il est
donc erroné de penser, avec E’Arbois de Jubamville, & «une sorte de
préséance honorifique sur le roi» (170). Le mot «préséance» est dé-

ourvu de toute signification dans le contexte des rapports du roi et
Su druide. C’est ce qui explique que les saints éveques ou abbés
successeurs de Patrick aient pris la pciace des druides aprés la christia-
nisation, sans nulle difficulté, mais sans remplir leurs fonctions.

La conséquence sort de notre sujet mais si, sur le plan humain, le
druide s’était considéré comme supérieur au roi, c’est sa place ?u’il
aurait prise et qu’auraient gardée ses successeurs ecclésiastiques. Il est
a supposer que l’organisation politique de I’Irlande chrétienne aurait
été toute (?ifférente, plutdt théocratique que militaire. Or, nous
n’avons aucune trace d’une quelconque absorption on tentative d’ab-
sorption de la classe guerriere par la classe sacerdotale analogue a la

«brahmanisation» des kshatriyas hindous.

Le roi est élu par ses pairs guerriers, amis et ennemis, et les druides
veillent avant tout & la régularité, A la conformité, au bien-fondé du
choix et de Dlélection. Le récit du Serglige Con Culaind ou «Maladie
de Cuchulainn» montre ainsi quatre ciges provinces d’Irlande mettant
fin & une guerre en élisant pour roi supréme un ressortissant de la
cinqui¢me, I'Ulster, contre laquelle elles s’étaient pourtant coalisées :

«Il y avait en ce temps-1a réunion pour savoir si I’on trouverait quelqu’un que
l'on pit nommer roi supréme. Car il leur était désagréable que la colline de la
souveraineté et de la suprématie de I’Irlande, c’est-a-dire Tara, ne fiit pas sous le
pouvoir d’un roi. . . Voici les rois qui assistaient & cette réunion : Medb et Ailill,
Cu Roi et Tigernach Tetbannach, fils de Luchte, et Find, fils de Ross. Ils ne de-
mandérent pas le conseil du roi des Ulates parce qu'’ils étaient alliés contre 1’Ulster
mais ils organisérent le festin du taureau pour savoir & qui ils donneraient la
royauté.

Le festin du taureau se faisait ainsi : on tuait un taureau blanc. Un homme de-
vait se gaver de viande et de bouillon et s’endormir, et quatre druides chantaient
sur lui une parole de vérité. Il voyait alors en réve ’homme qui devait étre élevé a

(169) Il ne s’agit que d’un piége, qui a fait beaucoup de victimes, du vocabulaire irlandais :
I’emploi du mot ri «roi» en tant qu’élément superlatif préfixé. Ce genre de formation, rare,
est généralement ignoré des lexiques. La méme mésaventure peut arriver au mot drui «drui-
de», préfixé & un nom d’artisan : druigoba ne signifie pas «druide-forgeron» mais désigne
un forgeron ayant une grande expérience, un grand savoir dans son métier. Ce sont 13 des
subtilités auxquelles les Irlandais médiévaux étaient habitués; cf. Kim McCone, Hounds,
heroes and hospitallers in Early Irish Myth and Story, in Eriu 35, 1984, p. 6, note 19 (qui
conteste sans la comprendre I’idéologie des trois fonctions).

(170) Les Celtes et les langues celtiques, p. 194.
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la royauté, son apparence, son caractére, son allure et le travail auquel il était oc-
cupé. Quand I’homme se réveilla de son sommeil il raconta aux rois qu’il avait vu
un jeune guerrier noble et fort, avec deux ceintures rouges, a coté de la couche
d’un homme malade & Emain Machay (171).

L’homme malade est Cuchulainn et le jeune guerrier noble et fort
est son fils adoptif Lugaid.

Il existe un exemple encore plus net de l'influence du druide et du
oids de son avis dans le choix du nouveau roi. Quand, aprés la mort
ge Conchobar, les Ulates cherchent un roi, le druide Genann Gruaidh-
solus («a la joue brillante»), fils de Cathbad, impose la décision finale :
«Genann Gruaidhsolus, fils de Cathbad, dit : «Je sais qui est maintenant le can-
didat-roi d’Irlande, Cormac Conloingas, fils de Conchobar, le noble jeune homme
d’Irlande. Il a tous les dons, de la forme et de la valeur, de I’hospitalité et de la
vérité, etc. C’est a lui que Conchobar, en attendant la mort, commanda de s’empa-
rer de la royauté, car c’était lui son fils ainé. C’est lui le fils adoptif de Fergus, le-
quel n’exerga jamais d’exaction contre nous tant qu’il fut avec Cormacy.
Et les Ulates furent d’accord avec le discours de Genanny (172).

Ce ne sont pas les druides qui choisissent le roi mais, d’une part ils
ont la responsabilité des cérémonies religieuses qui marquent 1’élection
et, d’autre part, ils influencent ou déterminent le choix. Cette bréve
formule résume correctement, semble-t-il, leur réle politique dans les
sociétés celtiques de haute époque. Plus tard, a ’époque chrétienne,
attestée par le Senchus Mor, la loi irlandaise posera en principe explici-
te la responsabilité commune du file et du roi, conjointement avec
celle de 1’évéque (successeur du druide) et du chef militaire dans
Lexercice de leurs fonctions. C’est une preuve supplémentaire de la
solidité et de la minutie de ’organisation juridique et constitutionnelle
dans la droite ligne d’une tradition archaique :

«Il y a sept preuves qui attestent le mensonge de tout roi : déplacer un synode
hors de son siége, étre sans vérité, sans loi, dans l'illégalité, & moins que les de-
mandes des parties n’outrepassent le droit; défaite de bataille, famine pendant son
régne, sécheresse des vaches, ruine des fruits, disette de grains. Ce sont les sept
chandelles vives qui établissent le mensonge de tout roi» (173).

La sanction légale est la méme :
«Il y a quatre dignitaires de canton qui peuvent étre dégradés : un roi aux faux

jugements, un évéque scandaleux, un poéte frauduleux et un chef qui ne remplit
pas ses fonctions. Il ne leur est dii aucun prix de composition» (174).

Il n’empéche qu’au premier siécle de la christianisation la balance
jusque la bien équilibrée du roi et du druide penche lourdement en
faveur des druides convertis que sont les filid. I}i faut toute la puissan-
ce de Dieu, Iaffection fraternelle et la pieuse et intelligente ruse d’un
saint pour atténuer la gravité de ’embarras d’un roi du Connaught :
(171) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La maladie de Cuchulainn, in Ogam 10, p. 294.

(172) Bruiden Da Chocae «L’Hétel de Da Chocae», éd. Whitley Stokes, in Revue Celtique 21,
p. 150.

(173) Ancient Laws of Ireland 1V, p. 52.
(174) ibid., 1, p. 54.
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«Une fois le vieux file Senchan, grand docteur d’Irlande, vint avec sa lourde
compagnie & la résidence de Guaire, fils de Colmain, roi du Connaught. Voici
quel était leur nombre : neuf hommes de chaque art, cent cinquante poétes, cent
cinquante étudiants. Chacun d’eux avait deux femmes, un serviteur et un lévrier,
comme dit le poéte :

Cent cinquante poétes qui ne sont pas courtois; cent cinquante étudiants, deux

femmes, un serviteur et un chien avec chaque homme,

c’est ce que Guaire nourrit dans une seule maison.

Un grand palais fut construit pour eux par Guaire a Durlus, ot ils furent servis
et ol I’on s’occupa d’eux pendant un an et quatre mois, ainsi que le dit lui-méme
Senchan lorsqu’il quitta Guaire :

«Je te quitte, 6 Guaire le pur, nous te laissons notre bénédiction.

Un an et quatre mois, c’est le temps que nous avons passé aupreés de toi, 6 roi
suprémey.

Guaire dut leur procurer tout ce qu’ils désiraient pendant tout ce temps, ou
bien souffrir la satire de toute la troupe. Et bien qu’il fit difficile d’obtenir tout
ce qu’ils désiraient, ainsi qu’on le lit dans le livie que ’on nomme de la Lourde
Compagnie. Guaire leur trouva tout par la grice de Dieu et les miracles de sa
générosité. Marban, porcher de Guaire, qui était aussi son frére, et qui vivait dans
une grande sainteté, arriva alors chez la lourde compagnie pour lui reprocher sa
méchanceté, son injustice et sa grossiéreté. Car il déplorait ses jugements iniques
contre Guaire, les gens du Connaught et contre les libres clans d’Irlande en géné-
ral. Il invoqua la réprobation et la malédiction de Dieu tout-puissant sur eux s’ils
portaient un faux jugement contre qui que ce soit en Irlande jusqu’a ce qu’ils lui
racontassent les histoires de la Razzia des Vaches de Cooley» (175).

Et les filid s’en vont & travers I’Irlande, sans rien trouver a raconter
pendant glus d’un an, au grand soulagement du bon roi dont ils éprou-
vaient rudement les biens et la patience.

La patience, la générosité, la bonté de Guaire sont des vertus chré-
tiennes et non plus royales et druidiques. En regard de ces vertus, les
filid, odieux par leurs exigences et leur grossiéreté, ont perdu le presti-

e, lautorité spirituelle de leur classe, et ils s’opposent au roi et & son

ere. Ce dernier les vainc, non par son savoir ou sa magie, mais par sa
sainteté. Ce ne sont cependant pas les exigences outrées de la Lourde
Compagnie qui marquent la déc%éance de la classe sacerdotale — I’Ir-
lande a connu d’autres mauvais druides et d’autres mauvais filid —
c’est Iopposition du roi et du druide, preuve de déclin et constat
de ruine (176).

(175) Betha Coliumb Chille «<La Vie de Saint Columbay, éd. Andrew Kelleher, in Zeitschrift
fiir Celtische Philologie 9, pp. 242-244.

(176) Ce texte privilégie ainsi, tardivement mais d’une maniére trés caractéristique, le pouvoir
temporel aux dépens de ’autorité spirituelle. Une conséquence ultime de la christianisation
sura été d’annuler le symbolisme zoomorphe et lexical du druide et du roi. Mais telle était la
force de ce dernier qu’il a survécu presque intact dans le vocabulaire et les habitudes onomas-
tiques des Celtes. La fréquence des mots art «ours» (et «pierre») en irlandais et artk en gallois
se manifeste essentiellement par des anthroponymes liés & la qualité royale, noms de princes
ou de rois, le premier et le plus important porteur du nom étant Art, fils de Conn Cetchathach
(«aux Cent Batailles») et pére du grand roi juge Cormac. L’équivalent gallois, ou plutdt britto-
nique est beaucoup plus célébre puisqu’il s’agit d’Arthur, a cela prés que les rapports de déri-
vation du gallois arth «ours» et du nom d’Arthur ne sont pas définitivement éclaircis (on a
rattaché Arthur au nom latin d’une gens Artoria, ce qui semble incompatible avec le symbo-
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V. LES TROIS «PECHES» DU DRUIDE

On sait en quoi consistent les «péchés» du guerrier. Un héros, hu-
main ou divin, nécessairement mythique, commet, le plus souvent a
la fin de sa vie — et donc de ses exploits — trois fautes graves contrai-
res aux régles ou a la déontologie de son état et qui concernent toute
la société parce qu’elles se répartissent entre les trois niveaux fonc-
tionnels de I'idéologie tripartie (177).

Il n’est pas impossible que I’on trouve un jour un spécialiste celtique
de la guerre, dieu ou héros, coupable des trois fautes fatidiques qui ja-
lonnent son existence ou en marquent le terme. Mais ’homologue cel-
tique d’Hérakleés, Cuchulainn, meurt debout, face a I’ennemi, sans que
rien ne soit venu ternir sa gloire terrestre. D’autre part les schémes
trifonctionnels, quand ils existent en Irlande, passent souvent inaper-
cus parce qu’ils apparaissent dans des contextes ol on ne les attend

as. En outre le druide, comme le guerrier, est rarement surpris en
Eagrant délit de manquement a une régle de sa classe : le druide igno-
rant, le guerrier liche n’ont guére de place dans la société irlandaise.

Il est cependant un druide — et non un guerrier — qui termine tra-
giquement ses jours. Il est mythique, bien siir, mais il n’importe et il
est caractéristique de I'interprétation celtique de la Souveraineté que
sa faute capitale, triple au demeurant, ne soit nila démesure d’orgueil

ni Pignorance, ni méme la soif ou l'appétit de puissance (178), mais le
fait de s’emparer du pouvoir royal.

A notre connaissance ’exemple est unique. Il est offert par le vieux
et irremplagable Glossaire de Cormac, version du Codex B de W.Stokes
(Livre Jaune de Lecan) avec toute la précision et la concision souhai-
tables :

«Caier avait adopté Nede, fils de son frére Adnae, parce qu’il n’avait pas de fils.
Mais les pensées de la femme de Caier se fixérent sur Nede et elle lui donna une

lisme celtique). Le théme arto- ou artio- est enfin attesté en celtique continental de I’antiquité
avec tant de fréquence que son sens et son emploi métaphoriques ne sauraient faire de doute.
Un autre nom celtique de ’ours est matu-, attesté aussi bien dans les iles que sur le continent.
Un druide irlandais se nomme Mathgen (*matu-genos «né de I’ours»), ce qui indique chez lui
une origine guerriére, ’ours étant compris comme un guerrier royal. Mais le principal person-
nage est le roi Math du Mabinogi de Math, fils de Mathonwy. Quant au sanglier (irlandais
torch, gallois twrch, breton tourc’h), il est un pur symbole sacerdotal concrétisé principale-
ment par la chasse du Twrch Trwyth ou sanglier blanc, conduite par le roi Arthur selon le
conte gallois de Kulhwch et Olwen. C’est le sanglier qui porte dans ses soies une partie des
talismans merveilleux nécessaires au mariage de Kulhwch et Olwen. En Gaule la qualité
sacerdotale se manifeste dans les enseignes militaires mais le sanglier n’est pas militaire pour
autant (voir Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d’Etymologie et de Lexicographie gauloises et
celtiques XXIX, 134. La «pierre», l’coursy et le «roi», gaulois Artos, irlandais Art, gallois
arth, breton arzh. Le nom du roi Arthur, in Celticum 16, 1967, pp. 215-238). Si César peut,
a la rigueur, symboliser la louve romaine, Vercingetorix n’a rien a voir avec le sanglier drui-
dique. Il ne pourrait avoir été qu’un «ours» ou un «taureau (de combat)».

(177) Georges Dumézil, Heur et malheur du guerrier, éd. 1985, deuxiéme partie, Les trois
Dpéchés du guerrier, pp. 71-131.

(178) Nous avons étudié en détail, dans les Textes mythologiques irlandais 1/2, chapitre IV,
Tara et l’Irlande royale, pp. 127-129, la querelle, unique elle aussi, du druide qui ignore et du
roi qui contredit le druide.
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pomme d’argent pour le prix de son amitié. Nede ne consentit pas a ce qu’elle de-
mandait. Elle lui promit alors la royauté a la suite de Caier, s’il voulait venir a elle.
«Comment succéderais-je au roi ?», dit-il. «Ce n’est pas difficile», dit la femme,
«fais une satire contre lui, une tare lui viendra et ’homme affligé d’une tare ne
peut pas rester roi». «Il m’est difficile de faire cela. Caier ne m’en donnera jamais
P’occasion par un refus car il n’y a rien au monde qu’il ne me donne». «Je con-
naisy, dit la femme, «un objet dont il ne te fera pas cadeau, c’est le poignard qui
lui a été apporté d’Ecosse. Il ne te le laissera pas parce qu’il lui est interdit de
s’en séparer».

Nede demanda le poignard & Caier. «Malheur & moi», dit Caier, «il m’est
interdit de m’en séparer» . Nede fit alors un glam dicinn contre lui et trois boutons
lui poussérent sur les joues. Voici quelle fut cette satire :

«Mal, mort, courte vie & Caier,
que les épées de combat blessent Caier. . .
Caier sous terre, sous murs, sous pierres. . .».

Caier alla le lendemain matin a la fontaine. Il porta la main a son visage et il y
trouva les trois boutons causés par la satire : Honte, Tache et Laideur, rouge, vert
et blanc. Pour que personne ne vit sa déchéance il s’enfuit & Dun Cermnai chez
Cacher, fils d’Etarscele.

Nede s’empara de la royauté du Connaught aprés Caier et il fut roi pendant
un an. . . Nede entra en char dans la forteresse (ou s’était réfugié le roi Caier)
et les chiens suivirent la trace de Caier jusqu’a la pierre derriére la forteresse.
Caier mourut de honte en voyant Nede. A sa mort la roche éclata et flamba. Un
fragment de roche sauta sous I’eil de Nede et lui entra dans la téte. . .» (179).

Le file (ou druide) commet successivement trois fautes graves :

1. au niveau de la premiére fonction sacerdotale :

Il prononce une satire injuste et, ainsi, il abuse de son sacerdoce
en réclamant au roi un poignard que ce dernier ne peut lui donner
sans violer un interdit. La satire est mauvaise parce qu’elle condamne
un innocent et un juste.

2. au niveau de la deuxiéme fonction guerriére (et royale) :

Il usurpe la royauté et lusurpation est aggravée, dans le récit,
par Dutilisation du char du roi, la poursuite et la mort du roi : déchu

physiquement par les ulcéres, Caier meurt de honte a la vue de Nede.
Le druide s’est emparé indiiment, malignement, du pouvoir temporel.

3. au niveau de la troisiéme fonction en ce qu’elle a de plus incom-

patible avec ’essence du sacerdoce, la volupté physique :

Il commet l’adultére, cédant a la tentation féminine et acceptant
par surcroit de se faire le complice d’une épouse coupable. Non seule-
ment il usurpe la royauté mais il viole la pureté du mariage royal. Son
usurpation détruit la Souveraineté en ce qu’elle a de plus digne et de
plus nécessaire.

L’histoire ne nous informe pas du sort de la femme mais le chati-
ment du druide est symboliquement exemplaire :

(179) éd. Whitley Stokes, Three Irish Glossaries, Londres, 1862, pp. xxxvi-xxxviii; Kuno
Meyer, Sanas Cormaic, an Old Irish Glossary, in Anecdota from Irish Manuscripts 1V, Halle-
Dublin, 1912, pp. 58-60.
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— il est tué par un éclat de la roche qui saute et «flambe» pour le
punir de la mort du roi qu’il a injustement satirisé;

— le fragment de pierre lui entre dans la téte par I'ceil, organe de la
vue et aussi, pour un druide, de la voyance : il n’a pas su prévoir
sa propre mort.

Les furoncles sont au nombre de trois : Honte, Tache et Laideur
(on ocus anim ocus easbaidh) et ils sont colorés, rouge, vert et blanc
(dearg ocus glas ocus ban) mais il est douteux que ces éléments triples
aient une valeur trifonctionnelle, au moins gans la compréhension
irlandaise des faits.

HIERARCHIES DE LA ROYAUTE IRLANDAISE

roi supréme d’Irlande en résidence a Tara
province de Meath (Mide «milieu»)
quatre rois de provinces «périphériques» :
Ulster,
Connaught,
Munster,

Leinster.

dans chaque province un nombre variable de

rois de cantons (tuatha).

Il y a possibilité de :

- bilgartition 1Eaar partage territorial du domaine royal (Ulster,
Irlande mythique : Nord et Sud);

— tripartition par rotation temporelle (trois rois pendant sept ans1
chacun).
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TABLEAU RESUMANT LES QUALITES RESPECTIVES
DU DRUIDE ET DU ROI

LE DRUIDE

— devient prétre au terme d’une trés
longue initiation. I1 est I’intermé-
diaire entre les dieux et les hommes
(guerriers et artisans) représentés
par le roi.

— 11 détient l’autorité spirituelle et, a
ce titre :

— administre le sacré,

— est seul détenteur et responsa-
ble du savoir, de la connais-
ce, de toutes les spéculations
et activités intellectuelles et
religieuses (sacrifices, magie,
médecine, droit, prédiction,
divination, généalogie, etc.).

— 11 oriente et conseille. Parfois il lie
par une injonction ou un interdit.

— Ledruide parle avant le roi.

— 11 n’est soumis A& aucune espéce

d’obligation ou d’interdiction.

— Il doit étre exempt de tonte tare et
de tout défaut physique ou intellec-

LE ROI

— est choisi par élection parmi les guer-
riers sous le controle des druides. 11
est I’intermédiaire entre les druides et
le reste de la société. Il est ’égal du
druide (par son élection) en lui
étant spirituellement inférieur.

— 11 exerce le pouvoir temporel :
— administration de la société :
— justice (le druide dit droit),
— maintien de D’équilibre et de
la cohérence sociale;
— il garantit la prospérité et I’in-
tégrité territoriale du royaume.

— 11 agit aprés avoir entendu le conseil
ou I’avis du druide. La parole du roi
rend effectives les intentions du drui-
de.

— 11 est soumis & des interdits, surtout
géographiques (interdiction de quit-
ter le territoire).

— Il doit étre exempt de toute tare
physique ou intellectuelle.

tuel.

NOTE ADDITIONNELLE

Suivant un trés vieux principe indo-européen 1’autorité spirituelle et le pouvoir temporel consti-
tuent ce qu’il est convenu d’appeler la Souveraineté, exprimée et symbolisée dans I'Inde védique
par le couple divin MitraVaruna. Mais il va de soi que la royauté est d’essence féminine par
rapport au sacerdoce et d’essence masculine par rapport a la classe guerriére (dont le roi est
extrait) (A.K. Coomaraswamy, Autorité Spirituelle et Pouvoir Temporel, op. cit., passim). Cela
explique d’une part pourquoi les divinités guerriéres des Celtes sont des déesses (voir notre
ouvrage sur la Souveraineté guerriére de I’Irlande, op. cit., passim) et d’autre part pourquoi le
mariage du druide n’est pas une obligation comme celui du roi. Cela explique encore les relations
parfois privilégiées des rois ou des héros avec les femmes du sid, comparables a celles des héros et
des Valkyries dans le Valhalla germanique, ou & celles des kshatriyas et des apsaras dans I’Inde
védique. Et le jeune homme qui n’a pas encore combattu étant féminin par rapport au guerrier
plus dgé, nous avons enfin I’explication traditionnelle des «Kameradschaften» ou, en termes
clairs, de I’homosexualité masculine dont, depuis les premiers historiens grecs, on fait si souvent
reproche aux Gaulois. Il s’agit en fait d’un aboutissement pan-indo-européen, réel et superficiel
dans ses conséquences pratiques, et que notre époque a beaucoup de peine & comprendre de ce
point de vue (voir le livre de Bernard Sergent, L ’homosexualité dans la mythologie grecque, Paris,
1984).
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CHAPITRE TROISIEME

TECHNIQUES RITUELLES ET MAGIQUES
DES DRUIDES

Des considérations qui précédent, il résulte que D’essentiel du culte
et des rites était la «chose» des druides. Nous aimerions décrire en dé-
tail, de fagon objective et systématique, les diverses techniques dont ils
étaient ainsi les dépositaires. Malheureusement nous ne pouvons guére
le faire directement, le monde celtique n’ayant, pour des raisons que
nous ticherons de déterminer plus tard, rien laissé de comparable aux
brahmanas de I’Inde, ni méme aux Fastes d’Ovide. Mais pour notre
propos, qui est d’étudier le «type» du druide tel que le concevaient, le
souhaitaient les Celtes, les récits légendaires comblent pour une grande
part cette lacune. Certes, bien des opérations, magiques notamment,
attribuées aux druides dans les récits, ne pouvaient correspondre a la
stricte réalité, mais c’est siirement a partir de la réalité qu’ont été
faites les amplifications, de méme que c’est & partir des conceptions
«druidiques»” que devront étre analysées éventuellement les capacités
de beaucoup de saints de I’hagiographie irlandaise. Nous passerons
donc en revue les modes d’action et les pouvoirs des Cathbad et des
Mog Ruith. Seul le sacrifice fera difficulté : nous commengons seule-
ment & discerner quelques traits dans ’organisation de ses techniques
et de ses rites. Tout a été dit plus haut, au chapitre II (pages 66-77),
de sa nécessité et de sa justification doctrinale immédiates.

Nous prévenons aussi que ce qui suit n’est en aucune maniére un
répertoire exhaustif, encore moins un manuel de magie celtique. Nous
classons, dans toute la mesure du possible, des faits qui, de par la natu-
re des récits, apparaissent souvent comme hétéroclites ou inclassables.
Outre que la compréhension profonde d’opérations magiques décrites

arfois trés incomplétement et trés superficiellement n’est pas accor-
gée a tout un chacun, il convient de se garder, dans un premier temps,
par la comparaison de faits ou de capacités magiques arbitrairement
séparés de leur contexte, de rechercher des explications extérieures a
la structure indo-européenne primitive. Un fait magique — il y en a
forcément — commun au druidisme et au chamanisme ne saurait
prouver une influence du second sur le premier.

Ce chapitre est trés important parce que la masse des documents est
énorme et parce que la plupart d’entre eux présentent un intérét réel.
Ici rien n’est banal. Mais le lecteur ne devra & aucun moment perdre
de vue que la magie n’a de valeur traditionnelle et religieuse que dans
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la mesure ol elle s’intégre & une connaissance et & une technique
rituelle significatives. A aucun moment elle ne doit ni ne peut étre
interprétée comme un ensemble de techniques ou de savoirs, empiri-
ques ou autres, donnant 4 un individu non qualifié un quelconque
moyen de coercition sur le reste de la société humaine. Nous avons
dit magie en tant que partie de la Tradition, nous n’avons pas dit
sorcellerie au niveau du Petit Albert.

I. LE «BAPTEME» DRUIDIQUE ET LES INTERDITS.
PRESAGE ET DIVINATION
1. LE «BAPTEME» ET LA DENOMINATION.

S’occupant de la mort comme nous l’avons vu, les druides interve-
naient également au début de I’existence. En Irlande, ils «baptisaient»,
choisissant le nom d’apres une particularité ou une circonstance remar-
quable. C’est ainsi que Cuchuﬁinn, appelé auparavant Setanta, regut
son nom définitif du druide Cathbad. Ayant tué le chien de combat du
forgeron Culann, il rendit lui-méme un jugement si équitable que le roi
Conchobar et son druide en furent émerveillés :

«Quel jugement vas-tu rendre sur cela, gargon ?», dit Conchobar. «S’il existe en
Irlande un jeune chien de la méme race, je I’éléverai jusqu’a ce qu’il soit aussi ca-
pable que son pére. Dans l'intervalle je serai moi-méme le chien qui protégera les
troupeaux, les biens et la terre de Culanny. «Tu as rendu un bon jugement, petit
gargony, dit Conchobar. «En véritéy, dit Cathbad, «nous n’en aurions pas rendu
un qui fit meilleur. Pourquoi ne t’appellerait-on pas Cuchulainn («Chien de Cu-
lann») ?». «Nony, dit le petit gargon, «je préfére mon nom, Sétanta, fils de
Sualtam». «Ne dis pas cela, petit garcon», dit Cathbad, «car dés qu’ils entendront
ce nom, les hommes d’Irlande et d’Ecosse ne feront plus autre chose qu’en par-
ler». «Quel que soit le nom que j’aurai, il sera bon pour moi», dit-il. Et & partir de
ce moment il lui resta ce nom célébre, Cuchulainn, parce qu’il avait tué le chien
du forgeron Culanny (1).

Le «baptéme» du roi Conchobar est plus intéressant encore :

«C’est alors que naquit cet enfant, avec un ver dans chaque main. Il alla, le
dos sur les talons (c’est-a-dire en position feetale), au fleuve qui a pour nom
Conchobar : le fleuve lui passa sur le dos. Cathbad le prit et lui donnale nom de
la riviere, Conchobar, fils de Fachtna;ayant pris le gargon dans son giron, Cathbad
rendit grices pour lui et prophétisa a son sujet. . .» (2).

Cet extrait fait penser, avec le nom d’un druide en plus, a la coutu-
me des anciens Celtes continentaux (et des Germains), de plonger leurs
enfants dés leur naissance dans les eaux du Rhin. Les Grecs ne sem-
blent pas I’avoir comprise et quelques-uns y ont vu un moyen, pour le

(1) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, Les exploits d’enfance de Cuchulainn, in Ogam 11,
1959, pp. 214-215.

(2) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La naissance de Conchobar, in Ogam 12, 1960,
p. 240. Le «baptéme» comprend plusieurs phases : la lustration, la prise, la dénomination et
la reconnaissance de paternité quand Cathbad place I’enfant dans son giron. Le ver dans
chaque main est autre chose.
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pere, selon que P’enfant survivait ou non, de vérifier la fidélité conju-
gale de la mere. L’explication la plus simple est chez Aristote, Politi-
ques VII, 2,5 :

«Aussi, chez beauccup de peuples barbares a-t-on coutume, soit de plonger les
enfants, dés leur naissance, dans I’eau froide d’un fleuve, soit de les couvrir d’un
mince vétement; et c’est ce qui se pratique chez les Celtes» (3).

Mais le fait de donner un nom a un nouveau-né ou a un enfant ne
constitue pas, en soi, une cérémonie rituelle. Et lattribution d’un
nom n’est pas immanquablement accompagnée, au moins dans les
textes, d’un baptéme au sens précis du mot, avec immersion et lustra-
tion dans les eaux d’une riviére. Un signe pouvait suffire. En effet,
quand, au début du récit de «’Exil des Fils d’Uisnech», les Ulates
sont rassemblés dans la maison de Fedlimid, il se trouve que la femme
de ce dernier est enceinte. A la suite d’un cri pergant poussé par
le bébé dans le sein de la meére, le druide Cathbad prophétise que
Penfant sera une fille d’une beauté extraordinaire, & la peau de neige,
aux méches blondes, aux magnifiques yeux bleus, aux joues pourpres,
aux dents sans défaut, aux lévres rouges comme du cuir parthe. 1l la
nomme dés avant sa naissance mais il ajoute que, pour ce trésor,
les Ulates se battront entre eux :

«Cathbad mit ensuite la main sur le ventre de la femme et ’enfant s’agita sous
sa main. «En véritéy, dit-il, «ce sera une fille, Deirdriu sera son nom et elle sera
entourée de méchanceté» (4).

Il y a peut-étre_quelques traces de lustrations druidiques, quand par
exemple un roi «fut baptisé dans les eaux druidiques et on 1ui donna
le nom d’Ailill» (5). En fait nous ne savons pas grand chose de trés
sir et précis. Le narrateur du Mabinogi de Pwyll, racontant le bapté-
me de Pryderi, ne se compromet pas : «on baptisa ’enfant du baptéme

(3) D’aprés Properce IX, 10, 41, le Gaulois Viridomaros était dit «fils du Rhin».

(4) éd. Vernam Hull, Longes mac n-Uislenn. The Exile of the Sons of Uisliu, New York, 1949,
pp. 43-44, D’Arbois de Jubainville a émis ’opinion suivante dans une recension, in Revue
Celtique 19, p. 90 : «Quant au baptéme druidique dans les temps antérieurs au christianisme,
il est sans doute un produit de I’imagination des conteurs qui, témoins journaliers du baptéme
chrétien, en ont transporté une imitation dans les temps paiens». Il est plus que probable, en
effet, que ce que nous nommons «baptéme» druidique a la suite des transcripteurs irlandais
n’avait rien de commun, ni dans son principe ni dans sa finalité ni dans son rituel, avec le bap-
téme chrétien. Le mot est au moins une analogie ou une approximation car nous ignorons jus-
qu’au terme dont les druides ont fait usage. Cependant les transcripteurs n’ont rien imaginé
car D’insistance avec laquelle ils font état de la cérémonie constitue une indication : une lustra-
tion et / ou une dénomination marquaient le début de I’existence d’un étre humain. Et le nom
n’était pas choisi au hasard. Dans le cas de Derdriu il est difficile de penser que le geste du
druide est cérémoniel mais il est le point de départ d’une prédiction donnant son nom & I’en-
fant. Retenons en conclusion qu’il est impossible de faire de ’expression «baptéme paien» un
usage quelconque quand le contexte n’est pas mythologique. On risque de tout ramener & la
norme chrétienne. Le traducteur irlandais des récits de voyage de John Maundeville, Fingin
O’Mahony, qui écrivait en 1475, a désigné ainsi la circoncision des Israélites et des Arabes :
«Isaac était fils d’Abraham et huit jours aprés sa naissance on lui conféra le baptéme paien.
Ismaél, fils d’Abraham, qui était dans sa quatorziéme année, fut baptisé le méme jour. A la
suite d’Isaac les Juifs font baptiser leurs enfants dans le baptéme paien le huitiéme jour et 4 la
suite d’Ismaél les Sarrasins le font & quatorze ans», éd. Whitley Stokes, The Gaelic Maundevil-
le, in Zeitschrift fiir Celtische Philologie 11, pp. 52-54.

(5) Tochmarc Monera, éd. O’Curry, a la suite du Cath Maighe Leana, p. 165; cf. Whitley Sto-
kes, Irische Texte 111, p. 423 et The Voyage of the Hui Corra, in Revue Celtique 14, p. 29.
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que l'on faisait alors» (6). De toute maniére le «baptéme» celtique
orte un nom latin dans toutes les langues néoceltiques : irlandais
gaisteadh, allois bedydd, breton badez(iant). Toutefois certaines
éripéties du Mabinogi de Math, quand Arianthod refuse que son
jeune fils Llew ait un nom (7), semblent indiquer que le fait de nom-
mer était d’une importance capitale : ce qui n’a pas de nom n’existe pas
et n’existera jamais.

Si les druides irlandais conféraient le nom, il est & supposer que les
druides gaulois en faisaient autant. C’est ce que suggérent les anthro-
ponymes, théophores en particulier, qui abondentgﬁans le recueil de
Holder (8). Méme s’ils ne nous sont attestés que par des documents
épigraphiques gallo-romains, ils constituent la survivance d’un état
antérieur : Esunertus «qui a la force d’Esus», Dagolitus «trés adonné
au rite», et bien d’autres, ne semblent pas étre des noms que des
«laics» dussent prendre de leur propre chef. La remarque s’applique
également aux toponymes et aux noms ethniques : Lugudunum «ville
de Lug» (Lyon), Mediolanum «centre de perfection» (Milan), Bitu-
riges «les rois du monde» ou «les rois perpétuels» (Bourges, Berry),
Senones «les anciens» (Sens) ne sont pas des noms empreints d’une
mentalité désacralisée. Tite-Live a transmis quelques indications sur
la fondation de Milan au terme d’une expédition militaire que 1’on a
considérée, a tort, comme un ver sacrum :

«. . .Ayant infligé une défaite aux Etrusques non loin de la riviére du Tessin
et entendant dire que le pays ou ils s’étaient établis était appelé Insubrium, du
méme nom que le canton des Insubres chez les Eduens, ils suivirent le présage de
I’endroit, fondérent une ville et I’appelérent Mediolanumy (9).

L’histoire romaine est, en ce cas précis, un fragment de mythologie
celtique cependant que I'importance du rite de dénomination remonte
a la préhistoire indo-européenne (10).

2. PRESAGE ET DIVINATION

Toujours, ou peu s’en faut, lattribution d’un nom a un étre hu-
main, a un site ou 4 une ville nouvelle se fait en conséquence ou dans
la dépendance d’un présage ou d’un signe divin manifesté ou provoqué
par un druide. C’est ainsi qu’une autre expédition a conduit a la fon-

(6) Peri a wnaethant bedydyw y mab o’r bedyd a wneit yna, éd. R.L. Thomson, Pwyll Pen-
deuic Dyuet, Mediaeval and Modern Welsh Series 1, Dublin, 1957, p. 20; cf. John Rhy¥s, Celtic
Heathendom, Oxford 1898, pp. 499-500; une formule similaire est employée pour le baptéme
de Blodeuwedd dans le Mabinogi de Math, éd. Gruffydd, op. cit., p. 26.

(7) éd. Gruffydd, op. cit., p. 30.

(8) Altceltischer Sprachschatz, 3 volumes, Leipzig, 1896-1917. Le répertoire est précieux
mais il n’est plus ni complet ni siir.

(9) V, 34. Sur ’étymologie de Mediolanum, toponyme attesté a une soixantaine d’exemplai-
res en Europe occidentale, voir Christian-J. Guyonvarc’h, Mediolanum Biturigum, deux élé-
ments de vocabulaire religieux et de géographie sacrée, in Celticum 1, 1962, pp. 142-158.

(10) On la retrouve en sanskrit et, d’'une maniére générale, dans tout le domaine indo-euro-
péen. Voir Georges Pinault, L’expression indo-européenne de la nomination, in Etudes Indo-
Européennes, Lyon, 1982 [ 3, pp. 15-29.
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dation de Lyon (Lugudunum) d’aprés le Pseudo-Plutarque :

«Prés de I’Arar se trouve le mont Lugdunus qui changea aussi de nom et pour
la raison que voici : Momoros et Atepomaros, chassés par Seroneos, vinrent sur
cette colline, d’aprés ’ordre d’un oracle, pour y bdtir une ville. On creusait des
fossés pour les fondations quand tout & coup apparurent des corbeaux qui, volant
Ga et 1a, couvrirent les arbres des alentours. Momoros, qui était habile dans la
science des augures, appela la ville nouvelle Lugdunum. Car, dans leur langue, le
corbeau se nomme Jougos et un lieu élevé dounon, ainsi que nous 1’apprend
Clitophon au livre treiziéme des Fondations» (11).

Momoros est donc druide ou devin i la maniére de Diviciacus,
tout en étant beaucoup plus un druide mythique qu’un druide histo-
rique. Il est normal, du reste, quand une ville était destinée & devenir
une capitale, que sa fondation ait été accompagnée d’un grand luxe de
précautions re?igieuses.

Le corbeau est l’oiseau divin par excellence. Mais il n’est pas le seul
et presque tous les oiseaux, en Gaule et en Irlande, appartiennent a
’Autre Monde. 1l leur était réservé, le cas échéant, de diriger le ver
sacrum (12). En Irlande le roitelet est, par jeu ét mologi ue, le «drui-
de des oiseaux» : drea an .i. drellin. drea dn .i. dzar 7 én beag deardil,
no drdoi én .i. doni fdisdine «roitelet, dear (petit) et én (oiseau), c’est-
a-dire un tout petit oiseau, ou draoi en, le druide-oiseau, un oiseau qui
fait des prophéties» (13). Mais plus d’importance est attachée aux cris
des oiseaux qu’a la maniére dont ils volent : na adhair do ghothaib
erg «ne te fie pas aux cris des coqs de bruyére», dit une lorica attri-
<guee a saint Columba (14) cependant qu’une autre version affirme : ni
adraim do gothaib én «je n’agore pas les cris des oiseaux» (15{. Mais
nous touchons 13 a des traces préchrétiennes, presque a du folklore, et
non a des pratiques divinatoires. Les druides en sont absents (16).
Quoi qu’il en soit, les oiseaux tiennent une grande place, sinon la pre-
miére, dans les procédés de divination. Un souvenir précis de cette
Eremiére place, traduite ou réduite en anecdote insignigante, est chez
lien & propos des Galates :

(11) De Fluviis V1, 4. L’étymologie de Lugudunum est évidemment différente : c’est la «ville
(du dieu) Lug(us)», voir Frangoise Le Roux, Notes sur le Mercure Celtique, in Ogam 4, 1952,
p. 306 et Christian-J. Guyonvarc’h, Notes de toponymie gauloise 2. Répertoire des toponymes
en Lugdunum, in Celticum 6, pp. 368-376. Voir aussi notre livre sur La Souveraineté guerriére
de U'Irlande , op. cit., chapitre 7. Les corbeaux et la fondation de Lyon, pp.75-78.

(12) Trogue Pompée chez Justin XXVI, 4; J. Zwicker, Fontes Historiae Religionis Celtical,
p. 94.

(13) Glossaire d’O’Clery, in Revue Celtique 4, p. 404; Whitley Stokes, Cormac’s Glossary,
Additional Articles, p. 60.

(14) Zeitschrift fiir Celtische Philologie 7,p. 301, 15.

(15) Eriu 8, p. 120; Eugene O’Curry, On the Manners and Customs of the Ancient Irish 1,
p. ccclxx. Les oiseaux ont conservé une grande importance dans tout le folklore des pays celti-
ques, en particulier en Irlande et, en Irlande comme au Pays de Galles, le roitelet. A propos
des faits irlandais de la chasse au roitelet on devra consulter la thése de Doctorat de Troisiéme
Cycle de Mme Véronique Guibert, Les quatre fétes d’ouverture de saison de I’Irlande ancien-
ne, Montpellier, 1978, tome I.

(16) par exemple dans la prédiction par les aboiements du chien; voir Standish O’Grady,
Irish Prognostication from the howling of dogs, in Mélusine V, col. 85-86.
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«Voici, au dire d’Eudoxe, une coutume des Galates orientaux; si on la trouve
croyable, qu’on y croie, sinon qu’on n’y fasse pas attention. Quand des nuées de
sauterelles envahissent leur pays, endommagent les récoltes, ces Galates font cer-
taines priéres et accomplissent certaines cérémonies sacrées qui, parfois, ont la ver-
tu d’appeler les oiseaux. Ces oiseaux obéissent, ils arrivent tous ensemble en foule,
et anéantissent les sauterelles. Un Galate vient-il & en prendre un, les lois du pays
lui infligent un chdtiment, la mort. S’il obtient son pardon et qu’on le renvoie, il
met les oiseaux en colére, lesquels pour punir le coupable, ne veulent plus obéir
4 nouveau si on les appelle» (17).

L’écrivain grec, clui tient son information de seconde main et ne se
soucie pas de sa crédibilité, se cantonne dans le détail superficiel. Il ne
dit pas non plus, sans doute parce qu’il l'ignore, de quels oiseaux il
s’agit. En Irlande les oiseaux, messagers de ﬁAutre Monde, sont inva-
riablement des cygnes. Mais les cygnes, que nous retrouverons sur no-
tre route quand nous aborderons I’étude des conceptions religieuses,

ne sont pas des moyens de divination.

D’autres animaux pouvaient étre utilisés. Pour exhorter les siens a la
lutte contre les Romains, la reine Boudicca a recours aux augures :

«Ayant dit cela, elle ldcha un liévre qu’elle tenait sur son sein et, la course de
I’animal ayant donné un heureux présage, la multitude poussa des cris de
joie» (18).

On peut comparer a cette information les interdits alimentaires des
Bretons, ligvre, poule, oie, animaux qui étaient élevés voluptatis causa
«pour le plaisir» selon César qui n’a pas compris la raison pour laquelle
ces animaux présentaient un intérét (19).

Il semble toutefois difficile de ranger Boudicca au nombre de ces
«rois-druides» exceptionnels qui avaient le privilege de l’art augural,
tel Deivotarus, roi galate qui, si ’on en croit Cicéron, utilisait les signes
des oiseaux (20).

Les Celtes étaient trés sensibles aux présages. Les Galates, par exem-
ple, sur le point de livrer bataille a Antigone Gonatas, comme les pré-
sages étaient défavorables, mirent & mort leurs femmes et leurs en-
fants : geste de guerriers qui, comme certains héros irlandais en état de
transe ou de démesure épique, ne connaissaient plus ni amis ni enne-
mis et tuaient quiconque était & portée de leurs armes. La raison pre-
midre a été aussi 'intention d’éviter aux femmes et aux enfants, puis-
que tout était perdu, les horreurs de I’esclavage. Mais les écrivains clas-
siques y ont vu un crime gratuit et 'un d’eux, Justin, quirapporte le
fait brievement, Papprécie sans indulgence :

«Les Gaulois ayant appris cela alors qu’ils se préparaient au combat, sacrifient
des victimes pour les présages de la bataille. Mais comme les entrailles prédisent
le massacre et la mort de tous, ils sombrent non dans la crainte mais dans la
(17) Elien, Nature des animaux XVII-XIX.

(18) Dion Cassius LXIII, 6.

(19) B.G. V, 12; cf. C. Jullian, Notes gallo-romaines XVI. Remarques sur la plus ancienne
religion gauloise, in Revue des Etudes Anciennes 1V, 1902, pp. 271-271.

(20) De divinatione 11, 36, 76; cf. Valére Maxime I, 4, 2.
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démence et, espérant détourner les menaces des dieux par le massacre des leurs, ils
mettent & mort leurs épouses et leurs enfants, inaugurant par le meurtre les pré-
sages de la guerre» (21).

Au moment de partir pour la Grande-Bretagne, ’Eduen Dumnorix
invoque des «empéchements religieux». Mal lui en prend : comme il
tente de s’enfuir, César, de sang-fgroid, le fait assassiner, tenant le mo-
tif religieux pour un prétexte sans valeur. Mais l’affaire a ﬁ)aru assez
grave au proconsul pour qu’il y consacrit deux paragraphes du De
Bello Gallico (22).

Précisons cependant, aPrés ces quelques exemples, que la divination
celtique est malaisée & définir du seul fait que ses différents aspects et
méthodes se confondent avec ce que nous appelons, faute de mieux,
les «techniques» druidiques. Toute parole dE’)un membre de la classe
sacerdotale ‘a pleine valeur divinatoire, et nous ne connaissons aucun
terme technique spécialisé pour nommer la divination dans son ensem-
ble. L’irlandais se sert, selon le cas, de plusieurs mots qui confirment
a la fois l'importance et I'immensité de la notion : druidecht «druidis-
me», filidecht «science du poéte», eicse «divination, poésie, science,
faitsine «prédictiony.

Il n’y a donc pas de fait divinatoire en dehors d’un certain nombre
de procédés qui ne ressortissent que trés exceptionnellement a un ri-
tuel organisé. Il est vrai que Pimprécision terminologique doit étre
mise au compte de la christianisation : les concepts ont été vidés de
leur contenu et les mots ont changé de sens quand ils n’ont pas dispa-
ru. N’a subsisté dans les textes que ce qui semblait anodin, dépourvu
de toute valeur. Neuf fois sur dix, la divination est un service poEljtique
ou militaire : un roi, une reine ou un guerrier de haut rang s’enquiérent
du sort d’une guerre ou d’une expédition, ou bien plus simplement
encore de leur avenir personnel. Et dans a peu prés tous les autres cas
c’est le druide qui intervient, pour des raisons religieuses ou parfois
personnelles. La divination celtique ne concerne E)resque jamais in-
terprétation d’un prodige hormis le cas du miracle provoqué par le
prétre lui-méme pour accomplissement de ses prophéties.

A ce compte toute action ou parole d’un druide qui a trait au futur,
ne serait-ce que sous la forme usuelle d’une satire, d’une injonction et
d’une menace, est un acte divinatoire inhérent a ’exercice du sacer-
doce. Il ne nous semble pas qu’une autre définition puisse étre propo-
sée et nous poserons en principe que tout ce qui va suivre danslfe pré-
sent chapitre, en dehors de faits relatifs 4 la médecine, a la magie, a la
maftrise des éléments et au serment, appartient au domaine de la
divination (23). Autant dire que ce domaine est immense. Les auteurs
anciens, méme sans apporter aucune information détaillée, sont unani-
mes : les Celtes ont passé pour I'un des peuples les plus expérimentés
(21) conjuges et liberos suos trucidant, Justin XXVI, 2,2,

(22) B.G. V, 6-7.
(23) Nous renvoyons & Frangoise Le Roux, La divination chez les Celtes, in La divination 1,
Paris, 1968, pp. 233-256.
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dans D’art augural. Cicéron le dit par deux fois, & propos de son ami le
druide éduen Diviciacus et il le dit encore a propos du roi galate Dei-
votaros «qui ne faisait jamais rien sans prendre les auspices» (24), avec
le concours d’un druide sans doute. Trogue Pompée, qui était un Vo-
conce, donc un Gaulois, renchérit : «Pour ce qui est de la pratique des
augures, les Gaulois surpassent toutes les autres nations» (25).

3. L’INTERDIT

Le substantif irlandais féminin ieis, pluriel geasa, a plusieurs sens
qui s’inscrivent tous dans le méme champ d’utilisation :

1. négativement : «interdiction religieuse ou légale»,
2. positivement : «injonction ou exigencey,
3. magiquement : «charme,incantationy.

Par son étymologie le mot s’aﬁ)parente au verbe guidid «il prie»
en liaison lui-méme avec le nom de la «voix», giith (26{

Faute d’un terme adéquat rendant 4 la fois les caractéres positifs et
négatifs de I'injonction, nous traduirons donc geis par «interdit», le
coté négatif du sens étant le plus fréquent. Il s’agit en tout cas presque
chaque fois d’un ensemble complexe d’interdictions et d’obligations
que les druides imposaient a un individu dés le début de son existence,
geut-étre déja, en tenant compte des circonstances de la naissance et

u baptéme. Cuchulainn, dont le nom est littéralement «Chien de
Culanny, saura ainsi que sa mort est proche parce qu’un enchaine-
ment d’événements, qui n’ont de fortuite que l’apparence, le place
entre deux interdits contradictoires, lesquels I’obligent & consommer
de la viande de chien et a tuer une loutre ou «chien d’eau» (doborchi) :

«La maison de sa nourrice, qui ’avait élevé, était devant lui sur la route. Il y
allait chaque fois qu’il passait devant elle quand il allait vers le sud ou qu’il reve-
nait du sud. Elle avait toujours un vase de boisson & son intention. Il boit la bois-
son, s’en va et dit adieu a sa nourrice. Il partit sur la route de Midluachair, aprés
la plaine de Mogna. Il vit quelque chose : trois sorciéres borgnes de I’ceil gauche
devant lui sur la route. Avec des poisons et des charmes elles faisaient cuire un
petit chien sur des broches de sorbier. C’était un des interdits de Cuchulainn que
de visiter un foyer sans en consommer la nourriture. C’était aussi un interdit pour
lui que de manger de la chair de son homonyme. Il court pour les dépasser car il
savait que ce n’était pas pour son bien qu’elles étaient 1a. Une sorciére lui dit :
«Une visite de toi, 6 Cuchulainn». «Je ne vous rendrai pas visite en vérité», dit
Cuchulainn. «Il y a pour nourriture un chien», dit-elle. «Si c’était un grand foyer
qui était 1a», dit-elle, «tu lui rendrais visite. Mais c’est parce que celui-ci est petit
que tu ne viens pas. Il n’est pas capable de grand chose, celui qui ne supporte pas
ou n’accepte pas le petity. Alors il s’approcha d’elle et la sorciére lui donna la
moitié du chien de sa main gauche. La main avec laquelle il avait pris le morceau
et la cuisse sous laquelle il ’avait mis furent prises d’un bout a l’autre si bien
(24) De Divinatione 1, 15, 26.

(25) chez Justin XXIV, 4,3.
(26) Contributions to a Dictionary of the Irish Language, G, Dublin, 1955, col. 56-58.
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qu’elles n’eurent plus la méme force» (27).

«. . . Les ombres de la mort pale I’entourérent. Il vint & un petit lac qui était
tout prés de lui. Il s’y baigna, si bien que le lac s’appelle depuis le lac du bain.
Quand Laegh vit la plaine désertée, les armées qui s’enfuyaient et Cuchulainn
jouant ses jeux guerriers, il s’approcha. Quand Cuchulainn vit Laegh, il ressentit
une grande joie. Laegh se mit & bander et panser les plaies d’ou dégouttait du sang
formant des caillots, au point que le grand lac d’eau verte fut transformé en fla-
ques de sang trés rouge. Il n’était pas 1a depuis longtemps quand il vit un chien
d’eau buvant son sang. Quand Cuchulainn vit que le sang de son corps était con-
sommé par un chien, il porta un coup au chien et le tua. «Sois victorieux, 6 chieny,
dit Laegh, «ta fin n’est pas encore venue, venge-toi sur les hommes d’Irlande».
«Hélas ! Laeghy, dit Cuchulainn, «je ne tuerai plus jamais d’homme aprés cet ani-
mal. C’est un chien qui a été 1’objet du premier exploit que j’ai accompli et il m’a
été prophétisé qu’un chien serait le dernier exploit que je ferais, 6 Laegh» (28).

Bien que cela ne soit dit nulle part, il ressort du contexte de ces ré-
cits que les geasa de Cuchulainn lui ont été imposées par le méme
druide, Cathbad, qui lui a donné le nom de «chien (de Culann)». Sa
bréve existence guerriére s’inscrit entre le meurtre de deux chiens, 'un
qui lui vaut son nom et sa premitre gloire, I'autre qui est le signe de sa
mort. Ces deux interdits principaux ne font pas partie de ceux que cite
le texte intitulé Aided Guill Maic Carbada ocus Aided Gairb Glinne
Rige «la mort violente de Goll, fils de Carbad, et la mort violente de
Garb de Glenn Rige». L’énumération est cependant intéressante :

«Voici quels étaient ses interdits : se nommer a un seul guerrier; enlever son
pied du chemin avant un combat contre un homme seul; venir & ’assemblée sans
permission; venir & I’assemblée avec un seul guerrier; dormir parmi des femmes
sans hommes a c6té d’elles. I lui était interdit d’étre le compagnon d’une femme;
il lui était interdit que le soleil se levat sur lui & Emain Macha, mais c’était lui qui
devait se lever avant le soleily (29).

Il est peu probable que la liste soit compleéte mais, telle quelle, elle
donne des indications suffisantes sur une régle de vie militaire : ne
jamais refuser le combat, ne pas trop se méler de politique, ne pas étre
tenté par la séduction féminine (la geis est ici une protection solide),
se lever de bonne heure. Ce n’est peut-étre pas toujours facile a respec-
ter mais c’est simple et clair.

Il n’y a presque jamais d’interdit collectif. Néanmoins les geasa, qui
étaient de toutes sortes et touchaient i tous les domaines de I’existen-
ce individuelle, sans frapper jamais aucun druide, concernaient avant
tout le premier personnage de la société guerritre et aristocratique, le
roi : Cormac, fiIE du roi Conchobar, est tres limité dans ses possibilités
de mouvements :

«Les interdictions de 1’existence de Cormac étaient cellesci, a savoir : il lui
était interdit d’écouter la harpe a téte percée de Craiftine; il lui était interdit de
chasser les oiseaux de Mag Da Cheo; il lui était interdit de chasser les oiseaux de

(27) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La mort de Cuchulainn, version A, in Ogam 18,
1966, p. 347.

(28) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La mort de Cuchulainn, version B, in Ogam 14,
1962, p. 498.

(29) Book of Leinster, éd. Best-Bergin-O’Brien, 11, fol. 107a, p. 405.
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Loch Lo;il lui était interdit d’aller & un rendez-vous de femme a Senath-Mor; il lui
était interdit de chasser les bétes de la colline de Mag Sainb; il lui était interdit de
passer a pied sec le Shannon et de visiter I’hotel de Chocae» (30).

Celles du roi Conaire sont plus rigoureuses et plus étranges encore
d’apres le récit du Togail Bruidne Da Derga ou «Destruction de 1’Au-
berge de Da Derga». Il ne doit jamais, quand il rentre chez lui, présen-
ter Je c6té droit de son char a Tara, ni la gauche a Bregia; il ne doit pas
chasser les animaux de Cerna; il ne doit pas passer neuf nuits de suite
hors de Tara; il ne doit pas passer non plus%a nuit dans une maison
dont le feu, aprés le coucher du soleil, est orienté vers ’extérieur et
reste visible de l’extérieur; il ne doit pas étre précédé de «trois hom-
mes rouges» quand il se rend au domicile d’un homme vétu de rouge;
aucun vol ne doit se produire dans son royaume; il ne doit lui venir,
aprés le coucher du soleil, aucune visite composée d’une seule femme
ou d’un seul homme et il ne doit pas intervenir dans une querelle
entre deux de ses valets (31).

Tout cela était difficile & respecter scrupuleusement sinon, parfois,
a concilier, les accidents mortels étant tous causés par I'impossibilité
de respecter en méme temps deux interdits contradictoires. Mais des
geasa qui n’atteignent jamais le druide et qui enserrent chaque roiou
chaque guerrier dans un réseau serré d’obligations et d’interdictions,
ne sont pas un hasard de la mythologie et de I'histoire d’Irlande. Il
suffit de rappeler l'interdiction faite en Gaule au magistrat supréme
des Eduens de sortir de la cité; les interdits qui frappent, chez les
Celtes, le roi, sont du méme ordre que ceux qui, & Rome, frap-
pent le flamen dialis.

11 faut donc ranger les geasa au nombre des moyens légitimes dont
les druides disposaient pour contraindre les membres de la classe mili-
taire & se plier a des reFles de vie conformes au symbolisme qui les
concernait. La geis en effet a force de loi, civile et religieuse : on ne

eut la méconnaitre sans que survienne toute une suite d’incidents,

’inconvénients et de complications. C’est seulement en des circons-
tances tout a fait exceptionnelles, et qui 1prennent lallure d’un subter-
fuge juridique pétri de précautions, que les geasa peuvent étre éludées
quant au fait tout en étant respectées quant a la forme : ayant pour
obligation royale de respecter, et donc %’exercer, le jus primae noctis,
le roi Conchobar est contraint, pour ne pas soumettre réellement la
femme de Cuchulainn, Emer, a cette «formalité» qui risque de déchai-
ner la redoutable colére du mari, de recourir a un jugement officiel :

«Les Ulates tinrent conseil a propos de cette affaire et voici la décision qu’ils
prirent : Emer dormirait avec Conchobar cette nuit-1a, mais Fergus et Cathbad
seraient dans le méme lit, entre eux, pour sauvegarder I’honneur de Cuchulainn,
avec la bénédiction des Ulates au couple pour qu’il acceptit» (32).

(30) Bruiden Da Chocae, éd. Whitley Stokes, in Revue Celtique 21, p. 152.

(31) éd. Whitley Stokes, op. cit., pp. 149, 312, 388; version du Yellow Book of Lecan, éd.
Eleanor Knott, p. 6.
(32) Tochmarc Emire «La Courtise d’Emer», éd. A.G. van Hamel, p. 65.
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Les textes mythiques ou légendaires décrivent avant tout des cas de
non-respect des interdits. Dans la réalité il existait, par une sage pru-
dence du législateur, une limite légale & I'imposition de geasa extrava-
gantes ou exagérées qui, a priori, étaient impossibles a respecter (33).
A travers tous les aspects techniques on sent la valeur du concept reli-
gieux attaché 4 la parole et au Verbe Divin.

La geis n’est cependant pas le fatum ou «destin» souvent malheu-
reux des Latins. Elle n’est pas d’origine humaine puisque le druide qui
Pimpose agit en tant que représentant des puissances divines et elle
n’est dangereuse que si elle est violée. Elle n’est pas inéluctable.

4. LE SERMENT

Le serment est, par son expression orale, lui aussi dans la dépen-
dance de la parole et de la geis. C’est, si I’on veut, en un certain sens,
une geis a Eropos de laquelle le druide n’intervient pas, 'auteur du
serment se [iant plus slirement encore que par une geis. L’exemple le
plus frappant est celui du roi Conchobar quand, aprés les avertisse-
ments de Sualtam (voir supra, p. 110), les l(J]lates entrent en campagne
pour défendre leur frontiére contre ’'armée d’Irlande :

“«Ce cri est un peu trop grand», dit Conchobar, «car le ciel est encore au-dessus
de nous, la terre sous nous et la mer autour de nous tout alentour. Mais si le firma-
ment avec sa pluie d’étoiles ne tombe pas sur le visage de la terre, si la terre ne se
fend pas dans un tremblement, si la mer aux sillons bieu-sombre ne vient pas sur
le front du monde, je raménerai chaque vache et chaque femme a son étable et &
sa ferme, & sa maison et & sa résidence aprés la victoire du combat, de la bataille
et de la rencontre» (34).

On remarque aisément dans ce formulaire officiel 'importance du
r6le joué par Dair (ou le ciel), la terre, l’eau, le feu, éléments sur les-
quels le druide, ainsi que nous le verrons, régne en maitre. Un autre
roi d’Irlande emploie une formule semblable :

«On fit aprés cela le festin de Tara. Les hommes d’Irlande y vinrent avec leurs
femmes, leurs fils et leurs filles. Tuathal prit pour caution le soleil, la lune et
toutes les puissances qui sont dans le ciel et sur la terre. Bien que fussent com-
munes les forces des provinces d’Irlande, les provinces d’Irlande n’auraient pas de
droit commun contre les descendants de Tuathal Techtmar, mais ses descendants
auraient la royauté a tout jamaisy (35).

Il y a plus net encore dans le serment du roi Loegaire parce que,
cette fois, le serment est violé et que le chitiment s’ensuit de I’action
des éléments qui avaient été pris a témoins. Apres avoir régné trente
ans sur l'Irlande avec la bénediction de saint Patrick, Loegaire fit la
guerre aux gens du Leinster, mauvais payeurs du tribut. Mais il s’en

(33) Quiconque était dans ce cas «avait droit & une réparation égale a un septiéme de la com-
position qui aurait dii étre payée en cas de meurtre d’une personne de son rang» (d’Arbois de
Jubainville, L ’épopée celtique en Irlande, p. xxxi, note 1).

(34) Tain Bo Cualnge, éd. Windisch, op. cit., p. 677.
(35) Do fhlathiusaib hErend, Book of Leinster 23b, éd. Best-Bergin-O’Brien I, p. 91.
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repent :

«Loegaire partit alors chez les gens du Leinster pour exiger d’eux le boroma.
Les gens du Leinster se rassemblérent et ils lui livriérent bataille. Loegaire fut vain-
cu dans la bataille, a savoir la bataille d’Ath Dara. Il fut capturé dans le combat et
des garants furent donnés aux gens du Leinster, a savoir le soleil et 1a lune, ’eau et
Iair, le jour et la nuit, la mer et la terre, pour qu’il ne leur réclamat plus le boroma
aussi longtemps qu’il serait vivant. Il fut alors relaché. Il avait été prédit cependant
a Loegaire que c’est entre I'Irlande et ’Ecosse qu’il trouverait la mort et c’est pour
cette raison qu’il ne participait plus & aucune expédition maritime. Loegaire partit
avec une grande armée chez les gens du Leinster pour leur réclamer le boroma. 11
ne se souvenait plus de ses garants. Quand il arriva a Grellach Da Phil a c6té de
Casse dans la plaine de la Liffey, entre deux collines dont les noms étaient Irlande
et Ecosse, c’est 12 qu’il mourut a cause du soleil, du vent et aussi de tous ses ga-
rants; car personne n’osait les transgresser en ce temps-lay (36).

Les cas sont extrémes. La formule usuelle du serment, plus simple,
fait appel aux dieux dans leur généralité : tongu do dia toingeas mo
thuath «je jure par le dieu par lequel jure mon cantony. Les druides
n’apparaissent pas : pour prendre verbalement un dieu a témoin il
n’est pas besoin du ministére ou de l'intermédiaire d’un prétre (37).

La simplicité du serment est sujette a des variations de détail :
trois fois sur quatre le mot dieu est au singulier; il peut aussi étre au
pluriel et il peut étre omis. Mais le serment est loin du juron vulgaire &
simple valeur exclamative. Il est toujours réservé a une circonstance
sortant de I’ordinaire :

(a) avec omission du mot dieu :

dans une dispute entre Conall Cernach, héros de I’Ulster, et de Cet,
héros du Connaught, pour savoir lequel des deux, ’emportant en
bravoure et en mérite militaire, aura droit au morceau du héros :

«Je jure ce que jure mon canton, depuis que j’ai pris les armes je n’ai pas passé
un seul jour sans verser le sang des gens du Connaught ni les détruire par com-
bat chaque nuit, et je n’ai jamais dormi sans la téte d’'un homme du Connaught
sous mon genouy (38).

(b) avec le mot dieu au singulier :

guand le cocher de Cuchulainn, Loeg, essaye d’empécher son maftre
e partir pour son dernier combat :

«Je jure le dieu que jure mon cantony, dit Loeg, «quand bien méme toute la
province de Conchobar serait autour du Gris de Macha, ils ne ’améneraient pas
vers le chary (39).

dans un échange de répliques un peu vives entre Cuchulainn et Fer-
gus lors d’un épisode de la Tain Bo Cualnge :

«Tourne-toi, 6 mon pére Fergusy, dit Cuchulainn, et il ne répondit pas jusqu’a

(36) Comtoth Loegairi co cretim «la conversion de Loegaire a la foi», éd. Charles Plummer, in
Revue Celtique 6, p. 165.

(37) Les scribes emploient souvent I’abréviation tongu ocus rl.

(38) Scéla Mucce Meic Ddthé, éd. R. Thurneysen, Mediaeval and Modern Irish Series VI, Du-
blin, 1935, pp. 15-16.

(39) Christian-J. Guyonvarc’h, La mort de Cuchulainn, version A (du Livre de Leinster), in
Ogam 18, 1966, p. 346.
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la troisitme fois. «J’en jure le dieu par lequel jurent les Ulatesy, dit-il, «je te
laverai comme est lavée 1’écume dans un trou d’eau, j’irai sur toi comme la
queue vient a un chat. Je te frapperai comme une femme affectueuse frappe
son fils» (40).

dans la Tain Bo Cualnge encore, quand Fergus décrit a la reine
Medb Parrivée d’une compagnie guerriére des Ulates :

«Je jure par le dieu que jure mon canton, en vérité», dit Fergus, «il n’a jamais
été engendré en Irlande jusqu’a présent, de troupe qui ait jamais repoussé
les Ulates» (41).

quand le roi Ailill, sur le point de partir pour le combat, demande
impérativement son épée a son cocher :

«Ailill dit alors & son cocher : «Apporte-moi 1’épée qui détruit la peau. Je jure
le dieu que jure mon canton que si cette fleur est pire aujourd’hui avec toi que
le jour ou je te I’ai apportée sur la colline & la frontiére d’Ulster, méme si tous
les hommes d’Irlande te protégeaient, ils ne te protégeraient pas contre
moi» (42).

(c) avec le mot dieu au pluriel :

quand un adversaire de Cuchulainn, Etarcumul, s’appréte a le défier
en combat singulier :

«Tourne-nous encore le char vers l’arri¢re, 6 gargon, car je jure par les dieux

que j’adore que je ne reviendrai pas sans rapporter avec moi pour la faire voir
la téte de ce faon, la téte de Cuchulainny» (43).

La fréquence, la force de ces formules usuelles, transcrites au
XIléme siécle, ont été i peine atténuées par six ou sept siecles de
christianisme.

Bien avant les Irlandais du moyen 4ge, des ambassadeurs gaulois ont
manifesté leur respect religieux de la terre et du ciel quand, au IVéme
siécle avant notre ere, ils ont répondu & Alexandre qui leur demandait
ce qu’ils craignaient le plus : «Personne; nous ne craignons qu’une cho-
se, c’est que le ciel ne tombe sur nous» (44), ce qui a fait écrire a
Aristote : «Il faudrait étre, soit fou, soit stupide, pour ne craindre rien,
ni un tremblement de terre, ni la tempéte, comme on dit que font les
Celtes» (45). Nous vérifions ainsi sur pi¢ces 'archaisme des concep-
tions irlandaises, méme si la formule d’Aristote ou celle des Gaulois
rencontrant Alexandre ne sont pas des formules de serment & propre-

(40) version du Livre Jaune de Lecan, éd. Strachan-O’Keeffe, Dublin, sans date, p. 121; tra-
duction Christian-J. Guyonvarc’h, La Razzia des Vaches de Cooley, in Ogam 16, 1964, p. 225;
cf. édition Windisch, Irische Texte V, p. 880, note 1.

(41) version du Livre Jaune de Lecan, op. cit., p. 108; trad. Guyonvarc’h, op. cit., p. 405; éd.
Windisch, p. 747, note 2.

(42) version du Livre Jaune de Lecan, op. cit., p. 119; trad. Guyonvarc’h, loc. cit., p. 412; éd.
Windisch, p. 861, note 2.

(43) version du Livre de Leinster, éd. Windisch, p. 243;éd. C. O’Rahilly, p. 44, 1630-1632.
(44) Ptolémée Lagide chez Strabon VII, 3, 8.

(45) Ethique a Nic 111, 7, 7; voir d’Arbois de Jubainville, Etudes sur le droit celti-
que 1, pp. 14-25; Frangoise Le Roux, Taranis, dieu celtique du ciel et de l'orage, in Ogam 10,
1958, pp. 35-38.
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ment parler (46). Les éléments, par leurs manifestations concrétes,
font partie des moyens que les dieux utilisent pour faire connaitre ou

our imposer leur volonté aux hommes. C’est pour cette raison que les
gruides, ministres des dieux, ont pouvoir sur les éléments sans jamais
intervenir eux-mémes dans la sanction ou les conséquences dju lien
direct que le serment crée entre son auteur et la divinité qu’il a prise
a témoin.

II. LA MAGIE VEGETALE
ET LA MEDECINE MAGIQUE

La magie végétale a été, a ’évidence, trés importante dans le monde
celtique et nous ne pouvons penser a un répertoire complet des faits
insulaires ni méme continentaux. Cela nous entrafnerait a la fois trop
prés du simple folklore, médiéval ou moderne, et trop loin des druides
qui ne sont pas immanquablement responsables des superstitions que
quelques chercheurs leur attribuent avec une générosité excessive (47).
La magie, sous toutes ses formes, est un aspect inférieur de la tradition,
devenu prédominant vers le déclin, et qui contribue a fausser notre
vue d’ensemble de la question. Autrement dit les druides abaissés a
l’état de sorciers ne nous intéressent plus cependant qu’il est parfois
malaisé de distinguer la magie inhérente a la pratique normale de la
religion de celle qui ne résulte que de la superstition de tous les
ages (48).

1. LE GUL

Puisqu’il en est question dans le texte le plus ancien, nous cite-
rons d’abord, une fois de plus, le rituel magico- médical de la cueillette
du gui tel que le raconte Pline,, Histoire Naturelle XVI, 249 :

«Il est trés rare de trouver ainsi le gui et, quand on le trouve, on le cueille
dans une grande cérémonie religieuse, le sixiéme jour de la lune, car c’est par cet
astre que les Gaulois réglent leurs mois et leurs années, de méme que leurs siécles
de trente ans. On choisit ce jour parce que la lune y a déja une force considérable,
sans étre cependant au milieu de sa course. IIs appellent le gui d’un nom qui signi-
fie «celui qui guérit tout». Aprés avoir préparé rituellement un sacrifice et un
festin sous I’arbre, on améne deux taureaux blancs dont les cornes sont liées pour

(46) Sur ce point C. Jullian, Notes gallo-romaines XXII. Notes sur la plus ancienne religion
gauloise, in Revue des Etudes Anciennes 6, p. 132, a raison contre d’Arbois de Jubainville :
«Les Celtes, en disant a Alexandre qu’ils ne craignaient que cette chute, ne langaient pas une
fanfaronnade imagée, mais rappelaient quelque tradition religieuse, poéme ou légende, sur
la maniére dont le monde disparaftrait».

(47) De trés nombreux faits de magie végétale et de culte des arbres ont été mentionnés ou
répertoriés par Charles Plummer, Vitae Sanctorum Hiberniae, Oxford, 1910, pp. cliii sqq.,
mais la plupart d’entre eux ressortissent au folklore dans la mesure ol I’hagiographe rapporte
des faits exacts.

(48) Par la force des choses et la nature des documents, ce que nous connaitrons toujours le
mieux de la science médicale des druides sera la médecine végétale. Mais 1’étude est a peine
commencée.
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la premiére fois. Vétu d’une robe blanche, le prétre monte & I’arbre, coupe avec
une faucille d’or le gui qui est recueilli dans un linge blanc. Ils immolent alors les
victimes en priant la divinité de rendre ce sacrifice profitable & ceux pour qui il est
offert. Ils croient que le gui, pris en boisson, donne la fécondité aux animaux stéri-
les et constitue un reméde contre tous les poisons. Tel est le comportement reli-
gieux d’un grand nombre de peuples a 1’égard de choses insignifiantesy.

Ce qui est remarquable dans cette description, bien au-dela de la
simple incompréhension de Pline, c’est I’association de la cueillette du
ui et du sacrifice des taureaux, lequel fait partie & Porigine du rituel
intronisation ou d’élection royale. Le gui, employé comme moyen
ou adjuvant de la fécondité animale, se rattache au symbolisme géné-
ral de la fonction et des services que l’on attend du roi. Mais le gui,
associé a la date de la cérémonie et a la lune montante, est aussi en
rapport avec I’Autre Monde. Et tout ce qui transparaft dans la descrip-
tion dénote une cérémonie publique tres solennelle, ne serait-ce que
par lintervention d’un druide et ’emploi d’une faucille d’or, instru-
ment précieux, plus rituel ou cultuel que pratique.

Nous compléterons cette citation par le court extrait suivant, tou-
jours de Pline, Histoire Naturelle XXIV, 103-104 :

«Semblable a la sabine est la plante appelée selago. Pour la cueillir, on ne fait
pas usage du fer; on passe la main droite du coté gauche du vétement, comme
pour commettre un vol; il faut, de plus, étre habillé de blanc, avoir les pieds lavés
et nus et avoir offert auparavant du pain et du vin. On emporte la plante dans un
linge neuf. Les druides de Gaule disent qu’elle sert de talisman contre toute mala-
die et que la fumée en guérit toutes les affections des yeux. Les druides utilisent
aussi une plante qui croit dans les marais et qu’ils nomment samolus. Cellela
doit étre cueillie de 1a main gauche, a jeun, et constitue un talisman contre les ma-
ladies des troupeaux. Mais celui qui la cueille ne doit ni regarder derriére lui ni dé-
poser la plante ailleurs que 1a ol I’on conserve les boissons» .

La maniére dont Pline ordonne les détails du rituel de la cueillette
de la selago et du samolus rattache le tout beaucoup plus au folklore
qu’a la religion organisée de haute époque. La médecine est plus orien-
tée ainsi, selon lui, vers la crédulité que vers lefficacité. Mais cela ne
doit guére étre conforme a Desprit initial et Pline nous livre, a son
corps défendant peut-étre, quelques indications sur la minutie du
rituel médical druidique.

Nous n’avons pas le nom du gui en gaulois, Pline I’ayant malencon-
treusement traduit en latin. Cependant les langues celtiques ont con-
servé, dans leurs vocabulaires populaires, la tournure «qui guérit
tout» (omnia sanantem) : uile-iccadh «all-heal» dans le dictionnaire
irlandais d’O’Reilly (49), uile-ic(c) «mistletoe, all-heal, panacea» dans
celui de Dinneen (50), uil-ioc en gaélique d’Ecosse (51), oll-iach «qui

(49) An Irish-English Dictionary, Dublin, 1877, p. 548a.

(50) Focloir Gaedhilge agus Bearla, Dublin, 1927, p. 1292b.

(51) Norman Macleod & Daniel Dewar, A Dictionary of the Gaelic Language, Edimbourg,
1893, p. 583b. Le mot figure encore dans I’édition de 1967 de Edward Dwelly, The illustra-
ted Gaelic-English Dictionary, Glasgow (premiére édition 1901-1911), p. 993a mais il sert
a introduire la longue citation du texte de Pline, aprés la remarque «Said by some to be the
badge of the Hays, but it does not grow wild in Scotland».
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guérit tout» en gallois (52). Le breton n’a pas gardé la formule gauloi-
se de Pline comme les autres langues celtiques. Mais il utilise d’autres
tournures périphrastiques : deur derf «guy de chesne» (littéralement
«eau de chéne» a c6té de ehiiel var’ («haute branche») dans le diction-
naire manuscrit de Pierre de Chalons, recteur de Sarzeau au début du
XVIIIéme siécle &53 . J. Loth avait retrouvé de son coté au Faouét,
vers la fin du siécle dernier, la désignation curieuse de ihwelvad (uhel-
vat) «bien élevéy, littéralement «haut-bon» par adaptation populaire
du mot usuel uhelvarr (gallois uchelfar) «haute branche» (54).

De tels détails linguistiques ne résultent certes pas d’une élaboration
ou d’une réflexion érudites et la tendance populaire est intéressante
négativement car le remplacement d’un terme spécialisé par des subs-
tituts périphrastiques ne peut étre en l'occurrence que Iindice de la
disparition d’un vocable de la langue religieuse préchrétienne. Est-ce
parce que le gui était une plante utilisée par les druides que nous
?norons son nom spécifique et technique en celtique ancien et mo-

erne ? C’est plus que probable : & presque vingt siécles de distance, le
rapprochement d’une traduction de Pline et de vocables attestés en
irlandais et en gallois modernes ne fait aucune difficulté. Il constitue
donc une trés forte présomption en faveur de I'exactitude des informa-
tions de l'auteur latin. Ce dernier a en outre la supériorité de son igno-
rance des langues celtiques. En effet, il ne se montre pas surpris des
graticlues qu’il décrit car les Romains et les Grecs avaient, eux aussi,

es vénérations végétales du méme ordre. 1l indique lui-méme que les
branches ou les feuilles de verveine servaient a tirer les sorts et & prédi-
re Pavenir et, selon son habitude, il ne peut retenir un trait de déni-
grement : Histoire Naturelle XXV, 105 :

«Certains ne distinguent pas (deux espéces d’herbes sacrées) et n’en font géné-
ralement qu’une seule, ’'une et 1’autre ayant les mémes propriétés. Les Gaulois ti-
rent les sorts avec I’'une ou avec I’autre en chantant des incantations. Mais ce sont
divagations de mages».

Oubliant peut-étre la cueillette de la selago, Pline englobe étrange-
ment dans ces «divagations» le geste rituel (passer la main droite du
c6té gauche du vétement), la frescription rituelle (étre vétu de blanc,
avoir les pieds lavés et nus), 'oblation et la libation (avoir offert du
pain et du vin).

Nous concluons donc, au moins provisoirement, des lacunes de la
lexicographie celtique, que la formule de Pline omnia sanantem est
déja la traduction latine d’une tournure populaire gauloise, substitut
d’un mot tombé en désuétude bien avant le triomphe du christianisme.

(52) dans le dictionnaire de Silvan Evans, voir J. Loth, in Revue Celtique 19, p. 18.

(53) Dictionnaire Frangois-Breton (manuscrit de la Bibliothéque Nationale en quatre volu-
mes), tome II, p. 154. Les différences sont sensibles dans le petit Dictionnaire Breton-Fran-
gois du Diocése de Vannes du méme auteur, paru & Vannes en 1723, p. 49 : deure derf, «ici
(2 Sarzeau) isél-varre «gui de chéne» (de ihuel «haut» on a passé 3 isel «bas»); cf. Emile
Ernault, Glossaire moyen-breton, p. 731, dont le répertoire est assez imprécis.

(54) Pour le détail de la lexicographie galloise et bretonne on peut encore se reporter a la
note d’étymologie de Joseph Loth, in Revue Celtique 19, p. 18.
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Pour en finir avec le gui quelques remarques s’imposent encore qui
souligneront l'importance insoupgonnée de cette plante dans la tra-
dition celtique :

— La date de la cérémonie décrite par Pline, compte tenu du
sacrifice, du festin rituel et de 1’époque de la floraison du gui, ne peut
guere avoir été que les environs (?u début de la mauvaise saison,
novembre. On ne cueille pas le gui au mois d’aoiit.

— Le contraire n’étant pas spécifié, le rituel de la cueillette du gui
est implicitement diurne. Mais dans quelle mesure Pline dit-il vrai ? Le
temps se comptait par nuits et il existe au moins un lien ou une
ressemblance symbolique et formelle entre la faucille d’or et le crois-
sant du premier quartier de lune.

— A cause de son utilisation rituelle (dont il n’a plus rien subsisté en
Irlande), le gui est une plante de I’Autre Monde, ce qui est une raison
supplémentaire au moins pour laquelle il guérit tout. N’oublions pas, a
titre de comparaisons, deux autre faits considérables : en mythologie
germanique la branche de gui qui tue Balder et, dans le domaine latin,
selon Virgile, celle qu’Enée tenait a la main en entrant vivant aux
Enfers (Enéide VI, 205-211).

2. LES PLANTES MEDICINALES.

Les plantes médicinales ont été beaucoup utilisées en Gaule si nous
en croyons les quelques auteurs classiques qui ont traité de botanique,
de médecine et d’histoire naturelle tout en faisant mention des Celtes,
Pline, Celse, Dioscoride, Marcellus Empiricus et plusieurs autres. Mais
le nom des druides n’apparait pas a cette occasion. C’est a I'Irlande
qu’il revient naturellement de raconter sous une forme mythique
Porigine des plantes médicinales et nous citerons d’abord pour mémoi-
re le passage de la Seconde Bataille de Mag Tured dans lequel est
racontée la guérison, par prothése, du roi Nuada :

«Nuada était dans sa maladie et Diancecht lui mit un bras d’argent avec en lui
le mouvement de chaque bras. Cela ne parut pas bien a son fils ainé Miach. Il alla
au bras coupé de Nuada. Il dit «joint sur joint» et «nerf sur nerf» et il le guérit en
trois fois neuf jours. Pendant les neuf premiers jours il mit le bras contre son coté
et il fut couvert de peau. A la deuxiéme série de neuf jours il le mit contre sa
poitrine. A la troisiéme série de neuf jours il produisait des . . .?. . . blancs de joncs
noirs quand on les noircissait au feu.

Trés mécontent de cette insolence professionnelle, le dieu-médecin
Diancecht tua son fils, ainsi que nous I’avons déja vu. Mais cette fois
«Miach fut enterré par Diancecht et des plantes au nombre de trois cent soixante
cing poussérent sur sa tombe, semblable au nombre de ses jointures et de ses nerfs.
Airmed ouvrit son manteau et rangea ces plantes d’aprés leurs qualités. Mais
Diancecht vint a elle et méla les plantes si bien qu’on ne reconnait pas leurs effets
propres, & moins que le Saint Esprit ne 1’ait révélé par la suite» (55).

(55) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlandais 1/ 1, p. 49.
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Saurait-on mieux signifier que la grande science traditionnelle
des plantes médicinales est pergue en Irlande — hormis intervention
expresse, et sans doute peu fréquente, du Saint-Esprit — depuis la
christianisation ?

3. LELIXIR D’OUBLI

Est-ce uniquement a base de plantes que les druides irlandais com-
posaient leur elixir d’oubli ? Le breuvage était en tout cas efficace :
uand Cuchulainn tomba amoureux de la belle et gracieuse Fand,
épouse du dieu de I’Autre Monde Manannan, puis devint fou de ’avoir
perdue, sa femme légitime Emer
«alla trouver Conchobar et lui dit dans quel état était Cuchulainn. Conchobar
envoya les poétes, les musiciens et les druides d’Ulster le chercher, le saisir et le
ramener avec eux a Emain. Cuchulainn essaya de tuer les médecins, mais ils
chantérent devant lui des formules druidiques, on lui prit les pieds et les mains
et ses sens lui revinrent. Alors il demanda & boire. Les druides lui donnérent le
breuvage d’oubli. Quand il eut bu, il ne se souvint plus de Fand ni de rien de ce
qu’il avait fait. Ils donnérent en outre le breuvage d’oubli de sa jalousie & Emer
car elle n’était pas en meilleur état que lui. Manannan agita son manteau entre
Cuchulainn et Fand pour empécher a jamais qu’ils ne se rencontrassent» (56).

4. MEDECINE ET SOMMEIL. LA MUSIQUE.

L’élixir d’oubli nous raméne a la médecine incantatoire. Au moyen
age encore, des incantations irlandaises sont consignées dans un ma-
nuscrit de Saint-Gall, en Suisse :

«Pour la maladie d’urine. Je me guéris de cette maladie d’urine. Que nous sau-
vent des artifices d’oiseaux, troupes d’oiseaux sorciers ! Que ceci (le sortilége) soit
toujours a I’endroit ou tu fais ton urine !»,

ou encore cette incantation, dont la formulation n’est pas davantage
un modéle de clarté, mais qui réunit dans une méme dévotion le dieu-
forgeron Goibniu et le Christ :

«Il n’y a rien de plus haut que le ciel, rien de plus profond que la mer. Par les
saintes paroles que le Christ a prononcées de sa croix, éloigne de moi 1’épine, la
science de Goibniu est trés acérée, que 1’aiguillon de Goibniu. . . Ce charme est
mis sur le beurre qui ne va pas dans I’eau et on en étend tout autour de 1’épine.
Il ne va ni sur I’épine ni sur la blessure et si I’épine n’est pas ’'une des deux dents
devant la téte, elle tomberay (57).

Nous sommes a la frange du folklore et le moine qui a écrit ces
lignes, au IXéme siécle, respire quelques relents de paganisme. Il n’y a
dans ces incantations rien de trés élevé ni surtout de trés druidique.
Mais nous n’avons rien de mieux et il nous faut bien nous en conten-
ter. Dans quelques autres cas la christianisation est plus compléte en-
core et les druides n’ont pas davantage a y faire. Cependant 1l est évi-
(56) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La Maladie de Cuchulainn, in Ogam 10, p. 310.

(57) Thesaurus Paleohibernicus 11, p. 248; cf. d’Arbois de Jubainville, Mélanges, in Revue
Celtique 12, pp. 153-160.
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dent que les origines profondes sont étrangéres au christianisme.

On appréciait aussi le sommeil et, comme toute musique de bonne
qualité était capable d’endormir magiquement ses auditeurs, les har-
pistes avaient rang de bd aire, c’est-a-dire d’hommes libres posses-
seurs de bétail selon une évaluation hiérarchique que nous devons
considérer comme tardive (58). Ils faisaient donc partie, au départ, de
la classe sacerdotale parce que la musique est une technique et, dans
son état de perfection, une technique de ’Autre Monde : les harpistes
sont souvent mentionnés & c6té des filid du plus haut rang et ce sont
eux-mémes des filid. Au cours d’une soirée familiale et princiére le
roi Ailill demande & Fraech, le prétendant de sa fille Findabair, de
faire donner un concert par ses trois harpistes :

«Que tes harpistes nous jouent de la musiquey, dit Ailill & Fraech. «Qu’ils
jouent doncy, dit Fraech. Les harpes avaient une couverture de peau de loutre,
avec des ornements de cuir parthe rehaussés d’or et d’argent. Elles étaient entou-
rées d’'une peau de daim aussi blanche que la neige avec des taches gris-foncé au
milieu. Elles avaient, autour des cordes, une couverture de lin blanche comme le
plumage d’un cygne. Elles portaient des harpes d’or, d’argent et de bronze avec
des figures de serpents, d’oiseaux et de chiens d’or et d’argent. Quand les cordes
étaient mises en mouvement ces figures se tournaient vers les hommes. Ils jouérent
alors et douze hommes de leur maison moururent de pleurs et de tristesse.

Ces trois hommes étaient beaux et mélodieux, et cela, c’était les jeux de
Uaithne. Ces trois hommes célébres sont les trois fréres, Goltraiges, Gentraiges et
Suantraiges. Boand, des sidhe, était leur mére a eux trois. Quand la femme était
en couches, il lui sembla d’abord que c’étaient des pleurs et de la tristesse & cause
de I’intensité des douleurs; c’était ensuite le sourire et la joie a cause du grand
plaisir des deux fils. Ce fut ensuite du sommeil et de la gentillesse pour le dernier
fils & cause de la lourdeur de la naissance, si bien que c’est de cela qu’un tiers de
la musique tire son nomy (59).

Boand (la Boyne) est la sceur du Dagda, femme de son frére Elcmar
(un autre nom d’Ogme). Il a d’elle un fils incestueux du nom de Oen-
gus, PApollon celtique. Et c’est aussi sa fille puisque Boand est un
autre nom de Brigit. Si les harpistes sont ses enfants, c’est bien parce
qu’elle est la mére des trois dieux primordiaux et de tous les filid. La
technique musicale recoupe et rejoint la théologie et les généalogies
divines. Et la premiére harpe d’Irlande, celle qui contient toutes les
mélodies, est la harpe du Dagda, le dieu-druide (60).

(58) Selon les termes propres du traité intitulé Uraicecht Bhecc ou «petit manuel élémentai-
re» : Cruit is e aen dan ciuil indscin, dliges sairi cen imteid la hordam sairi boairech tuise do
«la harpe est un art musical auquel est due la noblesse sans accompagnement d’un autre rang
de noblesse. Il lui est dit la noblesse d’un bd aire tuise», c’est-a-dire d’un possesseur de bétail
dont le prix de I’honneur était de quatre vaches, Ancient Laws of Ireland V, p. 106.

(59) édition Wolfgang Meid, Tain Bo Fraech, Mediaeval and Modern Irish Series 22, Dublin,
1967, pp. 4-5.

(60) Voir Eugene O’Curry, On the Manners and Customs of the Ancient Irish 111, p. 220;
pour l’interprétation des noms des trois harpistes Goltraige, Gentraige et Suantraige voir
Christian-J. Guyonvarc’h, Notes d’Etymologie et de Lexicographie gauloises et celtiques
XXIV. 107. Irlandais traige «mode musical», in Ogam 18,1966, pp. 326-329. Sur la musique
et la harpe du Dagda voir aussi surtout désormais les Textes mythologiques irlandais 1/2,
chapitre V. L’Autre Monde et la Souveraineté, sous-chapitre 7. Le temps humain et l’éternité
du sid, pp. 229-232.
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5. LA FONTAINE DE SANTE.

La «fontaine de santé», dont 'homologue archéologique existe en
Gaule, & Glanum (Saint-Remy-de-Provence) (61), est confiée, dans la
Seconde Bataille de Mag Tured, au dieu-médecin Diancecht qui, parce
qu’il est médecin, est aussi un druide :

«On’ fit alors ceci : mettre du feu dans les guerriers qui avaient été blessés 1a
afin qu’ils fussent plus brillants le lendemain matin. C’est pour cette raison que
Diancecht et ses deux fils et sa fille, c’est-a-dire Octriuil, Airmed et Miach, chan-
taient des incantations sur la source dont le nom est Santé. Leurs hommes blessés
mortellement y étaient cependant jetés tels qu’ils avaient été frappés. Ils étaient
vivants quand ils en sortaient. Leurs blessures mortelles étaient guéries par la force
de lincantation des quatre médecins qui étaient autour de la fontaine» (62).

Cette fontaine est trop dangereuse pour eux et les Fomoire la com-
blent de pierres, mais ils s’y prennent sans doute trop tard, quand le
sort de la bataille est déja joué. Ayant été blessé par un transfuge, le
dieu-forgeron Goibniu

«alla a la fontaine et il fut guéri. Il y avait chez les Fomoire un guerrier, Octrial-
lach, fils d’Indech, fils de Dé Domnann, fils du roi des Fomoire. Il dit que chacun
d’eux devait apporter une des pierres de la Drowes pour la jeter dans la fontaine
de santé & Achad Abla devant Mag Tured a I’ouest et devant Loch Ailoch a ’est.
IIs y allérent donc et chaque homme jeta une pierre dans la fontaine. On appelale
carn Carn d’Octriallach. Un autre nom de cette fontaine est cependant Lac des
Plantes car Diancecht y mettait un plant de chacune des herbes qui poussaient
en Irlande» (63).

L’eau merveilleuse ressuscite les morts quand les dieux et les druides
s’en mélent. Si les vivants l'utilisent elle les rajeunit et les préserve, non
as toujours de la mort mais au moins de la maladie et de la décrépitu-
ge. Elle est plus efficace encore quand on y a jeté des fruits de I’Autre
Monde, sans doute des noix ou des noisettes. L’anecdote suivante, que
nous extrayons de ’Immram Maile Duin, texte déja profondément
christianisé, en porte témoignage :

«Apres cela ils débarquérent dans une autre grande ile. L’un de ses deux cotés
était une forét avec des ifs et des grands chénes. L’autre c6té était une plaine avec
un petit lac. Il y avait 12 de grands troupeaux de moutons. Ils virent une petite
église et une forteresse. Ils allérent a 1’église. Il y avait dans 1’église un vieux clerc
gris que sa chevelure revétait complétement. Mael Duin lui demanda : «D’ou
viens-tu ?».

«Je suis le quinziéme homme de la famille de Brenann de Birr. Nous allimes
faire notre pelerinage sur ’océan et nous arrivimes dans cette ile. Tous sont
morts, excepté moi». Il leur montra alors la tablette de Brenann qu’ils avaient em-
portée dans leur pelerinage. Ils se prosternérent tous devant la tablette et Mael
Duin lui donna un baiser.

(61) Le toponyme Glanum est lui-méme apparenté, selon toute vraisemblance, a I’adjectif
glan «pur», commun a toutes les langues néoceltiques. Voir Christian-J. Guyonvarc’h, Notes
d’Etymologie et de Lexicographie gauloises et celtiques II. 6. Le nom de Glanum, Saint-
Remy-de-Provence (Bouches-du-Rhéne); irlandais, gallois, cornique, breton glan «pur», in
Ogam 11, 1959, pp. 279-284; cf. Frangoise Le Roux, Notes d’Histoire des Religions. V,
9. Introduction a une étude de l’«Apollony celtique, in Ogam 12, 1960, pp. 59-72.

(62) Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlandais I/1, p. 55.

(63) ibid. p. 56.
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«Consommez maintenant», dit le vieillard, «des moutons a votre suffisance et
n’en consommez pas plus que vous n’en avez besoiny. Ils furent alors pendant un
certain temps nourris de la viande des moutons gras.

Un jour qu’ils regardaient de I’ile, loin d’eux, ils virent un nuage venant vers
eux du sud-ouest. Au bout d’'un moment, alors qu’ils étaient encore & regarder, ils
s’apercurent que c’était un oiseau et ils virent que les ailes bougeaient. Il vint alors
dans I’ile et il se posa sur une colline a peu de distance du lac. Ils pensérent qu’il
allait les prendre dans ses serres et ies jeter dans la mer. Il apportait cependant une
branche de grand arbre. La branche était plus grande que 1’'un des grands chénes. 1l
en sortait de grands rameaux et le sommet était couvert de feuilles fraiches. Il por-
tait des fruits lourds et nombreux, des baies rouges semblables & du raisin, mais
elles étaient plus grandes. Ils se cachérent pour regarder ce que l’oiseau ferait. Il
resta tranquille un moment a cause de sa faiblesse et il se mit ensuite & manger des
fruits de la branche. Mael Duin alla sur le sommet de la colline o était ’oiseau
pour savoir §’il lui ferait du mal et il ne lui en fit pas. Ses gens le suivirent tous a
cet endroit.

«Que I'un de nous ailley, dit Mael Duin, «ramasser quelques-uns des fruits de la
branche qui est devant ’oiseau». L’'un d’eux y alla et il cueillit une partie des
baies. L’oiseau ne le bldma pas, ne le vit pas et ne bougea pas. Les dix-huit hom-
mes y allérent, derriére leurs boucliers et il ne leur fit pas de mal.

A P’heure de none ils virent deux grands aigles venir du sud-ouest a I’endroit ou
était le grand oiseau et ils se posérent devant lui. Quand ils eurent été longtemps a
se reposer ils se mirent & picorer et a enlever les poux qui infestaient le haut et le
bas des mdchoires de 1’oiseau, ses yeux et ses oreilles.

IIs furent ainsi jusqu’au soir. Tous les trois se mirent alors & manger les baies et
les fruits de la branche. Du lendemain matin & midi ils se mirent a picorer la méme
vermine sur tout son corps, enlevant aussi complétement les vieilles plumes et les
vieilles écailles de gale. A midi cependant ils arrachérent les baies de la branche;
avec leurs becs ils les brisérent contre les pierres et ils les jetérent dans le lac si
bien que ’écume devint rouge. Puis le grand oiseau alla dans le lac et il y resta a se
laver presque jusqu’a la fin du jour. Il sortit alors du lac et il se posa & un autre
endroit sur la méme colline, pour que les poux qui lui avaient été enlevés ne lui
revinssent pas.

Le lendemain matin les deux oiseaux, avec leurs becs, se mirent a piquer et a
lisser les plumes du troisiéme, comme si cela était fait avec un peigne. Ils furent
ainsi jusqu’au milieu du jour. Ils se reposérent alors un peu et ils partirent du
coté d’ou ils étaient venus.

Aprés eux le grand oiseau resta a se lisser les plumes et a se secouer les ailes
pendant trois jours. A I’heure de tierce le troisiéme jour il s’envola, il fit trois fois
le tour de I’ile et il se reposa un peu sur la méme colline. Ensuite il partit a ’en-
droit d’ou il était venu. Son vol était cette fois plus agile et plus fort que lorsqu’il
était venu. Il était évident & tous que c’était le changement de sa vieillesse en sa
jeunesse selon la parole du prophéte qui dit : Renouabitur ut aquilae iuuentus tua.

Diuran dit alors en regardant cette grande merveille : «Allons nous rajeunir
dans le lac, 1a ou l’oiseau s’est rajeuni». «Non», dit un autre, «car I’oiseau y a
laissé son veniny». «Ce que tu dis n’est pas bony, dit Diuran, «j’irai le premier». Il
alla alors et s’y baigna. Il plongea les lévres dans I’eau et il en but des gorgées. Ses
yeux furent parfaitement sains tant qu’il fut vivant, il ne lui tomba pas une dent ni
un cheveu de sa chevelure et il n’eut depuis lors ni faiblesse ni infirmité.

Ensuite ils firent leurs adieux au vieillard et ils emportérent leur provision de
moutons. IIs mirent leur bateau a la mer et cherchérent’océany (64).

(64) Immram Maile Ddin, éd. Van Hamel, Mediaeval and Modern Irish Series 10, pp. 46-48.
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Cette version irlandaise de I’histoire du phénix n’a pas été comprise
des transcripteurs du récit qui réussissent le tour de E)rce de lui trou-
ver une justification biblique, non sans grolixité. Mais peu importe :
’eau gueérisseuse, rendue e?ficace par les fruits de I’Autre Monde, rem-
plit exactement la fonction qui lui est impartie.

La fontaine, le lac, la source peuvent étre rem lacés par un fleuve,

une riviére, un ruisseau. Mais, vive ou dormante,%’eau guérisseuse est

toujours en relation avec les plantes car ce sont elles qui lui conférent

ses vertus thérapeutiques. Aprés son combat victorieux, mais doulou-

reux, contre son ancien frére d’armes Ferdiad, Cuchulainn est, nous

explique le texte de la Tain Bo Cualnge, en si mauvais état physique
ue ses amis des side, les Tuatha Dé Danann, doivent envoyer des gens
"Ulster pour le soigner :

«Des gens d’Ulster vinrent isolément pour aider et réconforter Cuchulainn, a
savoir Senoll Uathach et les deux Mac Gégge, Muridach et Cotreb. Ils ’emmené-
rent avec eux aux ruisseaux et aux riviéres de la Conalle de Murthemne, pour
frotter et laver ses coupures, ses coups, ses blessures, ses meurtrissures et ses
nombreuses plaies dans les fleuves et les riviéres. Car les Tuatha Dé Danann
mettaient des herbes et des plantes, ainsi qu’une bénédiction de guérison dans les
ruisseaux et les fleuves de la Conalle de Murthemne pour aider et réconforter
Cuchulainn, si bien que les eaux en furent bariolées et vertes a la surface» (65).

Les incantations n’étaient donc pas seules a agir et les deux médeci-
nes, magique et végétale, collaboraient. Quelles étaient les plantes uti-
lisées et comment: les préparait-on ? Nous n’en savons rien : la médeci-
ne druidique, irlandaise ou gauloise, ne nous a laissé aucune recette de
tisane, de mixture ou de liqueur. Cependant, ce que nous n’avons pas
a propos des plantes, nous ’avons partiellement a propos du lait : un
druide picte, Drostan, recommande au roi d’Irlande, pour guérir les
soldats blessés par les fleches empoisonnées des Bretons, de recueillir
le lait de cent quarante vaches blanches et de le verser dans un trou au
milieu du champ de bataille. Ceux qui y seront plongés guériront (66).
Si le Livre de Leinster abaisse le nombre des vaches a cent vingt, il pré-
cise qu’elles doivent étre des bo mal find, des «vaches blanches sans
cornes» (67). L’histoire se retrouve dans le Dindshenchas métrique :

«Drostan le druide dit alors & I’escorte du roi Crimthand : tout homme que les
Fidga blesseront, qu’il soit plongé dans une mare de lait blanc; malgré les blessures
faites par les armes menagantes et nombreuses, il sortira sain et sauf de plaies» (68).

(65) éd. Windisch, pp. 599-601;¢éd. C. O’Rahilly, p. 100, 3597-3604.

(66) Leabhar Breatnach. The Irish Version of the Historia Britonum of Nennius, éd. Todd,
Dublin, 1848, pp. 122-124.

(67) folio 15a, éd. Best-Bergin-O’Brien I, Dublin, 1954, p. 17, ligne 1832,

(68) Edward Gwynn, The Metrical Dindshenchas, 111, pp. 164-166; cf. le Dindshenchas de
Rennes, éd. Whitley Stokes, in Revue Celtique 15, p. 427 : «Un druide des Pictes, Drostan,
dit alors : «Que l’on fasse traire trois fois cinquante vaches laitiéres d’une seule couleur
dans une seule fosse et que ceux que les gens de Fidga blesseront soient plongés dans le lait;
ils seront guéris du poison de leurs armes. Mais ceux d’entre eux qui auront été tués, qu’on
les décapite tous. . .».
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6. L'IF ET LA CECITE DRUIDIQUE.

Il est une magie végétale d’un tout autre genre que nous voyons em-

loyée par un druide pour retrouver une reine enlevée par I’un de ces

gieux d% I’Autre Monde qui s’emparaient si souvent et si volontiers
des biens des humains, méme des rois :

«Alors Eochaid (le roi dépossédé de son épouse) fit chercher Etain par son
druide, 4 savoir que Dalan était le nom du druide. Il alla ce jour-1a vers I'ouest
jusqu’a la montagne que 1’on appelle Sliab Dalan («montagne de Dalany) et il y
fut cette nuit-1a. Il était cependant pénible pour le druide qu’Etain lui fiit cachée
pendant un an. Il fit quatre baguettes d’if et il y écrivit des ogam. 1l lui fut montré
par les baguettes de sa science et par ses ogem qu’Etain était dans le sid de Bri
Leith apreés avoir été emmenée par Midir» (69).

Ce service exemplaire rendu a un roi par un druide est aussi un ex-
cellent témoignage de l'un des multiples procédés de l’art divinatoire.
On remarquera que Dalan procéde en deux temps : premiérement il
se retire, de nuit, au sommet d’une montagne, puis, en second lieu, il

ave des ogam. Une grande partie des techniques qu’il nous incombe

énumérer et, si possible, de décrire, avaient la divination (et le
sacrifice) pour intention et fin dernitre. La constatation ne facilite
certes pas le classement mais elle est fondamentale et rejoint toutes les
observations accumulées par les écrivains de ’antiquité. Constatons en
outre que le bois d’if y joue un grand réle. Car presque chaque fois
quun file ou un druide irlandais grave des ogam divinatoires ou
magiques sur une baguette de bois, le bois est de fgif : tel ce file Cesarn
qui se servait, pour ses incantations, de quatre baguettes d’if de
vingt-quatre pieds de long et ayant huit cdtés (70). En Gaule le bois
d’if n’apparait pas dans les incantations dont nous avons une trace,
mais il est présent dans le nom des Eburons et des Eburovices (Evreux)
et nous avons déja cité le court extrait du De Bello Gallico ot César
explique que le roi Catuvolcus s’est empoisonné en absorbant de I’if.

Aux dires du Coir Anmann ou «Convenance des Noms», le druide
Mog Ruith se servait, dans ses opérations divinatoires, d’une roue a
laquelle il avait emprunté son nom :

«Mog Ruith, d’oti vient ce nom ? Ce n’est pas difficile : Roth, fils de Rigoll,
’avait élevé et c’était un druide célébre que ce Roth. On I’appela pour cela servi-
teur de Roth. On bien encore Mogh Ruith veut dire magus rotarum parce que
c’était avec des roues qu’il faisait ses augures druidiques»(71).

Le nom de Mog Ruith signifie littéralement «serviteur de la roue».

Il n’est pas dit que sa ou ses roues étaient en bois d’if, mais il est

robable qu’elles étaient en bois. Un autre texte précise que la roue
ge Mogh Ruith était la «roue ramante» (roth ramhach) :

(69) Version du Manuscrit Egerton 1782, éd. Windisch, Irische Texte 1, p. 129; traduction
Christian-J. Guyonvarc’h, Textes mythologiques irlandais I/1,p. 256.

(70) Voir Kuno Meyer, Mitteilungen aus irischen Handschriften, in Zeitschrift fiir Celtische
Philologie 3, p. 460 et Rudolf Thurneysen, Baile in Scail, in Zeitschrift fiir Celtische Philo-
logie 20, p. 220.

(71) éd. Whitley Stokes, Irische Texte 111, p. 409.
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«C’est lui qui alla apprendre le druidisme chez le druide Simon. Et c’est avec lui
qu’il fit, I’année avant la querelle de Simon avec Paul et Pierre, la roue ramante qui
arrivera en Europe avant le jugement dernier» (72).

Cette roue, qui est en Gaule le principal attribut de Taranis dans la
statuaire gallo-romaine, est bien évidemment, non pas un simple sym-
bole solaire, mais la roue cosmique :

«Dron cependant, fille de Laren, était la premiére épouse de Mog Ruith. Et la
fille de Mog Ruith était Tlachtga. . . Les trois fils de Simon la violérent avant
qu’elle ne revint de ’est et elle leur enfanta trois fils. Elle apporta avec elle le pi-
lier de Cnamchaill, c’est-a-dire les restes de la roue et ce quila brisa : aveugle sera
quiconque la regardera, sourd quiconque I’entendra, mort quiconque sur qui elle
tomberay (73).

Il n’y a pas lieu d’étre surpris que, dans les annales de I'Irlande
chrétienne, Mog Ruith ait une réputation peu flatteuse; on accuse ce
druide archaique, qui est dans le récit du «Siége de Druim Damhghai-
re» un modele de droiture et de rectitude inté%lectuelle et morale, de
la décollation de saint Jean-Baptiste :

«Si cela est vrai, on ne trouva pas d’homme pour le décapiter, jusqu’a ce que
Mog Ruith I’Irlandais le décapitdt pour un salaire. C’est ce qui a apporté & chaque
Irlandais le froid, la faim et la maladie» (74).

Longue malédiction, & laquelle manque la principale calamité de
tous les peuples du monde : la conquéte étrangére. La roue de fortune
du folklore moderne, avec ses deux aspects, %énéﬁque et maléfique,
appartient a ce contexte ancien (75).

Corollaire non obligatoire, mais possible, de la divination et de la
voyance, il faut nommer la cécité. Cette infirmité n’est pas la régle
car la qualité sacerdotale exige 'intégrité physique. Mais elle doit
étre comprise comme un renforcement surnaturel et surhumain de la
voyance. Dans le récit du Cath Mucrama ou «Bataille de Mucramay le
druide Dil qui présida & la naissance du grand roi Fiacha Muillethan
a droit a cette mention qui sort de l’or%irinaire : drui side is é dall
«il est druide et aveugle» (76).

(72) MS Rawlinson B 502, fol. 157, 36. Sur Mog Ruith et le caractére double du druide en
général il convient de lire Frangoise Le Roux, Le dieu-druide et le druide divin. Recherches
sur la fonction sacerdotale celtique, in Ogam 12,1960, pp. 349-382.

(73) ibid., p. 369.

(74) Dans le récit intitulé Aiged Eoin Baisti 7 mirbuili a chind andso «La mort de saint Jean-
Baptiste et les miracles de sa téte», Yellow Book of Lecan, 849b. Voir Annie M. Scarre, The
Beheading of John the Baptist by Mog Ruith, in Eriu 6, pp. 173 sqq.; Kéte Miiller-Lisowski,
La légende de Saint Jean dans la tradition irlandaise et le druide Mog Ruith, in Etudes Celti-
ques 3, pp. 46 sqq.

(75) Le tarabara breton, utilisé autrefois dans quelques communes, pendant la période ol le
calendrier liturgique faisait taire les cloches, était une sorte de crécelle, variante du carillon
circulaire dit Santig ar Rod («petit Saint de la Roue»), qui est 1a forme populaire de la Roue
de Fortune telle que 1’a décrite saint Thomas, et qui est issue en droite ligne des conceptions
antiques, classiques ou celtiques. Sur tous ces faits voir Emile Jobbé-Duval, Les idées primiti-
ves dans la Bretagne contemporaine. Essais de folklore juridique et d’histoire générale du
droit, Paris, 1920, pp. 53-61; cf. Le Fureteur Breton II, pp. 256-257; voir enfin et surtout le
Dictionnaire des Symboles, éd. 1969, p. 661ab,8.

(76) éd. Standish O’Grady, Silva Gadelica 1, p. 314.
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Tout aussi typique, et mieux circonstancié, est le cas de Lugaid,
frére du roi du Connaught, Ailill. Le roi d’Ulster détréné, Fergus,
s’étant réfugié en Connaught, «trente centaines était le nombre des
exilés et ’homme qui était avec lui dans la suite d’Ailill était Lugaid, le
poéte aveugle, c’est-d-dire que ce Lugaid était le frére d’Ailill». Or,
Ailill est brusquement jaloux, lors d’une baignade, des faveurs que la
reine Medb accorde a Fergus (qui, méme exilé, est toujours roi !) :

«C’est beau ce que font le cerf, 6 Lugaid, et la biche dans le lacy, dit Ailill.
«Pourquoi ne pas les tuer ?», dit Lugaid qui n’avait jamais porté de coup manqué.
«Porte-leur donc un coupy, dit Ailill. «Tourne mon visage vers eux», dit Lugaid,
«et apporte-moi une lance». Fergus était en train de se laver dans le lac et sa poi-
trine était tournée vers eux;on amena son char a Ailill et il fut prés d’eux. Lugaid
porta & Fergus un coup de lance si bien qu’il lui traversa le dos. «Le coup a
porté», dit Lugaid. «Cest vrai», dit chacun, «dans la poitrine de
Fergus» (77).

Lugaid a compris au sens littéral Pexpression péjorative par laquelle
Ailill 'désigne son rival et la reine infidéle et il a cru qu’il s’agissait
d’animaux ordinaires. Le fait a retenir est le coup de lance infaillible
porté par un file aveugle.

L’une des meilleures places dans la hiérarchie de la cécité druidique
et sacerdotale irlandaise appartient sans conteste au grand Mog Ruith
en personne, le druide a ]g roue, prolongement, substitut ou «avatar»
du gieu-druide, le Dagda :

«Il demeura trois ans chez Simon. Et voici qu’il s’6borgna en abattant un veau
dans les montagnes des Alpes, dans la grande neige; il s’aveugla I’autre ceil en arré-
tant le soleil pendant deux jours & Darbre, si bien que de deux jours il en fit un et
il se mutila un ceil si bien qu’il fut aveugle» (78).

Nous avons 13 la cécité dans son principe absolu, au terme d’un pro-
cessus de mutilation volontaire et d’initiation. Un texte peu connu
srouve que tout cela était parfaitement compris. C’est la relation des

erniers faits et gestes de Dallan Forgaill, aprés une satire injustifiée
contre un roi qui n’avait pas fait droit a4 une requéte exorbitante :

«Ils n’étaient pas loin de la ville quand Dallan dit aux docteurs : «Je suis étonné
de ce que disent les fragments des récits car, qui que ce soit qui ait arrangé les sati-
res, ce qu’ils racontent est convenable. Je crois qu’auparavant il n’a pas été fait de
satire bien ordonnée. Et ce que moi-méme j’ai fait, ce sont de mauvais morceaux
de satire. Je me trouve cependant mieux de les avoir faits car, en venant a cette
ville je n’avais pas un ceil et maintenant j’ai deux bons yeux». «6 roi des doc-
teursy, dirent-ils, «c’est une bonne nouvelle que tu nous donnes, mais nous n’y
croyons pas facilement». »C’est vrai», dit Dallan. «Si cela est vrai», dirent les doc-
teurs, «explique-nous ce qu’il y a sur la route, devant et derriére toi». «Il y a», dit-
il, «deux fois neuf hommes qui viennent vers nous devant moi et neuf hommes
derriére moi». «C’est vrai, 6 roi des docteurs», dirent-ils. «Je ne sais pas si ce pré-
sage est un bien», dit Dallan, «car en réponse & ma question Columcille, fils de
Feilem, m’a annoncé qu’il m’arriverait un signe extraordinaire avant ma mort. Ne
seraitce pas un signe remarquable pour moi que d’étre venu aveugle dans cette

(77) traduction Christian-J. Guyonvarc’h, Le meurtre de Fergus, fils de Roeg, in Ogam 12,
1960, p. 347.

(78) Imteachta Moighi Ruith «Les aventures de Mogh Ruithy», éd. Kite Miiller-Lisowski,
in Zeitschrift fiir Celtische Philologie 14, pp. 145 sqq.
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ville et d’avoir maintenant deux yeux ? Portez-moi prés de chez moi». Puis il fut
conduit chez lui. Il fut alors trois jours et trois nuits en vie et il trouva la
mort» (79).

L’explication est aisée : «La marche des événements est régressive,
inverse de la progression qui marque Dinitiation de Mog Ruith. Les
pressentiments du file Dallan étaient justes car le recouvrement de la
vue est, pour lui, le signe littéral de sa disqualification; ce n’est pas seu-
lement Ja prémonition de la mort physique, c’est la mort spirituelle, la
déchéance dans ce qu’elle a de plus crueﬁ : la perte du don de voyance,
le retour aux vulgaires destinées humaines. La cécité compléte est
donc, en soi, une perfection garantie & ceux qui sont dignes de com-
merce direct avec les étres divins. Elle ne peut étre accordée a un
druide ou a un file injuste outrepassant ses droits» (80).

7. LA GUERRE VEGETALE.

La magie végétale revét une autre forme dans la version B du récit
de la Mort de Cuchulainn, quand les «sorciéres» qui sont allées appren-
dre leur art druidique (druidecht) en Bretagne et & Babylone décident
la mort du héros d’Ulster :

«C’est alors que se levérent les trois filles de Calatin, au corps estropié, borgnes
et muettes, les trois bodb mendiantes et errantes, les trois sorciéres noires, haissa-
bles, & la couleur sinistre, diaboliques. . . Sur les éclairs d’un vent rapide, avec un
cri puissant, elles vinrent & Emain et ces trois fantomes horribles et hideux s’assi-
rent aupres de la ville sur la pelouse verte. Elles suscitérent fantasmagoriquement
une grande bataille entre deux armées, entre de magnifiques arbres mouvants, de
beaux chénes feuillus, en sorte que Cuchulainn entendit le bruit d’'un combat. . .
et du pilier de destruction et la ruine de la forteresse» (81).

La vision est dantesque et digne d’une Walpurgisnacht germanique.
Mais le nom de «druidisme» (druidecht) appliqué a l’art de sorciéres
maléfiques et habiles n’est qu’une conséquence de la christianisation,
compte tenu de la date limite de transcription du texte, quand tout
ce qui évoquait la religion préchrétienne était rejeté dans ’enfer ou
au niveau des Fomoire. C’est donc trés tardif. Mais le motif végétal est
authentique. On lit une promesse de guerre végétale dans la Seconde
Bataille de Mag Tured et ce sont toujours des sorciéres qui en sont res-
ponsables :

«Et vous, 6 Bé Chuille et Danann ?», dit Lug aux deux sorciéres, «de quel
pouvoir disposerez-vous dans la bataille ?». «Ce n’est pas difficile», dirent-elles :
«Nous enchanterons les arbres et les pierres et les mottes de terre, si bien qu’ils de-
viendront une troupe en armes luttant contre eux et qu’ils les mettront en fuite

(79) Tromdamh Guaire «La lourde compagnie de Guaire», éd. Maud Joynt, Mediaeval and
Modern Irish Series 2, 1941, p. 7; voir aussi Frangoise Le Roux, La cécité et la voyance, in
Ogam 13,1961, p. 337.

(80) Ogam 13, loc. cit., p. 337. A propos de cécité, il est opportun de rappeler I’exemple
paralléle d’Odhinn, dieu supréme de la mythologie germanique, qui abandonne un il en
échange du don de voyance; voir Georges Dumézil, Les dieux des Germains, p. 41.

(81) éd. Van Hamel, op. cit., pp. 80-81; traduction Christian-J. Guyonvarc’h, La mort de
Cuchulainn, in Ogam 13, pp. 512-513.
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avec horreur et tourment» (82).

Ces deux extraits irlandais sont comparables au Kat Godeu gallois,
le «<combat des arbrisseaux», qui a inspiré a Shakespeare dans Macbeth
’épisode de la forét qui marc(:lhe. Dans tout cela il est peu question du
chéne de Pline. Le Kat Godeu n’y fait qu’une bréve allusion :

«Le chéne est rapide;

devant lui tremblent le ciel et la terre.
C’est un vaillant portier devant I’ennemi.
Son nom est un soutien» (83).

La guerre végétale se retrouve sur le continent, mais traduite par
Tite-Live en histoire conforme 3 la tendance romaine :

«La fortune accumulait sur cette année tous les désastres. L. Postumius, consul
désigné, avait péri dans la Gaule Cisalpine avec toutes ses troupes. Il y avait une
vaste forét, que les Gaulois appelaient Litana, par ou il allait conduire son armée.
A droite et a gauche de la route, les Gaulois coupérent les arbres de telle sorte
que, tout en restant debout, ils tombassent & la plus légére impulsion. Postumius
avait deux légions romaines, et 4 partir de la mer Adriatique il avait levé tant
d’alliés que vingt-cinq mille soldats I’accompagnaient sur le territoire ennemi.
Comme les Gaulois s’¢taient installés sur la lisiére extréme et tout a I’entour de
la forét, dés que I’armée romaine y fut entrée, ils poussérent les plus éloignés des
arbres coupés par le pied. Les premiers tombant sur les plus proches, si instables
eux-mémes et si faciles & renverser, tout fut écrasé dans leur chute confuse, armes,
hommes et chevaux : c’est & peine si dix hommes échappérent. Le plus grand
nombre avait péri, étouffé sous les troncs et sous les branches brisées des arbres; et
les autres, effrayés par ce désastre inattendu, furent massacrés par les Gaulois qui
cernaient en armes toute 1’étendue de la forét. Sur une armée si considérable
quelques-uns seulement furent faits prisonniers, en cherchant & gagner le pont, od
Pennemi, qui en était déja maitre, les arréta. Ce fut 13 que mourut Postumius,
luttant de toutes ses forces pour ne pas étre pris. Les dépouilles et la téte coupée
de ce général furent portées triomphalement par les Boiens dans le temple le plus
respecté de leur nation; puis la téte fut vidée et, selon leur coutume, le crdne orné
d’un cercle d’or leur servit de vase sacré pour offrir des libations dans les fétes. Ce
fut aussi la coupe des pontifes et des prétres du temple, et aux yeux des Gaulois la
proie ne fut pas moins que la victoire» (84).

Dans lannalistique romaine le désastre est daté de 216 avant notre
¢re et la localisation de la défaite chez les Boiens, avec des détails con-
crets et vraisemblables sur le sort de la téte de Postumius, ajoute a
Ihistoricité. Mais ces arbres qui tombent de proche en proche sur une
armée entiére pour lanéantir constituent une réalisation technique
touchant de trop prés a la perfection pour ne pas appeler le scepticis-
me. Il y faut une synchronisation trop %ien réglée. Toute magie est ab-
sente et le nom des druides n’est pas prononcé mais le stratagéme vé-
gétal ne s’explique pas par la réalité historique. Nous admettrons par
conséquent que Tite-Live a transposé tant bien que mal un mythe gau-
(82) Textes mythologiques irlandais I/1, p. 55.

(83) ibid., p. 150b.
(84) Tite-Live XXIII, 24; voir Pierre Le Roux, Les arbres combattants et la forét guerriére, in

Ogam 11, 1959, p. 14. C’est a cet article, paru en février 1959, qu’est due la premiére analyse
du théme sur le double plan du mythe et de l’histoire.
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lois dans lhistoire romaine. Il reste que les Gaulois cisalpins avaient
une religion organisée, un culte et des prétres.

8. LE CHENE, LE SORBIER ET LE COUDRIER,
L’IF ET LE POMMIER.

L’étymologie analogicslue que Pline propose du nom des druides l%ar
le grec 8pic a fait que 'on a trés souvent attribué & cet arbre une effi-
cacité et un role religieux exclusifs. En réalité une telle étymologie
résulte d’un jeu de mots et d’'une herméneutique : le chéne est le sup-
port végétal d’un symbolisme qui unit le savoir et la force et seul cet
arbre était susceptible de servir & ce symbolisme, dans la dépendance
des divinités souveraines (85). Mais il est exclu que les druides n’aient

as utilisé aussi d’autres essences de leurs foréts sacrées. Nous venons

e voir ainsi que I'if servait fréquemment aux incantations divinatoires
et, en ce qui(ies concerne, les Irlandais semblent avoir utilisé plus vo-
lontiers le sorbier et le coudrier dans leurs opérations magiques. C’est
ce que fait le druide Cithruadh, allumant un feu druidique pour le
compte du roi supréme Cormac lors des événements mythiques du
Siége de Druim Damhghaire :

«Quant a Cormac, il se mit a s’entretenir avec Cithruadh et il lui demanda s’il
avait le moyen d’aider les armées. «Rien ne te secourra, si ce n’est de faire un feu
druidique». «Comment cela se fait-il ?», dit Cormac, «et & quoi cela sert-il ?».
«Voiciy, dit Cithruadh, «que les armées aillent dans le bois et qu’elles apportent
du bois de sorbier, car c’est avec cela que sont faits nos meilleurs feux. Et il est
probable que, du sud, on répondra de la méme fagon. Lorsque les feux commen-
ceront & flamboyer, chacun observera le sien. Et si c’est vers le sud que les feux se
tournent, je ne le crois pas, il faudra poursuivre les gens du Munster. Si c’est vers le
nord qu’ils se tournent, partez vous-mémes, car vous serez vaincus, méme si vous
résistez» (86).

il n’y a aucune contradiction entre ce texte et ’assertion de Maxime
de Tyr qui déclare que chez les Celtes le chéne est la «représentation

(85) Christian-J. Guyonvarc’h, Keltische Wortsymbolik, in Kairos 1963/3, pp. 189-197; cf. les
Notes d’Etymologie et de Lexicographie gauloises et celtiques XXIII. 100. Remarques sur le
nom des druides, *dru(v)id-es, les «trés savantsy», in Ogam 18, 1966, pp. 111-114. Il existe un
curieux dialogue, dans le Querolus, ou le nom du druide, sans étre prononcé, apparait en
filigrane derriére le chéne de justice. Le Querolus demande a un dieu Lare ce qu’il doit faire
pour se livrer impunément au brigandage :

Querolus : pour qu’ll me soit permis de dépoulller ceux qul ne sont pas débiteurs, de
tuer les étrangers, et méme de dépoulller et de tuer mes volsins.
Le Lare : Ah | tu demandes le brigandage et non la pulssance. Par Pollux je ne sals

rien par quol cela puisse t'tre accordé. J'al cependant trouvé, tu as ce
que tudésires : va-t’en sur les bords de la Lolre.

Querolus : Pourquol donc ?

Le Lare : La les hommes vivent a la fagon des barbares; 12 Il n’y a nulle imposture :
les sentences capitales sont rendues au pied du chéne et elles sont écrites
sur des os. La aussl des villageols plaident et des particuliers jugent. Tout
est permis.

(J. Zwicker, Fontes Historiae Religionis Celticae I, p. 109). Nous serons prudents, ici comme
ailleurs, devant 1’utilisation littéraire tardive d’une donnée religieuse : le Querolus est trop loin
du majestueux appareil judiciaire que 1’on entrevoit dans 1’assemblée des druides tels que la
décrit sommairement, trop sommairement Jules César. Mais on s’abstiendra aussi de le reje-
ter : il y a 14 quelque chose qui n’était plus compris.

(86) Revue Celtique 43, pp. 105-107.
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visible de la divinité» (87). Le chéne est donc partout dans le monde
celtique au sommet de la hiérarchie végétale. Cest dans le détail des
autres espéces que I'Irlande et la Gaule ont pu varier leurs préférences.
Mais les variations n’ont jamais dd étre trés grandes et il reste acquis,
en Irlande comme en Gaule, que le bois avait valeur divinatoire. C’est
en ce sens qu’il faut comprendre les expressions telles que Iirlandais
crann-chur, breton prenn-denn ou teurel prenn «jeter les bois», qui
recoupent avec précision les prinni loudi et prinni lag du calendrier

gaulois de Coligny.

Le sens est encore intact en cornique : teulel pren myl wel vye
«tirer au sort (littéralement «jeter le bois») serait mille fois
mieux» (88) et en moyen-breton il avait pris celui de «calamité, fléau,
méchanceté» :

Ha pedomp Devy don diffenn

ha deomp gant youl da goulenn

pebez prenndenn so disquennet
«Prions Devy de nous défendre et allons avec zéle lui demander quel fléau est
descenduy (89).

Joseph Loth a attiré I’attention sur ces expressions dont le sens
lus ou moins évolué ne masque pas Parchaisme. En gallois également
5 existe un mot intéressant, coeﬁaren, qui a pris a fate relativement
récente (vers le XVIIIéme siécle) le sens d’«alphabet». Mais au départ
coelbren était le «sort», par pren «bois» et coel «pronostic, usa-
ge» (90). 