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Résumé

RESUME

Dans la religion des Celtes pré-chrétiens, le dieu Lugus occupe une position de premier
ordre. Il est une des rares divinités pour laquelle nous possédons des traces dans plusieurs
zones géographiques ol ont vécu — ou continuent a vivre — des populations celtiques. Nous le
connaissons en Irlande sous le nom de Lug, au Pays de Galles sous le nom de Lleu et dans
I’ Antiquité celto-romaine sous le nom de Lugus; celui-ci apparait essentiellement sous
Uinterpretatio romana de Mercure.

Fréquemment, nous avons besoin d’évoquer ce dieu sur un plan celtique et non sur un
plan strictement irlandais, gallois ou gaulois. Plutdét que de répéter a chaque fois les
différentes formes de son nom, nous prenons le choix de désigner ce dieu celtique par le terme
Lugus. Ainsi :

- Lug = le dieu irlandais des sources médiévales ;

- Lleu = le dieu gallois des sources médiévales ;

- Lugus = le dieu continental et insulaire de I’ Antiquité ;
- Lugus = le dieu celtique pris dans sa totalité.

De plus, nous utiliserons régulierement 1’adjectif « lugien, lugienne » construit sur Lug.

Chacun de ces trois dieux a une place importante au sein de sa mythologie et/ou de son
panthéon respectifs. Dans la mythologie irlandaise, Lug entre en scéne a I’aube de la bataille
finale qui oppose les dieux aux Fomoire ; grace a son intervention, les dieux remportent la
victoire. Dans une 1égende galloise, Llefelys — une autre forme graphique de Lleu — vient en
aide au roi Lludd pour vaincre trois fléaux qui ravagent la Grande-Bretagne. Lug et
Lleu/Llefelys tiennent donc un role de sauveur providentiel dans leur tradition respective. En
Gaule, César nous apprend que Mercure est le dieu le plus honoré, ce que confirme le nombre
d’inscriptions et de représentations en son honneur.

Du fait du rang important de ces dieux, il nous semble intéressant de vouloir comprendre
leur role exact dans la religion des Celtes pré-chrétiens. Mais a I’heure actuelle, ils n’ont
toujours pas fait 1’objet d’une étude de grande ampleur. L’ambition de cette étude est
d’essayer de combler ce manque. Notre problématique s’articule autour de deux questions
clefs, la premiere servant d’appui a la seconde : quelles fonctions Lugus avait-il dans la

religion des Celtes pré-chrétiens ? Pour quelles raisons occupait-il ce rang de dieu majeur ?
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Pour répondre a ces questions, nous analysons chaque étape de la vie de Lugus ainsi que
chacun de ses attributs et caractéristiques. Notre méthode est la suivante : a chaque point
abordé, nous confrontons de maniere systématique la documentation relative a chaque figure
qui correspond a ce dieu. Pour que notre étude soit pertinente, nous ne nous contentons pas de
travailler uniquement sur le Lug irlandais, sur le Lleu gallois et sur le Mercure-Lugus celto-
romain.

Les faits et gestes d’un grand dieu servent souvent de modele pour la construction des
biographies de héros et de rois légendaires ; parfois, ce sont les dieux eux-mémes qui se
réincarnent sur terre, comme dans le cas des épopées. Ainsi en Irlande, le dieu Lug se retrouve
sous les traits du grand héros Cu Chulainn et sous plusieurs figures royales (en particulier
Lugaid Réoderg et Conall Corc). Au Pays de Galles, les héros Pryderi et Culhwch ont une
biographie qui recoupe celle du dieu celtique. En fin de compte, I’étude du dieu Lugus réunit
un nombre important de personnages mythologiques et 1égendaires.

L’étude de ce dieu est basée sur des sources en provenance de différents lieux, de
différentes époques et de différentes natures. Ainsi, nous avons d’un cOté les matériaux
irlandais et gallois, constitués des littératures produites au cours du Moyen Age et, de I’ autre,
les matériaux gaulois, celtibere et breton — c’est-a-dire de Grande-Bretagne —, qui réunissent
I’archéologie, I’épigraphie antique et le témoignage des auteurs classiques. La plupart de ces
sources nous sont malheureusement connues dans un état lacunaire. Cela s’explique
essentiellement par le fait que les Celtes pré-chrétiens n’ont pas transmis leurs traditions
religieuses par écrit. Nos sources sont donc en grande partie constituée de témoignages
indirects qui proviennent d’observateurs extérieurs ayant ét€ contemporains de cette religion
ou de Celtes romanisés et/ou christianisés. Afin d’obtenir un maximum d’informations, il
nous parait donc opportun d’avoir recours a un grand nombre de sources, et ce en dépit de
leurs différences. Leur hétérogénéité est en réalit€é moins importante qu’elle n’y parait au
premier abord et travailler sur une échelle panceltique est tout a fait pertinent. L’étude du dieu
Lugus est principalement un travail de nature mythologique mais qui s’appuie sur la
linguistique, I’histoire ou I’archéologie.

Nos recherches sont avant tout menées a partir des littératures celtiques médiévales. Ce
choix se justifie par le fait qu’elles offrent la documentation la plus fournie et la plus détaillée
sur la religion des Celtes pré-chrétiens. La matiere irlandaise constitue le pilier de notre étude,
car elle a préservé un plus grand nombre de textes, plus anciens et écrits dans un style plus
archaique que le matériau gallois. En regle générale, la documentation antique est utilisée en

dernier lieu, pour confirmer, compléter ou infirmer les informations recueillies aupres des
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littératures insulaires. A plusieurs reprises, nous avons également recours  I’hagiographie, au
folklore et au comparatisme indo-européen, puisque Lugus partage des affinités avec deux
dieux en particulier. Le premier est le dieu grec Apollon, tres proche du dieu celtique tant au
niveau des caractéristiques, des attributs que des mythes. Le second est le dieu germanique
Odin que nous connaissons surtout d’apres les littératures scandinaves.

Pour cette étude, nous suivrons dans la mesure du possible la méthode du comparatisme
structural initiée par Georges Dumézil. Mais bien souvent, nos sources sont trop lacunaires
pour I’appliquer ; des lors, nous devons procéder a des comparaisons typologiques.

Ce travail commence par I’aspect linguistique de Lugus. Dans un premier temps, nous
dressons un inventaire des attestations de ce dieu relevées sur le continent, en Grande-
Bretagne et en Irlande. Lugus entre tres régulierement en composition et en dérivation dans
des théonymes, des toponymes, des ethnonymes ainsi que des hydronymes. Le nombre assez
remarquable d’attestations montre de maniere claire qu’il était un dieu de premier ordre dans
la religion des Celtes pré-chrétiens. Dans un second temps, nous discutons I’étymologie de ce
théonyme. Il existe sur cette question plusieurs hypotheses : I’interprétation par *leu-g-
« lumiere », par le nom du serment (irl. luge, gall. llw), mais aussi par *leugh- qui ramene a
I’idée de « mettre en place, mettre en ordre ».

L’analyse mythologique débute par I’étude des naissances des figures lugiennes.
Concernant Lug et Lleu, leur venue au monde a en commun d’impliquer des différentes forces
présentes respectivement en Irlande et en Gwynedd : Lug est le premier enfant né d’un
mariage 1égitime entre deux groupes sociaux (Tdatha D€ Danann et Fomoire) ; Lleu est né
suite a un effort conjugué de la famille de Don. Dans plusieurs cas, on releve la présence de
naissances gémellaires et la disparition rapide de 1’'un des jumeaux ; seule la figure lugienne
survit. Pour Cd Chulainn et Pryderi, les jumeaux sont méme des poulains. Ces fréres-animaux
révelent la proximité entre Lugus et les chevaux qui sera confirmée plusieurs fois au cours de
cette étude. L’élément constant de toutes ces naissances est qu’elles se déroulent
systématiquement dans un contexte anormal, une particularité annonciatrice d’une carriere
elle aussi hors du commun.

Une caractéristique majeure de Lugus est son rapport avec le theme des «liens » qui
s’exprime de différentes manieres. Tout d’abord, il y a le serment qui implique un lien entre le
jureur et la force surnaturelle invoquée. Deux élément probants associent cette pratique au
dieu celtique : le motif de la main, caractéristique du dieu celtique (Lug Ldmfada « Au grand
bras, A la grande main », Lleu Llaw Gyffes « A la Main Siire, Agile ou Précise ») et organe

mis en valeur lorsqu’on préte serment ; le jeu de mots entre les théonymes (Lug et Lleu) et le
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nom celtique du « serment » (lug et [lw). Le mariage est un autre domaine qui fait intervenir
les «liens », cette fois entre les deux époux. Or en Irlande, les préparatifs des mariages se
déroulaient essentiellement lors de la féte de Lugnasad, patronnée par Lug. Paradoxalement,
sa mythologie fait état de problémes conjugaux puisqu’il est victime d’adultere. Les relations
difficiles avec les femmes ne lui sont pas propres mais se retrouvent chez d’autres figures
lugiennes (Lleu, Ci Chulainn, saint Gengoult).

L’idée de «liens » est également présente dans certains arts, en particulier ceux qui
peuvent se concevoir comme I’assemblage de différents éléments autonomes, tels que la
cordonnerie, la poésie ou la pratique de la lyre. Or, plusieurs figures lugiennes pratiquent ces
arts au méme titre que d’autres dont nous dressons I’inventaire. D’ailleurs, la maitrise de
plusieurs arts est une particularité principale de ce dieu. Cette caractéristique apparait
clairement en Irlande ou Lug est appelé Samilddnach « Doué de nombreux arts en méme
temps » et en Gaule ou César qualifie Mercure d’omnium inuentor artium « inventeur de tous
les arts ». Concernant Lug, il réunit en fait sur sa personne la plupart des métiers de la société
irlandaise. Cela exprime sans doute la nécessité d’un lien entre ces différentes compétences et
que seule leur unité peut permettre 1’existence juste et correcte de la société. Lug peut ainsi
étre défini comme un dieu de la cohésion sociale.

Toujours dans la mythologie irlandaise, Lug apparait réguliecrement comme un dieu
guerrier. C’est précisément dans ce role qu’il réalise son action la plus célebre, a savoir le
meurtre de son grand-pere Balor, le roi des Fomoire. Dans les récits folkloriques qui évoquent
ce duel, Balor est menacé par une prophétie funeste selon laquelle il mourra de la main de son
petit-fils. Un scénario comparable se retrouve dans le récit gallois de Culhwch ac Olwen :
Ysbaddaden, chef des géants, mourra si un homme lui prend sa fille, nommée Olwen. Or,
Culhwch, que nous considérons comme une figure lugienne, est justement 1’homme qui
réussit a obtenir Olwen et donc a conduire Ysbaddaden a sa perte.

Le duel entre Lug et Balor met en évidence deux caractéristiques majeures de ce dieu
irlandais. Il y a tout d’abord son aspect héliaque, un aspect fondamental de Lugus, qui peut
d’ailleurs expliquer une autre fonction du dieu. Dans les anciennes sociétés, la lumiere du
soleil levant servait de point de repere pour I’orientation, laquelle constituait la base pour
I’organisation du territoire. Or en Irlande et en Gaule, Lug et Mercure sont associés aux
collines, routes et frontieres, autant de lieux qui sont primordiaux pour I’aménagement de
I’espace. Le dieu celtique patronnait sans doute 1’organisation du territoire, un processus

nécessaire pour que la vie humaine puisse se développer.

24



Résumé

Ensuite, I’affrontement entre Lug et Balor met en valeur I’arme utilisée par le premier.
Selon les versions du récit, il s’agit d’une pierre de fronde, d’une boule de fronde ou d’une
lance. De maniere générale, les figures lugiennes ont recours a une arme de jet, telle que la
lance ou le javelot. Nous pensons en particulier au gae bulga de Ci Chulainn, ce javelot
invincible qu’il est le seul a savoir maitriser ; il y a aussi les lances empoisonnées de Lleu et
Culhwch.

La victoire de Lug sur Balor marque en fait le succes définitif des Tdatha Dé Danann sur
les Fomoire. L’Irlande est libérée de cette race dont le but a toujours été d’empécher la vie de
s’installer durablement sur I’ile. Le theme d’une lutte entre un personnage lugien et des forces
maléfiques se retrouve dans la littérature galloise avec le duel entre Culhwch et le géant
Ysbaddaden, ainsi qu’avec lintervention de Llefelys pour sauver la Grande-Bretagne
menacée par trois fléaux. Dans le matériau archéologique gallo-romain, des échos a ce combat
mythologique se retrouvent sans doute sur les colonnes du cavalier a I’anguipede ; mais la, le
dieu vainqueur est Jupiter et non Mercure. En tout cas, le mythe irlandais montre bien que
I’arrivée de Lug a été décisive pour la victoire finale contre les Fomoire ; dans I’achévement
de la cosmogonie, il tient donc un rdle tout a fait primordial. Désormais, les dieux vont
pouvoir se retirer et laisser aux hommes, c’est-a-dire les fils de Mil, le soin de gouverner
I’Irlande.

Dans le dossier de Lugus, la question des rapports a la royauté est certainement la plus
ambigué. Les figures lugiennes apparaissent rarement en tant que roi, mais Lug en particulier
est associé étroitement a la royauté. Une étude sur les généalogies royales irlandaises révele
que ce dieu, sous le nom des Lugaid ou de Conall Corc, apparait comme le grand ancétre de
plusieurs peuples mais surtout des grandes dynasties de 1'ile (Ui Néill, Eoganacht, Corco
Loigde).

Lugus est également associé a deux types rituels d’intronisation royale. Le premier met en
scene une pierre d’élection sur laquelle le nouveau roi vient poser son pied. La littérature
irlandaise montre en particulier que Lug est étroitement lié a la Pierre de Fal qui valide
I’investiture des rois de Tara. Le second type de rituel comprend une chasse au roitelet, bien
attesté dans le folklore irlandais, gallois et francais. On note également que cet oiseau se
retrouve dans le Mabinogi de Math lorsque Lleu recoit son nom. Or, cet épisode pourrait
évoquer un rituel royal destiné a Lleu, en admettant une inversion entre Aranrhod et lui.

Dans le dossier de Lug, plusieurs éléments évoquent certains aspects de la fonction royale.
Tout d’abord, il patronne la célébration royale de Lugnasad. Une féte comparable avait sans

doute lieu en Gaule romaine avec le Concilium Galliarum de Lyon, dont le nom antique est
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Lugdunum « Forteresse de Lugus ». Il se tenait a la méme période que Lugnasad (mois
d’aolit) et en un lieu dont le nom est construit sur Lugus. En Irlande, Lug est associé a la
prospérité qui constitue une des missions fondamentales du roi ; ce rapport a 1’abondance
apparait également en Gaule romaine avec Mercure. En fin de compte, Lug semble étre en
relation avec les différentes phases actives de la royauté comme I’investiture et le régne.

La mort des figures lugiennes est un élément majeur de leur biographie respective. Elle est
caractérisée par I’implication d’une femme qui a sa part de responsabilité dans leur mort. Cela
va dans le sens des relations difficiles qu’entretiennent plusieurs personnages lugiens avec
leurs épouses. Le second €lément caractéristique est la présence du motif indo-européen de la
triple mort. Le meilleur exemple provient de Lleu ; plusieurs indices donnent a penser que
Lug y est également associé. Le type de mort que subit Lleu est en tout cas issu d’un fonds
mythologique trés ancien puisqu’on retrouve un scénario comparable dans les matériaux
relatifs au dieu scandinave Odin et au dieu gaulois Esus.

Nous envisageons enfin I’hypothese d’une alternance cyclique entre un personnage lugien
et un personnage sombre, tous deux engagés dans un duel pour 1’obtention d’une femme.
Dans ce scénario mythique et 1égendaire, la figure féminine pourrait étre une représentation
de la vie. Durant la saison claire, le personnage lugien se 1’approprie mais quand arrive la
période sombre, son adversaire la lui dérobe et le tue ; le retour de la saison claire marque
alors celui du personnage lugien qui se venge.

Le premier élément a dégager de cette étude est que le nombre d’informations n’a pas été
égal pour chaque personnage étudié. Des lors, il n’est pas facile de pouvoir dresser des
hypotheses générales. Néanmoins, nous avons dégagé a plusieurs reprises des éléments liés a
une méme idée : la notion de totalité. Elle est en effet présente chez Lug, Lleu/Llefelys et
Mercure-Lugus ; il a donc I’'intérét de se retrouver aussi bien chez les Celtes continentaux de
I’ Antiquité que chez les Celtes insulaires médiévaux. D’ apres les mythes irlandais et gallois,
Lug et Lleu/Llefelys seraient les dieux qui achevent 1’organisation du monde grace a leurs
capacités de réunir sur eux I’ensemble des possibilités existantes, seule condition possible au
fonctionnement du monde. Cette fonction de prestige pourrait expliquer que Mercure soit le
dieu le plus honoré en Gaule.

La fondation du monde ne revient pas entierement aux figures lugiennes mais aussi au
dieu jupitérien celtique, qui est sans doute aussi son pere. Le second représente la création de
la vie, tandis que le premier représente son organisation, sa concrétisation. Dans le processus
de cosmogonie, tous deux ont un role distinct mais complémentaire ; ils apparaissent donc

comme le couple moteur de la cosmogonie dans la religion des Celtes pré-chrétiens.
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ABSTRACT

In the pagan Celtic religion, the god Lugus had a predominant position. He is one of the
few deities of whom we have traces in several geographical areas where some Celtic peoples
lived — or still live nowadays. This god is known in Ireland under the name of Lug, in Wales
under the name of Lleu and in the Celto-Roman antiquary under the name of Lugus; the latter
was mainly known through the interpretatio romana of Mercury.

In the course of this study, we shall focus on the Celtic god rather than on the Irish god,
the Welsh god or the Gallic god. Hence we shall use the name of Lugus rather than repeating
every time the different forms of his name. To sum this up:

- Lug = the Irish god of medieval literature;

- Lleu = the Welsh god of medieval literature;

- Lugus = the ancient continental and insular god;

- Lugus = the Celtic god as a whole.

Besides, we shall often use the adjective “Lugian” from Lug.

Each of these three gods has an important place in his respective mythology and/or
pantheon. In Irish mythology, Lug appears just before the crucial battle between the gods and
the Fomoire; thanks to his intervention, the gods are the winners. In a Welsh legend, Llefelys
— another graphic form of Lleu — comes to king Lludd’s assistance to overcome three plagues
which sweep down on Britain. Lug and Lleu/Llefelys have thus the function of a providential
saviour in their respective traditions. In Gaul, Caesar informs us that Mercury is the most
revered god, which is confirmed by the high amount of inscriptions and archaeological
evidences in his honour.

Given the high rank of these gods, it seems interesting to understand their precise function
in the religion of the Irish, the Welsh and the Gauls. But so far there is still no major work on
the question. The ambition of this study is to fill up the lack. It is organized around two main
questions, the first being the support of the second: what were the functions of Lugus in the
pagan Celtic religion? For what reasons was he considered as a major god?

In this work, we analyse every step of the life of Lugus as well as each of his attributes

and characteristics. Our method is as follows: for each of these points, we systematically
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compare the material of the figure in connection with this god. So that our study should be
relevant, we cannot only work on Lug, Lleu and Mercury-Lugus.

The deeds of a major god are often useful to construct biographies of heroes and
legendary kings; it is sometimes the gods themselves who reincarnate on Earth like in epic
narratives. We have an example in Irish literature with the god Lug who appears in the shape
of Cd Chulainn and of several kingly figures (particularly Lugaid Réoderg and Conall Corc).
In Wales, the heroes Pryderi and Culhwch have a biography closed to the Celtic god’s. The
study of the god Lugus eventually has to take into account several mythological and legendary
figures.

Our work is based on sources which come from various areas, various ages and various
kinds. Thus we have on the one hand the Irish and Welsh material which includes literature
written during the Middle Ages and on the other hand, the Gallic, Celtiberian and British
material, which includes archaeology, ancient epigraphy and narratives by classical authors.
Unfortunately most of these sources are incomplete due to the fact that the pagan Celts did not
write down their religious traditions. Consequently our material is mostly made up of indirect
evidences, which come from foreign contemporary observers or from later Romanised or/and
Christianised Celts. Getting as much information as possible requires the use of a large
number of sources in spite of their differences. Their heterogeneity is in fact less important
than it could seem at first sight; and it is really relevant to work on the pan-Celtic scale. The
study of the god Lugus is mainly a work on mythological ground, but which is completed by
linguistics, history or archaeology.

Our main source is the Celtic medieval literatures. This choice is justified by the fact they
offer the most complete and the most detailed documentation about the pagan Celtic religion.
The Irish material constitutes the reference for this study, because it preserves a large number
of tales older than the Welsh material and which retain a more archaic style. As a rule, the
ancient documentation is used lastly to complete, agree or disagree with the information
gathered from the insular literatures. Sometimes, we also resort to hagiography, folklore and
Indo-European comparatism, as Lugus shares common aspects with two gods in particular.
The first one is the Greek god Apollo, whose mythology is close to Lugus’s regarding
characteristics, attributes and myths. The second one is the Germanic god Odin who is mainly
known from Scandinavian literatures.

For this study, we have tried to follow as close as possible the structural comparative

method instigated by Georges Dumézil. But the sources are often so scarce and incomplete
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that we cannot apply this method fully; in this case, we can only draw typological
comparisons.

Our work begins with the linguistic approach of Lugus. First, we propose an inventory of
the evidences of this god which come from the continent, Great-Britain and Ireland. Lugus is
usually known in compounds and derivatives, as well as in god names, place names,
ethnonyms and hydronyms. The noteworthy number of evidences clearly points out that
Lugus was an important god in the pagan Celtic religion. Then we discuss the etymology of
this theonym. There are some hypothesis on this point: Lugus can be explained by *leu-g-
“light”, by the word for “oath” (Irish luge, Welsh llw), and also by *leugh-, which leads back
to the idea of “put in place, put in order”.

The mythological study opens with the analysis of the birth tales of Lugian figures. As
regards Lug and Lleu, their coming into being requires all the characters in place in Ireland
and in Gwynedd: the former is the first child born from a legitimate marriage between two
social kins (Tdatha Dé Danann and Fomoire); the latter is born from a combined effort of the
family of Don. In other tales, we notice the birth of twins and the rapid disappearance of one
of them; only the Lugian figure survives. For Cd Chulainn and Pryderi, the twins are even
colts. Such a characteristic reveals a connection between Lugus and horses, which will be
confirmed several times in the course of this study. The constant element of the birth tales is
that they always take place in an unusual way, which is the promise of an extraordinary life.

A main characteristic of Lugus is his link with the “bonds” which can be expressed in
different ways. First, there is the oath which implies a link between the oath-maker and the
supernatural power invoked. Two suitable elements associate the oath to the Celtic god: the
motif of the hand which is both a characteristic of this god (Lug Ldmfada “Long-arm, Long-
hand”, Lleu Llaw Gyffes “Skilful Hand”) and is raised to take an oath; the pun between the
theonyms (Lug and Lleu) and the Celtic word for “oath” (lug and llw). Marriage is another
field which implies “bonds”, i.e. between husband and wife. In Ireland, the preparations of
weddings mainly took place during the festival of Lugnasad, supported by Lug. Paradoxically,
his mythology reveals some conjugal problems because he is the victim of adultery. Lug is
not the only one to experience troubles with women: the same misfortune occurs with Lleu,
Cu Chulainn and saint Gengoult.

The notion of “bonds” is also implied in some crafts, particularly those which can be
understood as a collection of autonomous elements, like shoe-making, poetry or lyre playing.
We notice that several Lugian figures practice them, as well as other crafts which we list. This

is a main particularity of this god to practice many crafts. Such a characteristic clearly appears
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in Ireland where Lug is called Samilddnach “Skilled in many arts” and in Gaul where Caesar
says about Mercury that he is omnium inuentor artium “inventor of all the crafts”. As regards
Lug, he embodies most of the Irish society's skills. This probably expresses the necessity of a
link between different skills; their unity can be understood as the only way to preserve the
course of society. Thus Lug can be defined as a god of social cohesion.

In Irish mythology, Lug often appears as a warrior god. It is precisely in this function that
he achieves his most famous deed, i.e. the murder of his grandfather Balor, king of the
Fomoire. In folk tales about this duel, Balor is frightened by a deathly prophecy saying he will
die by the hand of his grandson. A similar framework is present in the Welsh tale Culhwch ac
Olwen: Ysbaddaden, chief of the giants, will die if a man marries his daughter called Olwen.
Culhwch manages to get her and kills Ysbaddaden; moreover, according to us Culhwch is a
Lugian figure.

The duel between Lug and Balor highlights two of Lugus’s main characteristics. Firstly
his solar aspect, which can explain another of his functions. In ancient societies, sunrise was
used as a mark for orientation which constituted the basis for land organizing. In Ireland and
in Gaul, Lug and Mercury were associated with hills, roads and boundaries, all places that are
essential for land organizing. So the Celtic god probably patronized this action, which is a
necessary step to allow the development of human life.

Secondly, the weapon used by Lug. According to the different versions of the tale, it is a
sling-stone, a sling-ball or a spear. The Lugian figures generally use a projectile, like a spear
or a javelin. There is particularly Cd Chulainn’s gae bulga, which is an invincible javelin
whose handling he is the only one to master; there are also the poisonous spears of Lleu and
Culhwch.

The victory of Lug over Balor really indicates the final success of the Tuatha Dé Danann
over the Fomoire. Ireland is definitively released from this race whose aim has ever been to
prevent life from spreading in the country. The theme of a struggle between a Lugian figure
and evil powers is present in Welsh literature with the duel between Culhwch and the giant
Ysbaddaden, as well as the intervention of Llefelys to save Britain from three plagues. In
Gallo-Roman archaeology, some echo to this mythological struggle is probably found on the
series of pillars called “cavalier a 1’anguipede”; but here, Jupiter is the winner and not
Mercury. Anyway, the Irish myth clearly shows the arrival of Lug is crucial to overcome the
Fomoire. In the completion of the cosmogony, he holds a very high function. Henceforth, the

gods can leave the Earth and let the men, that is the sons of Mil, rule Ireland.
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In the case of Lugus, the relations with kingship are probably the most ambiguous. The
Lugian figures rarely appear as kings, but Lug is particularly associated with kingship. A
study of the royal genealogies reveals that this god, under the name of Lugaid or Conall Corc,
has usually the function of great ancestor of several peoples, especially of the great dynasties
(U1 Néill, Eoganacht, Corco Loigde).

Lugus is also associated with two kinds of investiture rituals. The first is based on a stone
of election on which the new king comes to put his foot. The Irish literature points to Lug as
tightly linked to the Fal Stone which validates the investiture of the kings of Tara. The second
kind of ritual is the wren hunting, so well attested in Irish, Welsh and French folklore. This
bird also appears in the Mabinogi of Math when Lleu gets his name. This episode should
recall a royal ritual done for Lleu if we consider an inversion of roles between Aranrhod and
him.

Lug is connected with other aspects of kingship. The first one is his patronage of the royal
celebration of Lugnasad. A similar feast may have been held in Roman Gaul with the
Concilium Galliarum in Lyon, that is Lugdunum “the Fortress of Lugus”. It was celebrated at
the same time as Lugnasad (August) and in a place whose name is based on Lugus. The
second one is the link between Lug and prosperity, which is one of the most fundamental
duties of the king; the connection with abundance also appears in Gaul with Mercury.
Eventually, Lug seems to be in relation with some active steps of kingship like investiture and
reign.

The death of the Lugian figures is a major element of their respective biography. It is
characterized by the implication of a woman, who is partly responsible for his death. This
confirms the uneasy relationship of several Lugian figures with their wives. Another
characteristic is the presence of the Indo-European motif of the threefold death. The best
example comes from Lleu; several signs point to Lug as associated to this motif. The way
Lleu meets death is certainly inherited from an ancient mythological background because
there is a comparable pattern about Odin and the Gallic god Esus.

We finally consider hypotheses about a cyclic alternation between a Lugian figure and a
dark figure, both implied in a struggle for a woman. In this pattern, she should be a
representation of life. During the bright season, the Lugian figure appropriates her but when
the dark season takes place, his opponent steals her and kills him; the return of the bright
season announces the revenge of the Lugian figure.

In this work, we have not gathered an equal amount of information for each figure. Hence

it is not easy to draw general hypotheses. However, we have often brought out some elements
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linked with the idea of “totality”. It is present in Lug, Lleu/Llefelys and Mercury-Lugus, this
theme has the convenience of being attested among the ancient continental Celts of Antiquity
as well as among the medieval insular Celts. According to the Irish and Welsh myths, Lug,
Lleu/Llefelys should be the gods who conclude the organization of the world through their
ability to embody all the “possibilities” of existence, which is required for the spreading of
life. His prestigious function could explain that Mercury is the most honoured god in Gaul.
The world foundation cannot be attributed to the Lugian figure only but also to the
Jupiterian Celtic god, who is probably his father. The latter represents the creation of life,
whereas the former represents its organization, its realization. In the process of cosmogony,
both have a distinct but complementary function. So they appear as the dynamic couple of the

cosmogony in pagan Celtic religion.
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INTRODUCTION

Dans la religion des Celtes pré-chrétiens, le dieu Lugus occupe une position de premier
ordre. Il est une des rares divinités pour laquelle nous possédons des traces dans plusieurs
zones géographiques ol ont vécu — ou continuent a vivre — des populations celtiques. Nous le
connaissons en Irlande sous le nom de Lug, au Pays de Galles sous le nom de Lleu et dans
I’ Antiquité celto-romaine sous le nom de Lugus'. Les nombreuses attestations onomastiques,
en dérivés et composés, sont 1a pour témoigner de I’'importance de ce dieu. Voici quelques
exemples :

- théonymes ou anthroponymes : LUGUDECCAS et Lugaid en Irlande ; Lougous en Gaule ;
Lugoves, Lougesterico en Espagne ; Lugotorix en Grande-Bretagne ; Llewellyn et Llywarch au
Pays de Galles ;

- toponymes : la série des Lugdunum en Gaule ; Luguvallium en Angleterre ; Dinas Dinlleu et
Nantlleu au Pays de Galles ;

- ethnonymes : Lougeis en Espagne ; Lougoi en Ecosse ; Luigni en Irlande ;

- hydronyme : Loch Lughaidh en Irlande.

Le matériau antique permet de vérifier I’importance de Lugus par un autre moyen. Suite a
la conquéte romaine, les divinités celtiques furent désignées par des noms de divinités
classiques, un phénomene appelé interpretatio romana®. Dans le cas qui nous intéresse, Lugus
apparait essentiellement sous le nom de Mercure’. Or, en Gaule, Mercure est le dieu le plus
honoré. Les dédicaces et monuments figurés en son honneur sont tres nombreux”. IIs se
retrouvent surtout au nord de la Garonne et de Lyon, dans le centre, I’est et le nord de la
Gaule® ; en revanche, ils sont rares en Narbonnaise et en Aquitaine6. D’apres les essais
d’inventaire de Jean-Jacques Hatt ainsi que de Nicole Jufer et Thierry Luginbiihl, nous

dénombrons cinquante-quatre épithetes différentes accolées au Mercure gallo-romain ; trente-

' Chaque élément que nous présentons en introduction sera repris dans le corps de notre étude, avec références
bibliographiques a 1’appui.

* Cf. sources.

? Ce rapprochement a été souligné dés le début de la recherche scientifique sur la mythologie celtique, c’est-a-
dire a la fin du XIX® siécle, par Henri d’Arbois de Jubainville. Les spécialistes continuent, a juste titre, a
considérer ce rapprochement comme valable, a I’exception de Maier 1996.

* En 1989, Hatt recensait 283 dédicaces (1989:206).

5 C’est notamment le cas dans les cités des Trévires, des Mediomatrices, des Leuques, en Belgique et en
Germanie supérieure (Lambrechts 1942:136-142).

® Duval 1976:110.
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sept sont en langue gauloise, dix-sept en latin'. Ces épithetes évoquent soit des titres, soit des
lieux, soit — et c’est la catégorie la mieux représentée — des fonctions de ce dieu?. Ce grand
nombre de dédicaces et de représentations constitue assurément une preuve de I’importance
de Lugus dans la religion des Celtes anciens.

Fréquemment, nous aurons besoin d’évoquer ce dieu sur un plan celtique et non sur un
plan strictement irlandais, gallois ou gaulois. Plutdét que de répéter a chaque fois les
différentes formes de son nom, nous prenons le choix de désigner ce dieu celtique par le terme
Lugus. Pour récapituler, nous rencontrerons donc les formes suivantes :

- Lug = le dieu irlandais des sources médiévales ;

- Lleu = le dieu gallois des sources médiévales ;

- Lugus = le dieu continental et insulaire de I’ Antiquité ;

- Lugus = le dieu celtique pris dans sa totalité.

De plus, nous utiliserons régulierement 1’adjectif « lugien, lugienne » construit sur Lug.

La cohérence de ces différentes figures se vérifie également au niveau mythologique.
Lugus apparait ainsi comme une figure jeune, solaire et guerriere. Il est surtout doué de
nombreuses capacités, comme en témoigne 1’'une des principales épithetes de Lug:
Samilddnach « Doué de nombreux arts en méme temps » ; une idée comparable se retrouve
chez César, qui nous dit que Mercure — c’est-a-dire Lugus — est omnium inuentor artium
« inventeur de tous les arts ». L autre épithete canonique du Lug irlandais est Ldmfada « Au
grand bras, A la grande main » ; or, Lleu a comme épithéte Llaw Gyffes « A la Main Sire,
Agile ou Précise » et plusieurs monnaies gauloises montrent un personnage identifiable a
Lugus qui est pourvu de bras et de mains d’une longueur tout a fait démesurée.

Les littératures irlandaises et galloises donnent a ce dieu un r6le analogue lors d’un
épisode mythologique comparable. Dans les deux cas, I'ile est menacée par des forces
mauvaises. Dans le mythe irlandais, Lug entre en scéne a I’aube de la bataille finale entre les
dieux et leurs ennemis ; grace a son intervention, les dieux remportent la victoire. Dans la
légende galloise, Llefelys — autre forme de Lleu — vient en aide au roi Lludd pour vaincre trois
fléaux qui ravagent la Grande-Bretagne. Lug et Lleu/Llefelys tiennent donc un rdle de
sauveur providentiel dans leur tradition respective. La place éminente qu’ils ont en Irlande et

au Pays de Galles est valable aussi pour le Lugus gaulois puisque, d’apres César, « le dieu que

! Hatt 1989:216 ; Jufer - Luginbiihl 2001:191-93.
? Hatt 1989:217.
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[les Gaulois] honorent le plus est Mercure : ses statues sont les plus nombreuses »'. Le
matériau mythologique permet donc de dégager des traits communs au niveau des
caractéristiques, des épithetes, des fonctions et de I’importance dans le panthéon respectif.
Cette présentation du dieu celtique a montré que nous avions affaire a une figure qui était
parfaitement attestée sur un plan linguistique et qui, en Irlande et au Pays de Galles, occupait
une fonction prééminente dans la mythologie. Ces éléments permettent d’apprécier

I’importance que devait avoir Lugus dans la religion des Celtes pré-chrétiens.

Ces premicres lignes font également percevoir que 1’étude de ce dieu supposera
I’utilisation de sources venues de différents lieux, de différentes époques et de différentes
natures. Ainsi, nous avons d’un c6té les matériaux irlandais et gallois, constitués des
littératures produites au cours du Moyen Age, et, de I’autre, les matériaux gaulois, celtibere et
breton — c’est-a-dire de Grande-Bretagne —, qui regroupent 1’archéologie, I’épigraphie antique
et le témoignage des auteurs classiques. La plupart de ces sources nous sont malheureusement
connues dans un état lacunaire. Cela s’explique essentiellement par le fait que les Celtes pré-
chrétiens n’ont pas transmis leurs traditions religieuses par écrit. Nos sources sont donc en
grande partie constituée de témoignages indirects, qui proviennent d’observateurs extérieurs
ayant été contemporains de cette religion ou de Celtes romanisés et/ou christianisés. Afin
d’obtenir un maximum d’informations, il nous parait donc opportun d’avoir recours a un
grand nombre de sources, et ce en dépit de leurs différences. L.’examen de ces sources, qui va
suivre cette introduction, va d’ailleurs montrer que leur hétérogénéité est en réalit€é moins
importante qu’elle n’y parait au premier abord.

Les éléments dont nous disposons ne permettent pas pour autant de reconstruire le
systeme religieux des Celtes pré-chrétiens. La théologie est perdue ; le rituel est perdu dans sa
plus grande partie, a 1’exception de quelques traces conservées essentiellement par la
littérature royale irlandaise ; la mythologie a été mieux préservée, mais elle nous a été
transmise dans un état fragmentaire. L’étude du dieu Lugus sera donc principalement un
travail de nature mythologique, appuyé par la linguistique, 1’histoire, les corpus juridiques, ou
I’archéologie.

Nos recherches vont donc étre menées en grande partie d’apres les littératures celtiques
médiévales. Ce choix se justifie par le fait qu’elles offrent la documentation la plus fournie et

la plus détaillée sur la religion des Celtes pré-chrétiens. La matiere irlandaise constituera le

! César, De bello Gallico V1, 17 = Constans 1967:11 188 : Deum maxime Mercurium colunt : huius sunt plurima
simulacra.
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pilier de notre étude, car elle a préservé un plus grand nombre de textes, plus anciens et écrits
dans un style plus archaique que le matériau gallois. En regle générale, la documentation
antique sera utilisée en dernier lieu, pour confirmer, compléter ou infirmer les informations
recueillies auprés des littératures insulaires. A plusieurs reprises, nous aurons également
recours a 1’hagiographie et au folklore. Ces deux types de source mériteraient certainement
d’étre mieux pris en considération, mais nous sommes contraints de limiter notre champ de
recherches. C’est aussi pour cette raison que nous n’aborderons pas le vaste domaine de la
littérature arthurienne, qui demanderait a lui seul une étude a part entiere.

Nous terminons cette question des sources en indiquant que nous ferons appel a la
comparaison des mythologies indo-européennes. Cette discipline a pris ses racines au XIX®
siecle, avec D'apparition de I’étude des langues indo-européennes par des grammairiens
comme Rasmus Rask et Franz Bopp. IIs ont révélé I’existence d’une parenté entre les langues
anatoliennes, baltiques, celtiques, germaniques, grecques, indiennes, iraniennes, italiques et
slaves. Mais les langues ne véhiculent pas simplement des mots, elles expriment aussi une
culture, une facon de penser. Cette idée a été parfaitement démontrée par Emile Benvéniste,
qui, dans son ouvrage sur le Vocabulaire des institutions indo-européennes', a montré que les
termes apparentés — tant au niveau de 1’économie, des statuts sociaux, de la royauté, du droit,
de la religion que de la parenté — révélaient un systeme de pensée lui aussi apparenté.

Au niveau de la mythologie, le point déterminant a été la découverte de Georges Dumézil.
Il a, en effet, constaté que les différentes sociétés indo-européennes ont continué, apres leur
dispersion — qui a débuté aux alentours du V° millénaire av. J.-C. —, de perpétuer une maniére,
propre a eux, de concevoir le monde des hommes et des dieux. Cette vision sociale et
cosmique se caractérise par une récurrence de la répartition en trois niveaux, d’ou la théorie
des trois fonctions indo-européennes (sacerdoce, guerre, production). Georges Dumézil a
également détecté dans ces différentes mythologies 1’existence de structures communes, ce
qui est peut-&tre encore plus pertinent que la tripartition fonctionnelle. Cette découverte
atteste véritablement d’un héritage partagé entre les peuples issus des Indo-Européens.

Dans les panthéons de ces peuples indo-européens, Lugus a des affinités avec deux dieux
en particulier. Le premier est le dieu grec Apollon, dont le rapprochement avec le dieu
celtique a été brillamment démontré par Bernard Sergent’. Il a révélé un nombre trés
important de points communs, tant au niveau des caractéristiques, des attributs que des

mythes. Pour éviter trop de redites, nous ne reprendrons ici que les comparaisons qui touchent

! Benvéniste 1968.
? Sergent 2004a:17-365.
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a des points importants de notre étude. Le second correspondant de Lugus est le dieu
germanique Odin, que nous connaissons surtout d’apres les littératures scandinaves ; dés que
le matériau le permettra, nous confronterons les données celtiques et scandinaves.

Nous devons préciser que la comparaison indo-européenne ne sera toutefois pas le
fondement principal de notre travail. L’objectif premier de cette étude est avant tout de
confronter les témoignages laissés par les différents peuples celtiques sur le dieu Lugus. Pour
y arriver, nous utiliserons néanmoins la méthode initiée par Georges Dumézil, basée sur la
comparaison structurale des récits. A plusieurs reprises, nos sources seront toutefois trop
lacunaires pour I’appliquer; deés lors, nous devrons nous contenter de comparaisons

typologiques.

Cette présentation générale de Lugus a mis en valeur son importance dans la religion des
Celtes pré-chrétiens. Pour un dieu majeur comme lui, il parait 1égitime de vouloir comprendre
son rdle de facon précise. Mais, a I’heure actuelle, Lugus n’a toujours pas fait I’objet d’une
étude de grande ampleur. Nous avons donc comme ambition d’essayer de combler ce manque.
La problématique de notre travail va donc s’articuler autour de deux questions clefs, la
premiere servant d’appui a la seconde : quelles fonctions Lugus avait-il dans la religion des
Celtes pré-chrétiens ? Pour quelles raisons occupait-il ce rang de dieu majeur ?

Pour répondre a ces questions, nous allons analyser chaque étape de la vie de Lugus ainsi
que chacun de ses attributs et caractéristiques. Notre méthode sera la suivante : a chaque point
abordé, nous confronterons, de maniere systématique, la documentation relative a chaque
figure qui correspond a ce dieu. Pour que notre étude soit pertinente, nous ne nous
contenterons pas de travailler uniquement sur le Lug irlandais, sur le Lleu gallois et sur le
Lugus celto-romain. Les faits et gestes d’un grand dieu servent souvent de modele pour la
construction des biographies de héros et de rois légendaires ; parfois, ce sont les dieux eux-
mémes qui se réincarnent sur terre, comme dans le cas des épopées. Ainsi, en Irlande, le dieu
Lug se retrouve sous les traits du grand héros Cu Chulainn et sous plusieurs figures royales
(en particulier Lugaid Réoderg et Conall Corc). Au Pays de Galles, les héros Pryderi et
Culhwch ont une biographie qui recoupe celle du dieu celtique. En fin de compte, 1’étude du
dieu Lugus va réunir un nombre important de personnages mythologiques et Iégendaires.

Avant de débuter nos recherches, nous allons examiner les différentes sources qui seront
utilisées. Puis nous consacrerons notre premiere partie aux attestations linguistiques de
Lugus ; cet essai de répertoire témoignera, par une autre approche que la mythologie, de

I’importance que ce dieu avait chez les Celtes pré-chrétiens. Apres cela, nous étudierons ce
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dieu dans l’ordre suivant, qui suit a peu pres 1’évolution de sa carriere : naissance et
éducation ; recherches sur le theme des « liens » ; la carriere de guerrier ; la royauté ; la mort.
Nous devons enfin donner quelques indications au sujet de la graphie utilisée pour
I’irlandais et le gallois. Dans les manuscrits médiévaux, la graphie de ces deux langues est tres
fluctuante. Pour les citations, nous respecterons bien entendu la graphie du texte en question.
Lorsqu’un mot irlandais ou gallois sera inséré dans le corps de notre texte, nous suivrons les
dictionnaires de référence, a savoir le Dictionary of Irish Language, qui conserve la graphie
médiévale, et le Geiriadur Prifysgol Cymru, qui donne au contraire une graphie moderne.
Pour les noms de lieux, nous suivrons I'usage des celtisants de conserver la forme ancienne

du toponyme.
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La religion des Celtes en général et du dieu Lug en particulier ne constitue pas un champ
d’études facile a traiter. Le probleme vient a la fois de la nature des sources a utiliser et de
leurs relations.

Toute étude sur les Celtes anciens est conditionnée par un élément fondamental : nous ne
possédons aucun témoignage littéraire produit par les Celtes eux-mémes, qui soit
contemporain de la période ou leur religion pré-chrétienne était vivante. Les druides,
représentants de la classe sacerdotale, interdisaient la mise par écrit des traditions religieuses.
Nous sommes donc contraint de travailler avec des matériaux assez hétérogenes, issus
d’espaces géographiques différents (fles et continent), de natures différentes (littérature,

archéologie et épigraphie) et d’époques différentes (Antiquité, Moyen Age).

1. Les Celtes continentaux

De nombreux peuples celtiques ont habité 1’Europe au cours de I’ Antiquité, des rives de
I’ Atlantique aux Carpates et du nord de I’Europe continentale a la péninsule ibérique. Dans
notre étude, nous nous intéresserons principalement a deux ensembles de peuples celtiques, a

savoir les Gaulois et les Celtiberes.

1.1 La Gaule

Pour I’étude du matériau gaulois, nous aurons recours a I’archéologie, a 1’épigraphie et
aux écrits des auteurs classiques. L’ensemble de ces sources fournit de nombreux
témoignages sur la religion indigeéne mais ne donne aucun systeme mythologique. Cela résulte
de la conquéte romaine, qui a bouleversé le paysage religieux gaulois. Elle s’est opérée en
deux temps principaux : il y a eu tout d’abord la romanisation de la Gaule méridionale — la
Narbonnaise — a partir de 120 av. J.-C., puis celle des « Trois Gaules » — 1’Aquitaine, la
Celtique et la Belgique — a partir de 50 av. J.-C. Sur un plan religieux, les Gaulois ont pu
continuer a honorer leurs dieux ; seuls les cultes de Rome et d’ Auguste ont été imposés. Mais
I’élément qui a causé la déstructuration de la religion indigene a été 1’abolition du druidisme

décrétée par Auguste, puis achevée par les édits de Tibere et Claude. Méme si les druides
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avaient déja moins d’importance depuis la conquéte, la disparition de cette élite gauloise a
entrainé de facto 1’affaiblissement inéluctable de la langue indigene, la perte de la théologie
ainsi que la fin d’un systeme religieux cohérent'. Ce constat explique notamment le manque
de rigueur sur les représentations plastiques entre les divinités et leurs attributs®.

Les ressources archéologiques qui nous intéressent vont de la période de Hallstatt (VII°-
VI siecles av. J.-C.) a celle de La Téne (V°-1% siécles av. J.-C.). Ce matériau a I’avantage de
nous fournir des informations relatives a la civilisation des Celtes au temps de leur
indépendance’. En revanche, les représentations de divinités datent pour la plupart de
I’époque gallo-romaine, la romanisation ayant fortement contribué a la mise en iconographie
des dieux indigenes. Ces représentations plastiques avaient d’ailleurs commencé a apparaitre
en Gaule sous I’influence des religions méditerranéennes”, cette région du monde avec qui
elle entretenait, de par sa position géographique, des relations commerciales et culturelles
depuis les VII*-VI* siecles av. J.-C.>.

La numismatique est une source a ne pas négliger. L’utilisation de monnaies pourrait
remonter au IV® siécle av. J.-C. chez les Celtes de Transpadane6. Son apparition serait due, en
partie, aux nombreux échanges qui s’effectuaient avec des voisins qui utilisaient déja ce mode
de paiement, comme les Romains. Les Celtes ont rapidement modifié les motifs imités et ont
caractérisé leurs monnaies avec une originalité créatrice étonnante’. L’étude des pieces de
monnaie est intéressante dans la mesure ou certaines d’entre elles représentent sans doute des
scénes mythologiques®.

Les données linguistiques sont tres limitées. L’ abolition de la classe des druides a entrainé
la disparition de leur tradition religieuse orale ; par conséquent, nous ne possédons aucun
mythe indigene transcrit en langue gauloise. Il nous reste tout de méme plusieurs inscriptions
en langue gauloise, transcrites en alphabets grec, étrusque et latin’. Nous conservons quelques
tablettes, comme celles de Chamalieres (Puy-de-Dome), de La Graufesenque (Aveyron) ou de

Chateaubleau (Seine-et-Marne). D’autres traces de la langue gauloise se retrouvent dans des

! Hubert 1974:11 162-163 ; Duval 1986:45-47.

> Lambrechts 1942:181.

? Mac Cana 1970:16 ; Duval 1976:9-11.

* Benoit 1956:356 ; Duval 1976:10, 125, 1986:40.

> Dillon - Chadwick 1974:343.

° Kruta 2000:109.

" Duval 1987:15-16.

* Duval 1982 et 1987.

’ Lambert 1994a:10-12. Ces inscriptions sont répertoriées dans la série des Recueil des inscriptions gauloises :
Lejeune 1985 pour les inscriptions gallo-grecs ; Lejeune 1988 pour les inscriptions gallo-étrusques et gallo-
latines sur pierre ; Duval - Pinault 1986 pour les calendriers ; Colbert de Beaulieu - Fischer 1988 pour les
légendes monétaires ; Lambert 2002 pour les inscriptions gallo-latines sur instrumentum.
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gloses médiévales ; nous avons par exemple le glossaire d’Endlicher, qui a été retrouvé dans
un manuscrit du IX® siécle conservé a la bibliothéque palatine de Vienne (Autriche), et dont le
contenu remonte probablement du V¢ siécle'. Nous avons enfin 1’onomastique transmise par
les auteurs classiques et aussi la toponymie. Par rapport a notre sujet, I’étude des noms de
lieux aura une grande valeur, puisque toute une série de villes en France — telles que Lyon — et
a I’étranger avaient comme nom antique Lugdunum « Fort de Lugus ». Ces faits peuvent nous
servir a démontrer le role important que jouait ce dieu dans la religion des Gaulois.

Le témoignage des auteurs classiques mérite également d’étre pris en considération.
Toutefois, il faut avoir conscience de certains éléments pour bien aborder ce type de matériau.
Tout d’abord, la plupart de ces auteurs étaient séparés des Celtes par la barriere de la langue et
de la culture, ils étaient influencés par les formes et les concepts de leur propre religionz, et
tout ce qui n’appartenait pas a leur monde était considéré comme barbare’. Etant peu
intéressés de connaitre les meeurs des Gaulois, ils se contentaient surtout de souligner les
différences®. Enfin, la majeure partie des auteurs s’est contentée d’informations de seconde
main en utilisant les récits de Posidonius d’Apamée, continuateur du grand historien grec
Polybe. Posidonius était autant ethnographe qu’historien et donnait une image objective des
sociétés barbares de son temps. Il a certainement écrit I’ouvrage le plus important de
I’ Antiquité consacré aux Celtes mais, malheureusement, ses Histoires ont disparu. Plusieurs
auteurs ont donc repris ses récits, comme César, Diodore de Sicile et Strabon, lui aussi
continuateur de Polybe”.

Ces différents éléments font que leurs propos ont certainement eu tendance a déformer la
réalité, a donner une interprétation erronée’. Malgré toutes ces imperfections, il serait
dommageable de se passer de ces sources. Elles constituent I’unique témoignage littéraire que
I’histoire nous a laissé sur les Celtes de 1’ Antiquité’. Ce matériau mérite également d’étre pris
en compte dans la mesure ol certaines observations sur les coutumes et sur I’organisation
sociale des Celtes antiques sont corroborées par la littérature irlandaise médiévale®.

La présentation des sources laisse apparaitre I'influence gréco-romaine sur le matériau
celtique. Mais cette rencontre entre les deux cultures n’a pas eu que des cotés négatifs. C’est

en effet a I’époque gallo-romaine que nous prenons connaissance des noms de divinités

! Stokes 1868:340.

2 Mac Cana 1970:16.

3 Le Roux - Guyonvarc’h 1990:37, 44.
4 Brunaux 1994:18.

3 De Vries 1963:25 ; Kruta 2000:62.

% Le Roux - Guyonvarc’h 1990:44.

" Id., p. 38-39, 44 ; Kruta 2000:58.

8 Mac Cana 1970:16.
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celtiques’, dont le nombre est d’ailleurs assez important. Dans la plupart des cas, le nom
indigéne est combiné ou assimilé a un nom romain, comme avec Jupiter Taranis, Mercure
Dumias, Mars Camulo, Apollon Grannos etc., un phénomene qui porte le nom d’interpretatio
romana et qui a été initiée par César. La formation de cette catégorie de divinités, c’est-a-dire
gallo-romaines, a donné lieu a plusieurs interprétations :

- Les noms divins du peuple vaincu auraient été camouflés par les noms divins des
vainqueurs?, ce qui aurait permis de préserver les anciennes divinités indigénes.

- Les Gaulois auraient adopté le panthéon romain, tout en conservant un caractére local’.

- La présence de noms de divinités romaines serait une marque de I’inéluctable
affaiblissement de la religion indigéne4.

- Ce seraient les dieux romains qui seraient devenus gaulois et ce seraient les Gaulois, et non
les Romains, qui auraient fait 1’assimilation, d’ou la théorie de 'interpretatio gallica ou
celtica’.

- Les dieux gallo-romains exprimeraient une sorte de juxtaposition qui aurait conduit a la
création de divinités hybrides6.

Les deux premieres hypotheses ne nous semblent pas valables car les Romains n’ont pas
interdit la pratique des cultes indigenes ; le fait de cacher 1’ancienne divinité sous un nom
romain n’a donc pas de sens. La troisieme hypothese illustre certainement une réalité
historique, mais ce sont les deux dernicres qui nous semblent les plus intéressantes. La
rencontre entre ces deux religions a, de toute évidence, entrainé une modification des deux
cotés’. Ainsi, le Mercure gallo-romain n’est plus le dieu gaulois d’origine ni le Mercure
romain, mais un dieu hybride. Les contacts entre divinités gauloises et romaines n’ont pu
cependant donner lieu a une juxtaposition idéale, du fait que ces deux religions n’étaient pas
identiquesg. En effet, chacune d’elle était, avant la conquéte, a un stade d’évolution différent :
I’état d’organisation qui était le sien a Rome ne pouvait étre présent en Gaule, a cause du
manque d’unité politique9. De plus, si les deux religions avaient été superposables, César

. . . A A . . I3 10
aurait mis Jupiter en téte du panthéon gaulois, or c’est Mercure qui figure en premiere place .

" Duval 1986:44.

* Vendryes 1997:30.

? C’est en partie ce que suggere Hatt 1989:119, 121.

* Le Roux - Guyonvarc’h 1990:45-46.

5 Grenier 1954.

® Duval 1976:13-14, 124, 1986:53 ; cf. Mac Cana 1970:23-24.

’ Duval 1986:48.

8 Benoit 1956:354-355, 1959:10 ; Deonna 1958:14.

? Duval 1986:39-40.

1 César, De bello Gallico VI, 17 = Constans 1967:11 188 ; Dumézil 1944:23.
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Nous devons enfin convenir que, sur un plan onomastique, il n’y a pratiquement aucune
correspondance entre théonymes gaulois et romains'.

La formation de ces divinités gallo-romaines a certainement dii se faire a partir de
similitudes qui existaient entre tel dieu romain et tel dieu gaulois. Ainsi, Taranis possede le
foudre au méme titre que Jupiter, mais le dieu gallo-romain est représenté avec une roue, un
attribut qui ne figure jamais chez le dieu romain®. Nous notons également que, sous couvert
d’un nom romain, certaines divinités gauloises ont gardé des caractéristiques propres3, comme
au niveau de I’habillement : alors que la plupart des dieux et héros gréco-romains sont figurés
nus, les divinités gallo-romaines portent des vétements typiquement gaulois’. Mercure entre
dans ce cas de figure, puisqu’il est représenté avec une tunique ou un manteau a la mode
gauloise ; il est méme quelquefois barbu, alors que le Mercure romain est toujours imberbe”.

En somme, I’étude de la religion gauloise ne peut se faire qu’avec un matériau

fragmentaire et influencé par la culture classique gréco-romaine.

1.2. Les Celtiberes

Pour les besoins de notre étude, nous aurons recours a du matériau en provenance d’autres

populations celtiques de 1’ Antiquité. Il s’agit des peuples qui habitaient sur la péninsule
ibérique et que 1’on désigne par le terme de « Celtiberes ». Ce nom, que 1’on doit aux auteurs
classiques, est a comprendre comme un générique pour désigner les différents peuples
celtiques et non comme un réel ethnonyme.

Ces populations celtiques sont arrivées sur la péninsule ibérique au moins depuis 1’age du
Bronze. Elles se sont installées sur les plateaux de 1’intérieur de la péninsule, une région qui
correspond 2 peu prés a la Castille actuelle, au niveau de 1’Ebre moyen. Toutefois, il n’est pas
aisé d’établir de maniere formelle leur zone d’établissement. Nous savons que la péninsule
ibérique était divisée en deux grandes aires linguistiques, séparées par une ligne qui allait
approximativement des Pyrénées a I’embouchure du Guadiana. A ’est de cette ligne se situait
le domaine ibérique, considéré comme non indo-européen, et a I’ouest le domaine celtique ou
plus généralement indo-européen. Ce groupe occidental était principalement formé des
Celtiberes (Arévaques, Lusons, Tites, Beles...), mais d’autres peuples celtiques occupaient le

nord-ouest de la péninsule (Cantabres, Astures et les peuples de la Galice actuelle). On a

" Duval 1976:66.

21d., p. 68.

3 Lambrechts 1942:182 ; Hatt 1970:245.
* Voir Duval 1976:67.

> Id., p. 69.
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souvent utilis€é 1’anthroponymie (gentilices en -Cum) et la toponymie (noms en -briga
« hauteur, forteresse ») pour définir les territoires occupés par les Celtes. Mais on retrouve des
anthroponymes et toponymes celtiques dans des zones qui n’étaient sans doute pas habitées
par des populations celtiques. La présence de ces noms celtiques s’explique plutdt par des
emprunts liés a une technique (briga), par un usage social (gentilice) ou par une présence
transitoire de populations celtophones, comme les mercenaires'.

Les sources d’étude sur les Celtiberes sont les mémes que pour les Gaulois, avec 1a aussi
une influence classique due a la conquéte romaine. Celle-ci a commencé apres la prise de
Sagonte par Hannibal en 218 av. J.-C. et la seconde guerre punique. La conquéte ne sera
achevée qu’au I” siécle av. J.-C. par I’empereur Auguste, qui parviendra a soumettre les
populations du nord-ouest de la péninsule. Comme en Gaule, nous possédons des
témoignages d’auteurs anciens, de nombreuses représentations plastiques de divinités ainsi
que des témoignages linguistiques (onomastique et inscriptions). Les populations celtiques ont
utilisé 1’alphabet ibere pour transcrire des inscriptions en langue celtique. Cette écriture
ibérique s’est développée a partir d’une forme archaique de 1’alphabet grec et se présente
comme un mélange de notations syllabiques et alphabétiques ; ainsi, toutes les occlusives sont
notées avec une voyelle suivante alors que toutes les autres consonnes et voyelles pris dans un
autre contexte sont notées séparément. L’épigraphie celtibere date essentiellement des II° et I*

siecles av. J.-C. et fournit de nombreux noms de dieux, en particulier celui de Lugus.

2.L’Irlande

Comme en Gaule et en Grande-Bretagne, la tradition irlandaise pré-chrétienne s’est
transmise par voie orale’. Mais contrairement 2 ce qui s’est produit sur le continent, elle a été
conservée en partie. Cela est di, paradoxalement, a 1’arrivée au V°© siécle du christianisme,
menée par saint Patrick. D un c6té, la nouvelle religion a entrainé la disparition inéluctable de
la religion pré-chrétienne ; de I’autre, elle a introduit I’écriture en Irlande’. Par rapport a
maints pays qui ont connu la christianisation, la conversion s’est faite ici a partir des élites et
dans un contexte plutot pacifique4. L’adoption du christianisme n’a pas fondamentalement

modifié la structure de la société irlandaise et I’ancienne religion n’a pas été éradiquée du jour

! Voir Lambert 2005.

? Murphy 1961:6.

? Le Roux - Guyonvarc’h 1990:47.
* Mac Cana 1986:71.
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au lendemain'. Le druidisme était tellement 1ié & ’organisation et aux structures du pays que
I’Eglise aurait été forcée de détruire 1’ordre social pour éliminer toute trace de croyances pré-
chrétiennes, ce qui n’était sans doute pas son but. Pour s’implanter durablement en Irlande,
I’Eglise n’avait donc pas d’autre choix que de s’adapter 2 la culture locale®.

Dans I’'Irlande pré-chrétienne, la classe sacerdotale se composait des drui « druides », qui
s’occupaient de religion, de justice ou d’enseignement, et des filid ou poetes savants. Avec
I’arrivée du christianisme, les filid ont obtenu un statut plus haut que les druides® et ont
récupéré plusieurs fonctions de ces derniers, comme celle de préserver et de transmettre la
tradition. Les druides ont en fin de compte disparu assez rapidement, tandis que les filid ont
continué a exister — certains sont devenus clercs — , tout en conservant leur héritage pai'en4. Ce

sont ces filid qui, par la suite, ont mis par €crit la tradition orale qu’ils détenaient.

2.1.Les sources littéraires

2.1.1. Présentation

Les plus anciennes attestations de la langue irlandaise sont des inscriptions en ogam, qui
correspondent au proto-irlandais®. Les ogam étaient gravés sur des pierres et sans doute sur du
bois, mais 1’usure du temps les a fait disparaitre. Nous disposons d’environ quatre cents
inscriptions, qui consistent généralement en un nom de personne au génitif, le plus souvent
accompagné par le nom de son pere ou de son ancétre. Les plus anciennes datent
probablement du V® et VI® siécles ; certaines remontent méme au IV® siecle. L’intérét de ces
inscriptions est de proposer de nombreux noms divins, dont celui de Lug en particulier
(LUGUADEON, LUGUDECCAS, TRENALUGGO...).

Lorsque la véritable littérature est apparue en Irlande, elle s’est faite en latin et traitait
essentiellement de spiritualité chrétienne. A partir du VIII® siécle, ce type de production a
commencé a diminuer jusqu’a cesser completement. Une littérature en langue vernaculaire a

alors émergé et c’est a partir de ce moment que les traditions orales pré-chrétiennes ont été

! Williams - Ford 1992:14.

> Mac Cana 1986:62-64.

’ Dans le traité 1égal archaique de 1'Uraicecht Becc, les filid sont classés avec les ecclésiastiques, les
souverains et les féine comme soirnemed « privilégié noble » (Binchy 1978:V 11612.45 : Ite saernemead filead
and .i. ecalsi, flatha, filidh, féine). En revanche, les druides se retrouvent avec les artisans (charpentiers,
forgerons et bronziers), les poetes de second rang, les médecins et les juristes dans la catégorie doirnemed
« privilégié non noble » (Daernemed tra, saeir ocus gobaind ocus umaide ocus cerda ocus legi ocus breitemain
ocus druid ocus aes cuca dana olcena).

* Williams - Ford 1992:22-23, 36, 66, 106 ; Mac Cana 1970:14-15, 1986:60 ; Lambert 1981:18.

> Voir I'étude de McManus 1991.
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mises par écrit’. Il faut souligner que, parallélement a cette mise par écrit, la tradition orale ne
s’est pas arrétée pour autant; sa grande vigueur lui a ainsi permis de se perpétuer et de
continuer 2 évoluer aux cotés de la littérature écrite’.

Cette littérature écrite a fait ses débuts au sein des monasteres et a continué a s’y
développer durant tout le haut Moyen Age’. Les grands centres d’érudition se situaient du
coté ouest, le long de la riviere Shannon entre le Loch Ree et le Loch Derg, de Clonmacnoise
(comté d’Offaly) a Terryglass (comté de Tipperary). C’est dans ces monasteres qu’ont été
composés les quatre principaux manuscrits: le Lebor na hUidre (fin XI° siecle ;
Clonmacnoise), le Rawlinson B 502 (XII° siecle ; produit en partie & Clonmacnoise), le Livre
de Leinster (fin XII® siecle ; Terryglass) et, un peu en marge des trois autres, le Leabhar
Breac (peut-étre début XV° siécle)’. Le Lebor na hUidre et le Livre de Leinster nous
intéressent en premier lieu, car ils ont conservé le plus grand nombre de récits d’origine pré-
chrétienne. Nous faisons remarquer qu’aucun de ces récits ne nous est parvenu dans un
manuscrit écrit avant la fin XI® siecle. La production littérature que nous saisissons consiste
donc en une tradition orale d’origine pré-chrétienne transcrite par des érudits ecclésiastiques ;
autrement dit, il ne sera jamais possible de recouvrer I’état premier des récits archaiques. La
littérature vernaculaire irlandaise doit finalement se comprendre comme la rencontre de deux
cultures, I’'une indigene et orale, 1’autre ecclésiastique et littéraire>.

Apres le XII° siecle, la production des manuscrits est passée des monasteres a des écoles
laiques nouvellement établies et menées par les filid. Elles étaient conduites par des familles
d’érudits héréditaires, qui assurérent jusqu’au XVII® siecle le travail de préservation et de
maintien de cette littérature®. Ces scribes ont manifesté un réel intérét pour les récits
archaiques et leurs manuscrits ont fourni du matériau supplémentaire aux grands codex
composés auparavant dans les monasteres’. Parmi les célebres familles d’érudits, les Mac
Firbisigh nous ont livré deux manuscrits importants : le Livre de Lecan (copié entre 1416 et
1418) et le Livre Jaune de Lecan (peut-&tre XV° siécle). Une autre famille d’érudits, les
Maolin Og, ont produit deux manuscrits de grande valeur : le Rawlinson B 512 (XV-XVI°

siecles) et I’Egerton 1782 (début XVI° siécle)g. Tout au long de ce travail, nous aurons

" Dillon 1948:xvii ; Binchy 1961:7 ; Williams - Ford 1992:87, 91-92, 95, 125-126. Les plus anciens récits datent
de la fin du VII° siecle ou au début du VIII® siecle.

* O Cathasaigh 1984:296.

*1d., p. 295.

* Williams - Ford 1992:96.

> O Cathasaigh 1984:293, 307.

® Williams - Ford 1992:119.

7O Cathasaigh 1984:295n.22.

8 Williams - Ford 1992:120-124.
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également recours a d’autres manuscrits composés par les filid, comme le Livre de Ballymote
(copié entre 1384 et 1406), le MS Laud 610 (début XV° siecle) ou encore le Livre de Fermoy
(XVE-XVTI siecles).

2.1.2. Les quatre cycles

Dans la tradition irlandaise, la littérature d’origine pré-chrétienne se répartissait en

fonction des titres du récit. Il y avait d’un coté ceux qui traitaient des événements majeurs de
la vie d’un individu, tels que les comperta « conceptions », aitheda «enlevements »,
tochmarca « courtises », echtrai « aventures dans I’ Autre Monde », immrama « navigations »
ou encore aittelaideda « morts violentes ». De 1’autre, nous avions des récits qui relataient les
événements de la vie sociale et politique d’une population, comme les catha « batailles »,
tochomlada « migration », oircne « massacres, destructions », togla « destructions », tdna bo
«razzias de vaches »'. Par souci de commodité, les celtisants modernes ont opté pour une
division de la littérature irlandaise en quatre cycles. Nous allons les passer en revue, en
présentant a chaque fois les principaux récits qui seront utilisés dans notre étude :
- Le cycle mythologique : la picce maitresse est le Cath Maige Tuired « Bataille de Mag
Tuired », qui relate 1’affrontement entre les dieux, les Tiatha Dé Danann, et leurs ennemis, les
Fomoire®. Ce récit fondamental nous est connu par deux versions. La premilre est contenue
dans le MS Harleian 5280, qui date du début du XVI° siecle. Mais le fond est beaucoup plus
archaique, puisque nous avons a faire a un texte composite, rassemblé par un rédacteur du XI°
ou du XII® siecle essentiellement a partir d’'un matériau du IX® siecle. Une seconde version
plus tardive est préservée dans le MS RIA 24 P 9 et a été écrite en irlandais pré-moderne par
David Duigenan en 1651-1652°. Elle offre un récit plus développé, plus romancé, et
véritablement axé sur les exploits de Lug.

L’autre récit important de ce cycle est 1’Oidhe Chloinne Tuireann « Mort tragique des
enfants de Tuireann »*. Il s agit d’un texte tardif, écrit en irlandais pré-moderne et qui a été
préservé par plusieurs manuscrits, dont le plus ancien est I’Egerton 106, copié en 1715. Ce
récit fait partie des Tri Truaighe na Sgéalaigheachta «les Trois Tristessess du Conteur »,
avec 1I’Oidheadh Chloinne Uisneach « Mort tragique des enfants d’Uisneach » et I’ Oidheadh

Chloinne Lir « Mort tragique des enfants de Lir ». Ces trois récits ont dii prendre la forme que

' Lambert 1981:31-32.

? Edition de Gray 1983.

* Edition d’O Cuiv 1945.

* Dans Iattente d’une véritable édition scientifique, nous utilisons le texte en irlandais publié par Ua Ceallaig
1927.
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connaissons actuellement au cours de la seconde moitié du XIV® siecle dans I’entourage de la
famille des Mac Firbisigh'. Le début de I’ Oidhe Chloinne Tuireann est une version abrégée la
bataille de Mag Tuired. Mais I’essentiel de ce récit porte sur le meurtre de Cian, le pere de
Lug, tué lachement par les enfants de Tuireann. En représailles, le dieu irlandais envoie le trio
de meurtriers quérir toute une série d’objets a travers le monde. En dépit du caractere tardif de
ce texte, son contenu est tres ancien. Dans une comparaison gréco-irlandaise, une étude de
Bernard Sergent a mis en lumiere les trés nombreuses correspondances entre les douze
travaux d’Hérakles et la quéte des enfants de Tuireann, ce qui laisse supposer un héritage

commun entre ces deux traditions?.

- Le cycle d’Ulster : il s’agit de la branche épique de la littérature irlandaise, qui traite
principalement des aventures du grand héros d’Ulster Cd Chulainn. La piece principale de ce
cycle est I’épopée de la Tdin bo Cuiailnge « Razzia des vaches de Cooley », connue par trois
recensions’. L’importance de ce récit nous incite 2 les présenter toutes les trois.

La recension I est contenue dans quatre manuscrits : Le Lebor na hUidre, qui constitue la
version principale ainsi que la plus ancienne, le Livre Jaune de Lecan, I’Egerton 1782 et
O’Curry MS 1 (XVI siécle)*. Aucune de ces versions n’offre un texte complet et aucune n’a
été copiée sur un autre. Le récit est beaucoup plus ancien que 1’époque de compilation des
manuscrits. Selon des critéres linguistiques, le texte a été essentiellement rédigé aux VIII® et
IXC siecles’. La recension I résulte de la combinaison d’au moins deux versions, qui dateraient
du IX® siecle et qui sont aujourd’hui perdues. Cette combinaison se traduit par des doublets et
des variantes du méme épisode que le transcripteur a introduits dans le texte final. La
recension I comprend également de nombreuses interpolaltions6 — dont I’auteur est désigné par
la lettre H — qui figurent dans trois des quatre manuscrits (Lebor na hUidre, Egerton 1782 et
O’Curry MS 1)".

La recension II est préservée dans le Livre de Leinster, qui offre un texte quasiment

complet. Nous avons aussi une forme modernisée et développée dans MS RIA C VI 3, dite

' Williams - Ford 1992:133-134.

* Sergent 1999:65-97.

? Nous nous référons 2 I’introduction que donne O’Rahilly 1967:ix-lv dans son édition de la recension II. Cf.
Lambert 1981:51-52 ; Williams - Ford 1992:97-106.

* Edition d’O’Rahilly 1976.

> L’archaisme de ce récit est également démontré par trois poémes du VII® sidcle qui font référence 2 la Tdin bé
Ctiailnge, dont le Conailla Medb Michuru composé par Luccreth moccu Chiara (Olmsted 1992).

® Sur la valeur traditionnelle des interpolations : Slotkin 1978-1979:450.

7 Ces interpolations prennent la forme de courtes gloses. La langue utilisée est plus récente, avec des
constructions qui n’apparaissent pas avant le XI° siecle (Thurneysen 1921:235). Les interpolations ne faisaient
pas parties du récit original et ont sans doute été composées par les compilateurs (O’Rahilly 1967:xxi).
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version Stowe, dont le manuscrit le plus ancien date de 1633. La recension II a sans doute été
composée au début du XII° siecle et est écrite dans une langue plus récente que celle de la
recension I. La recension II propose également un récit plus unifié avec un style plus
homogene. De maniere générale, le texte de la recension II est basé sur la recension I — et
notamment la version du Lebor na hUidre —, mais il en a éliminé les longs passages
rhétoriques, la plupart des variantes, doublets, inconsistances, contradictions et
interpolations ; cette recension tire €galement ses sources d’une autre version, qui est
aujourd’hui perdue.

La recension III nous a été transmise de maniere fragmentaire dans deux manuscrits : MS
Egerton 93 (XV-XVI° siecles) et MS TCD H 2.17 (XVII® siecle)'. Son contenu s’accorde sur
maints points avec la recension II, en particulier lorsque celle-ci differe de la recension 1. Cela
laisse supposer que les recensions II et III proviennent d’une source commune. Mais certains
passages de la recension III sont a rapprocher des interpolations de la recension I, notamment
ceux qui figurent dans le O’Curry MS 1. Cette recension III offre également un petit nombre
de faits qui ne se trouvent nulle part ailleurs. Autrement dit, cette dernicre version s’est
appuyée par endroit sur d’autres sources que les deux premieres recensions.

Cette somme de versions, doublets et interpolations reflétent une tres longue diffusion par
voie orale”. Celle-ci a donné lieu 2 plusieurs formes du méme récit, qui traitaient d’un sujet
identique mais qui furent élaborées d’une manidre différente’. En fin de compte, la Tdin bé
Ciiailnge fait figure de moteur du cycle d’Ulster et sa primauté a sans doute affecté

I’ensemble de la tradition épique irlandaise”.

- Le cycle des rois : il s’agit de récits pseudo-historiques qui mettent en scene les rois
d’Irlande depuis Labraid Loingsech (III° siecle av. J.-C.) jusqu’a Brian Bérama (1012-1014).

Leur intérét est de présenter des biographies qui ont été construites avec de nombreux

' Edition de Nettlau 1893-1894.

2 O’Rahilly 1967:xix. Cf. les théories de Rudolf Thurneysen et James Carney qui affichent un certain
scepticisme sur la tradition orale. Le premier considérait qu’elle a cessé une fois la mise par écrit du récit et
que chaque version écrite correspondait exactement a une seule version orale ; quant aux doublets, ils résultaient
d’une version écrite différente (1921:152n.3). James Carney estimait pour sa part que la forme littéraire de la
Recension I en particulier, et de la matiere héroique en général, n’avaient pas pu provenir de récits issus de la
tradition orale ; si elle I’était, elle en serait tres éloignée du fait de I’influence chrétienne et de I’ Enéide de Virgile
(1955:66, 71, 276-277, 322).

* La Tdin b6 Ciiailnge ne devait pas étre racontée de la méme maniere par tous les récitants. Par exemple, sa
narration entiere n’a dii se pratiquer qu’en des circonstances exceptionnelles. La plupart du temps, seuls quelques
épisodes devaient étre contés, en sachant que les auditeurs étaient capables de les situer dans la trame générale de
I’épopée (Edel 1992:165).

* Edel 1992:169.
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éléments d’origine mythologique'. Pour les besoins de notre étude, nous nous intéresserons
aux rois suivants : Conn Cétchathach, Cormac mac Airt, Niall Noigiallach, Conall Corc et
Lugaid Loigde. L ouvrage principal de ce cycle royal est le Lebor Gabdla Erenn « Livre des
Invasions de I’Irlande », qui occupe une place centrale dans [I’historiographie et la
mythographie irlandaises”. La plus ancienne mention de ce récit apparait sous la forme d’un
résumé dans 1’Historia Brittonum attribuée a Nennius, qui date du IX® siécle. Quatre
recensions, completes ou non, ont été dégagées: la recension a, la plus ancienne, est
préservée dans le Livre de Leinster et le Livre de Fermoy ; la recension b figure dans sept
manuscrits’ ; la recension m est contenue dans quatre manuscrits® ; la recension ¢ figure dans
six manuscrits’. Le Lebor Gabdla Erenn a commencé 2 étre composé au VII® siecle, avant
d’atteindre sa forme canonique entre la fin du X° et le milieu du XII° siecle®. 11 se présente
comme une remarquable compilation, ou les mythes pré-chrétiens — tels que la cosmogonie
qui se déroule par les peuplements successifs de 1’lle — et les orientations politiques de
1’époque sont conciliés avec les mythes d’origine bibliques. Le Lebor Gabdla Erenn fait ainsi

. . .. . .. L. 7
figure de point de raccordement entre tradition vernaculaire et religion chrétienne .

- Le cycle ossianique : il est axé principalement autour de Finn mac Cumaill, accompagné
des fianna. Ces chasseurs-guerriers, modele d’héroisme, sont entrainés dans des aventures aux
caracteres surnaturels qui les menent souvent dans I’ Autre Monde des dieux. Parmi les quatre
cycles, le cycle ossianique est celui qui a recu le plus grand développement, en Irlande comme
en Ecosse. Il n’apparait toutefois que tardivement sous forme écrite, car il était considéré
comme moins noble que les autres genres. L’un des récits les plus importants de ce cycle est
I’Accallamh na Sendrach « Dialogue des Anciens »5. Ce texte a été préservé par plusieurs
manuscrits : Laud 610, Rawlinson B 487 (XV°© et XVII® siécles), Livre de Lismore (copié

pour Finghin mac Carthaigh Riabhach, mort en 1505, et sa femme Caitilin, morte en 1506),

' Dillon 1946:1-3.

? Le plus ancien titre qui soit attesté est Gabdla Erenn. La forme Lebor Gabdla Erenn a sans doute été inspirée
des titres d’ceuvres latines qui commengaient par liber ou libri. Voir la longue étude que Scowcroft 1987-1988 a
consacrée a ce texte, ainsi que 1’édition de Mac Alister 1938-1956.

N s’agit des MSS TCD E 3.5 (copié en Torna o} Maoil-Chonaire, mort en 1532), Rawlinson B 512, RIA Stowe
D V 1 et DIV 2 (XV° siecle), Livre de Lecan, National Library of Ireland MS Philipps 10266 (copié par
Dubaltach mac Sémuis dans la seconde partie du XVI° siecle) et RIA Stowe D IV 3.

4 MSS Rawlinson B 502 et B 512, RIA Stowe D I 3 et Livre de Leinster.

> Livre de Lecan, Livre de Ballymote, trois copies de ce Livre de Ballymote qui datent du XVIII® siecle, TCD H
2.15A (XIV® siecle). Nous signalons qu’il existe une derniére recension avec le texte copié par le frére
franciscain Michéal O Cléirigh en 1631 (Williams - Ford 1992:209).

® Scowcroft 1995:138.

7 Voir la longue étude consacrée a ce récit par Scowcroft 1987-1988 (en particulier pages 63-64), ainsi que Mac
Cana 1970:17, 57 ; 1974:138 ; Williams - Ford 1992:94-95.

® Edition de Stokes 1900.
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MSS A 4 et A 20 de la Franciscan Library de Killiney. Dans I’Accallamh na Senorach,
Caoilte raconte a saint Patrick les exploits de Finn et des fianna' ; cet ensemble d’aventures
fait figure de véritable compilation de la geste de Finn. L autre piece majeure de ce cycle est
le Duanaire Finn « le lais de Finn », mis par écrit en 1626 et 1627 par deux scribes d’Ostende

et de Louvain pour un capitaine irlandais du nom de Sorley O’Donnell”.

2.1.3. Autres sources

En plus de ces quatre cycles, nous utiliserons d’autres types de sources :
- Les annales’ : ce type d’écrit a pour but de consigner le récit des événements du passé, qui
sont présentés année par année, depuis les temps les plus reculés jusqu’a des périodes plus
récentes. Dans ce domaine de I’historiographie, nous avons également les chroniques, qui
consistent en un recueil de faits, consignés par ordre chronologique, des événements récents.
Jusqu’en 910, toutes les annales irlandaises sont, a I’exception des interpolations, des versions
sélectives d’une source commune, a savoir une Chronique d’Irlande élaborée a Bangor ou a
Tona* ; ¢’est d’ailleurs cette année-1a qu’elle a été tres probablement composéeS. Une copie de
cette Chronique d’Irlande est ensuite arrivée a Clonmacnoise, ou elle a été interpolée. Cette
version est devenue les Annales de Tighernach® et les Annales d’Ulster’, lesquelles
représentent la version la plus complete des annales irlandaises ; ces deux annales vont
ensuite se différencier a partir de 913. Au XVII® siecle, Duald Mac Firbis a fait une copie des
Annales de Tighernach qui est devenue les Chronicon Scottorum®. La méme Chronique
d’Irlande a sans doute apres 972 été réunie avec les annales du Munster, puis a été
brutalement abrégée ; cette version a alors donné les Annales d’Inisfalleng, qui constituent les
plus anciennes annales de 1I’1le.

Nous possédons également les célébres Anndla Rioghachta Eireann', plus connues sous

le nom d’Annales des quatre maitres. Elles se présentent comme une compilation établie dans

! Dillon - Chadwick 1974:259 ; Lambert 1981:60.

? Williams - Ford 1992:126, 133. Pour un examen du cycle de Finn : Mac Néill - Murphy 1908-1953:11I ix-cvii,
qui sont également les auteurs de 1’édition du texte.

? Nous nous référons 2 I’étude de Hughes 1972:99-114.

* Williams - Ford 1992:92-94.

> Kelleher 19631:26.

% Edition de Stokes 1895-1897 d’apres les fragments contenus dans les MSS Rawlinson B 502 et B 488 (XIV®
siecle).

7 Edition de Mac Airt - Mac Niocaill 1983 d’aprés cinq manuscrits assez tardifs : MS TCD H 1.18 (XV*-XVI°
siecles), MS Rawlinson B 489 (XVI° siécle), MSS Londres, British Library, additional 4795 et 4789 (XVII®
siecle) et MS Londres, British Library, additional 4874 (date inconnue).

¥ Edition de Hennessy 1866 d’aprés le MS TCD H 1.18.

? Edition de Mac Airt 1951 d’aprés le MS Rawlinson B 503 (XI°-XV© siecles).

' Edition d’0’Donovan 1848-1851 d’apres des manuscrits de la Royal Irish Academy et de Trinity College.
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la premigre partie du XVII® siécle par le frére franciscain Michedl O Cléirigh (1575-1645) — le
plus connu d’une célebre famille d’historiens — en collaboration avec trois autres personnes'.
Enfin, nous aurons recours aux Annales de Connachtz, rédigées peut-étre au début du XVI°
siecle et qui débutent avec 1I’année 1224. Ces annales représentent une version plus complete
et de meilleure qualité de la chronique utilisée pour la compilation des Annales de Loch C&’,

copiés 2 la fin du XVI° siecle”,

- Les anciennes lois d’Irlande : elles proviennent de textes en vieil-irlandais, la plupart
datables du VII® et VIII® siécles’. Elles ont été en vigueur jusqu’au XVI° siécle, une période
qui a marqué la fin de I’Irlande gaélique. Ces lois, bien qu’influencées par le droit romain,
plongent leurs racines dans les anciennes coutumes celtiques et indo-européennes’.

Les gardiens des lois traditionnelles et des coutumes étaient les filid, puis lorsque le
domaine juridique est devenu une spécialité a part entiere, ils sont devenus les
brithemin « juges », singulier breithem (forme anglicisée brehon)’. Le respect qu’ils avaient
pour le passé est un indice pour démontrer 1’ancienneté de ces lois. En effet, plus la coutume
était ancienne, plus elle devenait vénérable aux yeux des juristes. Méme si elle était depuis
longtemps sortie d’usage, cela était presque sans importance ; I’ancienne coutume était alors
scrupuleusement préservée aux coOtés de la nouvelle regle qui 1’avait supplantéeg. Cette
ancienneté se révele également au travers de la société qui est décrite par le systeme légal.
Elle apparait comme trés archaique, avec une organisation basée sur la division en tiath
« peuple », qui consistait en une petite unité territoriale avec un roitelet a sa téte; on peut
estimer a une centaine le nombre de fiiatha a 1I’époque médiévale. Nous précisons enfin que le
systeme juridique irlandais ne reconnaissait que le droit privé et que 1’unité de référence était
la famille et non I’individu’.

Ces lois nous sont connues par deux principaux corpus. Le premier est le Senchus Mdr
« Grande Tradition », qui est une collection des traités de lois traditionnelles en vieil-

irlandais ; ils ont été compilés au VII® siecle dans une école de juristes située au centre de

I’Irlande. Les autres textes légaux, en particulier ceux qui concernent les usages juridiques, se

! Williams - Ford 1992:209.

* Edition de Martin Freeman 1944.

? Edition d’Hennessy 1871.

* O’Dwyer 1972:83.

> Kelly 1988:1.

® Dillon - Chadwick 1974:85, 203-204.
" Binchy 1961:12.

¥ Binchy 1970:1.

? Dillon - Chadwick 1974:91-92.
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retrouvent dans le Bretha Nemed « Sentences de Nemed »1, une collection en vieil- et moyen-

irlandais qui a été certainement rassemblée en Munster.

- Les glossaires : le plus ancien et le plus célebre est le Sanas Cormaic « Glossaire de
Cormac ». Il est attribué a Cormac mac Cuilenndin, roi du Munster et évéque de Cashel, mort
en 908. Ce glossaire a été inspiré des Etymologiae d’Isidore de Séville, qui ont représenté
pour beaucoup d’auteurs irlandais médiévaux le summum du savoir’. Le Sanas Cormaic
constitue sans doute le premier dictionnaire étymologique en langue vernaculaire de toute
I’Europe. Méme si les étymologies qu’il donne sont fausses, ce glossaire a le grand intérét de
préserver un grand nombre de traditions indigenes d’origine mythologique3 . 1l existe une
version longue, éditée par Kuno Meyer d’apres le Livre Jaune de Lecan”, et une version plus
courte éditée par Whitley Stokes d’apres le Leabhar Breac’.

Nous utiliserons également trois autres glossaires : le glossaire d’O’Davoren, compilé
entre 1564 et 1569 sous la direction de Domhnall O’Davoren et préservé dans le MS Egerton
88 (copié en 1564)° ; le Focldir né Sanasdn Nua « Lexique ou Nouveau dictionnaire », publié
en 1643 2 Louvain par Michedl O Cléirigh’ ; le glossaire d’O’Mulconry, compilé au XIII ou

au XIV® siecle et préservé dans le Livre Jaune de Lecan®.

- Dindshenchas « Traditions relatives aux lieux éminents »° : il s’agit d’une sorte de science
géographique, de guide légendaire du paysage irlandais, qui a pour vocation d’expliquer les
noms de lieu. Il existe des Dindshenchas en prose'® et d’autres, plus développés et plus
archaiques, en vers''. Ils ont dii former une des parties les plus anciennes de la tradition
intellectuelle irlandaise et étaient tres prisé€s, a en juger par le nombre de récits qui comportent
une note onomastique. Les étymologies proposées sont a rejeter sur un plan linguistique,

mais les informations de nature mythologique sont tres intéressantes.

! Binchy 1961:12-13 ; Lambert 1981:27; Williams - Ford 1992:23, 33.

* Scowcroft 1995:124.

? Williams - Ford 1992:91 ; Sterckx 1998- :11 51.

* Meyer 1913.

> Stokes 1862.

® Edition de Stokes 1900-1905c¢.

7 Edition de Miller 1879-1880.

¥ Ce glossaire a faussement été attribué a John O’Mulconry, qui a vécu au XVI° sidcle. Voir I’édition de Stokes
1900-1905b.

° Voir I’étude spécifique de Bowen 1975-1976. Cf. Mac Cana 1970:17, 49 ; Williams - Ford 1992: 34-35.
' Edition de Stokes 1894-1895.

' Edition de Gwynn 1903-1935.
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Les Dindshenchas sont connus par une collection et deux recensions. La collection est
préservée dans le Livre de Leinster et sa date de composition ne peut pas remonter au-dela de
la seconde moitié du XI° siecle. La premiere recension figure dans trois manuscrits : Livre de
Leinster, Rawlinson B 506 (XV° siecle) et MS Gaelic XVI de la National Library of Scotland
d’Edimbourg (XV° siecle). La langue de ces textes permet de supposer une mise par écrit vers
le premier quart du XII° siecle pour les notices du Livre de Leinster et le second quart de ce
méme siecle pour les autres. La seconde recension est préservée dans le Livre de Ballymote et
le MS Rennes (XIV® ou X V¢ siécle) ; cette recension a due étre close vers la fin du XII° siecle
ou le début du XIII° siecle.

Ce type de tradition onomastique existait aussi pour les femmes célebres et mariées de
I’histoire et de la littérature irlandaises. Elle porte le nom de Banshenchas « Traditions
relatives aux femmes »', qui sont connues par une version en vers et une autre en prose. La
premidre a été composée en 1147 par Gilla Mo-Dutu O Caiside et est préservé dans quatre
manuscrits : Livre de Leinster, Livre des Ui Mhaine (copié entre 1378 et 1394), MS G3 de la
collection des O Ciandin (National Library of Ireland, Dublin) et Livre de Lecan. Quant a la
version en prose, son archétype a dii étre établi peu de temps apres la composition des
Banshenchas en vers, c’est-a-dire entre 1147 et 1169. Cette version est connue par Six
manuscrits : Livre de Lecan, Livre de Ballymote, Livre des Ui Mhaine, MS 2542 de la
Bibliotheque Royale de Bruxelles, MS Kilbride VII (National Library of Scotland,
Edimbourg) et MS TCD H 3.17 (XVI° siecle).

- Céir anmann «Justesse des noms »*: ce traité du XIII® sidcle explique les noms de
personnes, certains historiques, d’autres 1égendaires. La aussi, les étymologies qu’il donne
sont absurdes mais le matériau mythologique qu’il contient est trés précieux’. Il existe deux
recensions du Coir anmann. La premiere et la plus longue (287 articles) est contenue dans le
MS H 3.18 (XVI° siecle ?), composé vers 1500 ; la seconde (70 articles) figure dans le Livre
de Ballymote, le Livre de Lecan et le MS Kilbride III (Advocates’ Library, Edimbourg).

- Foras feasa ar Eirinn « Base de I’histoire d’Irlande »* : cet ouvrage est I’ceuvre du prétre
Geoffrey Keating (1580-1644). 1l a repris le Lebor Gabdla Erenn et y a inséré des

informations supplémentaires. Le Foras feasa ar Eirinn est préservé par plusieurs manuscrits,

! Edition de Dobbs 1930-1932 ; voir également I’étude spécifique de Ni Bhrolchdin 1982.
> Edition de Stokes 1897.

3 Lambert 1981:34 ; Williams - Ford 1992:35.

* Edition de Comyn - Dinnenn 1902-1914.
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dont le plus ancien se trouve au Franciscan Convent Library de Dublin et a été écrit au
couvent de Kildare avant 1640. Geoffrey Keating, maitre de la prose irlandaise, a voyagé dans
tout le pays afin de réunir le plus d’éléments possibles'. Son travail a peut-étre reflété le désir
de revisiter I’ensemble de la tradition d’Irlande. L’intérét de cet ouvrage est de nous faire

découvrir des traditions inconnues par ailleurs.

2.2.Conservation de la tradition pré-chrétienne

La mise par écrit de ces anciennes traditions est intervenue dans un contexte chrétien. Cela
a inévitablement conduit a une altération du contenu. Les scribes ont di concilier ancienne et
nouvelle religions en supprimant ou révisant les anciens récits®, en ajoutant des interpolations
chrétiennes, en combinant les récits avec I’histoire biblique et 1’histoire du monde, ainsi
qu’en transformant les dieux en de simples mortels doués de pouvoirs exceptionnels3 .
Cependant, cette christianisation est restée assez superficielle et les structures pré-chrétiennes
sont encore lisibles. Par contre, nous ne possédons presque plus de traces du rituel, a
I’exception de la littérature royale. Elle a en effet conservé plusieurs témoignages sur
I’inauguration des souverains, qui devait revétir une trop grande importance pour é&tre
occultée.

Si la tradition pré-chrétienne a été préservée par écrit, c’est sans doute qu’elle jouissait
d’une grande valeur aux yeux des Irlandais. Méme s’ils ne croyaient plus aux vieilles
divinités, le modele de société dépeint dans les récits devait correspondre a des normes
sociales encore en vigueur®. Cette ancienne tradition représentait pour eux une partie de leur
« histoire nationale », ancrée depuis de nombreux siecles par le biais de la transmission orale.
Elle jouissait d’ailleurs d’un grand prestige aux yeux des filid, mais ils la concevaient d’une
maniere assez particuliere : pour eux, elle consistait a célébrer le passé héroique plutot qu’a
narrer les événements récents’. Cette « histoire » comportait donc nombre d’éléments issus de
I’ancienne religion, comme en témoigne les récits du cycle des rois’.

Le maintien des traditions anciennes a également été rendu possible par I’absence de

bouleversements majeurs depuis 1’arrivée des Celtes sur I’ile, qui remonte aux environs des

"Lambert 1981:70 ; Williams - Ford 1992:209-210.

2 Mac Cana 1986:66.

3 De Vries 1963:33 : Williams - Ford 1992:27, 90, 95 ; Mac Cana 1970:65-66, 134.
* Voir Melia 1977-1978:46 a propos du cycle d’Ulster.

> Dillon 1946:2.

*Id.,p. 2.

® Mac Cana 1986:67.
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derniers siecles du III° millénaire avant notre ere'. En effet, la romanisation n’a pas atteint
I’Irlande ; I’arrivée du christianisme n’a quasiment pas modifié la facon de vivre de ses
habitants. Toutefois, 1’Irlande n’était pas coupée du monde extérieur et a eu des liens avec
I’Empire romain : échanges commerciaux ; des Irlandais ont servi dans les 1égions romaines ;
ces mémes irlandais ont lancé des raids sur la Grande-Bretagne romaine au cours des IV et
V¢ siecles, et ont fondé des colonies dans le sud-ouest du Pays de Galles”. En fin de compte,
ce n’est pas I’isolement qui a permis a I’Irlande de maintenir son particularisme, mais le
conservatisme”. Les véritables changements interviendront avec les invasions Vikings du IX°
siecle et la conquéte anglo-normande du XII® siecle, deux événements qui vont marquer une
rupture dans la société irlandaise.

Ce conservatisme de I’Irlande se vérifie sur un autre plan. La civilisation de La Tene, qui
s’est développée sur le continent du V° siecle av. J.-C. jusqu’a la conquéte romaine, perdurait
encore en Irlande au cours du V° siecle apr. J .—C.4, comme I’atteste 1’organisation sociale, 1’art
ou encore I"habitat’.

L’archaisme de la civilisation irlandaise est un point essentiel pour démontrer le maintien
de traditions trés anciennes’. Cet état des choses nous servira lorsque nous confronterons le
matériau irlandais aux témoignages sur les Celtes de 1’ Antiquité. Mais avant, nous allons nous

intéresser a la Grande-Bretagne.

3. Grande-Bretagne et Pays de Galles

3.1.Contexte historique

Jusqu’a la conquéte romaine accomplie par I’empereur Claude en 43 av. J.-C., les
populations celtiques de Grande-Bretagne ont formé de petits royaumes et ont occupé une
grande partie du territoire, a I’exception du nord qui était occupé par les Pictes, un peuple
indigéne qui n’a guere laissé de traces et qui était sans doute d’origine celtique.

Les Bretons ont entretenu des relations étroites avec les Celtes continentaux’. Il y a par

exemple des noms de peuples celtiques communs a la Grande-Bretagne et a la Gaule du nord,

U'Sur cette chronologie : Kruta 2000:373, 685-686.

2 Dillon - Chadwick 1974:341-42.

3 Lydon 1998:2. Cf. Mac Cana 1970:12-14, 16-17, 136 ; Williams - Ford 1992:65, 105-106.
* Le Roux - Guyonvarc’h 1990:55.

3 Dillon - Chadwick 1974:36-37.

® Vendryes 1997:19.

7 Kruta 2000:374-375.
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comme les Parisii et les Morini. Cela permet de comprendre le rapport étroit qui relie le
gaulois et les langues brittoniques, c’est-a-dire le gallois, le breton et le cornique. Ces langues
forment, en compagnie du 1épontique, le groupe des Celtes en p-, désignées ainsi par rapport
au groupe des Celtes en g-, représenté par I’irlandais (puis les deux langues qui en dérivent :
le gaélique d’Ecosse et le mannois parlé sur 1'Tle de Man) et le celtibére, qui ont conservé
I’archaisme de la labiovélaire sourde de I’indo-européen *k"- (qui, en irlandais, a donné au
VI siecle la gutturale k)'.

Comme la Gaule, la Grande-Bretagne a connu la romanisation. La conquéte s’est
réellement accomplie en 43 av. J.-C. et a duré jusqu’en 410, date du retrait des 1égions
romaines qui devaient retourner sur le continent pour protéger I’Empire contre les invasions
germaniques. Pendant la période d’occupation romaine, le latin était devenu la langue des
cités, a coté du brittonique qui continuait a étre parlé dans les campagnes. Apres le départ des
Romains, les Bretons ont repris leur mode de vie d’avant la conquéte et les anciens royaumes
brittoniques ont repris le controle d’une partie de 1’le. Ils tiendront jusqu’a 1’arrivée des
Anglo-Saxons et des Jutes au V© et VI® siecles, qui vont conquérir petit a petit I’ensemble de
la Grande-Bretagne”.

C’est durant cette période que les Bretons du nord et de 1’ouest se sont regroupés et se
sont donnés le nom de Combroges ou Cymry (gallois moderne Cymru) littéralement
« Compatriotes », ce qui a marqué la naissance du Pays de Galles. Au VIII® siécle, le Pays de
Galles constituait une entité territoriale et disposait d’une frontiere, qui a peu évolué au cours
des siécles. Mais en 1284, le roi d’Angleterre Edouard I a confisqué la principauté sur ces
anciens royaumes et les a divisé€s en unités administratives. Puis en 1536, le Pays de Galles est

finalement annexé a I’ Angleterre.

3.2.Les sources

Le type de sources qui nous possédons ici est a la fois archéologique et littéraire. Comme
sur le continent, nous avons pour I’étude de la Grande-Bretagne antique des témoignages
archéologiques et des commentaires des auteurs anciens. Comme en Irlande, nous avons pour
I’étude du Pays de Galles une littérature d’origine pré-chrétienne, car la romanisation, moins
profonde que sur le continent, a permis a la classe des poetes de se maintenir. Pendant

plusieurs siecles, les traditions pré-chrétiennes ont été transmises oralement jusqu’a ce que les

' Lambert 1994a:16-17.
2 Dillon - Chadwick 1974:47.
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Gogynfeirdd, ou bardes, les mettent par écrit 2 partir du XII° sizcle' ; un mouvement qui s’est
poursuivi jusqu’au XV° siecle.

La transcription de ces récits est intervenue la aussi longtemps apres 1’abandon de
I’ancienne religion. De plus, la romanisation et, dans son sillage, la christianisation (V°® siecle)
ont considérablement influencé la maniere de vivre et de penser des gallois, ainsi que leur
culture et leur langue. Méme si nous avons a notre disposition une littérature vernaculaire
d’une certaine richesse, elle nous est parvenue dans un état plus fragmentaire et plus

désintégré qu’en Irlande”.

3.2.1. Littérature en langue vernaculaire’

Une grande partie des récits qui nous intéresse est préservée dans les quatre grands
recueils composés par les Cynfeirdd, « Premiers bardes », qui sont les prédécesseurs des
Gogynfeirdd. 11 s’agit du Llyfr Du Caerfyrddin «Livre Noir de Carmarthen » (XII°-XIII®
siecles), du Llyfr Ameirin «Livre d’Aneirin » (vers 1250), du Llyfr Taliesin «Livre de
Taliesin » (vers 1275) et du Llyfr Coch Hergest « Livre Rouge d’Hergest » (fin XIV®-début
XV© siecle), tous écrits en vieux ou moyen-gallois. Voici les récits que nous utiliserons :

- Gododdin* : ce podme épique figure dans le Livre d’Aneirin et est attribué 2 Aneirin, méme
si I’ensemble parait ne pas étre de lui. La majeure partie du texte date du XIII® siecle, mais le
morceau le plus ancien aurait été mis par écrit au IX® siecle’. Aneirin loue le courage des
guerriers gallois du peuple des Gododdin, situés au nord de l’Angleterre6, qui sont tombés au
VI siecle a la bataille de Catraeth (aujourd’hui Catterick dans le Yorkshire) face a I’ennemi

anglais’.

- Livre de Taliesin : ce recueil de poemes est attribué a Taliesin, qui est une figure
emblématique de la poésie galloise. Certains poemes lui ont faussement été attribués, comme
ceux qui louent Urien, roi de Rheged, un royaume breton qui correspond a la Cambrie
actuelle, situé dans la méme région que les Gododdin. En revanche, les élégies historiques ou

le dialogue avec Merlin sont authentiques et remontent au VI® sidcle®. Taliesin apparait

" Bromwich 1978:1xiv. Sur la fonction de barde, voir Parry 1962:3-4, 15, 69-70 ; Lambert 1981:91.
> Williams - Ford 1992:2-3.

3 Nous nous référons 2 Parry 1962:2-87 ; Lambert 1981:86-106

* Edition de Koch 1997.

° Williams -Bromwich 1972:46.

®1d., p. 53-55.

" Dillon - Chadwick 1974:211-212.

8 Williams - Bromwich 1972:49 ; Ford 1992:5.
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également dans une légende appelée Ystoria Taliesin, Hanes Taliesin ou Chwedl Taliesin,
dont le plus ancien manuscrit remonte 2 la moitié du XVI° sizcle'. Ce récit met ’accent sur la

source et la nature de I’inspiration poétique.

- Livre Noir de Carmarthen’: ce livre comprend en particulier des podmes attribués 2
Merlin, dans lesquels figurent de nombreux personnages légendaires tels qu’Arthur, Mabon

ou Manawydan ab LIjr.

- Pedeir Keinc Y Mabinogi « les Quatre Branches du Mabinogi »° : ces récits fondamentaux
figurent dans le Livre Rouge d’Hergest et le Llyfr Gwyn Rhydderch «Livre Blanc de
Rhydderch » (milieu du XIV® siécle). Ils ont dii étre rassemblés vers le milieu du XI° siecle” et
sont I’ceuvre d’un seul homme, maitre de la prose galloise’. Les Mabinogion sont composés
de quatre récits qui affichent une cohérence d’ensemble®. Ils présentent I’intérét de mettre en
scene des anciens dieux pré-chrétiens, comme Rhiannon, Manawydan, Bran et surtout Lleu.
Bien que réduits a I’état de conte, ces quatre branches préservent un fond mythologique tres
ancien, ou les dieux ne sont plus que des héros humains aux pouvoirs surnaturels. Les
comparaisons avec la matiere irlandaise et indo-européenne montrent de facon tres claire que
ce corpus gallois est beaucoup plus archaique que sa date de transcription ne le laisserait

7
supposer .

- Mal y cafas Culhwch Olwen « Comment Culhwch obtint Olwen »® : ce récit est plus ancien
que les Mabinogion, tant sur 1’état de la société dépeinte que sur le plan linguistique. Culhwch
est préservé dans deux mémes manuscrits que les Mabinogion, mais alors que les quatre
branches sont écrits en moyen-gallois, Culhwch est écrit dans une langue qui remonte a la fin
de la période du vieux-gallois ; sa rédaction a dd intervenir entre la fin du XI° siecle et 1100°.
Ce récit évoque la quéte que doit mener Culhwch, aidé par les hommes du roi Arthur, pour

obtenir Olwen, la fille du géant Ysbaddaden.

' Edition de Ford 1992 d’aprés le MS National Library of Wales 5276 D d’Elis Gruffudd, un soldat gallois qui a
vécu longtemps dans la garnison anglaise de la ville de Calais, au début du X VI siecle.

> Edition d’Evans 1910.

1999 ; pour la quatrieme branche, nous utiliserons 1’édition des Mabinogion de Williams 1951.

* Charles-Edwards 1971 ; Hamp 1974.

> Bollard 1983:68.

% Bollard 1983:69 ; cf. Dillon - Chadwick 1974:292.

" Hubert 1974:11 203 ; Bromwich 1978:1xv ; Lambert 1993:17.

¥ Edition de Bromwich - Evans 1992.

? Bromwich - Simons 1992:xv-xxxiii.
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- Cyfranc Lludd a Llefelys « Rencontre de Lludd et Llefelys »' : ce conte met en scéne
Llefelys, un nom qui a été reconnu comme une forme corrompue de Lleu. Il vient en aide a
son frere Lludd, roi de Grande-Bretagne, dont le royaume est menacé par trois fléaux. Nous
connaissons deux versions de ce récit : la premiere vient des manuscrits des Mabinogion
(texte complet dans le Livre Rouge d’Hergest et lacunaire dans le Livre Blanc de Rhydderch).
La seconde vient des Bruts, qui sont des traductions galloises de I’ Historia Regum Brittaniae
de Geoffroy de Monmouth (rédigé entre 1135 et 1138) — sur lequel nous allons revenir —, en
particulier du Brut y Brenhinedd du MS Llanstephan (copié vers 1225); les premiers
paragraphes du Cyfranc Lludd a Llefelys sont d’ailleurs paralleles a un passage de I’ceuvre de
Geoffroy. De maniere hypothétique, on peut supposer que la premiere version est celle du

Livre Rouge d’Hergest.

- Trioedd Ynys Prydain « Triades de 1'Tle de Bretagne »2: le noyau d’origine de ces triades
consistait en un index du corpus de la tradition orale. Elles étaient composées a I’intention de
ceux qui avaient comme devoir professionnel de préserver et de transmettre les récits qui
formaient la plus ancienne tradition des Bretons sur eux-mémes. Leur mise par écrit a
certainement commencé au début du XII° siecle, mais leur ancienneté est établie par une série
de références a ces triades qui figure dans le Livre de Taliesin®. Ces triades sont préservées
dans plusieurs manuscrits, dont le plus ancien est le Peniarth MS.16 (XIII°-XV® siecles), qui
contient quarante-six des quatre-vingt-seize triades recensées par Rachel Bromwich. D’ autres
collections plus tardives figurent dans le Livre Blanc de Rhydderch et le Livre Rouge
d’Hergest, dans le Peniarth MS.47 (XV© siécle), dans le Peniarth MS.50 (premiére moitié du

XV¢ siecle) et dans des manuscrits plus tardifs.

- Cyfraith Hywell Dda « Lois de Hywel Dda » : ce corpus de lois médiévales galloises est
attribué a Hywel Dda, qui a été roi de presque I’ensemble du Pays de Galles en 942. Nous en
connaissons différentes versions, issues de différentes traditions. Selon 1’usage actuel, elles
sont distinguées selon le nom des juristes : code de Cyfnerth, code de Blegywryd et code

d’Torwerth®. Ils proviennent de manuscrits qui remontent pour les plus anciens au XIII® siecle.

! Edition de Roberts 1975.
? Edition de Bromwich 1961.
3 Bromwich 1978:1xv, cxxi.

/////
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Ces lois sont restées en vigueur jusqu’a I’union du Pays de Galles et de I’ Angleterre en 1536,
N . . . .2 . . L. N
Méme si une influence anglo-saxonne se fait sentir”, ces lois contiennent un matériau tres
ancien, di au fait que les juristes étaient par nature peu disposés a écarter le moindre élément,

aussi désuet soit-il.

3.2.2. Littérature en langue latine

A coté des récits en langue galloise, nous possédons une littérature en langue latine, qui
est d’ailleurs plus ancienne :
- Historia Brittonum « Histoire de Bretagne »° : cet ouvrage est attribué 4 Nennius, un gallois
ayant vécu au VIII® siecle. Il ne serait en fait ’auteur que de la seconde recension, compilée
au milieu du IX® sidcle’. La premiere recension a été tirée en partie d’un texte plus ancien,
datable de la fin du VII® siecle’. Pour la rédaction de I’ Historia Brittonum, Nennius a compilé
des documents de différentes époques et de différentes provenances. Il s’est principalement
basé sur deux sources: la tradition orale des bardes gallois® et les Historiae adversum
paganos d’Orose, ce prétre espagnol du V© siecle’. L’objet de I’Historia Brittonum est de
fournir une vue générale de I’histoire des Bretons. Elle s’avere €tre notre principal outil de

connaissance pour cette période-12°.

- Historia Regum Britaniae « Histoire des rois de Bretagne » 1 ce récit est I'ceuvre de
I’évéque Geoffroy de Monmouth (1090-1155), originaire du sud du Pays de Galles.
L’ Historia Regum Britaniae a été rédigée entre 1135 et 1138 et est conservée dans plus de
deux cents manuscrits, ce qui témoigne de sa grande popularité. Pour écrire cette pseudo-
histoire des Bretons depuis les origines du monde jusqu’a I’arrivée des Saxons, Geoffroy a eu
recours a plusieurs sources : la tradition orale galloise ; 1’Historia Ecclesiastica de Bede le
Vénérable, ce moine anglo-saxon (672-735) qui s’est basé sur le De bello Gallico de César ;
IHistoria Brittonum de Nennius'. Il donne une place de choix au roi Arthur, ce qui marquera

le point de départ de la littérature arthurienne. Geoffroy de Monmouth est également 1’auteur

! Jenkins 1990:xi-xxxvii.

2 Dillon - Chadwick 1974:98.

3 Edition de Morris 1980.

* Dumville 1975-1976:94.

> Jackson 1953:48.

® Williams - Bromwich 1972:44.
"Koch 1987:19.

8 Williams - Bromwich 1972:42-43.
? Edition de Wright 1991-1995.
10'Koch 1987:19.
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de la Vita Merlini « Vie de Merlin »'. Ce récit a été achevé entre 1150 et 1155 et est préservé
dans sept manuscrits, tous conservés au British Museum, dont le plus ancien remonte de la fin

du XIII® siecle.

4. Les survivances celtiques

Dans toutes les régions habitées par des peuples celtiques, les vies de saints sont tres
abondantes et constituent une source a ne pas négliger. Elles présentent I’intérét de mettre en
scéne des thémes et des personnages hérités de traditions pré-chrétiennes®. Les anciennes
croyances devaient €tre si fortement ancrées dans les traditions populaires que les rédacteurs
des vitae ont di les incorporer dans leurs récits. La raison qui incite a utiliser ce type de
source est que plusieurs saints évoquent le dieu Lugus. En Irlande, de nombreux saints portent
un nom construit sur le théonyme Lug (Lugaid, Lachténe, Léchene, Lua, Lugil, Luoch,
Molacca, Molachtéce, Molua ou encore Dalua)’. En Bretagne armoricaine, Lugus apparait
dans la vie de saint Hervé sous les traits du démon Huctan®. En Gaule, I’ancien dieu celtique
se devine au travers de saint Gengoult® et des saints jumeaux Crépin et Crépinien®.

Nous aurons enfin recours aux traditions folkloriques, recueillies dans des territoires ou
des populations celtiques ont vécu ou continuent a vivre. Ces rites et coutumes populaires
nous seront utiles a plusieurs reprises, en particulier pour la féte de Lugnasad, cette
célébration d’origine pré-chrétienne dédiée a Lug qui a fait I’objet d’une grande ferveur au

sein du peuple irlandais.

! Nous utiliserons I’édition de Bord - Berthet 1999.

2 Gruffydd 1928:239 ; Piette 1957:62 ; Rees - Rees 1961:28.
* O Riain 1977.

* Merdrignac 1993:114-116.

> Sterckx 1991.

6 Gruffydd 1928:239 ; Gricourt 1955:71-72
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5. Confrontation des sources

Apres avoir présenté une par une les différentes sources, nous allons les confronter entre
elles afin de montrer que, malgré les écarts géographiques et chronologiques, il est possible de

dégager une certaine cohérence.

5.1.Irlande et Pays de Galles

Commencons par considérer les sources qui sont les plus proches entre elles, a savoir les

traditions irlandaises et galloises. Les points communs sont nombreux. Au niveau juridique,
on remarque le caractere archaique de leurs lois respectives'. Sur le plan de 1’organisation
sociale, la famille était considérée comme unité de base aussi bien en Irlande qu’au Pays de
Galles”. Le domaine de la poésie est également un parfait exemple de la proximité entre ces
deux pays. A chaque fois, elle jouissait d’un grand prestige et était considérée comme une
véritable discipline, enseignée dans des écoles spécialisées3. Irlandais et gallois avaient une
prédilection pour les poemes concis, didactiques, dialogués, d’une treés haute technique ainsi
que pour les descriptions épiques”. Nous faisons également observer que la grande période de
la poésie galloise a débuté au XII® siecle, une période qui correspond a 1’apparition des écoles
de poetes en Irlande. Cette coincidence n’est pas fortuite et résulte sans aucun doute de liens
culturels importants entre les deux pays”.

Dans les traditions mythologiques, nous rencontrons aussi des similitudes. Il y a tout
d’abord la présence de themes littéraires analogues, comme les contes gallois du Breuddwyd
Maxen « Songe de Maxen » et du Breuddwyd Rhonabwy « Songe de Rhonabwy » qui sont a
mettre en parallele avec les récits irlandais du type aisling « réve, vision », tels que 1’Aislinge
Oenguso «Réve d’Oengus »°. Ensuite, plusieurs personnages divins ont des noms
apparentés : Manannidn et Manawydan, Nuadu et Nudd, Goibniu et Gofannon, Lug et Lleu
etc. Ces ressemblances peuvent étre considérées comme des emprunts des Gallois aux
Irlandais’ ou des Irlandais aux Gallois, ou comme provenant d’un héritage commun®. Nous

aurons plutdt tendance a suivre cette derniere voie, sans pour autant exclure 1’idée d’emprunt,

! Jenkins 1990:xxxiv.

% Dillon - Chadwick 1974:100.

? Williams - Ford 1992:4.

* Lambert 1981:11.

3 Dillon - Chadwick 1974:286.

® Lambert 1981:100 ; Williams - Ford 1992:218.
’ De Vries 1963:35.

¥ Murphy 1961:16.
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en particulier des Gallois aux Irlandais. Les nombreux raids que ces derniers ont menés sur les
cotes du Pays de Galles aux IV® et V° siécles ont pu conduire a la diffusion de theémes

irlandais dans la littérature indigéne'.

5.2.Matériaux littéraire et archéologique

Les sources littéraires irlandaise et galloise convergent donc sur plusieurs points. Fort de
cet acquis, nous allons poursuivre la confrontation avec d’autres matériaux celtiques. La
comparaison va maintenant concerner la littérature irlandaise et la documentation antique,
avec les vestiges archéologiques continentaux puis les témoignages d’auteurs classiques.

Dans le récit épique irlandais de la Tdin bo Cuailnge, 1I’état de la société qui est décrit
remonte A une époque beaucoup plus lointaine, que nous pouvons dater entre le I siecle av.
J.-C. et le I apr. J.-C.2. La Tdin b6 Ciailnge nous dépeint une société aristocratique
guerriere, avec comme vertus la loyauté, la bravoure, ’honneur et le sens de I’hospitalité,
celles-la mémes que nous retrouvons chez les auteurs classiques dans leur description des
coutumes gauloises3. Toujours sur ce theme de la guerre, les descriptions du char et de
I’armement du héros Cu Chulainn sont comparables a ce qui existait a la période de Hallstatt,
qui constituait la premiére étape de la civilisation celtique en Europe (VII*-VI® siecles av. J.-
C*.

Deux autres éléments viennent confirmer ce parallele entre la société irlandaise décrite
dans I’épopée et la période de Hallstatt. Au travers des vestiges archéologiques, nous
supposons que les princes hallstattiens jouaient un réle comparable a celui des rois irlandais.
Ils devaient avoir en particulier la fonction de garantir I’'union entre la communauté et son
territoire ancestral, ainsi que d’entretenir la cohésion de leur peuple en organisant des grandes
fétes’. Au niveau économique, le bétail a constitué pendant trés longtemps en Irlande le
fondement principal de la richesse®. Les premieres pidces de monnaie, produites pour les
Norvégiens installés 2 Dublin, ne sont en effet apparues qu’a la fin du X° siecle’. Cette valeur

accordée au bétail peut expliquer la récurrence du theme de la razzia dans la littérature et dans

' Voir par exemple Gruffydd 1928:432-343 sur le theme de la prophétie dans Culhwch ; Chotzen 1948a:269 pour
les emprunts relatifs a 1’ Autre Monde. Cf. Mac Cana 1958 ; Dillon - Chadwick 1974:292 ; Lambert 1981:9, 104 ;
Williams - Ford 1992:217-218.

2 Dillon 1948:xii ; Murphy 1961:28 ; Dillon - Chadwick 1974:39 ; Williams - Ford 1992:15-16.

3 Dillon 1948:xii et 1974:242 ; O’Rahilly 1967:ix-xii ; Mac Cana 1970:97.

* Lambert 1981:48.

> Kruta 2000:139.

% Dillon - Chadwick 1974:93.

7 Lydon 1998:29-30.
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I’histoire ; nous savons ainsi qu’un rite d’intronisation appelé crech righ « pillage royal » s’est
maintenu jusqu’au XVII® siécle, une pratique qui consistait a un vol de bétail par le nouveau
roi'. La situation économique devait étre sensiblement la méme au cours de la période de
Hallstatt, durant laquelle la razzia se pratiquait sans doute déja’.

La littérature irlandaise a donc conservé des traits de civilisation extrémement anciens que
I’on retrouve sur le continent plusieurs siecles auparavant. Cet archaisme est confirmé par un
parallele entre la littérature insulaire et deux témoignages d’auteurs classiques. Dans le cycle
d’Ulster, nous avons plusieurs références au theme du curadmir « morceau du héros ». Ce
terme désigne la pratique suivante : chaque guerrier présent a un banquet tente d’obtenir le
morceau de viande du héros, c’est-a-dire le meilleur. Le curadmir intervient en particulier
dans deux récits intitulés Fled Bricrend « Festin de Bricriu »° et Scéla mucce Meic Dathé
« Histoire du porc de Mac Dathé ». C’est le second récit qui va nous intéresser ici’. Mac

Dath6 organise chez lui un festin, qui réunit les Ulates et leurs ennemis du Connacht. Ce

N

banquet donne lieu a un concours pour savoir qui, parmi les convives, aura I’honneur

d’obtenir le morceau de porc destiné au héros :

[Cet] accrocha ses armes au-dessus des armes de 1’assemblée. Puis il prit son couteau en main, et s’assit
pres du cochon :

« Trouvez donc parmi les hommes d’Irlande, dit-il, un seul homme qui me défie, ou sinon laissez-moi le
cochon a découper » [...]

« Tu ne vas pas le découper, dit Muinreamhur fils de Gerrgend.

- Est-ce Muinreamur ? demanda Cet. Finalement, c’est moi qui ai nettoyé mes lances, Muinreamur, dit
Cet. Cela ne fait pas trois jours que j’ai pris trois tétes de guerriers y compris la téte de ton fils ainé, chez
toi ».

Muinreamur se rassit.

« Continuez a me défier ! dit Cet.

- Tu vas I’avoir ! dit Mend fils de Salchad.

- Qui est-ce ? demanda Cet.

- Mend, dirent-ils tous, fils de Salchad.

- Quoi encore ! dit Cet. Maintenant ce sont les fils de bergers avec des surnoms qui me défient ! Je suis
le prétre qui a baptisé ton pere avec ce nom, moi qui I’ai frappé au talon avec des épées, ce qui fait qu’il n’a

plus qu’un pied a cause de moi. Qu’est-ce qui peut amener le fils d’un unijambiste a me défier ? »

" O Riain 1973-1974 ; O Corrdin 1972:36. Voir par exemple Anndla Uladh 1083 = Mac Airt - Mac Niocaill
1983:516.

? Kruta 2000:152.

* Fled Bricrend = Henderson 1899.

* Nous allons suivre 1’édition de Thurneysen 1935, basée sur le texte du Livre de Leinster, du MS TCD H 3.18
(XVI° siecle ?) et du Harleian 5280.

66



Sources

Mend se rassit [...] Mais pendant qu’il exultait a c6té du cochon, le couteau a la main, il vit Conall
Cernach entrer dans la maison. Il sauta au milieu de la salle. Les Ulates firent un accueil enthousiaste a
Conall. Conchobar enleva son casque a Conall, et le brandit.

« Nous serions heureux d’avoir notre part du porc, dit Conall. Qui est-ce qui découpe pour nous ?

- Cela a été accordé a I’homme au couteau, répondit Conchobar, Cet fils de Mégu [...]

- Maintenant, écarte-toi du porc, dit Conall.

- Qu’est-ce qui t’y amene ? demanda Cet.

- C’est normal, dit Conall, que tu me défies. Je t’apporterai un seul défi [= je te rencontrerai en combat
singulier]. Je le jure par ce par quoi mon peuple jure : depuis que j’ai la lance en main, il n’y a pas eu un
seul jour que je n’aie tué un homme du Connacht, pas une seule nuit ol je n’aie détruit par le feu, et je n’ai
jamais dormi sans une téte de Connachtien sous mon genou.

- C’est vrai, dit Cet, tu es meilleur guerrier que moi. Si Anldan était dans cette maison, il te donnerait un
autre genre de défi. C’est dommage qu’il ne soit pas dans cette maison.

- Si, il y est, dit Conall, et il sortit la téte d’ Anldan de sa ceinture, il la langa a la poitrine de Cet, de sorte
qu’une gorgée de sang jaillit d’entre ses levres. Cet s’écarta alors du porc.

Alors Conall s’assit pres du porec.

« Qu’on vienne me défier cette fois », dit Conall. Les gens du Connacht ne pouvaient pas trouver de
guerrier pour relever le défi. Cependant les Ulates formerent un mur protecteur avec leurs boucliers autour
de lui, car il y eut de mauvaises disputes et de méchants coups par des invités mal intentionnés.

Alors Conall commencga a découper le porc. Il prit le bout du ventre dans sa bouche jusqu’a ce qu’il I’ait

coupé en deux, et alors il engloutit le ventre (un fardeau pour neuf hommes), jusqu’a ce qu’il n’en reste pas
1
un bout .

Parmi les écrits des auteurs classiques sur les Celtes anciens, nous connaissons deux

témoignages qui révelent une coutume analogue a celle décrite dans la littérature irlandaise.

Le premier vient de Diodore de Sicile, qui a repris en grande partie les sources de Posidonius.

Dans un passage relatif aux Gaulois, il nous livre une description de banquets importants, de

la panoplie du guerrier et de son mode de combat®, qui offre un parallélisme indéniable avec

la littérature insulaire’. Le second témoignage est fourni par I’érudit et grammairien grec

Athénée (né a Naucratis en Egypte en 170), qui a lui aussi rapporté beaucoup d’informations

de Posidonius. Il nous décrit une coutume gauloise extrémement intéressante :

Les Celtes se livrent quelquefois a des contestations de gladiateurs durant leur repas. Etant rassemblés
sans armes, ils s’adonnent a des combats factices et s’exercent aux feintes mutuellement ; quelquefois, ils en
arrivent méme au point de s’entre blesser, puis, exaspérés par la situation, si la compagnie n’intervient pas,

ils vont jusqu’a se tuer. Dans des temps anciens, continue [Posidonius], nous observons que lorsqu’on avait

' Scéla mucce Mic Ddtho = Thurneysen 1951:11-17.
2 Diodore de Sicile, Bibliothéke historike V, 29-30 = Oldfather 1933-1967:111 173-177.
* Dillon - Chadwick 1974:9-10.
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servi une gigue (= un jambon), le plus brave des hommes recevait la cuisse. Mais si un autre la revendiquait,

ils se levaient pour aller se battre dans un combat singulier jusqu’a la mort'.
Chez Posidonius et dans le Scéla mucce Mic Ddtho, nous avons donc en commun un banquet
auquel participent des guerriers a priori désarmés, une contestation publique, une lutte pour
I’obtention du morceau du champion et enfin un combat en duel. Ces paralleles ne peuvent
résulter ni d’une simple coincidence, ni d’un emprunt des filid aux récits de Posidonius, étant
donné que la littérature mythologique et épique irlandaise des VIII® au XII° siecles est restée
exempte d’influence grecque ou romaine’. Nous avons sans aucun doute affaire 2 une
coutume d’origine celtique’. Cette comparaison fructueuse entre les matériaux insulaires et
continentaux permet de supposer trois choses :
- Les écrits des auteurs classiques contiennent des éléments pertinents et fiables sur la vie et la
culture des Celtes anciens.
- Les récits irlandais médiévaux offrent un matériau trés archaique®.
- La différence chronologique qui sépare les sources sur les Celtes continentaux et les Celtes
insulaires n’est pas un probléme insoluble”.

Cet exemple du morceau du champion a permis de démontrer la pertinence d’une
confrontation entre les sources classiques et celles des Celtes christianisés du Moyen Age®.

Nous verrons d’ailleurs fréquemment que des correspondances existent aussi entre la statuaire

. L, . . 7
gallo-romaine et les littératures insulaires .

5.3. Les divinités celtiques

Nous venons de montrer toute une série de points communs entre les différents peuples
celtiques, tant au niveau littéraire (poésie et traditions mythologiques irlandaises et galloises),
royal (rois irlandais et rois de I’époque de Hallstatt), guerrier (vertus, armement, morceau du
héros) qu’économique (razzia). Ces paralleles s’expliquent par 1’origine commune de ces
populations. Mais pour que ces traits de civilisations aient perduré, il a fallu qu’ils soient

conservés. Nous pensons que ce role était tenu par la classe sacerdotale constituée par les

! Athénée, Deipnosophistai IV, 154 = Gulick 1927-1943:11 201.

% Dillon -Chadwick 1974:242.

? Cette similitude a déja été signalée par Mac Cana 1972:89-91 ; Hubert 1974:1I 287-289, Dillon - Chadwick
1974:9 et Williams - Ford 1992:13-14.

* Lambert 1981:12.

> Dillon 1948:xii.

® Sur les liens entre ces deux sources, voir Benoit 1959:6 ; Hubert 1974:11 201-202, Murphy 1961:26 ; Mac Cana
1970:11, 16 ; Dillon - Chadwick 1974:130 ; Le Roux - Guyonvarc’h 1986:29 ; Vendryes 1997:18-96. Cf. De
Vries 1963:36. Nous ne suivrons pas la position de Hatt 1989:9 qui accorde une priorité aux matériaux
continentaux sur la littérature insulaire.

" Duval 1976:11-12.
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druides. Leur existence est attestée en Gaule et en Irlande, comme cela nous a été rapporté par
les auteurs classiques et les écrits médiévaux : gaul. druides (nom. pluriel)l, v.irl. drut*.

Ce point de rencontre est selon nous fondamental. Par leur fonction de garder et de
perpétuer la tradition, les druides représentaient en quelque sorte «la fonciere unité » des
populations celtiques®. D’apres les littératures insulaires, les druides et les podtes, qui ont en
partie hérité des attributions des premiers, avaient un golit marqué pour le conservatisme. Un
tel comportement était sans doute de mise pour les druides et poetes de I’ Antiquité. Autrement
dit, les druides ont dii diffuser aux quatre coins du monde celtique des conceptions sociales et
religieuses assez proches, tout en ayant des divergences locales inévitables®. Cet héritage
partagé, qui vient d’€tre montré dans plusieurs domaines, nous aide a mieux cerner la question
des divinités celtiques.

Nous connaissons en Gaule un nombre trés important de divinités, que I’on estime a plus
de quatre cents’. Nous pouvons dés lors imaginer qu’il ne s’agit que de divinités locales,
propres a chaque peuple6. Mais dans le matériau irlandais et gallois, les divinités sont
beaucoup moins nombreuses alors que les sources sont plus importantes qu’en Gaule. Le
conservatisme de la classe sacerdotale celtique rend improbable la création par les druides
continentaux de divinités spécifiques pour chaque peuple.

Il faut toutefois souligner que, dans les littératures insulaires, la plupart des divinités ont
une ou plusieurs épithetes, voire d’autres noms. Ainsi en Irlande, le dieu Dagda est aussi
appelé Raad Rofesai’, Dagdn, Cratan Cain et Eochaid Ollathair® ; Lug est quelquefois désigné
uniquement par son épithéte Samilddnach ; le dieu Oengus est aussi appelé Mac (ind) Og ;
Ogma est connu sous les noms d’Elcmar et Celtchar9; plusieurs déesses ont des noms
interchangeables, comme Macha, la Bodb ou la Mérrl’ganlo. Nous supposons que cette facon
de fonctionner avait également cours en Gaule. Des lors, les trés nombreux noms divins

n’évoquaient certainement pas des noms de dieux a proprement parler, mais plutdt un aspect

! César, De bello Gallico VI 14 = Constans 1967:11 186.

* DIL D-409. Sur les druides, voir Le Roux - Guyonvarc’h 1986.

? Loicq 2000:32.

* Sjoestedt 1940:xiii ; Hubert 197411 204-289.

> Vendryes 1997:34.

6 C’était pourtant I’opinion de Sjoestedt 1940:23 et de Vendryes 1997:42.

7SC (Y) 81100 : Riiad rofessae .i. nomen don Dagdae.

8 LL 1. 17935-17939 : Cethri anmand in Dagdai./ iar ndligud a n-athgarma. Dagda. Dagan. Cratan cain. 7
Eochu Ollathair « les quatre noms du Dagda appliqué a lui successivement : / Dagda, Dagan, / Cratan Cain / et
Eochu Ollathair ».

? Sterckx 1986:70-72.

1% O’Mulconry §813 : Machae .i. badb. N6 asi an tres morrigan.
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de telle ou telle divinité', en rapport avec un caractére laudatif ou un lieu. Nous n’optons donc
pas pour la théorie d’une divinité propre a chaque peuple, mais considérons une certaine unité
des divinités gauloises avec des variations locales indiscutables’. Comme 1’a fait remarquer
tres justement Proinsias Mac Cana, il serait erroné de supposer que le morcellement politique
d’un pays en un grand nombre de petits royaumes impliquerait une fragmentation des
croyances et des pratiques religieuses3 .

La présence d’'un méme dieu sous divers noms nous incite a croire que, dans les
littératures irlandaises et galloises, Lug et Lleu se retrouvent sous les traits de personnages qui
portent un nom différent. C’est pourquoi nous allons, tout au long de notre étude, considérer
de nombreuses figures mythologiques, héroiques et royales.

Quant au véritable nom de la divinité, il ne pouvait peut-€tre pas étre prononcé en raison
d’une interdiction religieuse’. Dans la littérature épique irlandaise, nous connaissons une
formule de serment qui invoque justement un dieu sans nom :

Tongu do dia toinges mo thiiath « Je jure par le dieu que jure mon peuple .

Cette formulation ne provient pas d’une influence classique ou chrétienne. En effet, la
structure syntaxique est connue aussi bien au Pays de Galles qu’en Gaule®, et correspond 2 la
maniére qu’utilisaient les Indo-Européens pour leur serment’. La pertinence de cette
formulation irlandaise est d’autant plus grande que Strabon nous informe que les Celtiberes
offraient un sacrifice 2 un dieu sans nom®. Chez les Celtes d’Irlande et d’Espagne,
I’attestation d’un dieu sans nom est peut-€tre révélateur d’une conception religieuse
apparentée qui proscrivait la prononciation du nom des divinités. Si tel était le cas,
Uinterpretatio romana présente donc 1’avantage de nous aider a identifier les divinités
indigenes’.

Les poetes irlandais et gallois nous ont donc transmis une partie des traditions religieuses
pré-chrétiennes. Leur conservatisme nous donne 1’assurance que ces récits sont beaucoup plus
anciens que le Moyen Age, date de leur transcription. Preuve en est les traits communs de

civilisation qui ont été dégagés de la confrontation entre la littérature irlandaise et le matériau

' Lambrechts 1942:180 ; Benoit 1956:353, 1959:47 ; De Vries 1963:29, 157.

% Sur le méme ordre d’idée, voir Jullian 1964:11 127 ; Lambrechts 1942:180

3 Mac Cana 1986:69

* Sterckx 1990:83, 88 ; Vendryes 1997:33.

> Par exemple TBC II, 112. Ce theme sera traité en détail dans la partie III, chapitre 1.

% Koch 1992:260.

7 Watkins 1990:52.

8 Strabon, Geographika 111, 4, 16 = Lasser 1966:11 75. Les propos de Lucain (Pharsale 111, 417 = Bourgery
1962:1 81-82) pourraient aller dans le méme sens : « tant ajoute aux terreurs de ne pas connaitre les dieux qu’on
doit redouter ».

? Sterckx 1990:84
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antique continental. Selon nous, il existe une certaine cohérence au niveau de la pensée
religieuse chez les Celtes anciens, héritée d’une période ou Gaulois, Celtiberes, Bretons et
Irlandais ne s’étaient pas encore séparés. Par la suite, chaque branche a vu ses traditions
évoluer en fonction de sa propre histoire, de ses propres innovations et des influences
étrangeres. Il est donc méthodologiquement acceptable de mettre ces différentes sources en

parallele, en faisant preuve d’une grande rigueur.

6. Le comparatisme indo-européen

Comme nous ’avons précisé en introduction, nous ferons régulierement appel dans notre
étude au comparatisme indo-européen, selon la méthode structurale initiée par Georges
Dumézil. Nous allons ainsi présenter succinctement les différentes traditions indo-

européennes qui vont étre utilisées lors de nos recherches.

6.1.Grece

La religion grecque propose une documentation trés importante, puisque nous connaissons
a la fois des récits mythiques et des pratiques religieuses. De méme que tout systeme
religieux, cette religion n’est pas issue d’une seule composante, mais forme un conglomérat
issu de plusieurs origines : les anciennes cultures du néolithique et de I’Helladique ancien, la
civilisation « minoenne », I’héritage indo-européen apporté par les locuteurs de la langue
grecque, 1’apport des philosophes, ainsi que les influences orientales. Les travaux récents de
Bernard Sergent sont la pour attester du grand nombre de survivances indo-européennes au
sein de la religion grecque'. Les informations auxquelles nous aurons recours se retrouvent

chez de nombreux auteurs comme Homere, Hésiode, Pindare etc.

6.2.Inde

L’Inde est considérée comme un pilier central de la recherche indo-européenne. C’est
d’ailleurs a partir de son ancienne langue sacrée, le sanskrit, que les premiers rapprochements
ont été effectués avec le latin et le grec.

La religion indienne archaique est connue sous le nom de védisme, centrée sur le sacrifice.
Elle nous est bien connue grace aux livres des veda («le savoir »), qui ont été pendant

longtemps conservés par les brahmanes de maniere orale. Ces brahmanes représentaient la

" Sergent 1998a et 1999-2004.
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classe des prétres — comparables aux druides celtiques' —, 2 coté des ksatriya (les guerriers) et
des vaisya (éleveurs-agriculteurs) ; cette répartition tripartite, sans doute héritée des temps
indo-européens, a été la base du systeme des castes de la société indienne, qui s’est imposé
définitivement avec 1’hindouisme et qui perdure encore aujourd’hui. Les veda étaient
constitués de quatre branches : le RgVeda, le plus prestigieux et le plus important pour notre
propos, dont les hymnes ont été rassemblés vers le IX siecle av. J.-C. ; le SamaVeda, un
recueil de chants; le YajurVeda, un recueil de formules liturgiques et sacrificielles ;
I’AtharvaVeda, centré sur des prieres magiques (mantra).

Puis I’hindouisme a remplacé le védisme, en apportant une approche beaucoup plus
spéculative et philosophique, basé sur le Dharma, la « Loi» de I'ordre cosmique. Les
divinités principales sont désormais le trio de la Trimurti Brahma-Visnu-Siva. Méme si nous
aurons tendance a privilégier les textes du veda — et principalement le RgVeda — car plus
anciens, certaines littératures de 1’hindouisme sont incontournables. Nous pensons en
particulier a la grande épopée du Mahabharata (composé au II° siecle av. J.-C.), qui marque
la transition entre védisme et hindouisme. Ce récit gigantesque est construit selon une
structure héritée des temps indo-européens et a pour objet la confrontation entre deux
groupes, les Pandava et les Kaurava®.

Méme si le fond religieux indien a subi tres tot une orientation cosmique et spéculative,
les traits hérités d’une parenté indo-européenne restent éminemment nombreux et font ainsi

de I’Inde un passage obligé pour le comparatisme.

6.3.Iran

Ce peuple appartient a la famille linguistique indo-iranienne. Apres leur séparation d’avec
les Indiens, les Iraniens ont connu une réforme de leur religion menée par Zarathustra.
L’ancien polythéisme indo-iranien a été transformé en une sorte de monothéisme avec la
promotion du dieu Ahura Mazda. Cependant, les vieilles divinités se retrouvent dans les six
Entités abstraites, appelées Amasa Spanta, les « Immortels Bienfaisants ». Autrement dit, un
fond indo-européen a subsisté en Iran, comme 1’a démontré Georges Dumézil, en dépit de la

réforme religieuse”.

' Dumézil 1940:130 ; Sjoestedt 1940:xvi-xvii ; Dillon 1948:xii ; Mac Cana 1970:16 ; Hubert 1974:11 206-207 ;
Le Roux - Guyonvarc’h 1986:13, 35-36 ; Williams - Ford 1992:23.

* Dumézil 1968-1973:1 33-257.

? Dumézil 1958a:40-46.
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Le recueil des traditions mazdéennes est contenu dans 1’ Avesta, réalisé par les Sassanides
vers les III°-IV® siécles de notre ére. Comme pour les veda, la tradition iranienne a longtemps
circulé de maniére orale et I’on estime que les plus vieux textes avestiques remontent au VI
siecle av. J.-C. L’Avesta est composé d’hymnes, de formules, de récits et de lois. Il
comprenait vingt et un livres, mais un seul a subsisté. La langue utilisée est I’avestique, un
dialecte iranien ancien qui est différent du persan. Les parties les plus anciennes de 1’Avesta

sont appelées les Garha, qui seraient I’ceuvre de Zarathugtra lui-méme’.

6.4.Rome

Rome constitue un cas particulier dans le monde indo-européen. Sa religion s’est
fortement imprégnée d’influences grecques, orientales et étrusques, tout en gardant une
originalité au niveau sociologique et psychologique®. Plus intéressant encore, Rome a
développé une pensée anti-mythique’, mais 1’héritage indo-européen a été conservé d’une
maniere singuliere. Comme I’a brillamment démontré Georges Dumézil, les Romains ont
transformé leur mythologie en histoire nationale, et « les mythes ont seulement été ramenés
du grand monde a ce monde-ci et les héros n’en sont plus les dieux, mais de grands hommes
de Rome, qui ont pris leur type »*. Comme en Gréce, les éléments hérités se retrouvent chez

de trés nombreux auteurs.

6.5. Scandinavie’

Pour rappel, la Scandinavie comprend le Danemark, les Tles Féroé, I'Islande, la Norvege
et la Suede. Elle se rattache a la famille germanique, dont elle constitue la branche
septentrionale. Les Scandinaves nous ont fourni des témoignages littéraires, a la différence
des Germains continentaux.

Comme chez les Celtes insulaires, 1’écriture n’apparait chez les Scandinaves qu’avec la
christianisation, intervenue au IX° siecle. C’est donc apres une longue existence orale que leur

tradition — comme les sagas — a été mise par écrit.

' Duchesne-Guillemin 1962:31-33.

? Bayet 1969:13.

*Id., p. 45.

* Dumézil 1974:91 et 1985a:16.

> Nous nous basons sur I’ouvrage de Boyer 1996:13-34.
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La principale littérature scandinave porte le nom de poésie scaldique, consignée par écrit a
partir du XII° siecle, mais qui remonte sans doute au VIII® siecle. Cet art savant est I’ceuvre de
scaldes (skdld), ces poetes de cour qui louaient leur roi.

A la méme période est apparue la poésie eddique, dont les themes utilisés sont tres
anciens. Nous la connaissons sous deux formes. La premicre est appelée Edda poétique,
contenue dans le Codex Regius (XIII® siecle), qui a été rédigée en vieux norois et dans le
metre eddique classique. 1l s’agit d’une collection de trente poemes ou lais qui traite de sujets
mythologiques (Grimnismadl), éthiques (Hdvamdl), cosmogoniques (Voluspd) ou héroiques (le
cycle de Sigurd).

L’autre Edda, dit de Snorri Sturluson (1178-1241), est un ouvrage en prose, rédigé en
vieil-islandais, qui a été préservé dans le Codex Regius (XIlle siecle). Snorri Sturluson était
un scalde islandais, qui a composé cet ouvrage dans un but pédagogique, en vue de servir de
manuel aux futurs jeunes scaldes, mais aussi pour éviter que cette tradition vernaculaire ne se
perde. Cet Edda en prose comprend notamment une partie intitulée Gylfaginning
« Fascination de Gylfi », sorte de manuel d’initiation a la connaissance de la mythologie
nordique ancienne, ainsi que les Skdldskaparmdl « Poétique ».

Ces deux Edda sont d’une valeur inestimable pour la compréhension de la religion des
Scandinaves pré-chrétiens. Nous sommes ici redevables a 1’Islande, qui a fourni une part fort
importante de cette matiere scandinave grace au grand nombre de ses scaldes.

La derniere source qui nous intéressera est 1’ceuvre de I’historiographe danois Saxo
Grammaticus, auteur des Gesta Danorum « Hauts faits des Danois », une ceuvre en latin
composée vers 1200. Les neuf premiers des seize livres évoquent ’histoire mythique de son

pays. En dépit de son évhémérisation, cet ouvrage a pour intérét de recouper I’ Edda de Snorri.

Beaucoup de matériaux venant des peuples indo-européens sont de date ancienne, comme
en Grece, en Inde, en Iran et & Rome. A coté, les sources celtiques et scandinaves sont bien
plus tardives. Néanmoins, la confrontation entre ces différentes traditions reste possible dans
la mesure ou les filid, les bardes gallois et les scaldes scandinaves ont préservé des récits dont
le fond est extrémement ancien. Pour terminer, nous citons un proverbe gallois qui exprime
d’'une maniere tres explicite lattitude a adopter par rapport a I’innovationet au
conservatisme: na ro goel i newyddion oni bént yn hen «ne jamais accepter ce qui est

. . 1
nouveau tant qu’il n’est pas vieux » .

"' Mac Cana 1972:118.
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Fartie I, chapitre 1

Avant d’aborder I’étude mythologique, nous allons débuter ce travail par 1’étude
linguistique du nom de Lugus. Les attestations de ce théonyme sont assez nombreuses et
apparaissent dans des aires géographiques différentes (continent, iles) ainsi qu’a des époques
différentes (Antiquité, Moyen Age). Remarquons d’ailleurs que Lugus est I'une des rares
divinités celtiques a €tre connue de la sorte, ce qui peut témoigner de son importance au sein
de la religion des Celtes pré-chrétiens.

Dans un premier temps, nous allons proposer un essai d’inventaire des attestations de
Lugus a partir de 1’épigraphie antique, des témoignages des auteurs classiques et des
littératures médiévales irlandaises et galloises. Dans un second temps, nous présenterons les

différentes hypotheses étymologiques qui peuvent expliquer le théonyme Lugus.

Chapitre 1 :
ATTESTATIONS DE LUGUS

Nous avons fait le choix de classer les différentes attestations selon les catégories de noms
suivants : théonymes, toponymes, ethnonymes et hydronymes ; a I’intérieur de ces catégories,
ces noms sont repartis en fonction de leur provenance géographique. Pour les noms qui
nécessitent une explication approfondie, le commentaire se trouvera a la suite du tableau en

question.

1. Les théonymes

Avant toute chose, nous rappelons la parenté linguistique qui a été reconnue entre les
différents théonymes qui désignent Lugus, tous issus d’un theme en -u. Le gaulois et le
brittonique ancien Lugus représentent la forme la plus ancienne ; le vieil-irlandais Lug
s’explique par I’apocope’. Enfin, le gallois Lleu représente I’évolution réguliere de Lugus

avec [- > ll-, *-ug > *-uu > -eu et apocope2.

" Thurneysen 1946:107-109.
2 ACS I 345 ; Gruffydd 1928:61-62 ; Loth 1928:278 ; Lewis - Pedersen 1937:29 ; Jackson 1953:441, 471 ;
Bromwich 1961:421 ; Lambert 1994a:30 ; Schrijver 1995:340.
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1.1. Attestations continentales

Commencons cet essai d’inventaire par 1’épigraphie antique et les écrits des auteurs

classiques.

Sur de nombreuses inscriptions, les formes théonymiques sont orthographiées avec un -c-

médian et non avec un -g- (Lucubus, Lucudeca...). Cela s’explique par un flottement gallo-

romain de la graphie c/g, le signe de la vélaire sourde étant utilisé régulierement a la place de

la vélaire sonore'.

Cette approximation graphique introduit une marge d’incertitude dans I’interprétation. De

fait, il n’est pas impossible d’avoir dans un certain nombre de cas des thémes en relation avec

*leuk- « briller, lumiere », comme *lukot- « souris ». En outre, I’hésitation graphique peut

renvoyer elle-méme a des sobriquets du dieu, les noms de dieux étant exposés a des

déformations volontaires et significatives.

1.1.1.Gaule
Forme d’origine Forme restituée | Provenance Commentaires
Ampilly-les- . . .
5 Voir commentaires (1) a la suite de
BEMILVCIOVI Bemiluciovi Bordes
ce tableau.
(Céte-d’Or)
LVCVBVS’ Lugubus Nimes Ce théonyme a été retrouvé sur une
(dat. pl.) (Gard) inscription qui a servi d’ex-voto.
. Lugubus .
LVCVBYVS Narbonnaise
(dat. pl.)
Bourbonne- |1l s’agit d’un nom de femme latinisé.
Luguduca les-Bains |On peut la comparer a og.
LVCVDVCA’ (gén. sg.) (Haute- |LUGUDECCAS®, qui est
Marne) probablement aussi un gén. sg’.
Cucuron | Voir commentaires (2) a la suite de
[LIVCVTTECTO Luguttectos
(Vaucluse) |ce tableau.

" Evans 1967:403 ; Lambert 2002:382.
2 CIL X111, 2885 ; Esp 111 287 N°2340.
3 CIL X11, 3080.

*1d., X11, 3080.

3 Ibid., X111, 5926.

S Cf. infra.

" Olmsted 1994:310.
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. Lougour
Aovyovp

Bibracte
(Sadne et

Loire)

Il s’agit soit de I’abréviation du
composé Aovyov-pel§ (cf. Lugurix
attest¢ chez les Bituriges voisins),

soit d’un dérivé de celui-ci.

Lougous
Aovyovg

Ales
(Gard)

Il s’agit d’'un nom théophore — c’est-
a-dire d’'un nom de dieu attribué a un
forme est soit

homme. Cette

identique a  Lugus, soit un
hypocoristique — ici, en abrégé — de

*Lugu(s )sosz.

LVGETVS’ Lugetus

Nom d’un potier de I’est de la Gaule.

LVGAVNVS* Lugaunus

Lugenicus

LVGENICYVS

C’est une forme latinisée a partir un
theme en -0, qui résulte de
I’haplologie de Lugu-gen-ico « Né de
Lugus » ou « Concu par Lugus ». Ce
composé gaulois est a comparer au

v.irl. Luignechs.

LVGIOLA® Lugiola

Province

lyonnaise

LVGISSIVS’ Lugissius

Aquitaine

Lugo
LVGO

Coligny
(Ain)

Cette forme se trouve sur le
calendrier de Coligny (II° siecle apr.
J.-C.). Le rapprochement avec Lugus
est envisageable, en supposant qu’il
s’agit d’'une forme plurielle du type

Lugoves ou d’un gén. sg. *Lugouosg.

" Lejeune 1985:357; cf. partie V, chapitre 1.
* Lejeune 1985:221-222.

? Evans 1967:220.

* CIL X111, 804.

5 Evans 1967:220 ; Tovar 1980-1982:594 ; Olmsted 1994:310.

6 CIL X111, 3043.
"1d., X101, 11313.
8 Duval - Pinault 1986:425.
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Cette inscription figure sur

LVGOVES' Lugoves Avenches

(dat. pl.) (Suisse)
P statues. Il date de la fin du II° ou

début du III° siecle apr. J.-C.

un

chapiteau de pilastre en pierre

calcaire qui supportait plusieurs

du

LVGVDVNOLVS® Lugudunolus

Il s’agit du dérivé d’un toponyme

Lugdunum.
. Cet anthroponyme est formé d’un
3 . Genouilly _ o ,
LVGVRIX Lugurix premier élément Lugu- et d’un
(Cher)

second -rix « roi »".

LVGVSELVA’ Luguselva
ce tableau.

Voir commentaires (3) a la suite de

1) Bemiluciovi : on a proposé de lire ce théonyme avec un -g-, ¢’est-a-dire Bemilugiovi, et de
considérer le second élément -lugiovi comme un correspondant au dat. sg. de Lugus®. La
comparaison entre Bemi- (< *bi(a)aman)et v.irl. béimm « coup, fait de frapper et de couper »
(< *bheimn) rencontre la difficulté du suffixe (-mi d’un c6té, -men de 1’autre). Il parait
toutefois possible de restituer *Bemi-lugovios, en supposant une « anticipation de yod » >

Bemi-lugiovios.

2) Luguttectos : Ce théonyme comprend un premier élément /ugu- et un second élément -
tecto- qui entre souvent en composition dans les noms propres gaulois comme Tecto-sages’ ;
toutefois, son sens est mal assuré®. Karl-Horst Schmidt a proposé I’hypoth&se la plus siire en
comparant fecto- a v.irl. techt « possession », techtaid «il possede » et surtout Techtmar,
I’épithete du roi d’Irlande Tuathal. Tecto-sages signifierait donc « Ceux qui sont en quéte de
possession ». Cependant, la répétition du ¢ dans Luguttectos incite a isoler un theme *lukut-

/*lukot- « souris » que nous retrouverons plus bas dans 1’analyse de Lugotorix.

' CIL X111, 5078 ; ACS 11 345.

> Id., V111, 27850.

> Ibid., XIII, 1325.

* Lejeune 1988:87 ; cf. partie IV, chapitre 2 ; partie V, chapitre 1.

> CIL X111, 996.

® Mowat 1890:144-146 ; Tassel-Graves 1963:228n.10.

” Hallier 1990:194-195.

* DLG 294.

? Schmidt 1957:277. Une autre hypothése consiste 2 rattacher fecto- i la racine i.-e. *feg- « couvrir, recouvrir »
(Evans 1967:266).
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3) Luguselva : Cette forme nous vient d’une inscription trouvée a Périgueux et désigne une
femme appelée Julia Luguselva. Le second élément -selva est comparable a v.irl selb
« propriété, possession » et gall. helw, connu dans 1’expression ar helw «en la possession
de... »'. La signification de Luguselva serait donc « Propriété, Possession de Lugus » ou

« Celle qui appartient 2 Lugus »°.

1.1.2. Péninsule ibérique

Forme d’origine Forme Commentaires
Provenance
restituée
Medinaceli . o .
Lougaiteitubos (province de Cette inscription provient du
LOUCaiTeIDuBoS® dat. pl bronze de Cortona.
(dat. pl.) .
Soria)
Langosto
Lougi (province de
Lovcr P
Soria)
Pozoblanco
LOVCI IVTERTI’ Lugi iuteri (province de
Cordoba)
Freg. Santarem
6 Lougiri
LOVCIRI (Portugal)
Lara de los
Infantes Cette forme est mentionnée a
Lougei ) )
; (province de | quatre reprises.
LOVGEI
Burgos)
Segbbriga
X Lougeidocum | (province de
LOVGEIDOCVM
Cuenca)
LOVGESTERI' Lougestericus | Augustobriga

" IEW 899 ; LEIA S-79.

2D’ Arbois de Jubainville 1888:267 ; Olmsted 1994:310.

3 Marco Simén 1986:741 ; Sagredo - Herndndez Guerra 1996:183.
* Sagredo - Herndndez Guerra 1996:183.

3 CIL I, 2849 ; Blizquez Martinez 1962:89.

® Sagredo - Hernandez Guerra 1996:182-183.

TId.,p. 183-184.

8 Marco Simén 1986:741 ; Sagredo - Herndndez Guerra 1996:186.
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(auj. Muro de
Agreda,
province de

Castille et

LOVGESTERICO(N)?

Lougesterico(n)

(province de

Burgos)

LOVGESTERIC(ON)?

Lougesteric(on)

Pozalmuro
(province de

Soria)

LOVGESTERIcO"

Lougesterico

Burgos
(province de

Burgos)

I s’agit d’un anthroponyme,

N

identique a la forme connue a

Augustobriga.

LVGVED’

Luguei
(dat. sg.)

Pefialba de
Villastar
(province de

Teruel)

Luguei est mentionné a deux
reprises sur cette inscription qui

date du I* siecle av. J.-C.

LOVGVS®

Lougus

Calderuela
(province de

Soria)

LVCANVS’

Luganus

Ciruelos del
Pinar
(province de

Guadalajara)

LVCOBO
AROVSA(EGO)®

Lugubo

Arousaego

Lugo
(province de

Lugo)

Cette inscription a été retrouvée sur
un autel en pierre qui date du II°

siecle apr. J.-C.

'cIL I1, 5797 ; Blazquez Martinez 1962:90.
* Marco Simén 1986:741 ; Sagredo - Hernandez Guerra 1996:186.
3 Marco Simén 1986:741 ; Sagredo - Herndndez Guerra 1996:186.

* Bldzquez Martinez 1962:90.

5 Lejeune 1955:9 ; Blazquez Martinez 1975:119 ; Meid 1994:33.
¢ Sagredo - Hernandez Guerra 1996:183.

"Id.,p. 183.

¥ Gonzélez Fernandez - Rodriguez Colmenero 2002.
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Santander
Lugobos .
LVCOBO(S)' dg 1 (province de
(dat. pl.) Cantabrie)
Lucoubus Sinoga, Otero Cette inscrinti i )
LVCOVBY o del Rey ette mscription a €t€ retrouvee sur
) Arquienis ) un autel de granit qui datait du II°
ARQVIENI (dat. pl.) (province de |
e siecle apr. J.-C.
Lugo)
LVC(OVIS) Lugobos Cette inscription provient d’un
GUDAROV(0S)’ Gudarabos Lugo autel en pierre du III° siecle apr. J.-
(dat. pl.) C.
Arquienobus est a rapprocher
d’anthroponymes hispano-
San Martin de o
LVCVBO Lugubus Lisars lusitaniens comme Arquius, Arquia,
iflaran
4 Arquienobo . Arquiaecus...s. Julius Pokorny a
ARQUIENOB(O) (province de .
(dat. pl.) tenté d’expliquer ces noms par une
Lugo)
racine 1i.-e. ‘*arkuus « courbe,
virage »0.
Osma
Lugovibus (province d
province de
LVGOVIBVS’ (dat. pl.) .
Soria)
San Vincente
Luoub de Castellones
ugubu
[LVCVB]V® (provine de
Burgo)
Lara de los
LVC[VS]VS’ Lugusus Infantes

(province de

! Sagredo - Herndndez Guerra 1996:182.

% Arias Vilas 1979:88.

? Gonzélez Fernandez - Rodriguez Colmenero 2002:245-246.
* Vézquez Saco - Vizquez Seijas 1954:39 ; Blazquez Martinez 1962:90, 1975:117-118 ; Arias Vilas 1979:87-88.
5 Ares Vazquez 1972:193 ; Arias Vilas 1979:88.
% Pokorny 1938-1939:154 ; IEW 67.

7 CILTI, 2818 ; Blasquez Martinez 1975:119.

¥ Sagredo - Hernandez Guerra 1996:182.

’Id., p. 181.
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Burgos)
Cette inscription provient d’une
Ancienne stele qui est a rattacher aux steles
! Lugua : . .
LVGVA Tarraconnaise |du peuple celtique des Vadinienses,
situés au sud-ouest de la Cantabrie.
La Remolina
LVGVA? Lugua (province de
Ledn)
Segovia
3 (province de | Voir commentaires (1) a la suite de
LVGVADICI Luguadicus .
Castilleet | ce tableau.
Ledn)
Atapuerca |Cette inscription provient d’un
Lugunis ) ) )
. (province de |autel en calcaire du II° ou III° siecle
LVGVN[IIS (pl.)
Burgos) apr. J.-C.
Fuensabifidn
Lugus (province de
LVG[VS 2T’

Guadalajara)

1) Luguadicus : il s’agit du patronyme d’un certain Valerius, dont le fils Valerius Anno, né a

Osma, est connu par une épitaphe conservée a Ségovie. De maniere hypothétique, I’élément

-adicus serait a comparer au suffixe -aticcus qui figure dans le composé Epaticcus, connu par

une légende monétaire de Grande-Bretagne et dans une inscription du trésor de Bernay

(Bure)®. Luguadicus est certainement aussi a rapprocher de I’anthroponyme irlandais Lugaid

(< *Lugu-dek-s)’.

VAE 1976, N°308.

? Sagredo - Hernandez Guerra 1996:184.

3 CILL, 2732.

Y AE 1995, N°881 ; Solana 1995:193-194.
> Sagredo - Hernandez Guerra 1996:181.

® D’ Arbois de Jubainville 1888.

7 Ahlqvist 1974-1976:146. Sur Lugaid, cf. infra.
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1.1.3.Germanie

Forme d’origine Forme restituée | Provenance Commentaires
LVG'
Lug ?
Cette inscription lacunaire est
hypothétique. Il  pourrait aussi
s’agir d’une dédicace  aux
[DOIMESTICIS Lugovibus
5 Bonn Matrones, trées honorées dans
[LVGO]VIBVS (dat. pl.)

cette région du Rhin’ et qui
portent fréquemment 1’épithete

.4
Domesticus™.

1.1.4. Sources littéraires antiques et médiévales

Forme

Commentaires

Lugius’

C’est un anthroponyme d’origine celtique porté par un roi cimbre.

Loudinoc

Il s’agit d’une forme v.bret. qui apparait dans le cartulaire de Redon.

John T. Koch I’a expliqué par *Lugudundco®.

Lugle et Luglien

Il s’agit de saints jumeaux, originaires d’Irlande, qui sont devenus
patrons de la petite ville de Montdidier (Somme) et de Lillers (Pas-
de-Calais). Leur vita tardive a été écrite au IX® ou X° siecle’. La
présence du radical Lug- permettrait d’expliquer leur nom comme un
dérivé du théonyme Lugus, ou plus précisément de la forme
irlandaise Lugaid, qui se rencontre fréquemment dans les vies de
saints insulaires®. L’ajout des suffixes latins -ilius et -ilianus rappelle
la construction du gentilice Lucilius et de sa forme dérivée

Lucilianus’.

' CIL X111, 6941 et 7816.

* Id., XIII, 8026 ; ACS 11 345 ; Loth 1914:225.

3 Tovar 1980-1982:594.
* Loth 1914:225.

5 Orose, Historiarum V, 16, 20 = Arnaud-Lindet 1991:11 122 ; De Vries 1957:275.

® Koch 1997:131.

" Vita SS. Lugli et Lugliani = Guérin 1876:XII 571-572.
¥ Vendryes 1927. Voir la récente étude que Gricourt - Hollard 2005a leur ont consacrée.

? Gricourt - Hollard 2005a:3.
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1.2. Attestations insulaires

1.2.1.Inscriptions ogamiques

Dans 1’épigraphie continentale, Lugus apparait tres fréquemment sous la forme d’un datif

pluriel. Dans les inscriptions ogamiques, il est presque toujours au génitif, comme le sont la

plupart des noms en ogam.

Forme d’origine Forme v.irl. Provenance Commentaires
Ardmore
Luga, gén. de
. (comté de
LUGA Lug
Waterford)
Ardmore
Luga, gén. de
5 (comté de
LUGA Lug
Waterford)
3 Lugadon, gén. Kilmannia
LUGGADDON
de Lugcied4 (comté de Mayo)
Inchagoill
s (comté de
LUGUADEON
Galway)
Ce nom sera traité lorsque nous
examinerons  1’anthroponyme
Lugaid, dont LUGUDECCAS
Lu(i)gdech, gén. Ardmore
) représente la forme archaique.
de Luguid, puis (comté de .
; Ce nom ogamique est sans
6 Lugaid Waterford)
LUGUDECCAS doute a  rapprocher de
I’anthroponyme celtibere
Luguadicus.
LUGUDEC® Id. Kilmannia | /d.
' CIIC N°266.
> Id., N°267.
> Ibid., N°4.
* McManus 1991:103.
° CIIC N°1.
®Id., N°263.
" McManus 1991:103.
b CIIC N°4.
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(comté de Mayo)

Kilgrovane
. 1bid. (comté de
LUGUDECA Ibid.
Waterford)
) Kilcullen South
LUGUDUC Ibid. Ibid.
(comté de Cork)
Selon Sabine Ziegler, Lugudius
Knockalafalla .
est construit avec le théonyme
Lugudius (comté de
3 Lugu- suivi d’une désinence
LUGUDI Waterford) 4
latine™.
Castlekeeran |Le théonyme Lugu- est ici
Luguni, gén. de . . .
s (comté de certainement suivi d’un suffixe
LUGUNI Luigne 6
Meath) hypocoristique *-nio-".
; Knockshanawee
LUGUNI Luguni
(comté de Cork) | /Id.
X Knockshanawee
LUGUNI Luguni Ibid.
(comté de Cork)
Windgap
LUGUNE Luguni (comté de Ibid.
Waterford)
Luccreth, Sabine Ziegler a tenté de
Kilcashan
0 Lucridh, rapprocher le second élément a
LUGUQRIT (comté de Cork) | . "
Luccraid v.irl. creth « poéte, artisan » .
Ballyneani
LUGUQRIT" Id. yheame
(comté de Kerry) | Id.
L[UGUQIRIT' Ibid. Kilcolaght | Ibid.
' Id., N°286.
> Ibid., N°108.
> Ibid., N°306.
* Ziegler 1994:198.
> CIIC N°41.

6 Ziegler 1994:199.
T CIIC N°112.

8 I1d., N°113.

% Ibid., N°307.

19 1bid., N°68.

" DIL C-523 ; Ziegler 1994:199.

12 criCc N°146.
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(comté de Kerry)

Crag Il pourrait s’agir d’une forme
LUGUTTI gén. Lugutti (comté de hypocoristique d’un composé
Kerry) de Lugu-".
LUGUVVECCA® gén. Lugech, Aghacarrible
Lugach5 (comté de Kerry)
6 Dromlusk
LUGUVVEC Id.
(comté de Kerry)
Trénlogo, gén. Donaghmore ‘
Le premier élément correspond
; sg. de Trénlug, (comté de X
TRENALUGGO a trén « fort »°.
Kildare)
Llanarth
1 (comté de
TRENALUGOS’ ' Brecon, Pays de |Id.
Galles)
10 . Monataggart )
TTRENALUGOS Ibid. Ibid.
(comté de Cork)
1.2.2.Sources littéraires irlandaises
Forme Commentaires
Lug

(gén. Luga, Logo,
Loga, Logai)

Ce nom a été discuté au début de ce chapitre.

Earclogha (gén.)

- . . 2 2 11
Ce personnage est le bisaieul de saint Rénan .

Finnlug

Cet anthroponyme est construit avec les noms de Finn et Lug, deux

célebres figures

de la tradition

irlandaise. Finnlug apparait

" Id., N°207. La restitution de ce nom en LUGUQRIT reste toutefois hypothétique.

% Ibid., N°251.

? Bergin 1938:231-234.
* CIIC N°140.

> Bergin 1930-1932:141.
S CIIC N°221.

"Id., N°26.

8 DIL T-296-297 ; McManus 1991:103.

? CIIC N°348.
10 714., N°120.

" Buile Suibne §1 = O’Keefe 1931:1.
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notamment dans les vitae médiévales en tant que pere de saint
Brendan'.
Lugaid, ) ) )
Voir commentaires (1) a la suite de ce tableau.
(gén. Lugdach)
Le glossateur du Livre Jaune de Lecan explique ce terme par Lug-
Lugbad ] ) )
med « la mesure ou la balance de Lug fils d’Eithleann »”.
Cet anthroponyme est un composé construit avec Lug et Bran, deux
Lugbrann noms connus de la littérature irlandaise’. Lugbrann apparait dans la
vie de saint Ciardn comme le druide du roi Crimthann®.
5 Il s’agit d’un personnage de I’hagiographie irlandaise. Le second
Lugtigern élément de ce composé est tigern « seigneur »°.
C’est le nom porté par le fils de Finn mac Cumaill. Selon Gerard
; Murphy, le traitement de ce terme s’est fait par un développement
Mac Lughach o 0
adjectival de Lug".

1) Lugaid : cette forme est trés répandue dans la littérature médiévale. Lugaid est méme
quelquefois utilisé a la place de Lug, notamment dans les sources tardives’ et dans les récits
folkloriques. Lugaid est également un nom qui est trés souvent porté par les rois et les saints.
D’ailleurs, les saints qui ont des traits hérités de Lug ont des noms formés a partir de Lugaid :
Lachténe, Lochene, Lua, Lugil, Luoch, Molacca, Molachtécc, Molua ou encore Dalua'®.

Sur le plan linguistique, Lugaid est un nom tres ancien puisque sa forme génitive
Lugdach, < Lu(i)gdech (nom. Luigid), vient d’og. LUGUDEC(C)A(S) < *Lugu-dek-s''. Ce
composé est construit sur Lug, comme l’indiquait le Lebor Gabdla Erenn dans une
étymologie fantaisiste de Lugaid : Lugaid .i. Lug Ith .i. Ith ro po lugu andas a athair « Lugaid

signifie Lug Ith, ¢’est-a-dire Ith qui était moindre que son pére »'2. Le second élément de

! MacNeill 1982:102, 415 ; Betha Brenainn meic Fhinnlogha = Stokes 1890.

? Livre Jaune de Lecan = Stokes 1900-1905a:53 : Lugbad .i. Lug-med .i. med Loga maic Eithleann. Ce med peut
venir de la racine i.-e. *médhu- « hydromel » (IEW 707) ou de *medw- « pouvoir ». Sur ces termes, cf. partie
partie V, chapitre 2.

* Tovar 1980-1982:597. 1l y a surtout Bran fils de Febal qui fait un voyage dans 1’ Autre Monde.

* Betha Ciardin = Stokes 1890:119.

> Vita sancte Ite virginis §31 = Plummer 1910:127. Cf. CGH §430.

° DIL T-167.

” Duanaire Finn VI, 31 = Mac Néill - Murphy 1908-1953:1 31.

¥ Mac Néill - Murphy 1908-1953:11I 207.

? Par exemple CMT; 1. 85 ; OCT 7 et un poéme en moyen-irlandais édité par Meyer 1905b:504.

' Plummer 1910:1 cxxxvii ; Vendryes 1927:107 ; O Riain 1977:142, 155-156.

" Thurneysen 1946:98, 203. Bergin 1938:231 a noté que la forme ancienne gén. Luigdech a évolué en Lugdach
sous I’influence de Lugaid.

"2 LGE VIII §§396. 11 faut néanmoins signaler I’existence d’un adjectif préfixé laug-, lug- signifiant « petit »
(DIL B-46).
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Lugaid n’est en rien ith mais représente la forme ancienne de v.irl. dech «le meilleur, le

mieux »', le superlatif supplétif de I’adjectif maith «bon »>. Dech, que 'on retrouve

également dans Eochaid < *Ek"o-dek-s, vient de *dek- « convenir, étre adapté »>. On peut

sans doute traduire Lugaid par « Qui honore Lug ».

1.2.3.Sources littéraires galloises

Forme

Commentaires

Lleu

Ce nom a été discuté plus haut.

Lleuelys ou Llefelys

Voir commentaires (1) a la suite de ce tableau.

Llywarch

Cette forme s’explique par v.gall. Loumarch < *Lugu-markos
« Cheval de Lugus . Llywarch est un nom célebre chez les bardes
gallois (cf. Llywarch Hen) et est attesté dans les Annales de Cambrie
sous la forme ancienne Loumarch’. Dans le poeme du Gododdin,
nous retrouvons ce composé mais avec une inversion des deux
éléments : Marchlew (= Marchleu) < Marchlou < Markolugus
« Cheval de Lleu »°.

Llywellyn

Ce composé vient de v.gall. Liuelin < *Lugu-belinos’. Le second
élément est peut-€tre tiré du theme *belo- « force, fort » (cf. skr.
bdlan «force », lat. de-bilis « faible », v.sl. boljiji « plus grand >>)8.
Lugubelinos signifierait donc « Lugus le Fort »°. Signalons enfin que
Llywellyn est, comme Llywarch, un nom courant chez les poetes

gallois du Moyen Age.

Llywelyd

< *Luguwalijon".

Lugotorix

Voir commentaires (2) a la suite de ce tableau.

' DIL D-187-189.
* Ziegler 1994:198.

> IEW 190. Joseph 1982:176 et n.1 a proposé d’identifier *dek- comme la racine du verbe skr. ddsti ; ce terme
signifie « il sert » dans le rapport des hommes vers un dieu, et « il favorise » dans le rapport d’un dieu vers les

hommes.

4 Jackson 1953:442 ; Loth 1933:141n.1 ; IEW 700.

> Annales Cambriae 903 = Morris 1980:90.

® Gododdin = Koch 1997:46, 172 : na delgis marc nep Marclou. Cf. partie I, chapitre 3.
"Loth 1914:208n., 1933:141n.1 ; Gruffydd 1928:62n.31 ; Jackson 1953:442.

8 DLG 72. Nous reverrons ce theéme 2 propos de Belenos : cf. partie II, chapitre 1,2 et 4.

? Lajoye 2008:181.
10 Jackson 1953:442.
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1) Llefelys : cette forme est connue dans le récit du Cyfranc Lludd a Lleuelys. Theodor M.
Chotzen a supposé que ce nom était connu dans I’Historia Regum Britaniae de Geoffrey de
Monmouth, ou il apparaitrait sous la forme Cligueillus, pere de Belinus. 1l s’agirait d’une
forme issue du moyen-gallois, a I’exception des deux consonnes initiales qui ne sont qu’une
graphie répandue pour le /- sourd et unilatéral du gallois'. Cependant, Claude Sterckx a fait
remarquer que, dans les ceuvres de Geoffrey et dans les Brutiau, il n’y a aucun exemple d’un
LI- gallois rendu par CI- ; ’hypothese de Chotzen ne semble donc pas recevable’. Pour sa
part, Georges Dumézil a proposé de voir dans Lleuelys le théonyme Llew’ ; il est suivi par
Claude Sterckx qui considere Lleuelys comme une autre orthographe de Lleu avec une
suffixation aberrante’. L’étude de ce récit montrera que ce Llefelys apparait bien comme un

personnage lugien.

2) Lugotorix : D’apres César, Lugotorix était un chef breton qui s’est rebellé contre la venue
des Romains’. John T. Koch estime que ce nom est construit sur [ukot- « souris » (cf. v.irl.
luch, gaul. Aovkot-wvog « Fils de la Souris », gall. llygod, bret. logod, < *lukot(o)—6); il
justifie son choix en soulignant que lugo- a un suffixe a dental -oz- a la différence de *lugu-
qui a un -u- apres le -g- et non un -o-'. Toutefois, ce dernier point est contestable : les formes
LVCOVBYV, LVGOVIBVS ou [LVGO]VIBVS attestent que le theme *lugu- peut admettre
un -o- apres le -g-. Un jeu de mot entre Lugus et le nom de la souris n’est cependant pas a

exclure®.

! Chotzen 1948:248 ; cf. Roberts 1975:xxn.1.

2 Sterckx 1991-1995:1V 78.

3 Dumézil 1968-1973:1 613.

* Sterckx 1991-1995:1V 78-79.

5 César, De bello Gallico V, 22, 2 = Constans 1967:11 146 : capto etiam nobili duce Lugotorige suos incolumes
reduxerunt ; Schmidt 1957:233.

 DLG 210.

7 Koch 1987:30.

$1d., p. 30.
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2. Toponymes

2.1. Le cas Lugdunum

2.1.1.Etymologie

Parmi les toponymes construits sur Lugus, la forme la plus répandue est Lugdunum qui se
retrouve 2 la fois sur le continent et en Grande-Bretagne'. Le plus célebre d’entre eux est
Lyon, la capitale des Gaules, dont la forme celtique la plus ancienne provient d’'une monnaie
d’argent datée de 42 av. J.-C., sur laquelle est mentionné Lugudunon, qui sera ensuite latinisé
en Lugudunum > Lugdunum®.

Son étymologie a été sujette a discussion. Le second élément de ce toponyme,
contrairement au premier, ne fait pas difficulté. Diinon (forme latinisée dunum) « citadelle,
enceinte fortifiée, mont »° a des correspondants dans toutes les langues celtiques : v.irl. diin
« fort, forteresse (Diin Edenn, auj. Edimbourg), brit. din, conservé uniquement en toponymie
(gall. Dinbych, auj. Denbigh, Aber-deen, bret. Din-an, Din-ard), < *diino- « enceinte, espace
fermé »*. En gaulois, -dunum comme second élément de composé a servi pour la formation de
toponymes, mais 1’emploi normal du mot seul était « hauteur, colline » °. Le sens de
Lugdunum est donc « Fort, Forteresse de Lugus »°.

L’explication du premier élément ne fait pas I’unanimité, surtout pour ce qui est de son
acceptation comme théonyme. Ainsi, Pierre Flobert a souligné que dans les dénominations
urbaines, aucun théonyme gaulois n’était utilisé, d’ou son refus de reconnaitre le nom de
Lugus dans Lugdunum’. Nous observons cependant que, sur la péninsule ibérique, en Grande-
Bretagne et en Irlande, de nombreux toponymes sont formés sur Lugus. L’emploi marginal
d’un théonyme dans un nom de lieu renforcerait d’ailleurs I’originalité du dieu celtique. Pour
expliquer Lugdunum, Pierre Flobert a suivi I’interprétation donnée au Moyen Age par Heiric

d’Auxerre dans sa Vita sancti Germani Autissiodorensis, selon qui Lugdunum signifiait dans

' Marco Simén 1994:330 ; Sergent 2004a:621n.756.

* D’ Arbois de Jubainville 1884:305 ; Vendryes 1914:386.

* DLG 154-156.

* Les langues germaniques ont emprunté ce terme celtique : v.angl. fin « cloture, enclos, jardin, ferme, village »
> angl. fown «ville », all. Zaun « palissade » ; au sens de la « dune » : néerl. diine (d’ou all. Dune, frangais
dune), v.angl. diin > angl. Down (LEIA D-222-223 ; GPC 1019 ; Williams 1962:78-79 ; Guyonvarc’h
1963a:363-367 ; cf. IEW 261-263).

> Flobert 1969:274.

® Lambert 1994a:38 ; Loth 1914:206 ; Le Roux 1950-1953b:280-281.

7 Flobert 1969:276-277 suivi par Maier 1996.
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la langue des Gaulois Mons Lucidus «la Colline de Lumiere »l. Ainsi, Pierre Flobert, suivi
par Christian Goudineau®, a admis I’explication de Lugdunum par lug- « lumiere », mais non
par le théonyme Lugus’.

Bernhard Maier se montre également sceptique face a 1’explication de Lugdunum par le
théonyme Lugus. Il a fait remarquer que si Lugus avait été un dieu vénéré sur les hauteurs,
nous aurions dii avoir connaissance de formes comme *Lugu-briga, avec briga « hauteur,
éminence ». Mais cette critique ne tient pas puisque la toponymie celtibere connait une forme
Logobre, qui s’explique sans doute par un Lugu-Briga®. De son étude sur Lugdunum,
Bernhard Maier en a tiré les deux conclusions suivantes : les endroits appelés Lugdunum ont
été nommés d’apres Lugdunum/Lyon et non d’apres le dieu Lugus ; 1’élément /ugus peut étre
interprété par «lynx » et, par métaphore « guerrier »°. Sur le premier point, nous devrions
donc en déduire que les toponymes gallois Dinlleu et Lleuddiniawn ont été eux aussi nommés
d’apres le Lugdunum capitale des Gaules. Si tel était le cas, cela aurait été moins par emprunt
que par calque, puisque ’analyse du composé et donc sa compréhension étaient encore
possibles. Ce qui le montre peut-étre, ce sont les expressions galloises ou le composé est
remplacé par une juxtaposition nom + complément du nom : Din-Lleu, a co6té de Lleu-
diniawn. Sur le second point, nous verrons dans le chapitre suivant qu’irl. lug signifie sans
doute «lynx » et «guerrier », mais que ce sens découle principalement des caracteres
lumineux et guerriers du dieu Lug6.

Les arguments de Pierre Flobert et de Bernhard Maier ne nous paraissent pas assez
convaincants pour €tre suivis. Selon nous, 1’explication de Lugdunum est bien « Forteresse du

dieu Lugus ».

2.1.2. Liste des Lugdunum

La liste des Lugdunum que nous proposons ici s’appuie sur le répertoire proposé dans

Alfred Holder’, repris par Christian-J. Guyonvarc’h®, ainsi que sur les travaux récents en

! Cabrol 1924-1951:XI 10 ; Flobert 1969:278. Nous notons que dans le glossaire d’Endlicher, Lugdunum est
expliqué par desideratus mons (Stokes 1868:340). Des lors, les toponymes construits sur Désiré et Didier — qui
représentent les formes contractées de desideratus —, du type Mont-Désir et Mont-Didier pourraient renvoyer a
des anciens Lugdunum. Le cas est peut-étre analogue pour la série des Clermont (Sergent 2004a:161).

* Goudineau 1989:35.

* 11 considere également que la série des théonymes formés sur lugus s’explique par le nom de la « lumiére »
(Flobert 1969:279).

* Cf. infra.

> Maier1996:128-130.

6 Cf. partie I, chapitre 2.

TACS 1, 341-344.

¥ Guyonvarc’h 1963a:368-376 avec discussion étymologique et bibliographie a 1’appui.
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microtoponymie réalisés par Patrice Lajoye'. Les Lugdunum sont classées en fonction de leur

département respectif

Fartie I, chapitre 1

Forme ancienne | Forme moderne Localisation Commentaires
Lugdunum Laon Aisne
) commune de Saint-
Le Vieux-Laon )
Erme, Aisne
Lugdunum ) o .
Saint-Lizier Ariege
Consoranorum

Castrum de monte

Mont-Logis

commune de Ladinhac,

Laudine Cantal
Lodun La Louasse comme de Précy, Cher
commune de
Mons Lugdunus Montlahuc
Bellegarde, Drome
Laon Laons Eure-et-Loir
Laudunum Laudun-1’ Ardoise Gard
commune de Fourques,
Laudun
Gard
Saint-Bertrand-de-
Lougdounon ‘
Mont-Lau Cominges, Haute-
Convenarum
Garonne
Monte Lugduno Monlezun Gers
Monlezun-
Gers
d’ Armagnac
Mauleon-
Gers
d’Armagnac
commune de Haute-
Louen Goulaine,
Loire-Atlantique
in vicario ) .
Lion-en-Beauce Loiret
Lodonensi
Leon Lion-en-Sullias Loiret
LVDN' Loiret Voir commentaires (1) a

! Lajoye 2008:136-137.
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la suite de ce tableau.

Ecclesian Montis

Moulon Loiret
Lauduni
. commune d’Ouzouer-
Montlion _
sur-Trézée, Loiret
de Monte Lauduno Montlauzun Lot
de Lauzano Lauzun Lot-et-Garonne
‘ Montlion correspond au
Saint-Amand-sur- ‘ ‘
Montlion - Marne nom révolutionnaire de
ion
Saint-Amand-sur-Fion.
ad Leones Lion-devant-Dun Meuse
vers les communes de
Mont Lidon Saint-Pierre-du-Mont et
de Varzy, Nievre
Lugdunon Lyon Rhoéne
commune de Parigné-
de Lucduno Loudon .
I’Evéque, Sarthe
Territorium commune de Saint-
Les Loudonneaux _
Ledunis Mars-la-Briere, Sarthe
commune de Saint-
Loudon Christophe-de-Jambet,
Sarthe
commune de Lizines et
Loudon Leudon de Maison-Rouge,
Seine-et-Marne
Ludon Leudon-en-Brie Seine-et-Marne
‘ commune de Pamplie,
Grand Boisloudun
Deux-Sevres
) commune de Saint-
Loung Louin
Loup, Deux-Sévres
. commune de Marnes,
Lion

Deux-Sevres

' AE 1968 N°308.
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Castro Lauduno

Loudun

Vienne

Leum

Louin

commune de Savigné,

Vienne

1) LVDN : Curiae Ludn figure sur une inscription retrouvée a Viennes-en-Val et dédiée a

Jupiter. Pour expliquer Ludn, on a supposé que le lapicide, latiniste récent, avait oublié le -g-

de Lugdn pour Lugdunum. L’ offrande serait alors destinée a la famille impériale et a la curie

de Lugdunum'.

2.2. Autres toponymes sur le continent

Forme ancienne | Forme moderne Localisation Commentaires
Soto de la Vega .
CIVITATEM) ) Toponyme mentionné a
5 (province de Leon), )
LVGGONVM deux reprises.
Espagne
Herrera de Pisuerga
D(OMO) ) .
; (province de Palencia),
LVGVVINO]
Espagne
LVGISONIS* Espagne
Lugubriga’ Logobre Espagne
Domo ] )
6 Pannonie, Italie
Lucocaciacus

AOVKOV-VAVTO

Mésie

Ce toponyme s’explique
peut-étre par Lugu-nanta
«Val de Lugus». Il
serait alors le

correspondant exact de la

! Voir Debal 1996:78-79.

? Sagredo - Hernandez Guerra 1996:188.
3cCIL II, 2912 ; Sagredo - Herndndez Guerra 1996:188.

* Jordan Colera 2005.

5 Marco Simén 1986:742.

 CIL 111, 4227.
"DLG 231.
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forme galloise Nant-lleu

« Vallée de Lleu »'.

L’affirmation que
Lugdunum est le nom

antique de Leyden n’est

Lugdunum qu’une invention tardive.
Batavorum’ Pays-Bas Le Lugdunum Batavorum
devait en réalité étre situé
a quelques kilometres de
cette ville®.
Lougidounon Liegnitz Silésie, Pologne
Luduniacum Lugeten Suisse
Luduniacum’ Lugnez Suisse
Luduniacum’ Lugnorre Suisse
Luduniacum Liigswill Suisse
Luduniacum Luzern Suisse
2.3. Attestations insulaires
2.3.1.Irlande
Forme ancienne |Forme moderne Localisation Commentaires

Lieu de la défaite du roi

de Desmond en 858 par

Carn Lugdach ‘
I’armée de Maelsechnaill,
roi de Tara®,

Lieu de résidence de
Lugaid, membre des Dal

Diin Lugdech . ‘ ;

Cormaic du Leinster’.
' Cf. infra.

2 ACS 11, 341-344.

Nous devons cette précision a Lauren Toorians.

* Jufer - Luginbiihl 2001:89.

> Id., p. 89.

6 Byrne 2001:264 ; MacNeill 1982:9.

" Hogan 1910:386.
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Ce toponyme

des

apparait

dans un récits
folkloriques qui raconte

les aventures de Lug. Din

Diin Lui'
Lui est le lieu ou il a tué
son grand-pere Balor.
Il désigne a la fois le nom
Forme anglicisée | du comté, d’une abbaye, | Voir commentaires (1) a
Lugbad, Lugmad ) ) )
Louth (irl. Li) d’une paroisse et du la suite de ce tableau.
village de Louth
Lughbhartaib Sud de Sliab Fuait
Lugbud 5
bdna (dat. pl.) (comté d’ Armagh)
Paroisse de Ballintober
Lughbhurtan Luffertaun 3
(comté de Mayo)
C’est en ce lieu qu’a été
District de I’est de
élevée Emer, fille de
4 I’Irlande, au sud de la
Luglochta Loga s Forgal et femme de Cu
Boyne
Chulainn.
Lugporta® Port Lugaid
Lieu ou les Cenél nEogain
ont défait les Ua
nGailmredhaigh, les
Mag Lughad Domnall Ua Crichan et les
Ui Fiachra’.
Rath Lugh® Situé a deux miles de Tara
Sliabh Logha’ Est du comté de Mayo

' Gruffydd 1928:62, 68.

* Hogan 1910:507.
Id., p. 507.

* Tochmarc Emire = Van Hamel 1933.

5 Van Hamel 1933:196.

% Hogan 1910:501.

" Anndla Uladh 1160 = Mac Airt - Mac Niocaill 1983:136.

8 MacNeill 1982:9.
’Id., p.9.
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1) Lugmad : Ce nom a longtemps été interprété par *Lugu-magos « Plaine de Lug »'. Mais
Lugmad est toujours décliné comme un théme en -o (gén. Lugmaid, dat. Lugmud), alors que
mag est un theme en -s. Comme second élément, Dénall Mac Giolla Easpaig a plutot proposé
moth « membre viril ; masculin (dans un sens grammatical) »2, théme en -0°. Anders Ahlqvist

a pour sa part comparé Lugmad a 1’ethnonyme écossais Loth, qui était a 1’origine un théme en
4

-0".
2.3.2.Grande-Bretagne’
Forme ancienne | Forme moderne Localisation Commentaires
. . Gwynedd Voir commentaires (1) a
Dinas Dinlleu | Dinas Dinlle ‘
(Pays de Galles) la suite de ce tableau.
Ce composé vient de
Lincolnshire *Lugu-duniana « Fort
Lleuddiniawn Lothian 6
(Angleterre) de Lugus »".
Kenneth  Jackson a
supposé que ce
toponyme était tiré de
Cambrie I’anthroponyme brit.
Luguvallium Carlisle o
(Angleterre) *Luguwalos « Celui qui
est fort comme Lugus »
ou « Fort dans Lugus ».
Gwynedd 0
Nantlleu Nantlle « Vallée de Lleu »
(Pays de Galles)

1) Dinas Dinlleu : Ce toponyme signifie « Fort de Lleu ». Il s’agit du correspondant exact de

Lugdunum, mais avec inversion des deux éléments. La présence de dinas fait double emploi

! Féilire Oengusso = Stokes 1905a:100, 186, 188, 200 ; Anndla Rioghachta Eireann 693, 753-754 = O’Donovan
1848-1851: 1296, 356. Hogan 1910:507 ; d’ Arbois de Jubainville 1884:305 ; Loth 1914:214 ; MacNeill 1982:9.
* DIL M-175. Cf. partie V, chapitre 2 sur Lugmad comme pierre d’intronisation.

? Mac Giolla Easpaig 1981:162-163. Dans la Tdin bé Ciiailnge, nous apprenons que Moda Loga (« le Membre
viril de Lug ») est I’ancien nom de Lugmad (TBC 11, 67 : Modaib Loga risi rdter Lugmud in tan sa).

4 Ahlqvist 1974-1976:145. Sur Loth, cf. infra.

5 Gruffydd 1928:62 ; Bromwich 1961:421.

®Koch 1997:131.

7 Jackson 1953:39.

* Williams 1962:32.
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puisque cet élément figure déja dans le composé ; il est probable que le sens de din- n’était

.1
plus compris .

3. Ethnonymes

Lugus a également été utilisé dans la formation de noms de peuples. Chez les peuples

issus des Indo-Européens, il est fréquent de retrouver des ethnonymes en rapport avec les

. 2 . . . .
vertus guerrieres ~ ; or la documentation irlandaise nous apprend que Lug avait un aspect

belliqueux treés prononcé.

Forme ancienne | Forme moderne Localisation Commentaires
Antonio Tovar a restitué cette
. ' forme en Luguesses et la
3 Gondorf Rhénanie-Palatinat .
LVGNESS considere comme un
(pres de Coblence) (Allemagne) 4
ethnonyme™.
Sud-est du ‘ ‘ ‘
Voir commentaires (1) a la suite
Aovyol Loth Sutherland
j de ce tableau.
(Ecosse)
CIVITAS Voir commentaires (2) a la suite
Espagne
LOVGEIORVM de ce tableau.
Région de Lugo | Voir commentaires (3) a la suite
LOVGEIS
(Espagne) de ce tableau.
Cet ethnonyme nous est
également connu par Ptolémée
Habitants de la . (2, 6, 32) et pourrait étre
Aovyovor ] Asturie
ville de rapproché du toponyme
) (Espagne) ) ) s
Paelontium irlandais Luigne”, que nous
allons voir plus bas.
Région de Lugo | Voir commentaires (4) a la suite
Lugonis
(Espagne) de ce tableau.

"Id., p. 79 ; Lambert 1993:365n.53.

? Sergent 1995a:214.
3 CIL X111, 7640.

* Tovar 1980-1982:594.
> Ahlqvist 1974-1976:146

99



Fartie I, chapitre 1

. Leinster Voir commentaires (5) a la suite
Luigni
(Irlande) de ce tableau.
Ce nom est sans doute a mettre
Silésie en correspondance avec le
Lugi 5
(Pologne) Aovyot relevé par Ptolémée”.
Peuple de
LVGII Bohéme-Moravie®

1) Aovyor : cette forme est donnée par Ptolémée (2, 3, 8). Son identification avec un nom
actuel n’est pas assurée. L’hypothese la plus convaincante est de la rapprocher de
I’ethnonyme écossais Loth. En gaélique d’Ecosse, ce nom devait étre Logh et les habitants

étaient sans doute appelés Logh-aich".

2) CIVITAS LOVGEIORVM : ce nom est attesté sur une tabula hospitalis d’El Cauro
(province de Lugo), faite en I’an 1. Parmi les petites communautés qu’elle mentionne figurent
les Lougei qui auraient habité dans la région de Bierzo, a moins que ce ne soit les Luggoni

mentionnés par Ptolémée”.

3) LOVGEIS : cette forme est attestée sur une tessera hospitalis (plaque de bronze), qui
provenait de la région de Lugo. Elle date de 28 apr. J.-C., période du regne de Tibere. Il s’agit
sans doute d’un peuple d’origine celtique qui habitait le Castellum Toletum, connu
aujourd’hui sous le nom de Monte Cido. Celui-ci domine Torre de Cabreira, le lieu ou a

justement été retrouvée la plaque6.

4) Lugonis : ce nom est attesté par plusieurs inscriptions’. Une partie de ce peuple était les
Luggoni Arganticaeni qui se sont établis au nord de la région de Lugo. Leur nom se retrouve
dans la forme moderne Argandenes (Pilofa). L autre partie des Lugonis s’est implantée dans

la région du Leén®.

' Hogan 1910:507-508.

? Ahlqvist 1974-1976:143.

? Blézquez Martinez 1962:90.

* Ahlqvist 1974-1976:145.

° Marco Simén 1994:332.

® Arias Vilas 1979:75-78

7 Par exemple AE 1995 N°881.

8 Marco Simén 1986:741, 1994:332.
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5) Luigni : cette forme représente 1’évolution de I’og. LUGUNL 1l s’agit sans doute d’une

forme gén. pl., dont le nom. sg. serait *Lugun(i)os. Il pourrait €tre rapproché du nom celtibere

Aovyovol que nous avons vu plus haut.

Nous ajoutons, qu’en Irlande, de nombreuses populations portent un nom construit avec la

forme Lugaid :

Forme ancienne

Forme moderne

Localisation

Commentaires

Extréme nord-

ouest de 1’ Ulster

Ce peuple des Cénel Lugdach

« Peuple de Lugaid » est une

Cenél Lugdach historique branche des Cenél Conaill ; il
(aujourd’hui doit son nom a son ancétre
comté de Donegal) | Lugaid Sétnae’.
Cland Lugdach’ Munster Une branche issue de Lugaid
Laga.
C’est une branche de Cenél
Laegaire. Lugaid mac Laegaire,
Clann Lugdach Comté de Meath |roi de Tara, est le petit-fils de

meic Ldegaire’

Niall  Noigiallach, ancétre

éponyme des puissants Ui Néill.

Léithrend Branche des Airgialla issue de
. Sud de I’ Ulster . . .
Lugdach Lugaid mac Crimthainn.
C’est de ce peuple qu’est issu
Sil Lugdach’ Munster Déire, le pere de Lugaid
Loigde6.
Peuple issu de Lugaid mac Itha,
I’'un des personnages majeurs
Sil Lugdach meic Sans doute en
h de la sixietme invasion
Itha Munster

d’Irlande.

' Byrne 2001:258.

? Livre de Lecan 213"°5 = O’Brien 1962:192 : Lugaid Laga immorru 6 tait Cland Chonaigi 7 Cland Lugdach i
Cloind Chreachain la Chondachtaib.

> CGH §996.

*Id., 33349 = O’Brien 1962:414 : S¢ meic la Crimthand .i. [...] Lugaid 6 td Léitrend (Lugdach).

° CGH §1068.
6 Cf. partie V, chapitre 1.
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Branche des Ui Théig, dont

Ui Lugach' Est du Leinster |l’ancétre est Lugaid mac
Tudathail Tigich.
5 L’ancétre de ce peuple est
Ui Lugdech Ulster ?
Lugaid Cichech.
Ut Luedech’ Comté de Down | Branche des Dal Fiatach.
i Lugdec
(Ulster)
Ut Luivdeach® Comté de Clare |Une branche des Corco
i Luigdeac
(Munster) Baiscinn.
Ui Luigdech’ Leinster Branche des Fotharta.
6 Peuple issu de Lugaid mac Ele.
Ui Luigdech Ele Munster

4. Hydronymes

Les noms de cours d’eau construits sur Lugus apparaissent seulement en Irlande.

Forme ancienne | Forme moderne Localisation Commentaires
Lecht Logha' Uisnech
Loch Lugborta® C’est en ce lieu que Lug a été
tué par Mac Cuill.
Loch Lughaidh Ulster’
Loch Luigheach Waterville Ce lac est apparu sous le regne
Loch Lughdach ou (comté de Kerry)' de Tighernmas, roi
Curran Lake d’Irlande'".

"LL 31813 = O’Brien 1962:357 : Lugaid a quo Hiii Lugach.

2 LL 326°43 = O’Brien 1962:384 : Lugaid Cichech 6 Hiii Lugdech.
?Id., 330°54 = O’Brien 1962:408 : Lugaid a quo Hiii Lugdech.

* Livre de Lecan 108"°52 = O’Brien 1962:383.
> CGH §398 : Lugaid m. Déin a quo Ui Luigdech h-i Liphu .i. Ui Thacdin 7 Ui Luigdech la Fothartaib Airbrech.

% Laud 610 : Lugaid mac Ailella tres filios habuit .i. Lugaid, a quo nUi Luigdech Ele ; Cathdubh, a quo hUi
Chathbad Chuille. Corc mac Luigdech (Meyer 1912b:304). Cf. CGH §1082.

" MacNeill 1982:9
$ DM 1V, 279-281.
? Hogan 1910:501.
1d., p. 501.

" Anndla Rioghachta Eireann 365 = O’Donovan 1848-1851: 1 30.
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A Cuil Chngim,
Loch Lughna situé a I’est de
Tireragh
(comté de Sligo)1
Loch Ligport
(Longport
Liigdach)’
Ouest du Munster
Loch Luigdech (la riviere Féile se
jette dedans)’

Cet inventaire des attestations de Lugus nous a enseigné deux choses. L’élément le plus
important est que ce dieu apparait a des endroits tres €loignés aussi bien sur un plan
géographique que chronologique. Autrement dit, Lugus était connu par la plupart des peuples
celtiques de 1’ Antiquité et du Moyen Age. Second point, Lugus est une des divinités celtiques
qui apparait le plus souvent dans 1’épigraphie antique et médiévale (inscriptions ogamiques)
ainsi que dans tous les domaines de 1’onomastique. Il s’agit donc d’un indice essentiel pour

affirmer I’importance de Lugus au sein de la religion des Celtes pré-chrétiens”.

' Hogan 1910:501.

21d., p. 501.

3 LGE VIII §8§387, 419, 420 ; Hogan 1910:501.
* Cf. Marco Simén 1994:330.

103




Chapitre 2 :
HYPOTHESES ETYMOLOGIQUES

1. « Lumiere »

Nous allons consacrer ce chapitre a I’analyse étymologique de Lugus. Depuis le début des
études celtiques, plusieurs hypotheses ont été avancées. La plus fréquente consiste a expliquer
Lugus par la racine i.-e. *leuk- «lumiere, briller ». Pour justifier le -g final du théonyme
celtique, on admet I’alternance de la vélaire sourde et sonore en indo-européen'. Peter
Schrijver s’est opposé a cette hypothese en soulignant que la forme *leug-, qui découle de
Ialternance k/g, n’est pas attestée’. Mais sa théorie ne résiste pas a I’élément décisif apporté
par Francoise Bader, selon qui la racine i.-e. de la « lumiere » serait *leu- et non *leuk-, avec
élargissement en -g- dans le théonyme celtique et non en -k->. Un autre point a souligner est
que plusieurs formes brittoniques attestent I’existence d’un theme *leu-g-/lug- qui signifie
« briller, lumieére » :

- noms désignant la « lune » issus de *leu-g- : gall. lleuad (< *lugato-), gall. lloer, bret. loar
et corn. lor (< >"lug—ra'—)4 ;

- noms désignant la « lumiere » issus de *lugo- ou *lugu- : moy.gall. goleu, mod. golau, corn.
golow, v.bret. guolou, moy.bret. go(u)lou, mod. goulou’.

Méme si 'interprétation de Lugus par *leu-k/g se heurte a une éventuelle difficulté
phonétique, le lien entre le dieu et la lumiere est indéniable, comme le montrera le dossier

mythologique de Lugus.

'Loth 1914:209 ; Lewis - Pedersen 1937:29 ; Piette - Le Roux 1950-1953:306n.44 ; Bader 1989:9n.6, 29.

2 Cf. Schrijver 1995:332 ; Olmsted 1994:312-314.

? Bader 1989:29.

*Grec 2166, 2198 ; Loth 1914:211, 1915-1916:104 ; IEW 690. Contra Schrijver 1995:332 qui fait venir lloer,
loar etc. de *lusra.

5 Rhy¥s 1901:658-659 ; Morris-Jones 1913:109 ; Lewis - Pedersen 1937:29 ; Evans 1967:219. Jackson 1953:441
et Fleuriot 1964:197 restaient sceptiques sur le rapprochement du second élément de goleu, goulou etc. avec les
théonymes Lugus, Lug et Lleu.
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2.« Serment »

Heinrich Wagner est a I’origine d’une autre explication étymologique de Lugus. Il a
rapproché le théonyme Lug du v.irl. luige (< *lugion) « serment »', le nom verbal supplétif de
tongaid «1l jure »2. Méme si le théonyme Lug est un theme en -u et le nom verbal [uige un
théme en -io, tous deux pourraient venir d’une méme racine #ug-.

Ces termes irlandais luige et tongaid ont des correspondants exacts dans les langues
brittoniques et peut-étre aussi en gaulois. Nous avons en effet gall. [lw « serment »* et v.bret.
di-lu, mod. le (< *luge) «id. » , essentiellement utilis€é dans 1’expression leoit douet
« jurons », littéralement « serments jurés ». Comme en irlandais, nous remarquons en gallois
une homonymie entre le nom du serment et Lleu. Autre correspondance remarquable, //w est
le nom verbal de tyngu «jurer» (cf. corn. ftof «je jure», moy.bret. toeaff, mod.
fouiil « jurer »%), de méme qu’en irlandais, luige est le nom verbal de fongaid’. Sur le
continent, la tablette d’exécration de Chamalieres contient une inscription en langue gauloise.

Aux septieme et huitieme lignes figurent les deux termes suivants :
toncnaman (ou poncnaman) toncsiiontio.

On a avancé deux hypotheses pour expliquer I’étymon de ces deux mots, supposés étre issus
d’une origine commune. La premiere rattache roncnaman et toncsiiontio au theme verbal
*tonk- «jeter un sort, prédestiner » (cf. v.irl. focad « destin », moy.gall. rynghed, moy.bret.
tonquaff « prédestiner », mod. tonkadur « destin »%) ; 1a seconde les relie & *fong- « jurer », a
rapprocher de v.irl. tongaid et de gall. tyngu. Cette derniere solution est sans doute la plus
probable. Toncnaman pourrait donc €tre un nom verbal formé avec le suffixe de présent en
-na-, et désignerait alors le « serment » ; quant a toncsiiontio, il s’agirait d’un verbe de 3° pl.
futur avec le sens de «qui jureront »’. Cependant, Pierre-Yves Lambert remet en cause
I’interprétation de toncnaman par *tong-. Selon lui, le #- initial est incertain et un neutre formé
sur *-mn serait construit directement sur la racine verbale sans infixe nasale ; il propose donc

un autre découpage des mots de cette tablette 10

' DIL 1.-240.

* Wagner 1970:22-23. A noter que luigid, le verbe dérivé de luige, a d’ailleurs supplanté peu a peu fongaid en
moyen-irlandais (LEIA T-106).

3 Ahlqvist 1974-1976:145.

*GPC2133.

> Schrijver 1995:310-313.

¢ LEIA T-107-108.

7 Koch 1992:251.

8 LEIA T-84.

? Koch 1992:251 ; DLG 298.

10 par exemple couiton-c namanton-c, se couiton cnaman ou namantonc siiontio (Lambert 2002:278-279).
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Les deux dernieres lignes de I’inscription de Chamalieres sont également importantes pour
notre propos. Elles répetent a trois reprises une formule finale, a quoi s’ajoute une quatrieme

avec une variante :
luge dessummiiis, luge dessummiiis, luge dessummiiis, luxe.

Plusieurs hypotheses ont été avancées pour expliquer la forme luge. Michel Lejeune et Robert
Marichal 1’ont considéré comme un impératif 2° sg. issu de la racine *leug(h)- ou *(s)leug(h),
que ’on pourrait rapprocher du nom celtique du « serment »'. Cette parenté a été admise par
Léon Fleuriot et Patrick L. Henry qui ont néanmoins opté pour un traitement grammatical
différent : le premier a estimé que luge était un instrumental en -e, avec un radical luge- ou
lugi-* ; le second I’a traité comme un dat. sg.’.

De son coté, Karl-Horst Schmidt a fait dériver luge de *luguei qu’il a considéré comme un
dat. sg. du théonyme Lugus, d’ol « a Lugus »*. 11 est suivi par John T. Koch, qui a supposé en
plus I’existence d’une racine *lugiom, qui désignerait a la fois le nom du « serment » et le
théonyme Lugus’ ; quant a la forme luxe, il la considére comme une simple variante
graphique de luge qui indiquerait une prononciation spirantisée’. Le rapprochement entre cet
étymon du « serment » et Lugus n’a cependant guere emporté I’adhésion des linguistes’.

Pierre-Yves Lambert a proposé une interprétation différente. Il rattache lug/luxe — qu’il a
traité comme des impératifs, I’un présent, I’autre aoriste sigmatique — au theme *lug-
«brller » (cf. irl. losc, gall. llosgi, bret. leski(i), corn. losky « briller »), qu’il alors traduit par
« briiler », « méhaigner, frapper d’une blessure dégradante »S.

Enfin, Carlos Jorddn Colera a supposé que la formation de Lugus s’est faite a partir de
deux racines, *leu-g- « lumidre » et *leugh « jurer » . Il consideére également que Lugus — en
particulier la forme Luguei attestée a Pefalba de Villastar — était a 1’origine le nom verbal de
«jurer » avant qu’il ne désigne, par un processus d’individuation religieuse, le dieu du

10
serment .

' Lejeune - Marichal 1976-1978:168.

* Fleuriot 1976-1978:187.

? Henry 1984:148.

* Schmidt 1980-1981:263. Lewis - Pedersen 1937:29 avaient déja proposé un rapprochement entre le théonyme
Lugus et le nom du serment dans les langues celtiques.
? Koch 1992:252-254.

® Koch 1985:5.

7 Fleuriot 1976-1978:187 ; Henry 1984:148.

® Lambert 1979:159 ; 1994a:158.

? Jérdan Célera 2005.

Or1d., p. 14.
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Finalement, il semble difficile d’expliquer Lugus par le nom du «serment ». Il s’agit
plutdt d’un jeu de mots, un procédé fréquent chez les scribes irlandais médiévaux' ; il reflétait
d’ailleurs souvent une association d’idée entre les termes utilisés. Autrement dit, le jeu de
mots entre Lugus et le « serment » doit étre pris en considération dans I’analyse de ce dieu.
Nous verrons d’ailleurs plus loin que le dieu celtique entretient des rapports avec la justice en

s 2 . .2
général et le serment en particulier”.

3. « Mettre en place »

Il reste une autre hypothese concernant luge/luxe que nous souhaitons traiter a part.
Récemment, Pierre-Yves Lambert a proposé de rapprocher ces mots gaulois a la racine i.-e.
*leugh- « placer, mettre »°, thdme verbal en -u, qui est bien représenté dans les langues
celtiques avec des sens tres variés (« subir, lacher, libérer ; charger, consommer, manger... »).
En voici quelques exemples : v.irl. lucht « charge, population », moy.gall. llwyth «id. », gaul.
Luxtos (nom de potier sur l'inscription de La Graufesenque) «chargement, fournée »,
luxtodos « chargé, enfourné » (cf. skr. rujdti, v.h.a. lduZiu, lat. liigére « étre en deuil », litt.
« étre brisé »)*. L’ensemble de ces différentes significations peuvent se ramener a 1’idée de
« mettre en place, mettre en ordre ».

Cette hypothese est elle aussi en accord avec le dossier mythologique de Lugus. En effet,
la notion de « mettre en place » correspond a 1’une des fonctions principales de Lug, qui agit

plusieurs fois comme organisateur de la société ou de I’espace.

4. « Lynx », « héros »

Les deux dernieres hypotheses d’explications de Lugus qui nous restent a voir sont la
aussi 2 considérer comme des jeux de mots. En irlandais, lug signifie également « lynx »° qui
correspond 2 gall. llewyn (cf. v.h.a. luks, lit. li7sis, arm. lusanunk)®. Par exemple, un passage
du Fled Bricrend donne I’expression londbruth loga, qu’Ernst Windisch rend par « la sauvage

fureur du lynx »’. Dans un poéme du Livre de Leinster, nous avons abrait loga lam', dont la

'Scoweroft 1995:125.

2 Cf. partie II1.

3 Lambert 2002:280.

*DLG 179 ; IEW 686.

5 DIL L-235.

% Loth 1930:167 ; Piette - Le Roux 1950-1953:306n.44 ; I[EW 690.
" Fled Bricrend §48 = Windisch 1891:279.
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signification peut étre « sourcils du lynx ». Cependant, I’interprétation de lug par « lynx » ne
fait pas 'unanimité. Ainsi, Henri d’Arbois de Jubainville et George Henderson ont traduit
londbruth loga par «la flamme de Lug »2; de méme, abrait loga lam peut aussi signifier
« sourcils de Lug ».

Joseph Loth a proposé d’expliquer lug et llewyn par *leu-k- « lumiere », justifiant ce choix
par la vue percante qui est attribuée a cet animal’. Toutefois, les noms irlandais et gallois du
«lynx » se rattachent plutdt a la racine i-e. *wilk"o- « loup », un theme que 1’on retrouve dans
de nombreux anthroponymes gaulois (Lucus, Lucius, Lucco, Locco...) et irlandais (Lochdn,
Luchar.. .)4.

Par évolution sémantique ou par simple métaphore, lug «lynx » a également signifié
« guerrier, combattant, héros ». Dans une fonction d’attribut, ce méme lug a pris le sens de
« magnifique, splendide, héroique, martial », ainsi que d’ « ardent, fougueux »°
Nit berat Lagin loga « les gens fougueux du Leinster ne t’emporteront pas » 6
Toutefois, ces différentes significations de /ug sont peut-étre simplement des références au

dieu lui-méme’, dues 2 sa nature héliaque et guerriere.

5. « Noir, corbeau »

Enfin, Julius Pokorny a tenté de rattacher Lugus a un nom celtique désignant la couleur
noire, que I’on retrouve dans le theme gaul. lugo- « sombre, obscur, corbeau », gall. llwng
«noir » et irl. loch « noir, sombre, obscur » (cf. gr. Ayaio¢ « obscur, sombre »)®. Mais cette
interprétation étymologique ne tient pas car tous ces termes sont issus d’un theme en -o alors
que Lugus est un thme en -u’. Le jeu de mots n’est pas a exclure étant donné que le dieu

celtique a des relations avec les corvidés.

"LL1.7372.

% Fled Bricrend §48 = d’ Arbois de Jubainville 1892:103, Henderson 1899:61.

? Loth 1930:168.

* IEW 1178-1179 ; DLG 210. A plusieurs reprises, le théonyme gallois Lleu est noté avec un -w final, se
confondant alors avec le nom d’un autre félin, a savoir Llew «lion ». Mais ce nom-ci est sans doute une
latinisation du lat. /eo « lion » (GPC 2168 ; Schrijver 1995:384).

° DIL 1.-235.

LL1. 6629.

7 Cf. Loth 1930:167.

¥ IEW 686, 688.

o Ahlqvist 1974-1976:144 ; Olmsted 1994:314.
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Comme le soulignait Georges Dumézil, 1’étymologie d’un théonyme est loin d’expliquer
la nature du dieu en question ; elle peut, tout au plus, éclairer certains de ses aspectsl. Mais
lorsque nous ne possédons sur un dieu que son nom, 1’étude étymologique se révele étre un
élément essentiel’. Et nous constaterons, tout au long de ce travail, que les indices
linguistiques recueillis ici seront régulicrement recoupés par le matériau mythologique sur

Lugus.

''Voir Dumézil 1977:81-83.
2 Marco Simén 2002:132.
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L’étude de la biographie de Lugus va commencer naturellement par sa naissance. La
documentation que nous possédons sur cet événement est assez importante, ce qui permettra
d’établir des comparaisons constructives. Cette partie va €tre 1’occasion pour présenter la
plupart des figures divines, héroiques et Iégendaires que nous rencontrerons tout au long de ce
travail. L’étude des naissances va se dérouler comme suit : les deux premiers chapitres vont se
focaliser sur I’ascendance respective de Lug et de Lleu, ainsi que sur les conditions dans
lesquelles ils sont venus au monde. Puis nous aborderons le cas d’autres personnages irlandais
(Cu Chulainn, Lugaid Réoderg, Conall Corc et Corc Duibne) et gallois (Pryderi, Mabon et
Culhwch), dont les circonstances de naissance ont des paralleles avec celles de Lug et Lleu ;
ce chapitre comportera aussi une analyse de themes qui apparaissent fréquemment dans
plusieurs récits, comme la gémellité et la référence aux équidés. Nous traiterons enfin du rdle

de la mere du dieu celtique, de la date de naissance et de 1’éducation du dieu.

Chapitre 1 : )
LUG, ENTRE DIEUX ET DEMONS

Les sources concernant la naissance de Lug sont de deux natures. Sur un plan mythique,
les traditions irlandaises pré-chrétiennes n’ont conservé que de brefs éléments sur I’union de
ses parents, mais rien sur sa venue au monde a proprement parler. Sur un plan folklorique, la
naissance de Lug est, en revanche, largement attestée par des contes recueillis a la fin du XIX®
siecle. La valeur de ces récits a été critiquée en raison de leur caractére tardif' et de la
présence de motifs qui n’ont rien d’original mais qui relevent du folklore international.
Cependant, la structure dans laquelle s’inscrivent ces motifs permet de démontrer leur
ancienneté, puisque I’on connait des récits comparables dans les mythologies celtiques et

indo-européennes ; nous aurons 1’occasion de le prouver a plusieurs reprises”.

! Bromwich 1961:450.
Ict partie II, chapitre 2-4 ; partie IV, chapitre 1, 3-4.
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1. Récits de la naissance

La mythologie irlandaise donne peu d’informations sur la naissance de Lug. Il faut se

contenter de ce paragraphe du Cath Maige Tuired :
Les Tdatha Dé firent une alliance avec les Fomoire, et Balor, petit-fils de Nét, donna sa fille Ethne a
Cian, fils de Dian Cécht. Elle porta le merveilleux enfant, Lug.
(Gnisit tarum Tiiadh Dé caratrad fri Fomorib 7 dobert Balar tia Néit a ingin .i. Ethne, do Cén mac Dien
Cécht. Gonad i-side ruc a ngen mbiiadha .i. Lucc.)1
Bien que les éléments fournis par ce récit soient minces, nous allons analyser chacun d’eux en
détail.
Avant cela, nous présentons I’histoire de Lug conservée dans le folklore irlandais, qui

s’attarde un peu plus sur les circonstances de sa naissance. Voici une version recueillie dans le

Connemara :

Balor avait un troisieme ceil au milieu du front, un ceil maléfique, qui pouvait briiler tout ce qu’il regardait.
Cet ceil était protégé par sept boucliers en acier avec une serrure sur chacun d’eux. «Je détruirai 1’Irlande,
dit-il, car personne ne peut me tuer a I’exception du fils de ma fille, qui peut uniquement me tuer avec la
lance rouge forgée par Gaivnin Gow (= Goibniu) ; il doit la lancer dans mon ceil lorsque je me trouverai a
Muin Duv pour briler I'Irlande. »

Cian dit a son frére :

« Nous avons fait grand tort 2 Gaivnim Gow”. Nous devons lui rapporter sa vache. »

IIs consulterent le druide Bark an Tra qui promit de les aider.

« Balor Beiman, dit-il, possede la vache car il a volé le licou. Il peut uniquement étre tué par le fils de sa
fille, qu’il garde recluse derriere sept portes fermées a clef. Pour rapporter la vache, tu dois rencontrer la
fille de Balor. Je te donnerai une cape d’invisibilité ; mets-la et va a Lochlin’. Lorsque Balor lui rendra
visite, va avec lui. »

Cian fit cela et alla dans la chambre de la fille de Balor sans étre vu. Il attendit qu’elle soit endormie et
mit sa main sur elle trois fois. A chaque fois, elle cria et Balor vint, mais ne put voir personne. Finalement,
par peur de son pere, elle consentit aux avances de Cian.

Il retourna vers Bark an Tra, qui dit :

« Tu dois y retourner au bon moment (c’est-a-dire dans neuf mois). »

Cian y retourna alors au bon moment avec de nouveau sa cape d’invisibilité et rapporta un enfant avec lui en
Irlande.

A trois ans, I’enfant n’était pas en bonne santé, a peine en vie et était chétif. Bark an Tra conseilla a

Cian d’emmener I’enfant a Balor car il ne se développerait pas tant que son grand-pere ne lui aurait pas

donné de nom. Il y alla et s’engagea comme jardinier de Balor, qui lui dit :

' CMT §8.

? Gaivnin Gow avait demandé 2 Cian et a son frére de surveiller sa vache Glas Gownach pendant qu’il leur
fabriquait des armes. Mais un soir, la vache s’échappa et Balor s’en empara.

? C’est en ce lieu que Balor réside.
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«Je n’aime pas avoir un enfant preés de mon chiteau mais je te garderai pour un moment, méme avec
I’enfant, si ton salaire n’est pas trop important pour moi. »

Balor ne parla pas a I’enfant, ni en bien ni en mal, et ’enfant ne grandissait toujours pas. Un jour, Cian
apporta des pommes a Balor, il trébucha et elles tomberent par terre. Tous ceux qui étaient présents
coururent pour rassembler les pommes, mais 1’enfant le fit de maniere si agile qu’il ramassa les deux tiers
des pommes qui étaient tombées, alors que beaucoup de monde était en train de les ramasser. Balor s’écria :

« Emporte-les avec toi, Petite Longue Main (Tog leat, Lui Lavada).

- Oh ! il a maintenant un nom, dit Cian. »

Apres cela, ’enfant grandit de facon merveilleuse et fut rapidement plein de force.

« Le moment est proche, dit Bark an Tra a Cian, avant que Balor ne vienne sur Muin Duv. A moins que
la lance rouge soit lancée dans son ceil, lorsque le dernier bouclier sera soulevé de I’ceil, toute 1’Irlande sera
brilée avec un seul regard. Va maintenant et demande a Balor ton salaire de jardinier ; dis que tu veux ma
vache Glas Gownach. Il te dira qu’il préferera un jugement que te donner la vache ; choisis sa fille comme
juge, elle te donnera la vache. »

Cian, sous sa cape d’invisibilité, expliqua son cas a la fille de Balor. Cian et Balor se tenaient devant la
fenétre de la fille du second et elle lancga le licou a Cian ; il eut donc la vache. Il la rapporta a Gaivnin Gow.
Bark an Tra dit & Cian :

« Dans cinq jours, Balor se trouvera a 1’aube sur Muin Duv pour briler I’Irlande. Il va enlever tous les
boucliers de son ceil ; a moins que la lance forgée par Gaivnin Gow soit lancée violemment a cet instant
dans I’ceil de son grand-pere, il mettra le feu a toute I'Irlande. Tu dois amener Gaivnin Gow et la forge a
Muin Duv ; a cet endroit, la lance doit étre fabriquée. Ton fils doit tre prét a jeter la lance rouge au moment
opportun. »

Gaivnin Gow y alla et tout fut fait selon les instructions du druide. Le cinquieéme matin, a la lumiere du

jour, Balor se trouva sur le sommet de Muin Duv. A I’instant ou le dernier bouclier se retira de la paupiere

£ . 1
supérieure, Lui Lavada le frappa avec sa lance et Balor tomba mort .

2.L’ascendance maternelle

2.1. Les Fomoire

Commencgons cette étude par les parents de Lug et plus précisément par son ascendance

maternelle. Comme 1’a indiqué le Cath Maige Tuired, ce dieu a une mere nommée Eithne qui

appartient au peuple des Fomoire. Ils sont des €tres sombres et démoniaques qui apparaissent

régulicrement dans I’ethnogénese mythique de 1’Irlande. Celle-ci se déroule sous la forme

d’arrivées successives de différentes populations. Pour la clarté de notre exposé, nous allons

reprendre les étapes de ce peuplement. Elles sont consignées dans le récit du Lebor Gabdla

! Gruffydd 1928:69-72.
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Erenn, qui se présente comme le fleuron de I’histoire synthétique irlandaise, ot des theémes
pré-chrétiens sont mélés a I’histoire biblique et classique.

L’histoire de ce peuplement débute avec I'invasion antédiluvienne menée par Cesair, qui
débarque en Irlande avec quarante-neuf jeunes filles et trois hommes ; ces derniers périssent
d’épuisement suite a de trop grands efforts sexuels. Partholén est a la téte de la deuxieme
invasion et doit livrer une bataille magique contre les Fomoire ; quelque temps plus tard,
Partholén commet un parricide qui a comme conséquence de déclencher une peste qui va
anéantir tout son peuple. La troisieme invasion voit 1’arrivée des hommes de Nemed, qui sont
eux aussi attaqués par les Fomoire ; les survivants s’enfuient de 1’1le dans plusieurs directions.
La quatrieme invasion est menée par les Fir Bolg, les Fir Domnann et les Gailioin ; ils sont
présentés comme des rescapés des hommes de Nemed qui avaient trouvé refuge en Grece.
Cette fois, ce ne sont pas les Fomoire qui vont leur livrer bataille, mais les meneurs de la
cinquieme invasion, les Tuatha Dé Danann, c’est-a-dire les dieux irlandais pré-chrétiens. Les
Tdatha Dé Danann remportent la victoire sur les Fir Bolg. Survient alors la grande bataille de
Mag Tuired, qui met aux prises les Tuatha Dé Danann face aux Fomoire. Les dieux en sortent
vainqueurs et mettent hors d’état de nuire ce peuple maléfique. La sixieme et derniere
invasion marque 1’arrivée de la race humaine désignée sous le nom de fils de Mil, en
provenance d’Espagne. Les Tuatha Dé Danann leur cedent la terre d’Irlande et se retirent dans
I’ Autre Monde, en échange de quoi les fils de Mil leur rendront un culte'.

Nous tenons a souligner que la présence de themes chrétiens dans ce récit ne remet pas en
cause sa valeur. Il ne s’agit en réalité que de la christianisation superficielle d’une tradition
religieuse beaucoup plus ancienne. Un mythe comparable d’ethnogénese se retrouve d’ailleurs
chez d’autres peuples issus des Indo-Européens, comme en Grece ancienne avec le mythe des
races d’Hésiode” et 2 Rome avec ses sept premiers rois’.

L’¢élément le plus caractéristique de ces invasions est la constance des relations
conflictuelles. En effet, la rencontre entre deux groupes débouche systématiquement sur une
bataille. Nous constatons surtout que les Fomoire ne laissent pas de répit aux nouveaux
arrivants, puisqu’ils ont attaqué les peuples de Partholén, de Nemed et les Ttatha Dé Danann.
Les dieux ne parviendront a les vaincre que grace a I’intervention de Lug, ce méme Lug qui a

précisément comme mere une femme appartenant a ce peuple des Fomoire.

'LGE ; De gabdil in t-sida = Hull 1933 ; Mesca Ulad §§1-2 = Watson 1941:1.
? Nous renvoyons a Sergent 1998a:140-153 qui fait une parfaite synthése sur la question.
? Voir I’étude de Sterckx 1992.
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2.1.1.Etymologies de Fomoire

Nous allons a présent essayer de mieux comprendre ce que sont les Fomoire. Le premier
point va concerner 1’analyse linguistique de ce nom. La forme la plus ancienne est fomoire (<
*fomuir), dont la graphie varie souvent. Nous avons moy.irl. fomdir mais aussi fomorach, qui
a par la suite remplacé fomdir dans sa forme plurielle. A la fin de la période du moyen-
irlandais et en irlandais pré-moderne, fomoir prend le sens de « géant » ou « pirate » ; dans les
écrits littéraires, il devient synonyme de athach « géant »l.

Quant a I’étymologie de Fomoire, on a reconnu la présence de fo- « sous », mais I’autre
élément est plus sujet a caution. L’étymologie populaire explique Fomoire avec -muir
« mer »*. Mais la présence de muir n’a pas convaincu Whitley Stokes, qui suggere plutdt mor
« grand »°. De son coté, Rudolf Thurneysen a proposé de rapprocher 1’élément -moir de I’all.
Mahr, que nous retrouvons avec 1’angl. mare (cf. night-mare) ou le francais cauche-mar, et
peut-8tre aussi dans le premier élément du nom de la déesse irlandaise Mdr-rigan®. Les fréres
Rees et Proinsias Mac Cana ont cherché a préciser le sens de Fomoire en le traduisant par
« Démons du Dessous »°, dans le sens de démons inférieurs ou peut-Etre sous-marins® ; cette
interprétation se rapproche de celle de Myles Dillon, qui a proposé « Spectres Sous-Marins » .

Enfin, Francois Le Roux et Christian-J. Guyonvarc’h ont développé leur propre théorie
sur I’explication étymologique de Fomoire. Selon eux, le m ou mh vocalisé se présente
comme une alternance irlandaise de -b- ou -bh- vocalisé, qui reste toutefois non attesté. Cette
forme *fobar trouverait un correspondant avec le nom frangais de la vouivre qui viendrait du
gaulois *vo-bera. Ainsi, fomoire serait une forme alternative a fobhar « esprit, spectre », qui
serait un nom plus récent, influencé par la christianisation, mais qui renverrait a un concept
mythique tres ancien®. Cette hypothese n’est cependant pas fiable, puisque vouivre vient du

lat. uipera et n’est donc pas d’origine celtiqueg.

' DIL F-286. Fomoire a des correspondants mannois avec foawr, foawragh qui signifient aussi « géant » ou
« pirate »ont la méme signification (Rhys 1901:286, 432). Le méme auteur rapporte p. 433 une information que
lui a transmise Douglas Hyde : la Chaussée des Géants (comté d’Antrim) est appelée en irlandais Clochdn na
bhFomhorach, littéralement « Chaussée en pierre des Fomoire ».

> Rhys 1888:59, 1901:432 ; Meyer 1913:11 6 ; Gray 1981-1983:XVIII 184n.2.

* Stokes 1891b:128.

* Thurneysen 1921:64 ; Carey 1995:50.

’ Rees - Rees 1961:114.

% Mac Cana 1970:61.

" Dillon - Chadwick 1974:143.

¥ Le Roux - Guyonvarc’h 1986:392, 1987.

’ Nous signalons I’existence de 1’élément toponymique gaulois *uoberaluabera, qui désigne «la source, le
ruisseau caché », puis « le bois, la forét », mais non « la vouivre » (DLG 325).
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L’étymologie et I'interprétation de Fomoire ne sont pas assurées, mais chacune d’entre

elles exprime bien 1’une des caractéristiques de ce peuple.

2.1.2.Association avec le monde marin

Dans les diverses interprétations de Fomoire, nous avons remarqué plusieurs références a
la mer. Ce caractere est d’ailleurs fréquent dans la littérature irlandaise. Nous en avons un

exemple dans une notice du Coir anmann :
Fomoraig, c’est-a-dire, fo-muiride, peuple qui vole et qui commet des ravages en mer.
(Fomoraigh .i. fomuiride, lucht bide ag sladaighecht 7 ag crechairecht ar fairrgi.)1

Geoffrey Keating nous donne un témoignage assez semblable :
C’est pour ceci qu’ils sont appelés Fomoéraigh, parce qu’ils avaient I’habitude de faire du brigandage en
mer : Fomoraigh, c’est-a-dire « Sous les Mers ».

(Is aire do gairthi Fomhoraigh dhiobh, eadhon, ¢ n-a mbeith ag déanamh foghla ar muir : Fomhoraigh

i, fomhuiribh.)*

L’association des Fomoire a I’eau se retrouve également dans la localisation de leur
demeure, puisqu’elle est régulidrement située au-dela des mers®. Nous avons un exemple 2
propos de Tethra, un roi Fomoire®, dont le nom a justement le sens de « mer »°. Dans le récit
en vieil-irlandais de I’Echtra Condla « Aventure de Conle », nous avons 1’expression daoini
Tethra[ch] « peuple de Tethra » pour désigner les habitants de 1'ile de I’ Autre Monde®.

Les Fomoire se caractérisent principalement par leurs aspects destructeur et maritime. Or
ces deux traits définissaient également les Vikings, qui ont lancé de terribles raids sur
I’Irlande au cours du IX® siecle ; c’est justement a cette période que le Cath Maige Tuired a
été mis par écrit. Les Fomoire ont donc été quelque peu assimilés aux Vikings. Nous avons un
exemple assez parlant au sujet de la localisation de leur demeure. Dans la plupart des

traditions, elle est généralement peu précise. Dans le Cath Maige Tuired, cette demeure est

' CA §234.

*FFET, 183.

? Murphy 1961:18.

femT §162 : Tet[h]ra ri Fomore. Cf. LL 1.24501-24503 ; Tochmarc Emire §§31, 48 = Van Hamel 1933:35, 41.
Un passage du Dindshenchas en vers (IV, 303) attribue méme a Tethra le titre de roi d’Irlande (Glend an Mdr-
daimh .i. damh Smirgaill mic Teathrach, ba ri for Erinn «Le Glenn du Grand Cerf, c’est-a-dire le cerf de
Smirgoll, fils de Tehtra, qui régnait sur I'Irlande »).

> DIL T-161 (3).

® Echtra Condla §4 = Oskamp 1974-1975:214 et 227, dont 1’édition est basée sur le MS RIA 3 N 10 (copié en
1575). Ce fait est corroboré par deux passages du Cath Maige Tuired qui nous indiquent que les Fomoire
viennent des side, un nom qui désigne 1’ Autre Monde situé au-dela des mers ou sous les tumuli : maccu Tethra
hi sidaib «les fils de Tethra viennent des side » (§93) ; « [Bres] souhaitait rassembler les guerriers du sid, c’est-
a-dire les Fomoire (co tarcomlat-sim trénfiru ant sidho .i. na Fomore), pour prendre possession des Tuatha par la
force [...] » (§41).
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identifiée quelquefois aux Hébrides' et on lui donne surtout le nom de Lochlainn?, ¢’est-a-dire
le terme irlandais qui désigne la Scandinavie’. Une telle précision ne représente sans doute
pas la tradition la plus ancienne, mais reflete une rationalisation de la demeure insulaire des
Fomoire, due sans doute a I’influence des Vikings4.

Plusieurs spécialistes ont ainsi considéré le Cath Maige Tuired comme un ancien mythe
tres fortement réadapté au contexte de 1’époque, dans lequel les Tdatha Dé Danann
représentaient la société irlandaise, tandis que les Fomoire tenaient le role des Vikingss. Nous
ne doutons pas de I’influence de I’histoire sur la transcription de la littérature pré-chrétienne
et de I'identification possible des Fomoire aux Vikings. Cependant, nous verrons tout au long
de notre étude que le Cath Maige Tuired est construit avec de nombreux thémes et
personnages hérités d’un matériau plus ancien, que 1’on peut comparer a plusieurs reprises
avec d’autres traditions celtiques®. En fin de compte, I’affrontement entre les dieux et leurs
ennemis a pu étre considéré par les Irlandais médiévaux comme le paradigme de la bataille ;
le succes des Tuatha DE Danann sur les Fomoire fournissait un précédent, presqu’une
garantie, que les Irlandais sortiraient finalement vainqueurs face a n’importe quel

envahisseur .

2.1.3.Des étres sombres

Dans les traditions irlandaises, les Fomoire apparaissent comme des étres sombres au
physique particulier. Ils se caractérisent par la laideur, la difformité physique, le gigantisme,
I’unicité des membres ou des organes essentiels®. Un passage en vers du Lebor Gabdla Erenn

nous aide a mieux comprendre qui sont les Fomoire :
Cichol fils de Goll, le cri avec venin,
Fils de Garb, fils du violent Tdathmar,
Fils de Gumor a travers la mer de ’est,
C’est de lui que les Fomoire sont nommés.
Loth Laamnach est sa belle mere

Du saint et beau Mont Caucase :

' CMT §§50-51.

® CMT §§50-51 ; cf. OCT 8.

> DILL-214.

* Gray 1981-1983:XIX 16-17.

5 O’Rahilly 1946a:524-525 ; De Vries 1963:160 ; Carey 1989-1990:59-60. Voir aussi Cormier 1969:73 avec des
positions plus mesurées.

® Voir par exemple la partie III, chapitre 3 sur I’omnicompétence de Lug ; partie IV, chapitre 3-4 sur les armes de
Lug et I’affrontement face a Balor ; partie VI, chapitre 4 sur le vol des vaches.

7 Gray 1981-1983:XIX 17.

® Le Roux 1968:387n.33.
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De ses seins sortent ses levres boursouflées,
Quatre yeux sortent de son dos.
Des hommes avec une seule jambe glorieuse,
Et avec une seule main pleine ;
Contre eux fut livrée une aimable bataille
Et contre Cichol des Fomoire.
Loth est de force égale que 1’ensemble de sa troupe,
La mere de Cichol fils de Gimoér :
La fille de Neir Garb aux cheveux hérissés,
Du Mont Caucase du sommet béni.
(Cichul mac Guill, gairm co nem,
mac Gairb, meic Tiathmair tendtigh,
meic Gumoir dar muir anair,
on ainmnigter Fomoraig.
Luth Luamnach a mathair mass
a Sleib Chucais credal-mass :
assa bruinnib a beoil buin,
ceitheora suili assa druim.
Fir co n-oen-chosaib ana,
is co n-aen-lamaib lana ;
fortho ro brissed cath cain
is for Cichal d’Fomorchaib.
Do comnart Lot lin a sloigh,
mathair Chicail ut Gamaoir :
ingen do Neir Garb grendach,

a Sléib Chucais corr-bendach.)'

La version en prose de ce passage indique que les Fomoire ne possedent qu'une seule
jambe, qu’un seul bras mais aussi qu’un seul ceil >. Cette unicité leur vaut d’étre doués d’une
redoutable puissance magique, par le biais de la réduction d’un membre double a I’unité qui
. . . 3 N . RN P
intensifie sa puissance”. Le caractere sombre des Fomoire se révele également au travers des
noms de certains d’entre eux' : Cichol Gricenchos « Dont les jambes craquent comme une

crécelle >>5, Goll « Borgne >>6, Tuathach « Sorcier », Uathmor « Terreur »7, Garb « Rude »'.

' LGE TV, XXXIII 2-6.

*1d., IV §216 : for den-cossaib 7 aen-lamaib 7 den-sitiluib ro feraib in cath sin.

> Deonna 1959:32, 37 ; Le Roux 1966b:386.

*LGE 1V §216 ; Le Roux 1966b:381.

5 DIL G-106. Ce Cichol est comparable au théonyme gaulois Cicolluis, construit sur cico- « viande, chair,
muscle », qui est a huit reprises I’épithete de Mars (DLG 116). Cf. Borsje 2002b:84-85n.67 qui propose des
paralleles entre Cichol et Fer Caille, un personnage sinistre du récit de la Togail Bruidne Dd Derga.

® DIL G-134.

7 1d., U-40.
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Une référence aux Fomoire figure certainement dans la Topographia Hibernica de Giraud
de Barri (1146-1223). Ce clerc, d’origine galloise, propose dans la troisieme partie de son
ouvrage consacré a I’Irlande le récit des origines de 1’ille jusqu’a la conquéte anglaise. Ce
passage est en fait un résumé du Lebor Gabdla Erenn, dans lequel Giraud reprend les
différentes invasions de Cesair, Partholén, Nemed, des cinq fils de Dela — qui remplacent les
Fir Bolg — et des fils de Mil ; nous relevons donc que I'invasion des dieux a été supprimée.
Comme dans le Lebor Gabdla Erenn, Giraud fait référence a des combats que doivent mener
les peuples de Partholon et de Nemed. Cette fois, leurs adversaires ne sont pas nommément
les Fomoire mais des géants®, qui correspondent sans aucun doute aux démons irlandais’.

Dans le Cath Maige Tuired, nous relevons que les Fomoire ne sont pas crédités de laideur
physique4. Si cette caractéristique a disparu, elle est remplacée par une laideur morale, avec
des rois avares, collecteurs de lourds impdts et irrespectueux de I’ordre social’.

Les Fomoire sont également présents dans un récit chrétien. Il s’agit du Sex Aetates Mundi
« Six Ages du Monde », un texte composé vers 1090 et conservé dans huit manuscrits dont le
plus ancien est le Lebor na hUidre. Dans sa transcription de 1’histoire biblique, le scribe

irlandais a inséré le nom des Fomoire dans le passage consacré a Cam, fils de Noé :
C’est lui Cam le premier homme qui fut maudit apres le Déluge, et c’est lui I’héritier de Cain apres le
Déluge ; c’est de lui que naquirent les Luchrupain, les Fomoire et les Goborchind, de méme que toute
engeance laide qu’il y a parmi les hommes.

(Conid hé Cdam deside cetduni ro mallachad iar nilind 7 conid hé comarba Cdin iar nilind 7 conid hiiad
ro genatar luchrupain 7 fomoraig 7 goborchind 7 cech ecosc dodelbda arachena fil for doinib.)6
Les Fomoire, en compagnie d’autres €tres surnaturels que sont les Luchrupain et les
Goborchind — ces derniers étant d’origine littéraire et non pas traditionnelle —, apparaissent
finalement comme des paradigmes de la monstruosité terrestre.
D’autres personnages sombres de la tradition irlandaise renvoient au type des Fomoire,
comme les fils de Calatin qui, dans 1’Aided Con Culainn « Mort de Cu Chulainn »7,

participent activement a la mort de Cd Chulainn :

Les monstres éveillés et les fantdmes manchots, borgnes, n’ayant qu’une jambe [...]

' Ibid., G-44.

* Giraud de Barri, Topographia Hibernica 111, 2-3 = Dimock 1867:141-144 : Tandem vero in bello mango quod
cum gigantibus gessit potitum victoria « mais a la fin, apres qu’il (= Partholén) eut remporté la victoire dans la
grande bataille qu’il mena contre les géants » ; bellis namque frequentibus quee cum gigantibus gesserant, quibus
tunc temporis abundabat insula « dans les combats qui les opposaient (= les hommes de Nemed) fréquemment
aux géants qui étaient en ce temps-la trées nombreux dans I’fle » (trad. Boivin 1993:239-240).

* Boivin 1993:98-99.

* Mac Cana 1970:61.

> Le Roux 1966b:381 ; Gray 1981-1983:XIX 34-35. Cette laideur morale figure également dans FFE I, 181-185.
6 Sex Aetates Mundi §33 = O Créinin 1983:79. Cf. Carney 1955:102-113.

7 Ce récit sera présenté plus en détail dans la partie VI, chapitre 1.
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(Rdngatar na harrachta frithaire sin 7 na sillidi lethldmhacha lethchdecha luimluirgnecha.)

Un seul ceil tres rouge dans le front large et noir de chaque sorcier ; une seule main aux grosses veines
et aux ongles tres longs devant le corps de chaque sorcier ; une seule jambe recroquevillée, mince et laide
derriere chaque méchant ennemi.

(Aensiiil derg mor duibhlethan a n-édan gacha haimide, 7 denchrobh féthach fadingneach a hucht
cuirp gacha haimidi, 7 denchos chaislethrach chdelgrdna a toin gacha drochbaidhbhi.)l
Dans le cycle ossianique, le forgeron Lon mac Liomtha est doté d’un physique qui rappelle
celui des Fomoire : c’est un guerrier de taille immense avec un seul pied (églach morard ar
enchois), trois bras qui oscillent (¢tri lamha leis ar liamhain), sa figure est couleur de charbon
(gné in ghiialaigh ar 'aghoidh) et il a un ceil sur le front (donshuil a ccldr a edain)®,

En somme, les Fomoire ne symbolisent pas seulement les puissances mauvaises, mais
aussi I’aspect sombre de ’univers®. Ils sont des étres inhérents 2 la terre et aux eaux d’Irlande,
qui combattent tous ceux qui tentent de s’y établir’. Les Fomoire représentent ainsi les forces
brutes de la nature, ils font figure d’opposants a 1’élaboration de la société, d’adversaires a la

mise en place de la vie sur terre’.

2.2. Eithne et Balor

Apres avoir considéré la famille maternelle de Lug de maniere générale, nous allons

examiner de plus preés son ascendance directe. Sa mere est Eithne (gén. E(i)thnenn,
E(i)thnend, par corruption E(i)dlend ou Ethlend), un nom qui apparait avec de nombreuses
variantes graphiques, comme Etna(e), Etain(e), Eithlu, Eithniu®. Pour I’explication de ce nom,

on peut rapprocher Eithne d’ Etan, qui signifie « front, sourcil »'.

" Aided Con Culainn §§15, 30 = Van Hamel 1933:98; trad. Guyonvarc’h 1961-1962:514, 520. Sur
I’identification aux Fomoire : Le Roux 1966b:373, 389.

? Duanaire Finn XXXVI §§7-9 = Mac Néill - Murphy 1904-1953:11 5-7 ; Le Roux 1961:338.

? Le Roux 1968:387n.33.

* Guyonvarc’h 1980:17n.1.

5 Rees - Rees 1961:40 ; Mac Cana 1970:61 ; Sterckx 1991-1995:1V 65 ; Carey 1995:50. Ce role d’ennemis des
dieux qu’occupent les Fomoire a conduit a les comparer aux Titans grecs, les adversaires des dieux de 1’Olympe
(d’Arbois de Jubainville 1884:15 ; Murphy 1961:18-19). Mais comme 1’a souligné Sergent 1994-1995:136,
I’analogie entre Fomoire et Titans ne peut aller plus loin. Les Titans ne sont nullement des démons et ils n’ont
pas un physique difforme, a la différence de certains des Géants. De plus, les Titans ont occupé la souveraineté
du monde avant que les dieux de I’Olympe ne les détronent, apres quoi ils n’ont pas reparu. Nous voyons que
leurs caractéristiques ne correspondent pas a celle des Fomoire, qui sont venus au combat des 1’arrivée de chaque
nouvelle vague d’émigrants puis qui n’ont régné que temporairement et illégitimement sur 1’Irlande. Il est plus
juste de comparer les Fomoire avec les Telkhines, ces personnages sombres et monstrueux des traditions
grecques (voir Sergent 1994-1995).

® D’ Arbois de Jubainville 1884:112n.1 ; Meyer 1912b:334 ; O’Rahilly 1946a:38n.4.

7 DIL E-212. Pour MacNeill 1982:416, Eithne est une variante graphique d’etne qui signifie « noyau, grain »
(DIL E-246).
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Eithne est un nom tres courant dans les traditions irlandaises, qui apparait aussi bien dans
des récits du cycle mythologique, du cycle des rois que dans les vies de saints'. Le
dénominateur le plus fréquent de toutes ces figures concerne ses rapports étroits avec la
royauté, puisqu’Eithne est constamment représentée comme consort ou mere de rois”.

Le pere d’Eithne est Balor, un roi Fomoire’. Le nom de Balor peut s’expliquer par
I’élément bal, qui se rattache a un radical i.-e. *bhél-, *bhal- «briller » (cf. skr. bhallam
« éclat », gr. podvvel Aapmivel, lit. bdltas « blanc », v.sl. belii «id. >>)4 ; élément *bhél- se
retrouverait dans d’autres mots de langues celtiques, comme gaul. Belenos, Belisama, v.irl.
Beltaine®, sur lequel nous reviendrons®. Balor a comme épithete canonique Balc-béimnech «
Aux Coups Violents >>7, comme le justifie le Céir anmann :

Balcbéimnech, c'est-a-dire pour la force de son coup.
(Balcbéimnech .i. ar treisi a beimi.)8

Notre connaissance de Balor s’articule presque uniquement sur le duel qui I’oppose a son
petit-fils Lugg. Les sources tardives nous indiquent les membres de la famille proche, qui ne
sont connus que par des noms : sa femme Ceithleann Craoisfhiaclach'®, son frére Conn
Crodha'! et ses fils, deux selon le Cath Muighe Tuireadhu, douze selon 1I’Oidhe Chloinne
Tuireann". Sur un plan généalogique, Balor est fils de D6t et petit-fils de Nét'*, deux figures
dont nous savons peu de choses. D6t n’est connu que par son nom. Quant a Nét, son nom

signifie sans doute « Combattant, Guerrier, Champion »1 et plusieurs glossaires le présentent

! Voir I’étude de Dagger 1989 sur les personnages d’Eithne.
* Dagger 1989:121.
> CMT §128 : Robtar iet-so rig 7 toisich rouhdtar og nertadh shiaig na Fomore .i. Balor mac Doit meic Néid,
Bres mac Elathon... « Ceux-ci étaient les rois et les chefs qui étaient en train d’encourager la troupe des
Fomoire : Balor fils de Dot fils de Nét, Bres fils d’Elathan... ». La version du Baile in Scdil du MS Harleian
5280 donne Tigernmas, habituellement présenté comme roi d’Irlande (DR XVI, 35-36 ; Anndla Rioghachta
Eireann 1 = O’Donovan 1848-1851:38-42), a la place de Balor comme grand-pére de Lug : Lug mac Ethlend,
maic Tigernmais (Murray 2002: 113 ; d’Arbois de Jubainville 1884:111-112).
4 Meyer 1906:170 ; O’Rahilly 1946a:59 ; Bader 1984:111, 1985:21n.62 ; LEIA B-11 ; Le Roux — Guyonvarc’h
1986:366.
> JEW 119 ; Sergent 1995b:229. Contra DLG 72 qui rattache toute cette famille de mots a la racine *belo-
« force, fort » vue plus haut a propos de *Lugu-belinos (cf. partie I, chapitre 1). Belisama serait donc « la Tres
Puissante » et Belenos « le Maitre de la Puissance ».
% Cf. partie II, chapitre 4.
" LGE VII §§312, 363-364 ; DM 1V, 252, 18 ; CMT, 1. 21, 27, 28, 31, 46... ; Duanaire Finn XIV §3 = Mac
Néill - Murphy 1904-1953:1 130.
® CA §289.
? Cf. partie IV.

' CMT, 1. 288-289 ; OCT §§8-9.

''1d., 1. 284-285.

* Ibid., 1. 1260.

" 0CT §9.

1;‘ CMT §§8, 50, 128, 133 ; CMT, 26, 28, 46, 57 ; Banshenchas = Dobbs 1930-1932:XLVII 292 ; CGH §1700.

> LEIA N-7.
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comme un dieu du combat'. Nous trouvons dans le matériau celtibere des dieux qui portent un
nom apparenté a celui de Nét : Macrobe mentionne un certain Néton, qui apparait comme une
variante indigéne d’un Mars solaire? ; I’épigraphie nous livre les formes théonymiques Neito,
Netis, Niethos, Neitin®. Nét est donc sans doute le représentant irlandais d’une figure divine

celtique associée a la guerre.

3.L’ascendance paternelle

3.1.Cian et Dian Cécht

Nous passons maintenant a I’ascendance paternelle de Lug, qui est la suivante :
Lug, fils de Cfan, fils de Dian Cécht, fils d’Esarg, fils de Nét, fils d’Indui, fils d’ Alldui.

(Lug mac Céin meic Dein Cecht meic Esairc meic Neit meic Indai meic Alldai.)4

Le pere de Lug est Cian, dont le nom qui signifie « Lointain »>. Son dossier mythologique
est treés succinct puisqu’il n’apparait avec un role actif que dans 1I’Oidhe Chloinne Tuireann,
ol il est tué par les trois fils de Tuireann®, ainsi que dans les 1égendes folkloriques ol il est tué
par Balor. Cian est fils de Dian Cécht, « Puissance (cécht7) Rapide ((dz’ang) »’, le dieu-
médecin des Tdatha Dé Danann'’. Nous constatons dans cette généalogie la présence de Nét,
déja rencontré dans la généalogie des Fomoire comme grand-pere de Balor; il est ici le
trisaieul de Lug. Ainsi, les ascendances maternelle et paternelle de Lug se rejoignent au
niveau de la quatrieme génération, ce qui signifie que, dans les généalogies médiévales,

Tdatha Dé Danann et Fomoire sont issus d’une origine commune.

'sc (Y) §965 ; O’Davoren §1289 ; O’Mulconry §132.

2 Macrobe, Saturnalia 1, 19, 5 = Guittard 1997:119.

? Voir le dossier réuni par Marco Simén 1998:47-48 ; 2002:140. Cf. Le Roux - Guyonvarc’h 1983:114-124.
* LGE VII §§316, 341, 368.

> DIL C-178 ; LEIA C-94 ; Le Roux - Guyonvarc’h 1986:374.

6 Cf. partie III, chapitre 1.

" DIL C-95.

*Id., D-62.

’ O’Rahilly 1946a:472 ; LGE VII §§332, 368.

' CMT §§11, 64 ; SC (Y) §446. Sur le personnage de Dian Cécht : Sterckx 1982:84-86.
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3.2.La mere des dieux

3.2.1.Danu

Dans la tradition irlandaise, les divinités pré-chrétiennes sont désignées par 1’expression

Tiiatha Dé Danann « Peuples de la déesse Danu »'. Le Lebor Gabdla Erenn confirme le
caractere divin de Danu :

Cette Dana est la mere des dieux.

(Is i in Danand sin mathair na ndee.)2

Cette déesse n’est en fait connue que la forme génitive Danann, Danonn, Donann ou

Donun, A partir de laquelle on a restitué la forme nominative Danu ou de la variante Dana’.
Pour I’explication de ce théonyme, on peut supposer que Danu soit apparenté a une série de
termes indo-européens qui se rattachent a la racine *danu- « eau vive, cours d’eau » (cf. skr.
da-nu-, av. da-nu-, oss. don «eau »...)*. Dans le domaine celtique, plusieurs hydronymes
dérivent de cette racine : la Donwy (< *danuwia) au Pays de Galles’, la Don (< *ddna—)6,
affluent de 1’Ouse en Angleterre, sans doute le Danube (< anuvius)7 et, en Europe orientale,
le Don, le Dniepr (< *Danu aparor) ou encore le Dniestr (< *Danu nazdya—)g. A I’image de
Danu, de nombreuses déesses ont donné leur nom a un cours d’eau’ : en Irlande, la Boyne <
Boinn ou Bdandlo, I’Inny < Eithne”; en Grande-Bretagne, la Severn < Sabrina, la Dee <
Déva...; en Gaule, la Seine < Sequanau, la Marne < Matrona®... Ce phénomene peut

s’expliquer principalement par I’homologie fonctionnelle qui existe entre la déesse et ’eau :

' Stokes 1891b:129 ; O’Rahilly 1946a:309n.2 ; Mac Néill - Murphy 1908-1953:I1I 209. Dans le Lebor Bretnach
(§12 = Van Hamel 1932:22), qui est une traduction irlandaise de I’Historia Brittonum faite par Gilla Coémdin
(XTI siecle), ’expression Tiatha Dé Danann est traduite en latin par Plebes Deorum « les Peuples des dieux ».
Nous faisons remarquer aussi que, dans la littérature irlandaise, on trouve souvent la forme abrégée de Tdatha Dé
Danann avec Tudatha Dé, deux expressions qui désignent bien les dieux d’Irlande (Gray 1983:117). Cf. Carey
1981.

* LGE VII §366.

? DIL D-82 ; LEIA D-24 ; Gray 1983:123.

* JEW 175. A noter que I’'Inde védique connait une déesse du nom de Danu, présentée dans le RgVeda comme la
mere du monstre Vrtra (RgVeda 11, 11, 18 cité par Coomaraswamy 1935b:45) ou compagne du couple de dieux
souverains Mitravaruna (Rees - Rees 1961:53).

> Gruffydd 1933 ; Schrijver 1995:294.

® Jackson 1953:292, 382 ; Ekwall 1960:147.

TACS 1, 1225 ; Miiller 1870-1872 ; Schrijver 1995:294.

® Rees - Rees 1961:52-53.

’ Ross 1967:21, 358; Vendryes 1997:49. Selon Hamp 1970-1971, les noms de cours d’eau ont un genre
grammatical différent qui dépend de leur nature : les cours d’eau naturelle et vive — tels que ceux que nous
venons de citer — sont du genre féminin, alors que les éléments aquatiques inertes sont neutres. Toutefois,
certaines divinités de sources sont masculines, comme Nemausos a Nimes (CIL XIII, 3093-3102...).

'YACS 1, 1221 ; IEW 483 ; Birkhan 1970:280n.599, 568n.1788 ; LEIA B-62.

" Hogan 1910:403.

"> ACS 11, 1505 ; Lambert 1994a:34.

' ACS 11, 468 ; Duval 1976:61 ; Lambert 1994a:29 ; DLG 220.
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toutes deux disposent de la capacité a favoriser la vie ou a I’entretenir'. Pour illustrer ce
propos, nous évoquons le theme celtique alaunos, alauna « nourricier » (cf. v.irl. alim, lat. alo
« nourrir »), qui a donné a la fois des noms de riviere, comme I’Alun au Pays de Galles et le

théonyme gaulois Alounae, connu par deux inscriptions en Allemagne®.

3.2.2. Ana

Pour que I’étude de Danu soit complete, nous devons considérer une autre déesse
irlandaise, Ana, qui porte un nom tres proche du sien. Son statut divin apparait dans le Lebor
Gabdla Erenn, qui la présente comme un autre nom de la Mérrigan :

Ernmas avait trois autres filles, Badb, Macha et la Mérrigan, dont le nom était Anand.

(Tri ingen aile dana oc Ernmas, .i. badb 7 Macha 7 Morrigu, .i. Anand a hainmside.)3
Les Banshenchas proposent méme une équivalence entre deux de ses déesses :

Ana, c’est la Moérrigan.

(Anand .i. in Mor-rigcm.)4
Le théonyme Ana s’insere dans une série d’hypocoristiques indo-européens qui évoquent la
«mere » (hitt. an-na-as « mere », lat. anna, gr. dvvic « mere adoptive », arm. han « grand-
mere », v.h.a. ana « aieule »)°. Cette explication linguistique est confirmée par une notice du
glossaire de Cormac :

Ana, c’est-a-dire la mere des dieux d’Irlande. Ce fut un (grand) avantage, qu’elle ait nourri les dieux

[...] et c’est d’apres son nom que sont dénommés les Deux Seins d’Ana de [la montagne] Luachair

(aujourd’hui Slieve Lougher, comté de Kerr )(7 ainsi que le rapporte la lIégende.
i g y q PP g

(Ana .i. mater deorum Hibernensium. Robo maith didiu robiathais si deos [...] et de cuius nomine Dd

Chic[h] nAnand tar Liachair nominant[ur], ut fabula fertur.)7
Geoffrey Keating mentionne également ces montagnes mais, selon lui, elles se nomment Da
Chich Dhanann « les Deux Seins de Dana »° ! Comme Danu, Ana est donc la mere des dieux.
Ce caractere maternel implique une fonction nourriciere, qui est justement attestée par

plusieurs glossaires9. Voici tout d’abord la notice du Céir anmann :

Muma « Munster », d’ou vient ce nom ?

' Nous croyons assez peu a I’idée d’une divinisation des éléments naturels par les Celtes anciens. Selon nous, un
toponyme donné était construit sur un théonyme parce que le lieu en question était consacré ou assimilé a la
divinité, en vertu d’une correspondance fonctionnelle entre les deux entités (voir a ce sujet Sterckx 1995:60-61).
*IEW 26 ; DLG 37 ; LEIA A-57 ; CIL1II, 5572 et 5581.

> LGE VI §316 ; cf. §366.

* Banshenchas = Dobbs 1930-1932:XLVIII 168.

S IEW 36-37 ; Guyonvarc’h 1967b:489 ; Chantraine 1968-1980:91 ; Benveniste 1969:1 212.

® Cf. Bruiden Atha = Meyer 1893:242 d’apres le MS RIA D IV 2 ; LGE VII §314, 366.

"SC(Y) §31.

* FFE1, 214 : dd chich Dhanann.

? O’Rahilly 1946b:12.
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[...] Muma, c’est-a-dire plus grand (md) sa prospérité (ana) que la prospérité de chaque autre province
d’Irlande ; car c’est la qu’était honorée la déesse de la prospérité, dont le nom était Ana, et d’elle ont été
nommeées les Deux Seins d’ Ana au-dessus de Luchair Degad.

(Muma .i. mé a hana nds ana cach coigidh aili a nEirinn ar is innti né adhradh bandia in tsonusa .i.

Ana a hainm-sein, 7 is uaithi sidhe isberar Da Chigh Anann 6s Luachair Degad.)l
Le glossaire d’O’Davoren I’identifie a la terre d’Irlande :

Anann (c’est-a-dire « abondance »), c’est-a-dire « Irlande ».

(Anann (.i. imbith) .i. Eire‘.)2
Enfin, O Cléirigh nous a laissé deux notices sur Ana :

Ana, c’est-a-dire « Irlande ».

(Anann .i. Eireann.)3

Ana, c’est-a-dire « prospérité » ou « opulence ».

(Ana .i. sonas no saidhbhrios.)4
Ana est donc clairement identifiée a la terre d’Irlande et a I’abondance ; nous soulignons
également le jeu de mot entre Ana et anae « richesse, prospérité »°. Le parallele entre Ana et
Danu ne fait guere de doute, puisqu’elles ont toutes deux un role de déesse, de mere des dieux
et sont associées 2 la fertilité®.

La présence de deux théonymes aussi proches a suscité plusieurs hypotheses. Gerard
Murphy a supposé qu’une confusion entre Danu et Ana soit apparue a cause de la forme
nAnann, dont la prononciation n’a pas di étre différente de nDanann’. Une autre hypothése a
été de considérer la forme Dana comme issue de la crase de *dia Anann, ce qui apparaitrait
nettement avec Dianand ou Dinand®. 1l faut également tenir compte des «accidents »
spécifiques aux théonymes : on peut les faire rimer avec leur épithete (cf. Nudd Llawereint >
Lludd Llawereint’), on les déforme 2 cause d’interdits religieux ou pour obtenir des sobriquets
qui dérogent aux regles phonétiques. Sur un plan religieux, nous pouvons souligner que les
panthéons celtiques connaissent de multiples déesses qui représentent en fait un principe
féminin uniquelo. En d’autres termes, Danu et Ana ne sont certainement que les formes

différentes d’un méme principe divin.

' CA §1.

2 0’Davoren §46.

? O’ Cléirigh, Focldir né sanasdn nua = Miller 1879-1883:1V 366.

*1d., IV 365.

> LEIA A-72. Guyonvarc’h 1967b:489 supposait qu’anae soit tiré du théonyme Ana.
6 Mac Cana 1970:85.

7 Mac Néill - Murphy 1908-1953:111 208-210.

8 Piette 1957:59 ; DeVries 1963:128 ; Carey 1981:293.

? Carey 1984 :18.

1% Sjoestedt 1940:35-36 ; Ross 1967:209-210 ; Vendryes 1997:47-48.
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Nous pouvons en tout cas nous interroger sur le fait que ce soit Danu et non Ana qui
figure dans 1’expression désignant les dieux, les Tuatha D€ Danann. Le matériau gallois va
nous aider a mieux comprendre la situation. Comme en Irlande, il existe une expression qui
désigne les anciennes divinités pré-chrétiennes : les Pummeib Dén « les Cinq Fils de Don »'.
Le nom de Dén pourrait apparaitre dans les noms de rivieres Don et Donwy? cités plus haut,
mais il existe une autre interprétation étymologique. John T. Koch a rapproché moy.gall. Don
de v.irl. don «terre, endroit, place » qui est la forme génitive, dative et accusative de dii®,
’exact correspondant de gr. yfovoc «terre » et de skr. ksam «id.»*. Si on admet ce
rapprochement, Don pourrait alors étre la déesse-terre”. Cette figure galloise occupe donc,
comme Danu, une fonction de déesse, mere des dieux et liée aux éléments naturels®. Cette
correspondance rend certainement compte de conceptions religieuses communes entre
Irlandais et Gallois, qui ont attribué 2 leurs dieux une mére au nom trés proche’.

Des lors, nous pouvons nous demander si ces conceptions ont été partagées par d’autres
peuples celtiques. Parmi les déesses gallo-romaines, le cas de Diane nous semble intéressant.
Elle était une divinité de premier ordre, a un juger par la grande extension de son culte. Nous
relevons également, qu’a 1’époque chrétienne, la vita de saint Marcel qualifie la Diane
gauloise de « meére des dieux » (Dianae matri deorum)®. Cette Diane occupait donc peut-étre
une fonction analogue a celle de Danu et Don ; d’ailleurs, nous notons la ressemblance
paronymique entre ces trois déesses’. Nous pouvons alors nous demander si cette paronymie a
favorisé le culte de Diane, sous-entendant que les Gaulois connaissaient, avant la conquéte
romaine, une déesse du type Danu-Don.

Nous terminons cette recherche sur une déesse mere des dieux par la Bretagne
armoricaine. La sainte patronne chrétienne est Anne, fétée le 26 juillet, dont le nom rappelle
celui de la déesse irlandaise Ana. Son culte s’est développé en Occident au Moyen Age en

liaison avec la croyance a I’'Immaculée Conception de la Vierge. Il a décliné partout en

" Les vers du poete gallois Lewis Glyn Cothi (LXXVII, 26 = Jones 1953:142) peuvent attester du caractére divin
des Pummeib Don, dans le sens ou les dieux sont les dépositaires du savoir : Pwy mwy bieu dysc ont pumeib
don ? « A qui appartient le savoir sinon au cinq fils de Dén ? ».

> Bromwich 1961:327.

’ DIL D-417-418.

* LEIA D-206

> Koch 1989:4-5.

® Sur le rapprochement Danu-Dén : Rhys 1901:544, 554, 645 ; Williams 1951:253 ; Rees - Rees 1961:52-53 ;
Bromwich 1961:327 ; De Vries 1963:90 ; Ross 1967:227, 230, 359 ; Mac Cana 1970:76 ; Lambert 1994b:98 , cf.
Carey 1981:291.

7 Par rapport a I’hypothése de la crase de *dia Anann > Danu, il conviendrait de supposer qu’un phénoméne
parallele se soit produit au Pays de Galles avec Don.

® Acta sanctorum Marcelli et Anastasii = Zwicker 1934-1936:1 259-260.

° Le Roux 1968:398n.110 ; Sterckx 1995:65, 2000:29.
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Europe a I’exception de la Bretagne, ol son culte est particulicrement vivant et ce jusqu’a nos
jours. Elle était invoquée pour les récoltes de foin, un aspect qui lie sainte Anne a la
prospéritél. La question est donc de savoir si la figure de sainte Anne correspond uniquement
au personnage biblique, mere de la Vierge Marie, ou si elle a été choisie parce qu’elle

évoquait, aux yeux des Bretons, une ancienne déesse? ?

4. Union des parents
4.1.Cian et Eithne

Nous connaissons maintenant dans le détail les ascendances maternelle et paternelle de

Lug. La suite de notre étude va se focaliser a présent sur 'union de ses parents, a savoir
Eithne, membre des Fomoire, avec Cian, membre des Tuatha D€ Danann.

Cet événement est important car pour la premiere fois depuis le début des invasions de
I’'Irlande, nous assistons a une union entre deux peuples. Certes, la plupart des Tdatha Dé
Danann ont un pere ou un grand-pere qui appartient au peuple des Fomoire : le Dagda et
Ogma sont fils d’Elatha3, Dian Cécht et Goibniu sont petit-fils de Nét4, mais nous n’avons
aucun €élément sur la fagcon dont les parents de ces dieux se sont unis. Le cas est différent pour
Lug. En effet, le Cath Maige Tuired qualifie cette union par le terme caratrad’ qui signifie
« amitié, alliance », ainsi que « liens par le mariage ou par le sang »°. Caratrad est un dérivé
formé a partir de la racine *cara- « ami », puis aussi « parent » (cf. moy.gall. et gall. car
« parent », «ami », moy.bret. car «id. », carantez « amour, amitié »)7. L’utilisation de ce
terme semble donc indiquer que le mariage de Cian et Eithne s’est fait de maniere officielle,
avec arrangement et acceptation des deux familles. L’alliance entre Tdatha Dé Danann et
Fomoire, que suppose la présence de caratrad, n’est cependant pas aisée a fixer sur un plan
chronologique : découle-t-elle de I'union entre Cian et Eithne, est-elle antérieure ou

postérieure 2 la premiere bataille avec les Fir Bolg® ? Le manque d’information nous empéche

' Réau 1958-1959:111 91-93.

> Voir Sterckx 1999:75.

* LGE VII §§312, 368.

*1d., VII §368.

> CMT §8.

° DIL C-74.

" LEIA C-37.

¥ Guyonvarc’h 1980:91. Gray 1981-1983:XVIII 192, 201 suggere que le mariage se soit déroulé lorsque Tdatha
D¢ Danann et Fomoire étaient encore alliés, c’est-a-dire avant que les dieux ne dépossedent les Fir Bolg de la
souveraineté de ’ile. Toutefois, cette alliance supposée parait plus que douteuse.

127



Partie II, chapitre 1

de pouvoir répondre a cette question. En tout cas, Lug apparait comme le premier personnage
de la mythologie irlandaise a naitre explicitement de I’'union de deux peuples.

Cette situation n’est toutefois pas un cas unique, puisqu’un autre personnage principal du
Cath Maige Tuired, Bres, a lui aussi des parents issus de deux familles différentes. Il est en
effet le fils d’Elatha, membre des Fomoire, et d’Eriu, membre des Tdatha Dé Danann. Ce
second exemple suggérerait qu’une union entre deux personnages issus de peuples différents
n’est pas si spécifique que cela. Mais nous allons montrer que les unions des parents de Lug et
de Bres sont loin d’étre identiques. Ces différences se réveleront au travers de la fonction des
fils respectifs, puisque Lug sera le sauveur des dieux tandis que Bres incarnera 1’inversion

sociale.

4.2 Elatha et Eriu

4.2.1.La rencontre

La rencontre entre Elatha et Eriu se déroule de la sorte :

Un jour, Eriu, la fille de Delbaeth, regardait la mer et le pays depuis la maison de Maeth Scéni ; et elle
vit la mer aussi parfaitement calme que si elle avait été une table plane. Elle était 1a et elle vit quelque chose :
un navire d’argent lui apparut sur la mer. Sa taille lui semblait grande, mais sa forme ne lui apparaissait pas
clairement ; et le courant de la mer le porta jusqu’a terre.

Puis elle vit que c’était un homme de la plus belle apparence. Il avait des cheveux blonds dorés
jusqu’aux épaules et une cape avec des bandes de fil doré tout autour. Sa chemise avait une broderie de fil
doré. Sur sa poitrine se trouvait une broche dorée avec 1’éclat d’une pierre précieuse. [l avait] deux lances
brillantes en argent avec deux manches de bronze polis et rivetés ; cinq cercles d’or autour de son cou ; une
épée a poignée d’or avec des incrustations d’argent et des bosses d’or.

L’homme lui dit :

« Pourrais-je avoir une heure d’ébats amoureux avec toi ?

- Je ne t’ai pas fixé de rendez-vous, en vérité, dit-elle.

- Viens avec celui a qui tu ne donnerais pas de rendez-vous, dit-il.

Alors ils s’allongerent ensemble. La femme pleura quand I’homme se releva.

- Pourquoi pleures-tu ? demanda t-il.

- J’ai deux choses pour lesquelles je pourrais me lamenter, dit la femme, me séparer de toi, alors que
nous nous sommes rencontrés. Les jeunes hommes des Tdatha Dé Danann ne m’ont pas obtenue malgré
leurs vives prieres et tu m’as obtenue comme tu viens de le faire.

- Ta tristesse a propos de ces deux choses sera résolue, dit-il. »

Il tira son anneau d’or de son majeur et le mit dans sa main, et lui dit qu’elle ne devait pas s’en séparer,
ni le vendre ni I’offrir, excepté a celui qui aurait le doigt approprié.

« Un autre probléme me trouble, dit la femme, c’est que je ne sais pas qui est venu a moi.
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- Tu ne resteras pas ignorante de cela, dit-il. Elatha fils de Delbaeth, roi des Fomoire, est venu a toi. Tu
porteras un fils comme résultat de notre rencontre, et on ne lui donnera pas d’autre nom que Eochu Bres
(c’est-a-dire, Eochu le Beau), parce que chaque belle chose qui est vue en Irlande — les plaines comme les
forteresses, la biere et le flambeau, les femmes, les hommes et les chevaux — sera jugée en comparaison avec

ce garcgon, et les gens diront alors de lui, « c’est digne de Bres ».

Puis ’homme repartit, et la femme retourna dans sa maison, et la célebre conception lui fut donnée . »

4.2.2.L’inceste

Bres est donc né de ’union entre Elatha et Eriu. Celle-ci est la déesse éponyme de
I’Irlande, fille de Delbaeth et d’Ernmas, une femme des Ttuatha Dé Danann’. Le pere de Bres,
Elatha (« art, science », « résultat de cet art » ), est un roi Fomoire et fils de Delbaeth. Nous
constatons qu’Eriu et Elatha ont donc un pére commun en la personne de Delbaeth ; leur
union se révele étre un inceste entre une demi-sceur et un demi-frére agnatiques.

Avant d’examiner le motif de I’inceste, nous allons présenter le personnage de Delbaeth.
Son nom s’explique par la racine delb- « forme, figure, apparence », dont le dérivé verbal
delbaid a le sens de «il forme, construit, invente, destine, transforme »*. Selon Christian-J.
Guyonvarc’h, Delbaeth pourrait représenter le concept métaphysique de « la forme, la matiere
indifférenciée », c’est-a-dire 1’ancétre mythologique commun au bien et au mal potentielss. Sa
qualit¢ d’ancétre est en tout cas parfaitement attestée par les généalogies, puisque de
nombreuses divinités descendent de Iui®: le Dagda, Ogma7, Manannéng, les déesses Eriu,
Fodla et Banbag, Danulo, B(’)inn”, les trois fils de Tuireann — les meurtriers du pere de Luglz.
Delbaeth apparait comme un personnage primordial, de qui descendent et les Tudatha Dé
Danann et les Fomoire.

Delbaeth est donc le pere d’Elatha et d’Eriu qui, en s’unissant, ont commis un inceste. Ce
comportement sexuel est largement répandu dans les différentes mythologies. Ce phénomene

N

peut s’expliquer a partir de la conception métaphysique suivante : dans les différentes

' CMT §§ 16-22.

> LGE VII §338 : Hériu 7 Fotla 7 Banba, tri ingena Fiachna meic Delbaeth meic Ogma. Hernmass ingen
Etarlaim a mathair na mban sin.

’ DIL E-103.

* DIL D-17 ; LEIA D-47 ; Meyer 1906:606.

3 Le Roux 1966b:378 ; Guyonvarc’h 1969:325 ; Sterckx 1982:126-127.

% Pour une étude des généalogies irlandaises et de la primauté de Delbaeth, voir Sterckx 1982.

" LGE VI §§316, 335, 368.

$1d., VII §342.

% Ibid., VII §§316, 338 ; FFE 1, 216-218.

"% Ibid., VII §§316, 348, 368.

1 Ibid., VII §316 ; Banshenchas = Dobbs 1930-1932:XLVIII 169.

12 Ibid., VII §§316, 348. Dans le Coir anamnn §155, Delbaeth est donné comme un autre nom de Tuirenn
(Dealbhdeth ainm aile do (= Tuirenn)), le pere de Brian, Iuchar (ou Eochaid) et [ucharba.
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religions, on peut considérer que 1’essence divine est une et unique ; dans le cas d’un
polythéisme, chacune des divinités ne représente en fait qu’une des nombreuses figures ou
émanations de cette essence. Des lors, la parenté de tous ces principes manifestés fait que les
unions sexuelles des divinités relevent régulierement de I’inceste’.

L’inceste est une pratique qui appartient formellement au domaine des dieux et non au
monde des hommes”. En effet, toutes les mythologies connaissent un nombre tres élevé
d’incestes, sans que, pour autant, les hommes reproduisent cette pratique a leur niveau”.
Comme le souligne a juste titre Claude Lévi-Strauss, 1’inceste est socialement absurde, avant
d’étre moralement coupable”, et il fait d’ailleurs 1’objet d’une régle de prohibition 2 caractere
universel’. L’inceste entre Elatha et Eriu n’est donc pas un élément qui permet de définir leur

union, puisque cet acte se déroule dans un temps mythologique.

4.2.3.Leur fils : Bres

De I’union entre Elatha et Eriu est né un enfant, nommé Bres ou Eochaid Bres, que nous
allons maintenant présenter. Sur un plan linguistique, bres est un nom qui a plusieurs
significations : « combat, coup », «tumulte, vacarme », métaphore de «héros, chef »,
« beauté, valeur », « grand, puissant »%. Le sens de «beau » est d’ailleurs donné dans le

passage du Cath Maige Tuired ainsi que dans une notice du Coir anmann :

Eochaid Bres, c’est-a-dire, Eochaid le Beau, car chaque chose juste et chaque chose belle qui a été vue
en Irlande est comparée a Bres, c’est-a-dire, Bres, fils d’Elatha, fils de Delbaeth, est ainsi nommé, et
Eochaid est un autre de ses noms.

(Eochaid Bres .i. Eochaid cruthach, ar cach ni caem 7 cach ni cruthach atcither ind Erinn is co Bres
samhlaither .i. Bress mac Ealadhan meic Dhelbaith is fris atberar, 7 Eochaid ainm aile do'.)7

Le nom de Bres est souvent complété par Eochaid, qui est une appellation tres fréquente chez

les rois irlandais médiévaux®. Les documents en moyen-irlandais ne font plus la distinction

entre Eochaid, gén. Echdach, et Eochu, gén. E(o)chach, qui pourraient étre les deux formes

alternatives d’un méme nom’. Selon Osborn Bergin, Eochaid semblerait étre un vieux

composé construit comme Lugaid < *Lugu-dek-s, s’expliquant donc par *Ek"o-dek-s ; Eochu

' Coomaraswamy 1935a:85.

2 Sterckx 1982:125.

3 Héritier 1994:62.

* Lévi-Strauss 1967:556.

> Id., p. 10.

® DIL B-179 ; LEIA B-85 ; Meyer 1906:256.
"CA §153.

8 Le Roux 1966b:378.

? Bergin 1930-1932:140-146.
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viendrait, d’aprées Eoin Mac N¢ill, de *Ek"o-wiks' et serait devenu une variante
hypocoristique d’ Eochaid”.

L’explication étymologique de Eochaid reste toujours sujette a caution. Une hypothese
assez répandue consiste a faire venir Eochaid de *ivocatu-s, que 1’on connait dans og. gén.
IVOCATTOS?, devenu par la suite v.irl. gén. Eochado > moy.irl. Eochada. IVOCATTOS
serait un composé construit avec un premier élément qui correspond soit a ech- « cheval »
s0it A éo- «if », un terme qui désigne de maniére figurée le « héros, champion »” ; le second
élément est clairement cath, gén. catho « bataille, combat »%. IVOCATTOS aurait donc pour
signification « Qui se bat par I'if »’ ou «Qui se bat par le moyen d’un cheval »°. Mais
plusieurs spécialistes ont rejeté cette explication d’Eochaid par *iyocatu-s°. Anthony Harvey
a proposé a la place un rapprochement entre Eochaid et og. EQODDI", qui est construit lui
aussi sur le nom du « cheval »'.

Sur un plan mythologique, nous pouvons nous interroger sur 1’explication de Bres par
« Beauté », dans la mesure ou ce caractere est plutdt étranger aux Fomoire. Il la tient peut-€tre
de son pere, décrit de la plus belle des manigres lors de sa rencontre avec Eriu. Cette beauté
peut aussi s’expliquer par les rapports entre Bres et la royauté'?, puisque 1’exercice de cette
fonction exige un physique integre. Bres a justement obtenu la royauté d’Irlande apres la
premiere bataille de Mag Tuired car, au cours de cet affrontement entre les dieux et les Fir

Bolg, le roi des dieux Nuadu a subi une grave blessure :
Nuadu Airgetlam, c’est lui qui était roi des Tdatha D€ Danann pendant sept ans avant leur arrivée en
Irlande, jusqu’a ce que son bras lui fiit enlevé dans la premicre bataille de Mag Tuired.
(Nuadu Argatlam trd, issé ba ri do Tiathaib Dé Danann secht mbliadna riana tiachtain in Hérinn, co
ro benad a lam dé i cét chath Maige Tuired.)13
Le bras de Nuadu fut coupé dans cette bataille, c’est-a-dire que Sreng fils de Sengann le lui enleva.

(Isen cath-sin dano robenad a ldmh de Niiadad .i. Sregg mac Sengaidn rophen dei hi.)14

' Mac Néill 1929-1930:115.

? Bergin 1930-1932:144-145.

* CIIC N°19.

* DIL E-27 ; O’Rahilly 1946a:292 ; Puhvel 1970:167.
> DIL E-145 ; Ziegler 1994:190.

°Id., C-86.

7 McManus 1991:105.

¥ Mac Néill 1929-1930:115.

? Bergin 1930-1932:142 et Harvey 187:49, lesquels ne confirment dans IVOCATTOS que la présence de *catu-s
> cath.

19 CIIC N°186.

" Harvey 1987:64.

2 Guyonvarc’h 1966:293.

" LGE VII §§310, 362 ; cf. FFET9, 11

Y CcMT §11 .
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Avec cette tare physique, Ndadu est disqualifié pour exercer la royauté. Il convient donc de

trouver un remplacent :

Il y eut une contestation de souveraineté des hommes d’Irlande entre les Tuatha D¢ et leurs femmes, car
Nuadu ne pouvait plus étre roi apres que son bras fut coupé. Elles dirent qu’il serait approprié pour eux de
donner la royauté a Bres fils d’Elathan, a leur fils adopté, et que lui donner la royauté lierait 1’alliance des
Fomoire avec eux, car son pere Elatha fils de Delbaeth était un roi Fomoire.

(Bai imcosnam flathee fher n-Erenn iter Tiiad Dé 7 a mnd, ar nirb’ inrighae Niiadoo iar mbéim a ldime

de. Adpertutar ba cumdigh doip rige do Pres mac Elathan, die ngormac fesin, 7 co snfaJidh[m]fed caratrad

Fomure fria an rige de tabairt do-sin, ar ba ri Fomore a athair, ed on Elotha mac Delbcieth.)1
Mais le regne de Bres est absolument désastreux a cause des lourds imp6ts qu’il a imposés et
de son irrespect de 1’ordre social’.

Ce portrait assez sombre de Bres n’est pas en accord avec les autres témoignages connus a
son sujet. En effet, il est généralement présenté comme un membre a part entiere des Ttdatha

Dé Danann et ses actions sont positives, comme le montre ce passage du Céir anmann :

Bres righ «roi », c’est-a-dire qu’il était un roi grace a ses qualités royales. Son action, son honneur et
son regne étaient royaux, et il mit en déroute les Fomoire en de nombreuses batailles, les expulsant
d’Irlande.

(Bres righ .i. Ba righ ar righdacht é .i. roba righda a ghnim 7 a enech 7 a fhlathius, 7 dobhris sé

ilchatha for Fomhdire aga ndichur a hE/iriu.)3
Ici, Bres combat donc les Fomoire, alors que dans le Cath Maige Tuired, il regne en leur nom.
Le seul point commun entre les deux Bres reste la fonction de souverain. Ce décalage peut
s’expliquer par I’existence dans les traditions irlandaises de deux Bres, I’un bienveillant et
I’autre malveillant®, et I’archétype du mauvais roi aurait été transféré sur sa personne’. Par
rapport a notre recherche, le point essentiel a retenir est que le Bres du Cath Maige Tuired a

été un mauvais roi.

'1d., §14.

> Ibid., §§25-26.

 CA §19; of. LL 1.2455-2458.

* Un autre personnage irlandais a d’ailleurs une image 2 la fois agréable et sombre : le Dagda, qui a une massue
avec un bout aimable qui ressuscite et un bout violent qui tue (Mesca Ulad §28 = Watson 1941:27-28).

> Cf. Carey 1989-1990:59-60.
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4.3 1.’ opposition Cian-Eithne et Elatha-Eriu

4.3.1.Nature de [’'union

L’étude des protagonistes impliqués dans ces deux naissances était indispensable avant de
passer a la phase suivante de notre analyse, qui va consister a comparer la nature des unions
concernées. Pour cela, nous allons nous appuyer sur I’ancien droit irlandais.

Il stipule que lorsqu’une femme épousait un homme d’une autre famille, elle devenait
généralement membre de sa belle-famille’ et allait vivre chez cette derniere. Les enfants issus
de ce mariage devenaient également membres de la famille paternelle. Néanmoins, ils
faisaient certainement leur éducation au sein de leur famille maternelle®, qui est une pratique
tres répandue dans les pays celtiques et que 1’on désigne par le terme anglais de fosterage
« nourriture »°. La famille maternelle était partiellement dédommagée de la perte d’une de
leurs femmes du fait que le futur époux, son pere ou le chef de sa famille leur payait une sorte
de dot, connue sous le nom de la coibche, « contrat, marché, paiement » et en particulier
« prix de la mariée »*. Suite 2 son mariage avec Cian, Eithne est donc devenue membre des
Tdatha D€ Danann, tout comme son fils, Lug. Cette union s’est inscrite dans un processus
d’échange, qui a lié entre elles les différentes unités de la société, créant de nouvelles relations
d’affinité et d’alliance’.

Le cas est différent pour les parents de Bres. En effet, nous n’avons pas affaire a un
mariage, mais a une union ponctuelle6, a une alliance informelle. Autrement dit, Elatha et Eriu
sont devenus amants sans la connaissance ni le consentement de leur famille respective. Cette
situation ne profite qu’a la famille du séducteur et fait du tort de celle de la femme, puisqu’il
n’y a pas de formes de compensation 1égale possible’. Toutefois, ce type de rencontre figure

dans la liste des différentes unions prévues par le droit irlandais d’apres la Cdin Lanamnas®.

' Les différentes modalités du mariage dans la société irlandaise sont consignées le traité 1égal de la Cdin
Ldnamna « Droit des Couples » (= Thurneysen 1936), préservée dans trois manuscrits du Trinity College (MSS
H2.15A,H3.17 et H 3.18).

? Les lois irlandaises donnent plusieurs cas de figure assez proches de la situation d’Elatha et Eriu : I’enfant est
élevé par son pere, c’est-a-dire au sein de sa famille paternelle, lorsqu’il est né d’une union interdite par le pere
de la fille ou lorsqu’un homme a enlevé une femme au mépris du pere ou de la famille de cette derniere (voir
Kelly 1988:71).

? Sur le fosterage, cf. partie II, chapitre 4.

* Gray 1981-1983:XVIII 201-202, XIX 236-237, 244 ; LEIA C-140 ; O Corrdin 1985:27 ; Kelly 1988:72 ; cf.
partie III, chapitre 2.

> Gray 1981-1983:XVIII 202.

® Guyonvarc’h 1980:91.

7 Gray 1981-1983:XIX 236.

11 s’agit de la ldnamnas foxail 7 ldnamnas tdide « union par enlévement et union par vol » : la famille de la
femme ne donne pas son consentement, et la femme est enlevée ou visitée secretement (Cdin Ldnamna §34 =
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La relation entre Elatha et Eriu ne concerne en fait que de simples individus. Elle apparait
finalement moins prestigieuse que 1’union entre Cian et Eithne, qui est un mariage impliquant
une alliance entre plusieurs groupes sociaux'. Cette rencontre des parents de Bres peut se
comprendre comme le produit d’une mésalliance fatale et le signe d’une usurpation qu’il

incarnera lorsqu’il sera appelé a régner sur 1’Irlande’.

4.3.2.Caractere nuisible des femmes

Nous avons vu que la disqualification du roi Nuadu avait permis a Bres d’exercer la
souveraineté sur I’Irlande. Méme s’il n’appartenait aux Tdatha Dé Danann que par sa mere,
cette ascendance maternelle suffisait donc pour le nommer roi d’Irlande. Les responsables du
choix sont les femmes des Tuatha Dé Danann, qui ont qualifié Bres de gormac. Le premier
sens de ce nom est « fils de sceur »°, ce qui est tout a fait logique puisqu’Eriu est la sceur de
nombreuses déesses des Tuatha Dé Danann. Le terme gormac signifie également « fils
adopté », qui renvoie a I'idée de remplir une mission qu’aurait normalement accompli un
véritable fils*. Ce second sens évoque un certain lien affectif, ce qui sous-entendrait que les
Tdatha Dé Danann ont considéré Bres avec bienveillance. Ce comportement peut découler du
fosterage de Bres chez sa famille maternelle. Lorsque les femmes 1’ont nommé roi d’Irlande,
ses relations avec les Tdatha Dé Danann ont certainement dii compter. Mais ce choix va étre
un échec en raison du régne désastreux qui va s’en suivre. Bres sera d’ailleurs destitué suite a
la satire que le poete Coirpre a lancée contre lui’. L’élément clef de cette nomination de Bres
est sans aucun doute la mise en avant du caractere néfaste, pour la société, des femmes
lorsqu’elles se mélent de questions politiques.

En choisissant Bres, les Tdatha Dé Danann ont en fait violé deux principes idéologiques
fondamentaux de la société irlandaise®. D une part, ils ont accepté le conseil de femmes, que
les lois et coutumes écartent des affaires politiques. D’autre part, ils ont élu un homme qui
n’est lié au peuple souverain, c’est-a-dire des Tdatha D€ Danann, que par sa mere ; or, dans la

société irlandaise, le droit de régner ne vient que tres rarement d’une descendance

Thurneysen 1936:68). Ces différents types d’unions prévus en Irlande se retrouvent au Pays de Galles ainsi
qu’en Inde védique, ce qui permet d’apprécier leur treés grand archaisme (Charles-Edwards 1980:38).

" Gray 1981-1983:X VIII 204.

> Le Roux 1966b:378.

* DIL G-136-137.

* Au sens propre, gormac désigne un fils qui remplit ses devoirs envers ses parents ; dans ce cas, on utilise plutot
I’expression mac gor.

° CMT §39.

® Gray 1981-1983:XIX 1-2.
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matrilinéaire'. La nomination de Bres a sans doute été réalisée dans 1’optique de renforcer
I’alliance entre les deux groupes2, mais celle-ci n’a pu tenir car trop de pouvoirs ont été placés
dans les mains des Fomoire, qui alors mener la vie dure aux dieux®. Par exemple, Bres oblige
le Dagda 2 lui construire une forteresse et & Ogma de porter du petit bois*. L’échec de cette
alliance provient donc certainement de la trop grande place accordée a la filiation maternelle.
Cette vision négative de la femme peut s’expliquer au travers de la place qu’elle avait au
sein de la société irlandaise. D’apres les lois, la femme était généralement sans capacité 1égale
indépendante’. Un traité en vieil-irlandais consacré au dire «prix de ’honneur »° nous

apprend que la femme était constamment sous la coupe d’un homme’ :

Son pere a la charge d’elle lorsqu’elle est une fille, son mari lorsqu’elle est son épouse, ses fils
lorsqu’elle est une femme [veuve] sans enfants, sa famille lorsqu’elle est une femme de la fine (= c’est-a-
dire la famille issue d’un ancétre commun remontant a la neuviéme génération), I’Eglise lorsqu’elle est une
femme de 1'Eglise (= ¢’est-a-dire une nonne). Elle n’est pas habilitée pour la vente, I’achat, le contrat ou le
commerce sans 1’autorisation de I’un de ses supérieurs.

(adagair a athair i mbe ingen ; adagair a cetmuinter i mi be cetmuintere ; adagairet a mmeicc i mbe be
clainne ; adagair fine i mbi be fine ; adagair eclais i mbi be eclaise. Ni tialain[g] reicce na creice na cuir
na cund(u)ruda sech oen a c(h)enn, acht tabairt bes techta d’oen a cenn cocur cen dichill.)8

Toutefois, ce traité ne reflétait pas enticrement le statut de la femme, qui disposait d’un

certain nombre de droits. L’Eglise a d’ailleurs eu trés tot une influence bénéfique dans

I’amélioration de son statut légalg. En tout cas, le domaine du politique n’était pas accessible
aux femmes, comme en témoigne 1’absence de chef politique féminin dans les annales'. '!.
Quant a la situation du Cath Maige Tuired, il est finalement probable que, pour la société
irlandaise, une personne au faible statut 1égal comme la femme ne pouvait avoir un jugement
ou un avis pris véritablement en comptel2. La situation décrite dans ce récit est donc bel et

bien anormal.

! Byrne 2001 :xlii.

> Scowcroft 1987-1988:XLIX 44.

? Gray 1981-1983:XVIII 202, XIX 237.

* CMT §§24-25.

> Kelly 1988:75.

% Ce prix de I’honneur correspond au moyen légal de réparation et s’ajoute au paiement de 1’éraic (prix de
composition) en cas de meurtre. La dire est calculée en fonction du rang de la victime.

7 Cette place des femmes est en partie héritée des anciennes sociétés indo-européennes, ot les familles étaient
strictement définies par rapport aux hommes, peres, fils et maris (Dumézil 1968-1973:11 353).

¥ Edition de Thurneysen 1931:35 §38 d’aprés les MSS TCD H 2.15, H3.17 et H 3.18 ; Binchy 1936:180.

? Kelly 1988:76-77.

O1d., p. 69.

" Id., p. 69.

12 Dans le méme ordre d’idée, le récit des Tecosca Cormaic « Instructions au roi Cormac » — un texte en vieil-
irlandais, dont la composition n’est pas plus tardive que la premiére partie du IX® siécle — fournit une illustration
intéressante de la vision de la femme dans la société irlandaise. Parmi les trés nombreux conseils qui sont donnés
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Dans la mise en parallele entre Lug et Bres, la différence essentielle porte sans aucun
doute sur leur filiation respective. Tous deux sont issus d’une union entre un(e) membre des
Tdatha Dé Danann et un(e) membre des Fomoire, mais leurs actions respectives sont
diamétralement opposées : Bres incarne 1’archétype du mauvais roi, empéchant les classes
sociales d’accomplir leur fonction', tandis que Lug représente le sauveur de la société. Cette
divergence s’explique par leur filiation par rapport au groupe souverain, avec une

P P P PERE . . P Ay s < q- 2
prépondérance évidente accordée a celui qui a une parenté du coté paternel, c’est-a-dire Lug”.

5. Bilans

Nous allons a présent tirer un bilan des informations dégagées depuis le début de ce
chapitre. Le premier élément est que les unions de Cian et Eithne d’une part, d’Elatha et Eriu
de I'autre, ne se sont pas déroulées au sein d’une méme famille ; mais les points communs
entre les parents de Lug et de Bres s’arrétent la. Les circonstances de I’union entre Cian et
Eithne offrent certainement un paradigme des visions sociales et légales de la parenté et du
mariage, basé sur un échange formel, une alliance entre peuples3 et la primauté accordée a la
filiation paternelle.

L’autre élément sur lequel nous avons insisté est I’opposition entre filiation paternelle et
filiation maternelle. Celle-ci peut également s’exprimer sous la forme d’une opposition entre
Masculin et Féminin, que nous pouvons appliquer aux Tdatha Dé Danann et aux Fomoire. La
monstruosité, qui caractérise ces derniers, peut se comprendre comme une irruption brutale
des forces de la nature. Or, I’homologie est trés répandue entre nature et femme, avec les
déesses personnifiant la terre*. En d’autres termes, les anomalies physiques seraient dues 2 un
exces du Féminin, ou toute présence masculine serait restée étrangere a I’acte de fécondation”.
De plus, tout ce qui touche a I’humide, a 1’eau, est généralement de nature féminine. Comme
nous 1’avons mis en lumiere, les Fomoire sont explicitement associés au monde aquatique.

Enfin, nous soulignons que Bres, qui agit au nom d’un groupe connoté d’une maniere

au nouveau roi Cormac mac Airt, nous avons ceux qui permettent de juger une femme : or, tous les criteres sont,
sans exception, orientés de maniere négative (Tecosca Cormaic §16 = Meyer 1909:28-34).

' Dumézil 1943:255.

% On notera que, tout au long du Cath Maige Tuired, Lug et Bres se consacrent 2 leur famille paternelle et
mettent & mal leur famille maternelle. Ce comportement apporte une nouvelle preuve de la plus grande
importance attachée a la parenté paternelle qu’a la parenté maternelle (Gray 1981-1983:XIX 242-243).

? Gray 1981-1983:XVIII 201-203.

* Voir par exemple Eliade 1949:208-226.

* Héritier 1994:301.
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féminine, a justement ét€ nommé roi d’Irlande grace a I’appui des femmes des Tdatha Dé
Danann'.

L’opposition Masculin/Féminin appliquée aux dieux et a leurs adversaires permet de
mieux comprendre leur role respectif. Lorsque le Féminin sort de ses attributions, il devient
nuisible pour I’ordre social. De méme, la présence des Fomoire est néfaste pour 1’élaboration
de la société, puisqu’ils livrent bataille aux populations successives qui voulaient s’établir en
Irlande. Inversement, les Tdatha D€ Danann incarnent la société idéale par leur respect de
I’ordre patriarcal en faisant la différenciation sociale entre poles masculins et féminins. La
victoire des dieux sur les Fomoire pourrait donc se comprendre de la sorte : seul le Masculin a
le pouvoir de domestiquer, de soumettre — mais non d’anéantir — le Féminin en I’épousant ; il
I’humanise pour que la vie se développe sur terre. Cette hypothese apporte une raison
suffisante pour justifier I’alliance indispensable entre Ttdatha D€ Danann et Fomoire. Mais
elle ne peut fonctionner qu’avec I’'union d’un homme appartenant au Principe Masculin (=
Tdatha Dé Danann) et d’une femme appartenant au Principe Féminin (= Fomoire), et non
I’inverse, qui serait alors contre-productif.

Tout au long de ce chapitre, nous avons souvent fait référence aux relations
matrimoniales. Nous estimons en effet qu’elles sont d’une grande importance pour
comprendre I’organisation d’une société. Nous citons a ce titre les propos de Claude Lévi-

Strauss :

Les regles de parenté et du mariage ne sont pas rendues nécessaires par 1’état de la société. Elles sont
I’état de société lui-méme, remaniant les relations biologiques et les sentiments naturels, leur imposant de
prendre position dans des structures qui les impliquent en méme temps que d’autres, et les obligeant a

surmonter leurs premiers caracteres. L’état de nature ne connait que 1’indivision et 1’appropriation, et leur
hasardeux mélangez.
En résumé, nous pourrions dire que I’union de Cian et Eithne releve de la culture, a coté de la
relation d’Elatha et Eriu qui renvoie 2 la nature”.
Le bénéficiaire de ce mariage paradigmatique est Lug, né dans les meilleures conditions

possibles. Depuis le début des invasions de 1’Irlande, il est le premier a descendre, de fagon

' Rees - Rees 1961:40-41.

® Lévi-Strauss 1967:562.

? Gray 1981-1983:XVIII 204. L’association entre Tdatha Dé Danann et mariage exogamique peut étre comparée
a un fait tiré de la mythologie scandinave. Il porte sur une opposition entre les deux groupes de divinités : les
Vanes, qui représentent la troisieme fonction indo-européenne liée a la production, et les Ases, qui représentent
les secondes et premieres fonctions liées a la guerre et a la souveraineté magico-religieuse. Au début, chaque
groupe vivait séparé puis ensuite, les Vanes sont incorporés dans le groupe des Ases. Selon I’ Ynglinga Saga (§4
= Cavalié:56), les Vanes avaient pour coutume de prendre une femme a I'intérieur de leur famille, tandis que
chez les Ases, les mariages consanguins étaient interdits. Chez les Irlandais et les Scandinaves, on retrouve chez
les dieux une pratique de mariage du type exogamique.
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légitime, de deux peuples. Son héritage maternel se révele d’ailleurs lors de son duel face a
Balor ot il exécute une incantation sur un pied, avec une main et un ceil clos', une posture qui
rappelle le physique des Fomoire?.

Lug apparait donc comme le premier médiateur entre deux groupes rivaux’ mais
complémentaires, car 1’existence provient d’une double filiation, paternelle et maternelle’. En

tant qu’intermédiaire, Lug fait figure de synthese de I’ensemble des composants de la société.

' CMT §129 ; CMT 38-39.

? Rees - Rees 1961:142. Cette technique de Lug sera discutée plus bas : cf. partie III, chapitre 3, partie IV,
chapitres 3-4 ; partie VI, chapitre 3.

* Scowcroft 1987-1988:XLIX 43-44.

* Coomaraswamy 1935b:46n.39.
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Chapitre 2 :
LLEU : UNE NAISSANCE COLLEGIALE

Apres avoir traité le cas de Lug, nous allons nous intéresser a Lleu, le correspondant
gallois du dieu celtique Lugus. A la différence du matériau irlandais, la littérature galloise a
conservé dans le détail les circonstances de sa naissance. Cet événement est consigné dans le
Mabinogi de Math, qui constitue la quatrieme branche du Mabinogi ; ce récit constituera
d’ailleurs notre source principale pour I’étude de Lleu. Sa mise au monde se déroule a la cour
de Math, seigneur de Gwynedd, qui s’adresse de la sorte a ses neveux Gilfacthwy et
Gwydion :

« [...] Donnez-moi un conseil : quelle jeune fille puis-je faire quérir pour mon service ?

- Seigneur, dit Gwydion fils de Don, le conseil est facile a donner : fais quérir Aranrhod fille de Dén, ta
niece, la fille de ta sceur. »

On alla la chercher. La jeune fille entra.

«Jeune fille, dit Math, es-tu vierge ?

- Je ne suis rien d’autre, 2 ma connaissance », dit-elle.

Il prit alors sa baguette magique et la recourba.

« Fais un pas par-dessus cette baguette, dit-il, je saurai alors si tu es vierge. »

Elle fit un pas par-dessus sa baguette, et au méme moment elle laissa derriere elle un petit gar¢on grand
et blond. L’enfant poussa un cri aigu. Apres ce cri, elle gagna la porte, mais elle laissa encore quelque chose
derriere elle. Avant que quiconque ait pu la regarder deux fois, Gwydion prit la chose, I’enveloppa dans un
drap de paile, et la cacha dans un petit coffret au pied de son lit.

« Eh bien, dit Math fils de Mathonwy, je vais faire baptiser celui-la », en parlant du gros garcon blond.
Je lui donnerai le nom de Dylan. »

L’enfant fut baptisé, et, aussitot qu’il fut baptisé, il gagna la mer. En entrant dans la mer, il regut
immédiatement la nature de la mer ; il nageait aussi bien que les poissons les plus agiles, et pour cette raison
on I’appela Dylan fils de la Vague. Jamais aucune vague ne se brisa sous lui. Le coup qui provoqua sa mort
fut donné par son oncle Gofannon. Ce fut I'un des trois coups funestes.

Un jour, comme Gwydion se reposait sur son lit, éveillé, il entendit des cris venant du coffre, au pied de
son lit. Bien que les cris ne fussent pas trés forts, ils étaient assez hauts pour qu’il les entendit. Il se leva en
toute hate et ouvrit le coffre. En I’ouvrant, il vit un petit garcon qui agitait les bras dans les plis du drap et
s’en dégageait. Il prit ’enfant dans ses mains et I’emporta a la ville, dans un lieu ou il savait qu’il y avait
une femme pouvant allaiter. Il négocia avec elle la mise en nourrice du gar¢con. On le garda en nourrice un

an.



Partie II, chapitre 2

(«[...] A rodwch im kynghor pa uorwyn a geisswyf. » « Arglwyd, heb y Guydyon uab Don, hawd yw dy
gynghori. Aranrot uerch Don, dy nith uerch dy chwer. »

Honno a gyrchwyt attaw. Y uorwyn a doeth ymywn. « A uorwyn, heb ef, a wyt uorwyn di ? » «Ny wnn I
amgen no’m bot. » Yna y kymerth ynteu yr hutlath a’y chamu. « Camha di dros honn, heb ef, ac ot wyn
uorwyn, mi a ednebydaf. » Yna y camawd hitheu dros yr hutlath, ac ar y cam hwnnw, adaw mab brasuelyn
mawr a oruc. Sef a wnaeth y mab, dodi diaspat uchel. Yn ol diaspat y mab, kyrchu y drws a oruc hi, ac ar
hynny adaw y ryw bethan ohonei ; a chyn cael o neb guelet yr eil olwc arnaw, Guydyon a’y kymerth, ac a
droes llen o bali yn 'y gylch, ac a’e cudyawd. Sef'y cudyawd, y mywn llaw gist is traed y wely.

« le, heb [Math uab] Mathonwy, mi a baraf uedydyaw hwn », wrth y mab brasuelyn. « Sef enw a baraf,
Dylan. » Bedydyaw a wnaethpwyt y mab, ac y gyt ac y bedydywyt, y mor a gyrchwys. Ac yn y lle, y gyt ac y
doeth y’r mor, annyan y mor a gauas, a chystal y nouyei a’r pysc goreu yn y mor, ac o achaws hynny y
gelwit Dylan FEil Ton. Ny thorres tonn adanaw eiryoet. A’r ergyt y doeth y angheu ohonaw, a uyrywys
Gouannon 'y ewythyr. A hwnnw a uu trydyd anuat ergyt.

Val yd oed Wydyon diwarnawt yn 'y wely, ac yn deffroi, ef a glywei diaspat yn y gist is y draet. Kyny bei
uchel hi, kyuuch oed ac y kigleu ef. Sef a oruc ynteu, kyuodi yn gyflym, ac agori 'y gist. Ac ual y hegyr, ef a
welei uab bychan yn rwyuaw y ureicheu o blyc y llen, ac yn y guascaru. Ace f a gymerth y mab y rwng y
dwylaw y dref ac ef, lle y gwydat bot gwreic a bronneu genti. Ac ymobryn a wnaeth a’r wreic ueithryn y
mab. Y mab a uagwyt y ulwydyn honno.)1

La naissance de Lleu est plus détaillée que celle de Lug mais elle comporte de nombreuses
zones d’ombre. Pour tenter de les éclaircir, nous allons analyser les différents protagonistes

ainsi que les themes présentés au cours de ce récit.

1. L’ascendance maternelle

1.1.La meére : Aranrhod

A la différence de Lug, la conception de Lleu n’a pas impliqué des personnages issus de
familles différentes. En effet, sa mere, Aranrhod, est la fille de D6n2, I’ancienne déesse mere
des dieux’ ; I’ensemble des personnages masculins susceptibles d’étre le pere de Lleu est
également un descendant de Don. Le Mabinogi de Math est donc centré sur les aventures de la
famille de Don.

L’étude des protagonistes de ce récit va débuter par Aranrhod, dont la graphie en moyen-
gallois est Aranrot ou, plus rarement, Aryanrot. Ce nom est un composé construit avec un

premier élément qui s’explique par aran «argent »'. Rachel Bromwich, 2 la suite d’Ifor

' Math 77-78 ; trad. Lambert 1993:107-108.
> Math 77 : Aranrot uerch Don.

3 Cf. partie II, chapitre 1.

* GPC 203.
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Williams, a supposé une parenté entre aryan-llu « armée d’argent » et notre théonyme ; le
premier terme a pu affecter I’orthographe d’Aranrot et ainsi expliquer le -y- dans la forme
Aryanrot'. La méme savante indique également qu’aran peut avoir aussi le sens de « énorme,
rond », ce qui est applicable aussi bien a ar(y)anllu qu’a Ar(y)anrot. Le second élément de ce
théonyme est sans ambiguité : il s’agit de -rot (> -rhod) qui signifie « roue »>. Williams J.
Gruffydd avait émis 1’'idée de comparer Aranrhod avec le nom antique de Strasbourg,
Argento-rate, Argento-ratum « Ville aux remparts argentés »°, supposant un second élément
-rawd < rate, ratis (cf. vairl. rdth, rdith «levée de terre, motte, fort »4)5 ; mais cette
hypothese a depuis été repoussée’. Le sens d’Aranrhod serait donc « Roue d’Argent »,
« Immense Roue ».

L’idée de roue est cohérente avec des traditions relatives a Aranrhod. Tout d’abord, les
croyances populaires galloises ont localisé la demeure des dieux dans la Voie Lactée ou la
Couronne Boréale, dont 'un des noms est justement Caer Arianrh0d7; I’idée de « Roue
d’Argent » ou d’« Immense Roue » correspondrait alors au disque blanc de notre galaxie,
c’est-a-dire la lune®. Dans Math, la résidence d’Aranrhod porte le méme nom’ mais elle est
situiée a un endroit différent. Il s’agit d’une série de rochers, aujourd’hui appelée
Tregarandrag, qui est située a environ un mile au large de Dinas Dinlle, en Gwynedd'’ ; or,
dans la tradition celtique, les 1iles correspondent trés souvent aux demeures de I’ Autre
Monde''. Ces divers éléments laissent 2 penser qu’Aranrhod est une ancienne déesse de
I’ Autre Monde'? associée a I’astre lunaire'”. Cet ancien statut est confirmé par deux éléments.
Tout d’abord, Aranrhod est la mere de Lleu, qui est lui aussi un ancien dieu. Ensuite, elle fait
partie des Pummeib Doén, cette famille des anciennes divinités comparable aux Tudatha Dé

Danann irlandais et dont la structure d’ensemble est héritée de 1’idéologie indo-européenne

" Williams 1951:269-270 ; Bromwich 1961:277-278.

2 O’Rabhilly 1946a:304 ; Bromwich 1961:277.

* DLG 254.

* LEIA R-9 ; Lambert 1994a:38.

> Gruffydd 1928:189.

® Williams 1951:269 ; Bromwich 1961:277.

7 GPC 205, 384 ; Rhys 1901:645 ; Loth 1913:1 191n.1.

¥ De Vries 1963:142. Loomis 1949:294-300 émet I’hypothése que Lunete, un personnage du roman arthurien
d’Yvain ou le chevalier au lion, soit une continuation de la figure d’ Aranrhod.

’ Math 78.

' Rhys 1901:207 ; Gruffydd 1928:189 ; Williams 1951:272-273.

"' Sims-Williams 1990:70.

"2 Gruffydd 1928:192. Le méme auteur, p.190, rapproche Aranrhod d’Argante, une reine de I’Autre Monde qui
apparait dans le Brut de Layamon (= Bzdyl 1989:215, 254) ; elle habite 1'Tle d’ Avalon et s’attache a soigner les
blessures du roi Arthur. L’appartenance d’Argante au monde maritime et le sens de son nom, certainement
construit sur aran « argent », évoquent effectivement Aranrhod.

" Mac Killop 1998:21.
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des cing divinités réparties sur les trois fonctions et subsumant I’ensemble de la société

.1
divine .

1.2.Le grand-pere : Beli Mawr

Aranrhod est, selon une triade galloise, la fille de Beli, dont I’épithete canonique est Mawr
« Grand » :
Aranrhod fille de Beli.
(Aryanrot merch Veli.)2
Beli est donc le grand-pere maternel de Lleu. Le Cyfranc Lludd a Llefelys présente Beli
méme comme son pere. Dans ce récit, le nom de Lleu apparait sous la forme corrompue de

Llefelys :

Beli le Grand fils de Manogan eut trois fils, Lludd, Caswallawn et Nynniaw ; d’apres le conte, il eut
aussi un quatrieme fils, nommé Llefelys.

(Y Beli Uawr vab Manogan y bu tri meib, Llud a Chaswallawn a Nynhyaw. A herwyd y kyuarwydyt,
petweryd mab idaw uu Lleuelis.)3

L’étymologie de Beli n’est pas assurée. On a essayé de le rapprocher des théonymes gaulois

du type Belenos, Belinos, peut-étre issus de la racine i.-e. *bhél- «briller » ; Beli serait

I’évolution des formes *Belios ou *Belgios < i.-e. *bhel-*.

1.2.1.Beli et Balor

Si cette hypothese linguistique s’avere correcte, elle déboucherait sur une comparaison
gallo-irlandaise intéressante. Nous nous souvenons que Lug a comme grand-pere Balor, dont
le nom provient sans doute de cette méme racine *bhel-. La famille de Lugus est donc
clairement marquée par la lumiere : Balor et Beli seraient construits sur le radical *bhél-
«briller »°, Aranrhod s’explique « Roue d’ Argent » et il y a un lien indubitable entre Lugus et
la lumigre®.

La comparaison entre Balor et Beli ne s’arréte pas a I’étymologie de leur nom, mais
s’étend a I’un de leurs caracteres. Nous avons vu dans le chapitre précédent que Balor était

surnommé Balc-béimnech « Aux Coups Violents », un composé formé avec balc- « fort,

! Sterckx 1975 ; Dumézil 1985b:93-111 ; cf. infra.

> TYP §35.

* Cyfranc Lludd a Llefelys = Roberts 1975:1 ; trad. Lambert 1993:180.

4 O’Rahilly 1946a:67 ; Birkhan 1970:360-361 ; Koch 1987:23 ; Sterckx 1996a:108-114. Cf. Fleuriot 1964:64
pour des termes apparentés en vieux-breton.

> Sur le rapprochement entre Balor et Beli, voir Rh§s 1888:318.

% Le caractere héliaque de Lugus sera étudié dans la partie IV, chapitre 2.
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puissant »'. Quant 2 Beli, les Englynion y beddau « Stances des tombes » du Livre Noir de

Carmarthen consacrent quelques vers a son sujet :

A qui est la tombe dans la Grande Plaine ?

Fiere était sa main sur les épées,

La tombe de Beli fils de Benlli le Géant.
(Pieu yr bed yn'y Maes Mawr?
Balch y law ar y lafnawr,

Bed Beli ab Benlli Gawr.)2
La main de Beli est donc qualifiée par I’adjectif balch « fort, puissant, fier, orgueilleux », qui
répond a v.irl. balc « id. », premier élément de I’épithete de Balor”.

Cet extrait des Englynion y beddau nous fournit un autre détail intéressant. Un des vers
situe la tombe de Beli en un lieu appelé Maes Mawr «la Grande Plaine », expression qui
correspond a I’irlandais Mag Mor qui, dans la tradition irlandaise, est une dénomination de
I’ Autre Monde’. Mieux, le texte du Cath Maige Tuired précise que lorsque Bres se rend au
pays des Fomoire pour y trouver de I’aide, les Fomoire tiennent une assemblée dans un lieu
appelé Mag Mor®. Nous signalons enfin que la mére adoptive de Lug, Tailtiu, épouse du roi
des Fir Bolg, est fille de Mag Mor’. Ainsi, la « Grande Plaine » désigne dans les traditions
galloises et irlandaises le lieu de la tombe de Beli, grand-pere de Lleu, 1’Autre Monde
irlandais ol résident les Fomoire, et le nom du grand-pére adoptif de Lug®.

En résumé, nous possédons des correspondances linguistiques entre le nom des grands-
peres de Lug et Lleu, entre un caractere de Balor et Beli, et sur un nom de lieu fréquenté par
les ascendants maternels du Lugus irlandais et gallois. Ces indices sont peut-€tre révélateurs
de I’existence d’une tradition celtique trés ancienne au sujet du grand-pere maternel du dieu

celtique et dont nous ne conservons que quelques bribes.

1.2.2.Le grand ancétre

Beli est une figure pseudo-historique importante de la tradition galloise. Elle a tout d’abord

fait de lui 'un des chefs légendaires de la résistance britannique a 1’invasion romaine. Il

! Cf. partie II, chapitre 1.

2 Englynion y Beddau §73 = Jones 1967:132.

> GPC251.

* Gruffydd 1928:176.

> Notons que I’expression Mag Mér a servi pour désigner I’Espagne (d’ Arbois de Jubainville 1884:85). Cette
assimilation est certainement due a une volonté de rationaliser un lieu qui appartenait a ’origine a cet Autre
Monde lointain et maritime.

 CMT §43 : Rancutar mag mor co n-airechtaib iomdaib.

"LGE VI §§311 : Tailltiu ingen Mag Moir. Cf. §§330, 363. Sur Tailtiu, cf. partie II, chapitre 4.

¥ Gruffydd 1928:177-178.
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apparait dans 1’Historia regum Britanniae de Geoffroy de Monmouth sous les traits de
Belinus', un nom provenant d’une mauvaise lecture faite par Nennius d’une lecon déja fautive
d’Orose’. Les Brutiau — interprétations galloises de I’ceuvre de Geoffroy — ont de leur coté
rendu 2 Beli son nom d’origine’.

Dans les généalogies médiévales galloises, Beli apparait régulierement avec la fonction de
grand ancétre” ; les sources armoricaines lui prétent d’ailleurs un rdle identiqueS. Il peut étre
considéré comme le dieu ancestral dont les classes dirigeantes galloises se réclamaient®. Dans
I’Historia regum Britanniae, ce Beli ancétre figure certainement sous la forme Heli, Geoffroy
ayant déja utilisé le nom de Belinus’, qui est le pere de grands personnages tels que Lud ou
Cassibellanus.

D’autres €éléments appuient cette fonction de figure primordiale dévolue a Beli. Tout
d’abord, il a été rapproché du personnage irlandais Bile mac Breogan®, I’ancétre de tous les
Irlandais’. Autrement dit, Beli et lui assurent la fonction d’ancétre de leur peuple respectif'’.
Un autre indice vient confirmer ce rapprochement. Les Annales d’Ulster mentionnent en 722
la mort de Bile mac Elpin, un roi calédonien'! : la méme année, on le retrouve certainement
dans les Annales de Cambrie sous la forme Beli filius Elfin'*. Cette coincidence exprime peut-
étre plus I’idée d’une équivalence entre ces deux personnages. Nous nous penchons enfin sur
un petit texte gallois intitulé Enweu Ynys Brydein « Noms de I’Ile de Bretagne », contenu dans

le Livre Blanc de Rhydderch. Le premier paragraphe nous apprend ceci :

Le premier nom que cette ile porta, avant qu’elle ne soit prise ou occupée : I’Enceinte de Merlin. Apres
qu’elle fut prise et occupée : 1'fle de Miel. Et aprés sa conquéte par Prydein fils d’Aedd le Grand, elle fut
appelée I’Tle de Bretagne.

(Kyntaf henv a uu ar yr Ynys Hon, kyn no’e chael na’e chyuanhedu : (C)las Merdin. Ac vedy y chael a’e

chyuanhedu, y Vel Ynys. Ac wedy y goresgyn o Brydein vab Aed Mavr, y dodet arnei Ynys Brydein.)13

! Geoffrey de Monmouth, Historia regum Britaniae §§35-44, 159-160 = Wright 1985- :24-30, 114-115.

2 Zimmer 1893:271-273 ; Lot 1934:1 54-55 ; Sterckx 1998b:96.

* Brut y Brenhinedd = Roberts 1971:8.

* MS Mostyn 117 3 = Bartrum 1966:39 ; Achau Brenhinoedd a Thywysogion Cymru 1,9, 11, 27 = Bartrum
1966:96, 103, 104, 109.

> Fleuriot 1974-1976.

® 0’Rahilly 1946a:67 ; Bromwich 1961:282.

7 Sterckx 1998b:100.

¥ Rhys 1906:43.

® LGE VIII §403 : Bili 7 Milid, is dia claind Gdedil uile « Bile et Mil, de leur progéniture sont tous les Goidels ».
Cf. FFE11, 40 ; DM 1V, 302.

' De Vries 1963:90, qui compare également Bile et Beli au Dis Pater des Gaulois.

" Anndla Uladh 721 = Mac Airt - Mac Niocaill 1983:176 : Bile mc. Eilphin, rex Alo Cluathe, moriuntur.

12 Annales Cambriae 722 = Morris 1980:87 : Beli filius Elfin moritur. Rhys 1888:30 ; Gruffydd 1928:175 ;
O’Rabhilly 1946a:67n.3.

13 Enweu Ynys Brydein §1 = Bromwich 1961:229.
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C’est le nom d’fle de Miel (y Vel Ynys) qui nous intéresse. Dans le Livre de Taliesin, ce lieu
apparait sous la forme d’Ynys vel veli'. Ce nom est peut-€tre une corruption d’Ynys Veli « lle
de Beli », d’apres le nom de Beli Mawr?. Si Beli est un éponyme de la Grande-Bretagne, cela
lui donne un véritable role de figure primordiale. Cette hypothese est appuyée par un dernier
élément. Dans plusieurs généalogies, Beli est I’époux ou le fils d’Anna’. Si, au temps de la
rédaction de ces généalogies, Anna était présentée comme sceur, cousine ou fille d’une
cousine de la Vierge Marie, elle renvoie certainement au type de la mere des dieux, tel que
Dén et Danu/Ana’. Ce rapprochement trouve une justification dans le cas d’une Anna épouse
de Beli, puisqu’Aranrhod est fille de Beli mais aussi de Dén’ : nous avons donc une
correspondance entre Anna et Don. La relation qu’entretient Beli avec Anna le place donc

. . 1 c 56
comme ancétre primordial époux de la déesse-mere”.

1.3.Les bisaieux

1.3.1.Manogan

Nous continuons a remonter 1’ascendance de Lleu en nous intéressant au pere de Beli.
Selon les traditions galloises, il est le plus souvent le fils de Manogan ou Mynogan’, mais,
dans certains cas, il est fils de Benlli Cawr. Nous commencons par Manogan, dont le dossier
est assez mince. Manogan ou Mynogan est un nom d’origine celtique qui signifie « silence,
calme ; personne contenue »%: on retrouve des correspondances avec v.bret. Monocan’ et og.
MINNACCANNI'". Mais cette paternité de Manogan sur Beli est simplement le résultat
d’une erreur de lecture. Un personnage de Suétone appelé Cynobellini Britannorum regis

7. [ £ 2 . . 12 . .7 . .
filius"", déformé en Minocynobelinus chez Orose °, est devenu Bellinus filius Minocanni chez

" Liyfr Taliesin 72, 14-16 cité par Bromwich 1961:231.

2 Bromwich 1961:231 ; Sterckx 1994a:53n.340.

3 MS Harleian 3859 1, 10 = Bartrum 1966:9, 11 ; Vita Beatissimi Cadoci §§46-47 = Bartrum 1966:25 ; Vita
[Secunda] Sancti Carantoci §1 = Bartrum 1966:26 ; Buchedd Beuno §24 = Bartrum 1966:30 ; MS Jesus College
20 4-6 = Bartrum 1966:44.

* Bromwich 1961:282. Cf. Rhys 1906:42.

> Sterckx 1996a:108.

®Id.,p. 108.

7 Voir par exemple Branwen ferch Llyr = Thomson 1961:1 ; MS Mostyn 117 1 = Bartrum 1966:38 ; Bonedd y
Saint §49 = Bartrum 1966:62 ; Achau Brenhinoedd a Thywysogion Cymru 1, 28 = Bartrum 1966:95, 108 ; Hanes
Gruffudd ap Cynan 2 = Bartrum 1966:36...

¥ GPC 2538.

? Loth 1898:152, 1932-1934:LI 10.

19 CIIC N°135 ; Ziegler 1994:207.

1 Suetone, Caligula 44, 2 = Ailloud 1989:96.

12 Orose, Historiae adversum paganos VII, 5, 5 = Arnaud-Lindet 1991:111 122
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Nennius'. Manogan apparait donc comme un personnage « fantdme », connu uniquement par

Son nom.

1.3.2.Benlli Cawr

Le second pere attribué a Beli se nomme Benlli Cawr. Cette parenté est mentionnée dans
I’extrait des Englynion y Beddau que nous avons cité plus haut. L’explication de son nom
pose probleme. En fait, seul le sens de son épithete est assuré puisque cawr signifie
« géant »*. Quant A Benlli, il pourrait s agir d’un composé construit avec -Ili « courant, flot »°.
Le nom de Benlli est attesté également dans la toponymie galloise avec la montagne Moel
Fenlli en Clvvyd4 et maniére plus hypothétique avec Ynys Enlli, forme galloise de I’ile de
Bardsey en Gwynedds.

A la différence de Manogan, nous connaissons Benlli autrement que par son nom. Il
intervient principalement dans 1’Historia Brittonum est notre source principale sur Benlli
Cawr. Il intervient sous les traits d’un mauvais roi. Le passage en question figure dans une

interpolation relative aux miracles de saint Germain.

Il y avait un roi méchant appelé Benlli, un grand tyran. Le saint homme voulut lui rendre visite, se
hatant pour précher au mauvais roi. Quand ’homme de Dieu arriva a la porte de la cité avec ses
compagnons, le portier vint les saluer et ils I’envoyerent [chercher] le roi. Ce dernier répondit brutalement
en jurant ceci :

« Méme s’ils étaient ici, ils resteraient 1a jusqu’a la fin de 1I’année, ils ne pourront jamais entrer dans ma
cité ».

Alors qu’ils attendaient que le portier leur apportét le message du tyran, la journée arriva au soir, la nuit
approchant et ils ne savaient pas ou aller. Puis, I’'un des serviteurs du roi vint de la cité, s’inclina devant
I’homme de Dieu et lui rapporta toutes les paroles du tyran. Il les invita a aller dans sa maison. IIs allerent
avec lui et il leur fit bon accueil. Il n’avait aucune sorte d’animal, a 1’exception d’une vache et d’un veau ; il
tua le veau, le cuisina et le plaga devant eux. Mais saint Germain donna ’ordre qu’aucun des os (= de
I’animal) ne soit brisé. Il fut fait ainsi et, le lendemain, le veau fut bien trouvé, vivant et intact, avec sa mere.

Le matin ils se leveérent et cherchérent de nouveau a saluer le tyran. Mais alors qu’ils priaient et
attendaient a I’extérieur de la porte de la forteresse, ils aper¢urent un homme arriver en courant, la sueur
tombant du haut de sa téte jusqu’a la plante de ses pieds. Il s’inclina devant eux et saint Germain
dit : « Croyez-vous en la Sainte Trinité ? » et il répondit « I’y crois » et fut baptisé. Il ’embrassa et dit :

« Va en paix. Dans cette heure tu vas mourir, les Anges de Dieu t’attendent dans les cieux, et pour que

tu te rendes avec eux vers Dieu, en Qui tu crois ».

! Historia Brittonum §19 = Morris 1980:63-64. Gruffydd 1928:174 ; Nearing 1949:897 ; Lambert 1993:358n.5.
> GPC 443.

*1d., p. 2177 ; Sterckx 1998- :T 44.

* Rhys 1901:413.

> Baring-Gould - Fisher 1907-1913:1I 255 et n.2 ; Gruffydd 1928:179.
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Il entra joyeusement dans la forteresse et le chef de la ville I’empoigna, I’attacha, et il fut conduit devant
le tyran et tué, car c’était la coutume de cet abominable tyran que quiconque n’était pas arrivé dans la
forteresse pour son service avant 1’aurore serait tué. Ils resterent toute la journée a la porte de la cité, mais ne
parvinrent pas a saluer le tyran.

Le servant déja mentionné était 1a, comme a I’accoutumée, et saint Germain lui dit :

« Fais attention que pas un seul de tes hommes ne reste cette nuit dans la forteresse. »

Puis il retourna dans la forteresse, prit ses fils, qui étaient au nombre de neuf, et ils revinrent avec lui au
susdit logement. Saint Germain leur dit de rester a jeun et, les portes étant fermées, il leur dit :

« Soyez vigilants, et si quelque chose se passe dans la forteresse, ne regardez pas, mais continuez a prier
et d’invoquer Dieu sans arrét ».

Apres un court intervalle, du feu tomba du ciel, briila la forteresse et tous les hommes qui étaient avec le
tyran ; ils n’ont jamais reparu jusqu’a ce jour, et la forteresse n’a pas été reconstruite, jusqu’a aujourd’huil.
Le motif du manoir réputé inaccessible apres le lever du soleil rappelle un élément la
littérature épique irlandaise relative a Cd Roi. Sa demeure tourne quotidiennement comme
une roue et son entrée est introuvable apres le coucher du soleil’. Nous avons donc au Pays de
Galles et en Irlande la méme idée d’inaccessibilité d’un manoir qui dépend du lever ou du
coucher du soleil’.

La mort de Benlli est également évoquée chez Gruffydd ab Ieuan ab Llywelyn, un pocte
gallois du XVI siecle. Ici, saint Cynhafal est le bourreau de Benlli qui ’incendie. Le corps en
flammes, Benlli se jette alors dans les eaux rafraichissantes de 1’Alun afin d’y trouver un
soulagement ; la riviere refusa d’apaiser son agonie et la présence du géant provoqua son
assechement a trois reprises4.

Finalement, Benlli Cawr apparait comme un étre sombre et démoniaque. Certains de ses
traits rappellent ceux de Balor : le gigantisme, une royauté cruelle et une mort provoquée par
un élément igné5 . Nous constatons donc que deux ascendants de Lleu, Beli et Benlli, ont des
points communs avec Balor. Les traditions galloises ont peut-€tre réparti sur plusieurs
personnages une figure héritée du type Balor®. En tout cas, nous constatons que Lug et Lleu
comptent dans leur ascendance maternelle des étres démoniaque, avec Balor d’un coté et

Benlli de I’autre.

! Nennius, Historia Brittonum §§32-34 = Morris 1980:26-27.

? Fled Bricrend §80 = Henderson 1899:103 : conna fogbaithe a ddorus do grés iar fuinud n-grene.

? Sterckx 1991-1995:1V 27n.143.

* Baring-Gould - Fisher 1907-1913:11 255.

> Comme nous le verrons plus bas, Balor est victime de la boule de fronde enflammée de Lug (cf. partie IV,
chapitre 3).

% Cf. Gruffydd 1928:179-186.
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Avec Benlli, nous avons terminé 1’étude de 1’ascendance maternelle de Lleu. En
résumé, elle se compose donc de sa mere Aranrhod, de sa grand-mere la déesse-mere Don, de

son grand-pere 1’ancétre primordial Beli et de son bisaieul le démon Benlli Cawr.

1.4.1L.a vierge déchue

A en croire le récit de Math, la naissance de Dylan et Lleu n’a guére enthousiasmé
Aranrhod. Le dernier-né ne doit la vie sauve qu’a I’intervention de Gwydion, sans quoi il
aurait certainement subi le méme sort que son frere ainé, c’est-a-dire la mort. Nous
discuterons plus bas la question de la paternité de Lleu — qui est sans doute attribuable a
Gwydion. Pour I’instant, nous allons essayer de comprendre le désintérét d’ Aranrhod envers

sa progéniture.

1.4.1.La virginité dans les régimes matrimoniaux

Le récit gallois nous indique que la naissance des enfants d’ Aranrhod est intervenue suite
au test de virginité que Math lui a fait subir. Alors qu’elle affirmait étre vierge, la venue au
monde de Dylan et Lleu prouve le contraire. Ce faicheux événement 1’a rempli de honte et
explique sans doute sa haine envers ses deux fils.

Aranrhod a donc menti sur sa virginité, un comportement qui n’était guere apprécié dans
le Pays de Galles médiéval'. Pour une famille ou un roi, il était d’une grande valeur que la
femme préserve sa pureté sexuelle avant le mariage” ; cette pratique s’expliquait en partie
pour des raisons financieéres. Dans le régime matrimonial gallois, la femme qui se rendait dans
le 1it conjugal pour la premiere fois avait droit a un paiement — le cowyll — de la part de son
époux, qui correspondait en fait au prix de sa virginité ; mais si I’épouse n’était pas vierge,
elle ne pouvait des lors plus y prétendre’. Cette situation de 1'infortunée épouse, désormais
appelée rwyllforwyn «fausse vierge », entralnait une autre ficheuse conséquence. Elle ne
recevait pas non plus I’agweddi, ce droit pour une femme de bénéficier du partage des biens

matrimoniaux si son mariage se terminait apres neuf nuits ou avant la septieme année de vie

" Owen 1980:45. Les lois galloises sont explicites sur ce sujet : « Si une femme est donnée 4 un homme et qu’il
la trouve comme ayant été déflorée, il I’héberge a cette condition que jusqu’au lendemain il ne soit pas autorisé a
soustraire n’importe quel devoir [de la femme]. » ; « S’il sort du lit durant les célébrations du mariage, apres
qu’il T’ait trouvée comme ayant été déflorée, il ne dort pas avec elle jusqu’au lendemain et elle n’est pas
autorisée [d’attendre] quoi que soit de lui jusqu’au lendemain. » (code d’lorwerth §47 = Charles-Edwards
1980:167).

> Owen 1980:45.

* Mac All 1980:10 ; Walters 1980:123.
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commune ; la twyllforwyn ne recevait qu’un bouvillon — un jeune bovin castré — avec une
natte graissée qu’elle devait attraper elle-méme'.

En Irlande médiévale, les lois en matiere de virginité étaient assez proches du systeme
gallois. La femme qui, au moment de son mariage, avait perdu sa virginité, subissait
différentes formes d’humiliations, de pertes financieres, voire la mort>. Dans une société ol la
paternité d’un homme — particulierement s’il est issu d’une lignée royale — était d’une grande
valeur, il était primordial que I’épouse soit vierge afin de garantir la « pureté » de la lignée3 .
Cette vision de la société irlandaise s’exprime parfaitement dans les Senbriathra Fithail
« Anciennes Paroles de Fithal », qui sont un recueil de préceptes généraux, proverbes et

gnose:
Quelle est la meilleure femme ?
Ce n’est pas difficile a dire : une femme qu’un homme n’a jamais connue avant toi jusqu’a ce que tu la

voies.

(cid as dech ban ?

Ni hannsa : ben nad-fetatar fir reut acht ma’t-chethar. )4
Autrement dit, il s’agit d’une femme vierge. En revanche, la catégorie de femmes qui figure
tout en bas de 1’échelle est appelée fedb. Littéralement, ce terme signifie « veuve »°, mais les
lois lui ont donné le sens de « non-vierge »°.

Au Pays de Galles comme en Irlande, la virginité de la femme était donc considérée
comme de la plus haute importance. Au niveau indo-européen, dans 1’état le plus archaique
accessible par nos sources, la virginité de la jeune fille n’était pas exigée au moment de son
mariage’. Les meeurs celtiques ont donc connu une évolution, dues sans doute a I’influence de

I'Eglise.

'Mac All 1980:9 ; Owen 1980:48 ; Jenkins 1990:310.

? Kelly 1988:72.

*1d., p.72.

* Senbriathra Fithail §11 = Smith 1928:56.

> DILF-57.

% Power 1936:108. Le glossaire d’0’Davoren §528 décrit ainsi la fedb : « Comlechta, ¢’est-a-dire copulation ou
accusation, c’est-a-dire une femme veuve, et c’est aprés qu’elle fut accusée de copulation, c’est-a-dire apres
qu’elle ait copulé avec plusieurs hommes » (Comlechta .i. comluigi né comliudh .i. fedb-ainder 7 rl. curab iarna
liudh comleachta .i. curab iar comluighi di ria fearaib ilarda). L’expression bé carna évoque un statut
comparable a celui de fedb, comme 1’atteste le Senbriathra Fithail §12 = Smith 1928:58 : « Quelle est la plus
mauvaise femme ? Ce n’est pas difficile : be cairn » (cid as messo ban ? Ni hannsa : be cairn). Le glossaire
d’O’Davoren §213 va dans le méme sens : « Bé carna, c’est-a-dire une prostituée, car si la femme va avec cinq
hommes elle est une bé carna » (Bé charna .i. merdrech, ar dia ndech in ben co cuicir is bé charna).

7 Sergent 19952a:224.
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1.4.2. Le porte-pied royal

Maintenant, nous comprenons mieux I’attitude négative d’ Aranrhod envers sa progéniture
puisque Dylan et Lleu sont les témoins de son mensonge honteux sur sa virginité. Il nous faut
maintenant savoir pourquoi Math lui a fait passer ce test de virginité. Les premieres lignes du

Mabinogi nous aident a comprendre :

A cette époque, Math fils de Mathonwy ne pouvait vivre que s’il avait les deux pieds dans le giron
d’une jeune fille (= vierge) — a moins que les troubles de la guerre ne I’en empéchassent. La jeune fille qui
lui tenait compagnie était Goewin fille de Pebin, de Dol Pebin en Arvon : c¢’était la plus belle jeune fille que
I’on connit de sa génération.

(Ac yn yr oes honno Math uab Mathonwy ny bydei uyw, namyn tra uei y deudroet ymlyc croth morwyn,

onyt kynwryf ryuel a’y llesteirei. Sef oed yn uorwyn gyt ac ef, Goewin uerch Pebin o Dol Pebin yn Aruon. A

honno teccaf morwyn oed yn 'y hoes o’r a wydit yno.)1
Comme nous le préciserons plus tard, Goewin a par la suite été violée par Gilfaethwy, le
neveu de Math. Ayant perdu sa virginité, elle n’était des lors plus apte a rester aupres de
Math. Celui-ci a donc été obligé de trouver une autre jeune fille vierge ; Gwydion a alors
proposé Aranrhod, qui a échoué au test.

Dans le passage que nous venons de citer, la fonction de Goewin fait référence a 1’office
du troedawc (forme moderne froed(i)og)®, le « porte-pied » royal qui est attesté par les lois

galloises :
Il doit tenir les pieds du roi [au chaud] dans son giron depuis le moment ol il s’assoit a table jusqu’au

moment ou il va se coucher ; il doit gratter le roi, et pendant tout ce temps, il doit garder le roi de tout

danger3.
Dans les lois galloises, le porte-pied n’est plus une femme mais un homme. Il s’agit sans
doute la d’une volonté d’effacer le caractere pré-chrétien de cette pratique qui, comme nous
allons le montrer, est sans aucun doute trés ancien’. Pour comprendre la fonction du porte-
pied, prenons I'idée suivante comme point de départ : dans la plupart des systemes religieux,
la Vie sur terre est le fruit d’une union sacrée ou hiérogamie entre le Principe Masculin et le
Principe Féminin. Dans les mythologies, cet accouplement est assuré par un ou plusieurs
dieux avec une déesse. Dans les traditions celtiques insulaires, elle est reproduite a 1’échelle

humaine entre le roi et la déesse de Souveraineté, qui personnifie la terre’.

" Math 67 ; trad. Lambert 1993:99.

2 GPC 3610.

SALIW Y, 62.

*Le Roux 1966a:362 ; Sterckx 1994b:25.
3 Voir Sterckx 1986.
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En langage mythologique, nous rencontrons régulicrement un jeu d’homologie entre
microcosme et macrocosme ; ainsi, un élément du cosmos, tel un arbre, une pierre, un
sanctuaire, représente par la force sacrée et symbolique qu’il contient une image de
I’ensemble du cosmos'. Dans le cas de la hiérogamie royale, nous pensons que le début d’un
nouveau reégne s’apparente a une recréation du monde. L univers retrouve alors 1’ensemble de
ses capacités, comme au premier jour de son existence. Etant donné que la Souveraineté est
une représentation de la terre, elle bénéficie également de cet état de renouveau en récupérant
tous ses pouvoirs de procréation ; autrement dit, elle retrouve sa virginité’. La Souveraineté
apparait donc toujours vierge lorsqu’elle se donne a un nouveau roi.

Dans cette hiérogamie royale, la figure masculine y participe en transmettant le principe
de vie, c’est-a-dire le sperme, par l’intermédiaire de son phallus, dont 1'une des
représentations symboliques est le pied®. Dans le Mabinogi, le pied de Math est posé dans le
giron de la jeune fille, c’est-a-dire sur la partie du corps qui s’étend de la ceinture aux genoux
en position assise. Lorsque Math pose son pied phallique dans le giron de la vierge, nous
supposons que cet acte s’apparente a 1’actualisation constante de la hiérogamie royale4. A
travers cette jeune fille, Math est ainsi protecteur de I'intégralité du potentiel de fécondité
dont dispose son royaume”.

Il nous reste a préciser un point. Dans cette théorie sur la hiérogamie royale, nous avons
dit que la figure féminine était représentée par la déesse de Souveraineté. Mais dans le
Mabinogi, aucun indice ne permet d’avancer que Goewin soit une reine et qu’elle soit
I’épouse de Math ; d’ailleurs, aucune référence n’est faite sur la présence d’une reine aux
cotés de Math. Nous supposons toutefois que, dans ce récit, la vierge porte-pied a une
fonction analogue a celle de la reine pour ce qui est de contenir sur sa personne le potentiel de
fécondité.

Le Mabinogi de Math met en scéne deux femmes qui ont eu ou prétendu a la fonction de
porte-pied avec Goewin et Aranrhod. La tradition bardique médiévale va nous étre utile pour
y voir plus clair sur les rapports entre ces deux personnages féminins. Voici tout d’abord un

texte du poete gallois Lewys Mon (XV© siecle) :

' Voir Eliade 1949.

2 Le Roux 1966a:363 ; Sterckx 1994b:26 ; Eliade 1965:68, 84 ; Hily 2003:23-24. La déesse grecque Héra
dispose également de cette capacité a rester indéfiniment vierge, grice a la vertu de la source Canathos, a Argos,
qui lui redonne régulierement sa virginité lorsqu’elle s’y baigne (Pausanias, Hellados periégésis 111, 382 = Jones
1918-1935:1 454).

3 Sterckx 1985-1986 ; cf. partie V, chapitre 2.

* Sterckx 1994b:25 ;: 1986:56.

> Dumézil 1985b:96.
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Ma plainte concernant une vierge est plus grande que [celle] du vieux Math fils de Mathonwy. Le bras
d’une chaste, sage au bras blanc, lui servait chaque nuit d’oreiller, Aranrhod blanche comme la neige ; cet
homme ne pourrait pas vivre sans elle.

(Mae ‘nghwyn am vorwyn yn vwy [ no Math hen ab Mathonwy [/ braich un ddi-wair, breichwen ddoeth /
oedd i obennydd beunoeth | Arianrhod eira unrhyw / ni byddai vab hebddi’n vyw.)1

Un autre poete, Tudur Aled (1465 ? - 1526), évoque le cas d’une jeune fille, qui se trouve
dans le méme cas qu’Aranrhod (unrhyw wedd Arianrhod), jalousement gardée par son mari,
son pere et sa meére”. Un troisiéme indice nous vient d’une triade qui révéle I'information
suivante :

Trois vierges loyales de ’ile de Bretagne (Teir gwenriein ynys Prydein) :
Creirwy, fille de Ceridwen,

Aranrhod fille de D6n (Aryanrot ver(ch) Don),
et Gwen fille de Cywryd fils de Cryd0n3.

Ces trois témoignages nous apprennent donc que Math avait besoin d’Aranrhod a ses cotés
pour vivre, qu’Aranrthod était jalousement gardée et qu’elle était une vierge célebre. En
somme, Aranrhod dispose de traits analogues a Goewin puisque toutes deux sont des vierges
et font office de porte-pied au service exclusif d’une famille ou d’un seigneur.

Ces paralleles troublants indiquent certainement que Goewin et Aranrhod sont un seul et
méme personnage”. Le scénario de Math peut nous aider 2 démontrer cette hypothese. Dans la
premiere partie du récit, seul le personnage de Goewin est présent. Apres avoir été violée par
Gilfaethwy, elle sort du récit. C’est alors qu’apparait Aranrhod, que Gwydion propose pour
I’ office du porte-pied. Selon nous, le test de virginité est un échec car Aranrhod est Goewin et
qu’elle a eu une relation sexuelle avec Gilfaecthwy.

L’élément que nous dégageons de cette hypothese est que la naissance de Lleu et de Dylan
a mis en scene deux femmes : I’une, Goewin, les a congus ; la seconde, Aranrhod, les a mis au

monde’.

! Extrait tiré du Peniarth MS. 76, fol. 207, cité par Gruffydd 1928:193.
2 Cité par Gruffydd 1928:193.

> TYP §78.

4 Gruffydd 1928:137 ; Sterckx 2002:27.

> Gruffydd 1928:173.
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2.La paternité de Lleu et Dylan

L’ascendance maternelle de Lleu a pu étre dressée sans trop de difficultés. Le point qui
pose probleme est de déterminer 1’identité de son pere. Pour essayer de la déterminer, nous
allons procéder a I’examen de plusieurs figures masculines susceptibles d’avoir ce role, a
savoir Math et Gwydion. Le premier personnage qui nous intéresse est Math, le seigneur de

Gwynedd.

2.1.Math

2.1.1.Données linguistiques

Sur un plan linguistique, Math est un nom qui est connu dans des dérivés et composés :
Math-onwy, Math-olwch, Math-uthavar. Mais son étymologie n’est pas assurée. L hypothese
la plus fréquente fait venir Math de *matu-, le vieux nom celtique de 1’«ours », avec
gémination hypocoristique en matt- : gaul. matto(n,), matu-, présent dans de nombreux
anthroponymes (Teuto-matos, Matu-marus...), v.irl. math, gén. matho, remplacé de bonne
heure par des composés et dérivés variés, comme mathgamain (glosé ursus «ours »), gén.
mathgamna (forme anglicisée moderne Mahon)'. Dans la littérature irlandaise, plusieurs
personnages portent des noms construits sur la racine *matu-. Chacun d’entre eux occupe
d’ailleurs une fonction sociale assez haute :

- Mathgamain : frere du célebre Brian Bérama, est roi de Cashel®. De plus, le nom de
Mathgamain est utilisé comme patronyme a partir du XI°® siecle, comme en témoigne le roi
ulate Donnchad hU{ Malthgalmnal3 .

- Mat(h)gen : ce nom correspond au gaul. Matu-genos « fils de I’ours » ou « fils du bien »' et

est porté par le sorcier des Tdatha Dé Danann®.

' DIL M-70 ; LETA M-24 ; d’ Arbois de Jubainville 1905:198-199 ; Schmidt 1957:239 ; Evans 1967:230 ; ACS, 11
478. La référence a I’« ours » apparait également chez le Mercure gallo-romain. Dans la région de Beaucroissant
(Isere) — ancien territoire des Allobroges —, nous avons un autel en ’honneur de Mercure Auguste Artaios, qui
remonte a une période comprise entre la seconde moitié du 17 siécle apr. J.-C. et seconde moitié du II° (CIL XIII,
4113 et peut-étre aussi sur l'inscription de Daun, Allemagne, CIL XIII, 4203). Cette épithete gauloise est
construite sur artos < *H,rtkos, un autre nom indo-européen de 1’ « ours » (cf. gaul. Artona, Andarta, v.irl. art,
gall. arth, bret. arzh skr. 7ksa, av. arasa, arm arj, gr. dpxtoc, lat. ursus) (DLG 56 ; LEIA A-91). Rémy 1987:188-
189 a considéré que Mercure Artaios a été assimilé a un dieu indigene local. Sa fonction aurait été de protéger
les ours contre les chasseurs ou bien d’€tre un dieu chasseur d’ours qui protege les hommes contre les
agissements de cet animal ; en ce sens, ce Mercure aurait agit comme le garant de la prospérité terrienne. En tout
cas, nous relevons que la référence a 1’ « ours » apparait chez un ascendant du Lugus gallois et chez le Mercure
gallo-romain.

? Anndla Uladh 967 = Mac Airt - Mac Niocaill 1983:406 : Mathgamain m. Cennetigh, ri Caissil. Cf. Anndla
Tighernach = Stokes 1896-1897:XVII 338.

* Anndla Uladh 1065 = Mac Airt - Mac Niocaill 1983:502 : Donnchadh H. Mathgamna ri Uladh. Cf. Anndla
Tighernach = Stokes 1896-1897:XVII 405.
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- Mathu : il se retrouve peut-étre sous les traits de Math(a), druide des Tuatha Dé Danann3,
qui apparait dans le Senchus Mdr au service du roi Léegaire’. Un autre Mathu fait partie d’une
célebre triade contenue dans le glossaire d’O’Mulconry :

Les paiens avaient trois « prophetes » : Mathu, Ndada et Goibne.

(Faithi fis la geinti .i. Mathu, Nuada, Goibnend.)5
Les éléments présentés dans cette glose sont a comprendre comme une trace de la tradition
trifonctionnelle indo-européenne. Mathu est certainement un druide de premiere fonction. Le
glossateur nous indique que Mathu signifie en gr. disce, ce qui veut dire « apprends » en
latin® ; or, les domaines de I’apprentissage et de I’enseignement reviennent 2 la classe
sacerdotale. Le dieu-roi Nuiadu représente la deuxieéme fonction. Quant a Goibniu, il concentre
sur sa personne 1’ensemble de la troisiéme fonction’.

En résumé, ces personnages irlandais dont le nom est construit sur *matu sont en relation
avec les fonctions sacerdotale ou royale®.

L’analyse de cette famille de mots ne se limite toutefois a 1’explication par *matu. Elle
peut venir de *mati- « bon, favorable »°, issu d’un radical *ma-, qui désigne I’idée de ce qui
est favorable, d’abord dans un sens mystique et religieuxlo. Karl-Horst Schmidt a suggéré que
*matu a pu étre traité comme un adjectif au sens de « bon, fortuné, propice, favorable »''.
Cette extension sémantique peut étre due a une équivalence entre I’ours, un animal
symbolisant la royaluté12 (*matu-), et le principe d’une application correcte de la royauté qui
qu’exprime *mati-. Sur ce rapport entre *matu- ou *mati-, on peut également supposer que
I’ours (*matu-) a été€ désigné par une €pithete flatteuse (*mati-), a moins que cet animal ait été
frappé d’interdit et remplacé par un euphémisme le désignant comme «le bon »". Nous

pouvons tirer comme enseignement de cette étude que les noms formés sur *matu- et *mati-

' CIL XIIT N°570 ; DLG 221.

Zemr §78 : don corrguru .i. Mat[h]gen a ainm.

3 LGE VI §8§314, 317, 349 : Math mac Umoir, drai Tuath De Danann. Cf. Marstrander 1915:353-355 ; Carey
1992:28.

*ALITIL 29.

> O’Mulconry §665.

® La phrase compléte du glossateur est la suivante : Matha enim graece .i. disce interpretatur, unde dicitur.

7 Sterckx 1982:82.

¥ Stokes 1891b:127 et Marstrander 1915:353-355 rapprochent a cette famille de mot v.irl. Mathmarc « Augure »
(DILM-71 ; LEIA M-25).

® LEIA M-12, M-24 ; Schmidt 1957:239.

' LEIA M-13.

' Schmidt 1957:239.

"2 Le Roux - Guyonvarc’h 1986:405. L’Irlande offre un exemple de ce lien avec le nom du célebre roi de Tara
Art mac Coinn qui s’explique par le nom de I’« ours » (O Cathasaigh 1977:82). Voir Guyonvarc’h 1967a pour
les nombreuses attestations du nom de 1’« ours » dans les différentes langues celtiques.

¥ Sterckx 1996a:39.
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sont associés aux fonctions sacerdotale et royale ; or, le Math du Mabinogi occupe justement
le role de seigneur.

Quant au patronyme Mathonwy, il indique certainement plus un nom fantdbme qu’un
personnage réel. Il s’agit d’'une formule commune aux noms légendaires gallois et irlandais,
ou le patronyme est construit avec le prénom auquel on ajoute un suffixe plus ou moins
intelligible (cf. Drem fab Dremidyd ; Brys fab Brysethach.. ,)'. Nous ne savons cependant pas
s’il s’agit d’un patronyme ou d’un matronyme. Etant donné que les protagonistes du
Mabinogi sont nommés d’apres leur mere (Pummeib Don, Gwydion fab Doén...), Mathonwy

pourrait bien désigner la mére de Math®.

2.1.2.Un roi magicien et savant

Apres avoir étudié le nom de Math, notre intérét va se porter sur les caractéristiques que
les traditions galloises lui prétent. La premiere d’entre elles concerne I’exercice de la magie.
Le célebre poete Dafydd ap Gwilym (XIV® siecle) donne dans une de ses compositions trois
noms de magiciens : Math, Menw et Eiddilig le Nain®. Le Livre de Taliesin nous fournit un
autre témoignage : Taliesin affirme lui-méme avoir été congu par la magie de Math* ou par la
baguette magique de Mathonwy". Enfin, une triade associe Math et Gwydion 2 propos des

trois magies ou enchantements (zeir prif hut) de I'le de Bretagne :

La magie de Math fils de Mathonwy, qu’il enseigna a Gwydion fils de Dén (Hut Math mab Mathonwy,
a dysgavd y Wdyon vab Don), 1a magie d’Uther Pendragon, qu’il enseigna a Menw fils de Teirgwaedd, et la

magie de Gwythelyn le nain, qu’il enseigna a Coll fils de Collfrewy son neveu®.
Math est également détenteur d’un pouvoir particulier, auquel Gilfaecthwy fait référence
lors d’une discussion avec son frere Gwydion :

« Tu connais le don particulier de Math fils de Mathonwy [...], tous les murmures, les plus petits soient-
ils, qui s’échangent entre les hommes, des lors que le vent les a rencontrés, il les connait. »

(« Ti a wdost, heb ynteu, kynedyf Math uab Mathonwy ; ba hustyng bennac, yr y uychanet, o’r a uo'y

rwng dynnyon, ory kyuarfo y guynt ac ef, ef a’y guybyd. »)7

' Gruffydd 1928:171 ; Bromwich 1961:448.

* Bromwich 1961:448. Cf. Zimmer 1893:512, suivi par Rhys 1901:544, qui expliquait Mathonwy comme une
adaptation galloise de termes irlandais, tels que Mathgamain et le gén. Mathgammai.

? Dafydd ap Gwilym, Hudoliaeth Merch 35-42 = Parry 1979:231 : Tri milwr, try ym olud, / A wyddin’ cyn no hyn
hud / Cad brofiad, ceidw ei brifenw / Cyntaf, addfwynaf oedd Fenw / [...] Eiddilig Gor[...] / Math, rhwy
eurfath, rhi Arfon.

* Llyfr Taliesin = Evans 1910:25-26, 68 : Am swynwys i vath. Kyn bum diaeret [...] Arthawon ail math pan
ymdygyaed ; Math ac Euuyd hutwyt geluyd ryd eluinor.

>Id., p. 28-29 : Hutlath vathonwy. Yg koet pan tyfwy.

°TYP §28.

” Math 68 ; trad. Lambert 1993:100.
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Un tel don est connu par ailleurs dans les traditions galloises. Les croyances populaires font
référence 2 des créatures qui ont connaissance de tout ce qui se dit'. Dans le récit du Cyfranc

Lludd a Llefelys, I’un des fléaux qui touche la Grande-Bretagne concerne notre propos :

Le premier, ce fut quand arriva une sorte de peuplement que 1’on appelait les Corannyeit. Leur
perception était si fine qu’il n’y avait pas une conversation sur la surface de 1’ile, si bas que 1’on parlat,
qu’ils n’entendissent, a partir du moment ol le vent I’avait emportée. Pour cette raison, on ne pouvait leur
faire aucun dommage.

(Kyntaf onadunt oed, ryw genedyl a doeth a elwit y Coranneit, a chymeint oed eu gwybot ac nat oed
ymadrawd dros wyneb yr ynys, yr isset y dywettit, o’r kyuarffei y gwynt ac ef, nys gwypynt, ac wrth hynny ny
ellit drwc udunt.)2

Ce peuple des Corannyeit dispose donc d’un pouvoir analogue a celui de Math. Leur aspect
oppresseur est confirmé par une triade :

Trois oppressions qui vinrent sur 1’ile et aucun d’eux n’en revint : L’un d’eux [était] le peuple des
Corannyeit, qui vint 1a au temps de Caswallawn (ou Lludd) fils de Beli : aucun d’entre eux ne revint. Ils
arrivaient d’ Arabie.

La seconde oppression : les Gwyddyl Ffichti. Aucun d’entre eux ne revint.
La troisieme oppression : les Saxons, avec Horsa et Hengist comme chefs”.

Le nom de Corannyeit s’expliquerait par un premier élément corr « nain », équivalant au
corn. cor, v. et moy.bret. corr, bret. korr*. Ce terme korr se retrouve dans Korrigan,
Korrnandon, cette race de petits €tres malfaisants qui abondent dans les 1égendes populairess.
Les Corannyeit jouissent d’ailleurs d’une renommée similaire dans le folklore gallois®.
Cependant, le rapprochement entre Corannyeit et Korrigan est sans doute factice. Au niveau
linguistique, Eric P. Hamp a indiqué que Corannyeit ne pouvait dériver du thdme corr’. Au
niveau typologique, aucune mention dans le récit gallois ne présente les Corannyeit comme
des nains®.

Les Corannyeit sont assurément une race d’oppresseur, au méme titre que les Fomoire. Ce
parallele est d’autant plus envisageable que le Cyfranc Lludd a Llefelys et le Cath Maige

Tuired présente un déroulement narratif parallele : 1’1le est dirigée par le roi des (anciens)

" Rhys 1901:195-196.

* Cyfranc Lludd a Llefelys = Roberts 1975:2 ; trad. Lambert 1993:181.

> TYP §36.

* GPC 555 ; Rhys 1901:674-675 ; Williams 1922:xi-xiv ; Rees - Rees 1961:46 ; Fleuriot 1964:119 ; Bromwich
1961:86.

> Sur les nains dans les traditions celtiques : Harward 1958:6-20.

® Nous ne suivons pas la théorie de Rhys 1901:675 qui a donné un caractére historique aux Corannyeit, en les
rapprochant des Coritani ou Coritavi, nom de peuple transmis par Ptolémée.

7 Hamp 1980-1982:682-683.

¥ Roberts 1975:xxxii.
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dieux, Lludd et Ndadu, qui sont comparables aux niveaux linguistique et fonctionnel' ; ils
sont malmenés par un peuple d’oppresseur, les Corannyeit et les Fomoire ; les rois ne doivent
leur salut a I’arrivée providentielle de Llefelys et Lugz.

Pour revenir a notre propos initial, Math fait donc usage d’un pouvoir identique a celui
des Corannyeit. Mais la comparaison entre les deux s’arréte 1a puisque leur rdle respectif est
différent : Math n’est ni un oppresseur, ni un personnage nuisible ou néfaste. Toutes les
informations que nous avons recueillies attestent formellement que Math est un grand

magicien.

2.1.3. L’archétype du roi idéal ?

Dans le Mabinogi, Math est donc a la fois seigneur et magicien. Pour essayer de mieux
comprendre son role exact, nous allons reprendre le traitement de ce récit sous 1’angle
I’héritage trifonctionnel indo-européen. Georges Dumézil avait en effet remarqué que les
enfants de Don se répartissaient selon les trois fonctions® :

- Gwydion : il correspond a I’aspect « mitrien » de la premiere fonction, par référence au dieu
védique Mitra, qui représente 1’aspect bienveillant et clair de la souveraineté. Gwydion est
I’héritier de ’ancien druide®, qui maitrise la magie et pourvoie a 1’éducation de Lleu.

- Efydd: il n’est presque connu que par son nom, mais semblerait couvrir 1’aspect
« varunien » de la premiere fonction, par référence au dieu védique Varuna, qui représente
I’aspect magique et sombre de la souveraineté par opposition a Mitra. Cette classification
s’appuie sur 1’étymologie d’Efydd, apparenté aux théonymes irlandais Ogma et son
correspondant gaulois Ogmios’. Ces deux dieux ont été reconnus comme les représentants

. . . L . . 6
celtiques de cette fonction indo-européenne en vertu de leurs rapports aux liens magiques’.

"D’ Arbois de Jubainville 1884:154-155 ; Carey 1984:18 ; Puhvel 1987:179 ; cf. Guyonvarc’h 1963b:235. Voir
partie IV, chapitre 4.

%2 Rees - Rees 1961:46 ; Le Roux 1963:452-453 ; Mac Cana 1970:69 ; Roberts 1975:xxxiii ; Sterckx 1991-
1995:1V 74-79. Cf. partie IV, chapitre 4.

? Voir Dumézil 1985b. Pour une autre attestation de ces personnages comme enfants de Don : Bonedd yr Arwyr
25 = Bartrum 1966:90.

* Cf. infra.

> Sterckx 1972 ; Bader 1996:151. Contra Le Roux - Guyonvarc’h 1986:410 qui sont persuadés qu’Ogma et
Ogmios ont un nom d’origine grecque. Leur théorie est irrecevable depuis la démonstration de I’origine celtique
de ces deux théonymes.

® Ce point sera abordé dans la partie III, chapitre 3-4.
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- Gilfaethwy' : deux indices laissent 2 penser qu’il est attaché a la deuxieme fonction”. Le
Mabinogi nous dit qu’il effectue, avec Efydd, I’institution du cylch a la place de Math, qui
doit rester a sa cours en compagnie de sa vierge porte-pied. Ce cylch consistait a une visite
circulaire du pays par le suzerain, avec un nombre déterminé d’accompagnateurs, qui se
faisait alors entretenir chez ses différents vassaux’. Il s’agit d’une mission d’ordre temporel,
assurée par les représentants de la deuxieme fonction, par opposition aux missions d’ordre
spirituel qui relevent de la premiere fonction. Le second indice est en rapport avec le viol de
Goewin par Gilfacthwy, aidé par Gwydion®. En punition, Math les a métamorphosés
successivement en trois animaux ; a chaque fois, les deux fréres se sont accouplés et ont

donné naissance 2 un faon, un porcelet et un louveteau. A la fin de ce supplice, Math

prononce les paroles suivantes au sujet des trois petits animaux :

« Les trois fils du malhonnéte Gilfaethwy,

Trois champions fideles,

Bleiddwn, Hyddwn et Hychdwn le Long. »
(Tri meib Giluaethwy enwir,

Tri chenryssedat kywir,

Bleidwn, Hydwn, Hychdwn Hir.)5
Autrement dit, Gilfaecthwy est le pére de «trois champions », un qualificatif qui renvoie
clairement 2 la deuxi®me fonction guerridre®.
- Amaethon «le Laboureur »' et Gofannon « le Forgeron »® : ils représentent la troisi®me
classe productrice, comme I’atteste le sens de leur nom respectif.
- Aranrhod tient le role de la déesse unique attachée a cinq freres.

La génération des enfants de Don représente donc les trois fonctions indo-européennes,

avec le quintette de dieux associé a une déesse ; ils offrent donc 1’image d’une société

complete. Selon, cette grille de lecture, y a-t-il une place pour la génération précédente avec

' L’étymologie de ce nom n’est pas assurée. Williams 1951:252 a proposé un composé de gylf- « épine » et
aeth « piquant ». Dumézil 1985b:212n.1 envisageait la présence d’un emprunt a v.irl. gilla « jeune homme en
age de porter les armes, gargon, valet » (DIL G-82), lui-méme emprunté au vieil-anglais ou au scandinave.

% Sterckx 2002:4-5 ; cf. Dumézil 1985b:97 qui Iassociait au pouvoir temporel de la premiere fonction.

* Lambert 1993:357n.31.

* Dans les traditions indo-européennes, les différents types de mariage peuvent étre interprétés a partir des trois
fonctions. Le mariage de premiere fonction est solennel, celui de deuxieéme fonction est violent ou par
enlévement, celui de troisieme fonction est commercial (Sergent 1995a:226 ; sur ces mariages en Irlande et au
Pays de Galles, cf. partie II, chapitre 1). L’union entre Gilfaecthwy et Goewin correspond donc bien a celle de la
classe guerriere.

* Math 76 ; trad. Lambert 1993:106.

® Sur le mot cenryssedat, voir Williams 1951:268 ; cf. Lambert 1993:264n.40 qui indique que le sens est
incertain.

" GPC 80.

$1d., p. 1429.
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Math ? En fait, nous supposons qu’il correspond a 1’image idéale du roi indo-européen, qui
regroupe les trois fonctions sur sa personne. C’est d’ailleurs le cas pour Math :

- L’exercice de la magie releéve de la premiere fonction.

- Dans les sociétés celtiques, le roi est issu de I’aristocratie guerriere qui, selon la
trifonctionnalité indo-européenne, constitue la deuxieéme fonction. Comme Math est seigneur,
il appartient donc a cette deuxieme fonction. De plus, c’est un chef de guerre, comme on le
voit lors du conflit entre le Gwynedd et le Dyfed'.

- Son rapport avec la vierge porte-pied révele un lien avec la prospérité et la fécondité, deux
thémes qui caractérisent la troisi®me fonction®.

Ce type royal indo-européen se retrouve également dans la société romaine archaique. Le
rex «roi» était un souverain, un diseur de droit, un adorateur des dieux, mais aussi un
guerrier, un nourricier et un protecteur de la masse populaire. Georges Dumézil a comparé la
situation du rex et des trois flamines majeurs — c’est-a-dire les grands prétres — et a fait le
constat : les flamines sont solitaires, ils n’ont ni chapelles, ni maisons communes ; a coté de
ces forces séparées, le roi en fait la synthése.3 . Pour reprendre les propos du maitre du
comparatisme :

La maison du roi est le lieu de rencontre, le roi est I’agent de synthese des trois fonctions fondamentales

que les flamines maiores au contraire isolent, administrent analytiquement4.

Finalement, nous sommes tenté de définir le rle de Math comme suit : a sa génération, il
cumule, synthétise I’ensemble des fonctions, qui seront ensuite individualisées par chacun des
Pummeib Do6n ; a la génération suivante, nous avons tout lieu de penser que les fonctions
seront de nouveau regroupées sur un seul homme, c’est-a-dire sur Lleu au regard de son
omnicompétences. Math peut incarner la figure du bon roi, chef de famille, qui accomplit sa
mission de maniere juste en accord avec I’un des sens de son nom, *mati- « bon, favorable »2.

Apres avoir dressé le portrait de Math, nous retournons a notre interrogation de départ, qui
était de comprendre son rdle dans la naissance de Lleu. Lorsque Gwydion propose Aranrhod
pour assurer la fonction de porte-pied, Math lui fait passer le test de la baguette ; elle donne
alors naissance a Dylan, puis a Lleu. Le sens de cette baguette a donné lieu a deux

interprétations différentes : Williams J. Gruffydd I’a considérée comme un symbole phallique,

' Math 71-73.

> Dumézil 1985b:95-97.

® Dumézil 1974:574-575.

*1d., p. 576.

> Dans la matiére galloise, cette omnicompétence se révéle chez Llefelys, qui dispose d’un savoir complet pour
vaincre les trois fléaux qui frappent la Grande-Bretagne. Cf. partie 111, chapitre 3-4 et partie IV, chapitre 4.

® Lambert 1994b:101.
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auquel cas le test aurait eu valeur d’acte sexuel' ; selon Pierre-Yves Lambert, 1’action de Math
n’a eu pour but que de faire accoucher Aranrhod®. Cette derniére hypothese nous parait la plus

plausible et implique donc que Math ne soit pas le géniteur de Dylan et Lleu’.

2.2.Gwydion
2.2.1. Le magicien savant

Gwydion est une autre figure masculine principale du Mabinogi. Une série d’indices
laissent a penser qu’il est peut-&tre le pere de Lleu.

Avant d’évoquer le role de Gwydion dans la naissance de Lleu, nous allons replacer ce
personnage dans la tradition galloise. Tout comme Math, Gwydion dispose de pouvoirs de
magicien : de méme que son oncle, il a créé par sa magie le poete Taliesin® ; dans Math, il
transforme des lévriers en superbes étalons noirs, use de 1’effet d’illusion pour tromper
Aranrhod, et participe a la création de Blodeuwedd, la femme de Lleu’.

Le role de magicien dévolu a Gwydion parait logique dans la mesure ou il est I’héritier du
druide, ce personnage initié aux choses du sacré. Cet ancien statut apparait notamment dans la
Vita Samsonis, datable du VII® siecle. Un passage met en scéne un prétre paien nommé
Guedianus, qui pourrait bien étre une forme latinisée de Gwydion®. Le druide était également
en liaison étroite avec le monde des dieux, ce qui est le cas pour Gwydion : ¢’est dans I’ Autre
Monde que le don poétique lui a été accordé’ — a la différence d’une triade qui désigne Math
comme son instructeur® — ; Caer Gwydion est, selon les croyances populaires, un des noms de
la Voie Lactée’, un lieu considéré comme 1'un des chemins empruntés par les morts pour se
rendre dans I’ Autre Monde'’. L’autre élément caractéristique de la fonction sacerdotale pré-

chrétienne est la conservation et la transmission du savoir. Concernant Gwydion, sa

! Gruffydd 1928:225.

2 Dumézil 1985b:107 ; Sterckx 1989:159.

? Une généalogie galloise indique pourtant que Lleu et Dylan sont les fils de Math : Plant Math ap Mathonwy :
Llew llaw gyffes, Dylan eil ton, Blodeuwedd eu chwaer o Arianrhod verch Don eu mam « la famille de Math fils
de Mathonwy : Lleu Llaw Gyffes, Dylan Eil Ton et leur sceur Blodeuwedd, (nés) d’ Aranrhod, fille de Don, leur
mere » (Bonedd y arwyr §26 = Bartrum 1966:33). Mais ce passage comporte plusieurs inexactitudes
(Blodeuwedd n’est ni la fille d’ Aranrhod, ni la sceur de Lleu et Dylan), ce qui nous incite a ne pas prendre ce
récit en considération

* Llyfr Taliesin 1 = Evans 1910:26.

> Cf. partie VI, chapitre 1 pour 1’épisode des étalons ; partie II, chapitre 4 et partie IV, chapitre 3 pour les
oppositions entre Gwydion et Aranrhod ; partie III, chapitre 2 pour la création de Blodeuwedd.

® Vita Samsonis §48 = Taylor 1991:49 ; Lea 1997:45.

" De Vries 1963:63.

8 TYP §28 ; cf. supra.

? Jones 1930:15-16 ; GPC 384.

" Rhys 1901:645.
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connaissance se révele lorsqu’il exerce ses pouvoirs de magicien et lorsqu’il éduque Lleu ;
enfin, son nom est proche de celui du « savant », gwyddon en gallois'.

Enfin, les récits irlandais mettent en avant 1’étroite collaboration entre le druide et le roi ;
le premier s’ occupe de 1 autorité spirituelle, le second gére le pouvoir temporel’. Le Mabinogi
perpétue ce systeme de fonctionnement hérité des anciennes sociétés celtiques avec le couple
Math-Gwydion : le premier exerce une charge royale, tandis que le second est en relation avec
la connaissance et le savoir’. Il ne fait ainsi guere de doute que Gwydion représente le druide

pré-chrétien dans un état dégradé.

2.2.2. Le pere de Lleu ?

Le point que nous allons maintenant débattre concerne 1’éventuelle paternité de Gwydion
sur Lleu. Le texte du Mabinogi ne fournit aucune information sur 1’identité du pere, mais
plusieurs détails peuvent nous orienter. Tout d’abord, le texte précise bien que c’est Gwydion
qui a recueilli le deuxieéme nouveau-né et qui 1’a placé dans un coffre. Dans le passage
suivant, I’enfant se trouve dans un drap et est en train de pousser des cris. Cette série
d’événements peut décrire, sur un plan symbolique, un second accouchement de Lleu dans
lequel Gwydion a pris une part active : le coffre dans lequel le futur Lleu est placé peut &tre
une représentation du ventre d’une mere et plus précisément de son utérus ; ensuite, le motif
des cris du nouveau-né évoque également de méme d’accouchement.

Le motif du drap a également son importance. Dans le texte gallois, « drap » est désigné
par llen, qui est un terme a 1’acceptation assez large : « drap, voile, couverture, manteau ;
membrane. .. »°. Ici, le sens de « manteau » semble le mieux adapté a la situation : d’une part,
on ne voit pas quelle autre draperie pourrait avoir Gwydion lors d’une audience royale, et,
d’autre part, il a besoin d’une picce de tissu assez importante pour envelopper le nouveau-né’.
Or, le « manteau » est associé dans la langue galloise a 1’accouchement comme avec gwisg et
amwisg, qui ont le sens premier de « vétement » mais qui désignent aussi le « placenta »'. Un
rapport analogue se retrouve en irlandais. Claude Sterckx a fait remarquer que dans le plus

ancien manuel irlandais de gynécologie et d’obstétrique, intitulé Cum autur uniuercitatis, le

' Lambert 1994b:99.

* Le Roux - Guyonvarc’h 1986:107-120.

® Lambert 1994b:102.

* Nous rappelons le passage de Math §78 : « Un jour, comme Gwydion se reposait sur son lit, éveillé, il entendit
des cris venant du coffre, au pied de son lit. Bien que les cris ne fussent pas tres forts, ils étaient assez hauts pour
qu’il les entendit. En I’ouvrant, il vit un petit garcon qui agitait les bras dans les plis du drap et s’en dégageait. »
> GPC2151.

®Loth 1913:1 191-192.

" GPC 1671, 103.
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« placenta » est désigné par I’expression brat boinne, qui signifie certainement « manteau de
femme »'. Cette idée de protection est également exprimée dans le terme usuel qui désigne le
« placenta » : sldnad, forme moderne sldnii, qui a également le sens d’« action de compenser,
de sécuriser »°. En somme, la mention d’un drap ou d’un vétement dans le Mabinogi implique
certainement une scéne d’accouchement.

Dans un autre passage du Mabinogi, une phrase indique que Gwydion est le pere de Lleu.
Lorsqu’il se présente pour la premiere fois devant Aranrhod en compagnie de petit Lleu, elle
lui pose la question suivante :

« Quel est le nom de ton fils ? »

(Pwy enw dy uab dy.)3
Toutefois, Aranrhod a pu attribuer la paternité de Lleu a Gwydion par le simple fait d’avoir vu
ensemble un adulte et un enfant. Un autre passage de Math va d’ailleurs a I’encontre de cette
paternité de Gwydion. Blessé 2 mort par Gronw Pebyr, Lleu disparait du monde’. Gwydion

s’inquicte et dit alors a Math :

« Je ne prendrai plus de repos tant que je n’aurai pas de nouvelles de mon neveu. »

(« Ny orffwyssaf uyth, yny gaffwyf chwedleu y wrth uy nei. »)5

Un dernier témoignage littéraire va dans le sens d’une paternité de Gwydion. Il s’agit
d’une autre version de I’histoire de Math, recopiée vers 1600 par J. Jones de Gellilyfdy et

conservée dans le MS Peniarth 112 :

La femme de Huan ap Don (= ap Gwydion) prit part au complot pour tuer son mari, et elle prétendit
qu’il était parti a la chasse. Et son pere, Gwydion, le roi de Gwynedd, parcourut tous les pays pour le

retrouver, et a la fin il construisit Caer Gwydion, c’est-a-dire la Voie Lactée, qui se trouve dans le ciel, afin

de le retrouver6.
Nous pouvons certes critiquer la valeur de ce texte, qui donne Gwydion comme seigneur de
Gwynedd, alors qu’il ne le deviendra jamais. Huan semble en tout cas étre une autre
appellation de Lleu, qui est nommément le fils de Gwydion. Cette identification peut
s’exprimer par le sens d’Huan « soleil, lumiere du soleil »’, ce qui correspond parfaitement 2

la nature héliaque de Lugus®.

' Cité par Sterckx 1988-1990:212 ; DIL B-164-165 et B-135. A noter que le Dictionary of Irish Language n’a
pas répertorié cette expression.

° DIL S-262 ; Sterckx 1988-1990.

* Math 79.

* Cf. partie VI.

° Math 88 ; trad. Lambert 1993:115.

® Extrait cité par Jones 1930:16.

" GPC 1905.

¥ Cf. partie IV, chapitre 2.
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Les différents éléments recueillis plaident en faveur d’une paternité implicite de Gwydion
sur Lleu'. Tout au long du Mabinogi, Gwydion va entretenir des relations intimes avec Lleu.
Il est son éducateur, il veille a le faire devenir un homme complet, en I’aidant a obtenir un
nom, des armes et une femme. Gwydion ne cesse de s’occuper de Lleu en accomplissant un
role de pere mais aussi de mére puisqu’Aranrhod n’assume pas le sien”. La proximité entre
Gwydion et Lleu se retrouve d’ailleurs dans deux compositions littéraires : le Livre Noir de
Carmarthen mentionne un lieu appelé Caer Lleu a Wydion « Forteresse de Lleu et Gwydion »°
; le poeme épique du Cadeir Taliesin « Siege de Taliesin » les présente comme des magiciens
et savants :

Jétais a Cad Goddeu avec Lleu et Gwydion ; ils créerent par enchantement la terre, les arbres et les iris.
(Bum yg kat godeu gan lleu a gvydyon | Vy a rithvys gvyd eluyd ac elestron.)4

Selon Claude Sterckx, les rapports entre Gwydion et Lleu vont au-dela d’une filiation
paternelle. Il consideére que le « vétement », qui semble étre un jeu de mot avec « placenta »,
appartient a Gwydion en personne ; autrement dit, Gwydion recueille le nouveau-né et lui
assure un second accouchement’. Nous relevons d’ailleurs que, dans le Mabinogi, Gwydion
est régulierement associé a la procréation6. Suite a son implication dans le viol de Goewin,
Math I’a puni, lui et son frere Gilfaethwy, a assumer pendant trois ans plusieurs formes
animales. Lors de chacune de ses métamorphoses, ils se sont accouplés et ont donné naissance
a un faon, un porcelet et un louveteau ; Gilfaethwy a accouché du faon et du louveteau,
Gwydion du porcelet7. Plus tard, Math et lui créent Blodeuwedd, la femme de Lleu, grace a
leurs pouvoirs de magicien. Enfin, lorsque Lleu git gravement blessé sous la forme d’un aigle
en haut d’un arbre, c’est encore Gwydion qui le ramene a la vie.

L’accouchement de Lleu par une figure masculine peut étre considéré comme
invraisemblable. Mais nous devons rappeler que le Mabinogi de Math ne raconte pas
I’histoire de simples mortels, mais celle d’anciens dieux. Les éléments constitutifs du récit
sont donc d’ordre mythologique, ou les pratiques peuvent différer des comportements
humains. L’accouchement par une figure masculine se retrouve d’ailleurs dans la mythologie

grecque, avec I’exemple célebre de Zeus qui accouche d’ Athéna®. L’hypothese que Gwydion

! Gruffydd 1928:136 ; contra Dumézil 1985b:107 ; Lambert 1994b:103.

*Id.,p.7-9.

? Livre Noir de Carmarthen 36, 15 = Jarman - Jones 1982:75.

* Llyfr Taliesin 23-24 = Evans 1910:23-25. Cf. Llyfr Coch Hergest 16-17 = Evans 1911:20 : Neu leu a gwydyon
a uuant geluydyon. neu a wdant lyfyryon.

> Sterckx 1988-1990, 1997:31-32.

¢ Valente 1988:5.

’ Math 75-76.

8 Pindare, Olympika V11, 2, 35-37 = Puech 1958-19677:1 96.
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acccouche de Lleu nous parait fiable mais nous sommes conscient que les éléments restent
trop minces pour lui attribuer formellement le role d’accoucheur. Finalement, nous devons
reconnaitre que le rédacteur du Mabinogi a parfaitement réussi a garder le secret sur I’identité
du pere de Lleu. Mais une comparaison avec le matériau irlandais va renforcer 1’hypothese
d’une paternité de Gwydion.

Nous avons vu dans le chapitre précédent que les différents récits irlandais concordaient
pour attribuer la paternit¢é de Lug a Cian. Cependant, une autre source va attirer notre
attention. Il s’agit d’'une généalogie donnée par le célebre poete irlandais Urard mac Coise

(mort en 900) :
Mail Milscothach, fils de Anim Airmitin, fils de Sochosc Sochaide, fils de Ollom Airc[h]etail, fils de
Dan Sligedach, fils de Lugaid le Polytechnicien, fils de Ridaidh Rofesai, fils de la Croyance au Saint-Esprit,

au Pere et au Fils (Lugaid Illdanaigh maic Riia(idh) Rofesai maic Creidne in Spirdai Naimh Aithar sceo
Maic) 1.
A n’en pas douter, ce Lugaid Ildanach n’est qu'une variante du traditionnel Lug
Samildédnach : Lugaid est une forme tardive pour Lug et ildanach correspond a samilddnach
sans le préfixe sam-. Lugaid Illadanach est donc le fils de Riad Rofesai qui est en fait un
autre nom du Dagda, comme 1’atteste le Sanas Cormaic :
Riiad rofessaei, c’est-a-dire le nom du Dagda.
(Ritad rofessae .i. nomen don Dagdae.)3
Cette vénérable généalogie attribue donc la paternité de Lug au Dagda, a I’encontre des
versions canoniques qui I’attribuaient a Cian. On pourrait estimer que cette filiation n’est
qu’une libre adaptation du poete, mais nous croyons plutdt a un exemple de lectio difficilior, a
savoir que 1’élément le moins fréquemment rencontré est le plus ancien et le plus authentique.
La comparaison irlando-galloise va donner une preuve supplémentaire a cette théorie. Cet
autre nom du Dagda, Ruad Rofesai, signifie certainement «le Rouge Omniscient »*. Le
Dagda est donc caractérisé par son intelligence, ce qui autorise a le considérer comme le
druide des dieux’, responsable de la souveraineté de premiere fonction. Or, nous avons
montré que Gwydion était caractérisé par son savoir et se présentait comme I’héritier du

druide. Autrement dit, le Dagda et Gwydion sont comparables sur un plan fonctionnel. Ce

! Airec menman Uraird maic Coisse §8 = Byrne 1908:47 ; Sterckx 1997:13-14. Sur la figure d’Urard mac Coisse
dans la tradition poétique irlandaise : Mac Cana 1980:34-38.

% Sur I’explication de cette épithete, cf. partie III, chapitre 3 et 4.

3SC(Y) §1100.

* DIL R-88.

> Le Roux - Guyonvarc’h 1986:379.
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parallele nous apprend que les peres de Lug et Lleu se définissent donc par leur savoir de

premiere fonction et qu’ils peuvent légitimement €tre identifiés au Dagda et a Gwydion.

3.Le frere jumeau : Dylan eil Ton

3.1.Un mort-né

L’étude de la figure de Gwydion a permis de faire un peu avancer la question de la
paternité de Lleu, mais pas celle de Dylan. A la différence de Lleu, Dylan n’a pas été recueilli
par Gwydion. Ainsi, il gagne 1’océan aussitt apres sa naissance et y meurt. Son assimilation a
I’élément marin est confirmée par certains emplois de son nom, puisque les poetes gallois ont
parfois utilisé Dylan dans le sens de « mer, océan » ; de plus, il a comme épithetes Eil Ton ou
Eil Mor, qui signifient respectivement « Fils de la Vague » et « Fils de la Mer »'.

Le destin tragique de Dylan trouve un parallele dans le folklore irlandais. Dans une des
versions de la naissance de Lug, ses freres sont noyés des leur venue au monde et deviennent
ensuite des phoques’. Prenant ce récit pour modele, Sarah L. Keefer a supposé que Dylan
avait subi un sort identique3, ce qui reste toutefois difficilement démontrable. Une précision
du Mabinogi permet toutefois de se faire une idée plus juste :

Jamais aucune vague ne se brisa sous [Dylan].

(Ny thorres tonn adanaw eiryoet.)4
Cette phrase peut suggérer que Dylan nage par plongeon sous les vagues qui se brisent, a la
maniere d’un phoque. Cette hypothese prend d’autant plus de poids qu’Apollon, dont les
affinités avec Lugus sont trés nombreuses, a pris, lors de son enfance, la forme d’un dauphin5 .
Dans les traditions celtiques et grecques, nous avons donc un dieu, ou son/ses frére(s), qui, en

bas 4ge, se métamorphosent en un mammifere marin®.

" Llyfr Taliesin 9-10 =Evans 1910:26 . Pour les autres mentions de la tradition galloise sur Dylan et la mer, voir
Gruffydd 1928:218-222.

* Gruffydd 1928:67.

? Keefer 1989-1990:29, 32.

* Math 77.

> Humnos t6i Apolloni 400-495 = Humbert 1959:95-99.

® Sergent 2004a:237, 245-246. Le méme auteur souligne un autre parallele avec Apollon : le dieu grec est
successivement enfant puis dauphin, tandis qu’ Aranrhod met successivement au monde un enfant qui deviendra
poisson (Dylan) puis un enfant « véritable » (Lleu).
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3.2.Jumeaux et exposition

La compréhension de la figure de Dylan n’est pas aisée a cause du manque d’éléments
fournis par la tradition galloise. Nous allons essayer de la faire progresser au prenant en
considération le theme des jumeaux. Etant donné que Dylan et Lleu sont nés presqu’en méme
temps et qu’ils ont une méme mere, nous sommes autorisé a les identifier comme jumeaux, au
moins utérin.

Dans les mythologies indo-européennes, les jumeaux ont souvent des caracteres et des
aventures comparables, comme nous le verrons dans le prochain chapitre'. C’est notamment
le cas pour I’exposition a la naissance, avec par exemple les jumeaux grecs Amphion et
Zéthos, Aiolos et Boiotos, Phulakides et Philandros et les jumeaux romains Romulus et
Remus®. Cette pratique ordalique consistait A placer un enfant sur I’eau puis le choix de sa vie
ou de sa mort était confié a la nature, c’est-a-dire aux dieux’.

Plusieurs témoignages affirment que les Celtes insulaires et continentaux ont eu recours a
I’exposition. En Irlande, les anciennes lois faisaient référence au mac scrine «le fils de la
chiasse ». Cet usage consistait a placer un enfant né d’un inceste dans un coffre en cuir, qui
était ensuite confié a la mer ; si I’enfant regagnait la terre ferme, sa vie était épargnée, mais il
était élevé en vue de devenir domestique de sa famille*. Deux autres exemples figurent dans le
corpus mythologique. Le Céir anmann évoque 1’exposition de Fiacha Fer Mara « Homme de
la Mer », qui est né de I’inceste entre Oengus Tuirnech et sa fille ; plus tard, il deviendra roi
d’Irlande et d’Ecosse’. Le second témoignage concerne Morann fils de Coirpre, le juge
mythique d’Irlande. Il n’est pas le fruit d’un inceste, mais il est exposé par la volonté de son
pere a cause de sa monstruosité, puisque le corps de Morann n’était qu’une masse informe. Il
est finalement recueilli par un homme de I’ Autre Monde, puis deviendra un juge prestigieux
grce 2 son collier ordalique®.

Des témoignages d’auteurs gréco-romains mentionnent également la pratique de
I’exposition par les Celtes continentaux. Ainsi, ils éprouvaient leurs nouveau-nés dans les
eaux du Rhin’, et plongeaient méme au fond de ce fleuve les enfants illégitimesg. Si les

Irlandais et les Celtes continentaux pratiquaient 1’exposition, tout porte a croire que les

! Cf. partie II, chapitre 3.

* Voir Sergent 1989:17-20

? Sergent 1989:41-42.

* Kelly 1988:220-221 ; Byrne 1930-1932 ; cf. Cdin Adamndin §33 = Meyer 1905a:43.

° CA §55.

® Echtra Cormaic i Tir Tairngiri = Stokes 1891a:188-190.

! Anthologie Palatine IX, 125 = Waltz - Soury 1957:50 ; Claudien, In Rufinum II, 112 = Charlet 2000:94.
8 Julien, Epistula 191 = Bidez 1924:247.
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Gallois y avaient aussi recours. Des lors, il est envisageable d’interpréter la mort de Dylan
dans I’océan comme une exposition qui I’aurait condamné.

Pour vérifier la fiabilité de cette hypothese, nous allons considérer le destin qui est réservé
aux enfants exposés. En général, I’exposition constitue une premiere étape, une sorte de rite
initiatique, menant 2 une carriere glorieuse'. Dans le cas des jumeaux mythiques et
légendaires, le destin des deux freres est souvent tres différent, voire opposé€. Nous allons le
vérifier au travers de plusieurs exemples tirés des traditions des peuples indo-européens. Nous
précisons qu’ils concernent des jumeaux n’ayant pas connu l’exposition, a 1’exception de
Romulus et Remus :

- En Grece : des Dioscures, seul Polydeukes gagne 1I’'immortalité car son pere est Zeus, au
contraire de son frere Kastor, qui n’est que le fils du mortel Tyndare, roi de Sparte.

- A Rome : seul Romulus connait la gloire, alors que son frére Remus périt misérablement.

- Dans I'Inde védique : les A$vin paraissent inséparables et indifférenciés, mais I'un est
pourtant fils du Ciel et I’autre, semble-t-il, fils d’un homme?. Cette distinction s’exprime aussi
au niveau de leur char commun : chacun d’eux pourrait représenter 1’une des deux roues, dont
I’une symboliserait le soleil — le monde des dieux —, et 1’autre, la terre — le monde des
hommes’.

Dans le cas gallois, le destin de Dylan et Lleu est également opposé®. Le premier meurt
des sa naissance, tandis que le second deviendra seigneur de Gwynedd. Cependant, le
scénario n’est pas totalement satisfaisant par rapport au schéma indo-européen. Tout d’abord,
I’exposition de Dylan est un point qui n’est pas véritablement assuré’ : son assimilation au
monde marin peut aussi €tre le résultat de sa mort, dans la mesure ou les Celtes identifiaient
I’océan a I’ Autre Monde, caractérisé€ par la non-vie. Ensuite, dans le cas ou Dylan est exposé,
ce n’est pas lui mais son freére qui connaitra un destin glorieux.

Dans le folklore irlandais, plusieurs récits sur la naissance de Lug proposent un scénario
assez proche du Mabinogi : les fils d’Eithne périssent noyés a 1’exception de Lug, qui
connaitra par la suite une glorieuse carriere®. En résumé, les matériaux gallois et irlandais
montrent toute une série de points communs sur le destin réservé aux jumeaux ou aux freres.

Lleu et Lug connaissent une existence glorieuse, a la différence de leur(s) frere(s) qui meurent

! Sergent 1989:50 ; Eliade 1949:216.

* Dumézil 1968-1973:178 a I’appui de RgVeda 1, 181, 4 = Aufrecht 1877:1 166.

? Dumézil 1968-1973:1 87-89. Sergent 1989:43, 1995a:219. Lévi-Strauss 1991:299-307 met en opposition les
conceptions indo-européennes et amérindiennes des jumeaux : la premiere les concoit comme identiques ou au
contraire antithétiques, tandis que la seconde privilégie les formes intermédiaires.

* Dumézil 1985b:108.

> Cf. Sergent 1989:21.

6 Gruffydd 1928:215 ; Keefer 1989-1990:32 ; Sterckx 1996b:47.
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dans un élément aquatique de leur naissance. Mais ces récits celtiques divergent par rapport
aux autres traditions indo-européennes, notamment sur le fait que I’enfant exposé n’est pas
celui qui survit. Des lors, nous devons admettre que ni Lleu, ni Lug et ni sans doute leur(s)
freére(s) ne sont exposés.

Au terme de cette étude sur Dylan, nous reconnaissons qu’aucun indice ne nous a permis
d’identifier son pere. Nous attendons de dresser un bilan de ce chapitre pour essayer de

dégager une hypothese.

4. Bilans

En fin de compte, le Mabinogi de Math nous permet d’étre informé de la naissance de
Lleu, mais plusieurs éléments restent difficilement explicables. Pour y voir plus clair, nous
allons reprendre les faits en tenant compte des hypotheses avancées dans ce chapitre.

Math, seigneur de Gwynedd, dispose d’une vierge porte-pied nommée Goewin, qui se fait
violer par Gilfaethwy. Selon nous, Goewin et Aranrhod représentent la méme personne. Etant
donné que Gilfaethwy et Aranrhod sont freres et sceurs, le viol de la vierge porte-pied
s’apparente a une union incestueuse. L’autre passage clef concerne 1’échec d’ Aranrhod au test
de virginité effectué par Math, a la suite duquel elle accouche de Dylan et de Lleu . Plus haut,
nous avons estimé que ce test ne pouvait qu’échouer dans la mesure ou Goewin/Aranrhod
avait perdu sa virginité a cause du viol. Cette union incestueuse est d’ailleurs la seule relation
sexuelle mentionnée dans le Mabinogi, a I’exception des accouplements entre Gilfaethwy et
Gwydion lorsqu’ils étaient métamorphosés en animaux. Des lors, nous pouvons penser que
Dylan et Lleu sont nés de ce viol, de cette union incestueuse entre Goewin/Aranrhod et
Gilfaethwy.

Mais pour Lleu, les choses sont un peu plus complexes. Il est tout d’abord venu au monde
par l'intermédiaire d’Aranrhod, puis il a connu une seconde naissance symbolique dans
laquelle Gwydion a pris une part active. Ce second accouchement nous enseigne deux
choses : Gwydion apparait comme le pere symbolique ou biologique de Lleu; c’est a ce
moment que celui-ci commence véritablement son existence. En somme, Aranrhod a donné a
Lleu la vie naturelle, Gwydion a recueilli le nouveau-né et I’a conduit a sa maturation

complete’ jusqu’a lui donner une existence sociale” ; d’enfant, Lleu est devenu fils.

! Sterckx 1989:158.
2 Muller 1994-1995:210-211.
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Nous percevons que la naissance de Lleu a mobilisé une grande partie de la famille de
Don : Gilfaethwy I’a engendré une premiére fois en violant Goewin/Aranrhod ; cette derniere
I’a porté ; Math a contribué a sa venue au monde ; Gwydion lui a permis une seconde
gestation suivie d’une véritable naissance. En somme, Lleu est apparu sur terre grace a 1’effort
conjugué d’une grande partie des anciennes divinités galloises'. Nous pouvons interpréter
cette mobilisation comme un indice fort de la place éminente de Lleu dans la mythologie
galloise.

L’importance de la venue de Lleu peut étre vérifiée par une autre approche du Mabinogi.
Nous allons pour cela reprendre une analyse anthropologique du récit gallois proposée par
Sylvie Muller®. Elle a relevé que, jusqu’a l’arrivée de Lleu, la transmission du pouvoir
semblait matrilinéaire, passant d’oncle en neveu utérin. Seules les meres, leurs freres et leurs
fils jouaient un rdle, les peres restant inconnus ou absents. La naissance de Lleu vient marquer
une rupture : Gwydion, avec I’aide de Math, dépouille Aranrhod de son rdle de mere, puis met
au monde Blodeuwedd ; or, ce role de procréation est habituellement imparti a la femme. La
transmission de la vie et du pouvoir s’effectue désormais sur un modele patrilinéaire et non
plus de facon matrilinéaire. En d’autres termes, nous assistons a un changement social, ou la
culture, représentée par le Masculin, est le moteur de la vie et supplante la nature, représentée
par le Féminin®. La naissance de Lleu marque ainsi un véritable changement de 1’organisation
du monde, comme si son arrivée constituait 1’élément indispensable pour que la filiation
patrilinéaire puisse émerger.

Dans le chapitre précédent, nous avons constaté que Lug était le premier personnage a
naitre d’une union entre un pere issu des Tuatha Dé Danann, qui représentaient le Principe
Masculin (la culture), et une mere issue des Fomoire, qui représentaient le Principe Féminin
(la nature). Cette alliance avait permis aux dieux de maitriser et de dominer les Fomoire, qui
oppressaient 1’Irlande depuis sa création. Force est de constater qu’en Irlande et au Pays de
Galles, les naissances de Lug et Lleu expriment a chaque fois ’avénement de la société de
culture, avec une primauté a la filiation patrilinéaire et agnatique. Nous serions donc tenté de
considérer Lugus comme une incarnation du fonctionnement idéal de la société tel que les
Irlandais et Gallois ont pu la concevoir.

Mais si les conclusions que nous tirons a partir des littératures irlandaises et galloises sont

analogues, le contexte et le déroulement des récits respectifs ne se recoupent pas. La

' Cf. Sterckx 2002:43-45.

> Muller 1994-1995:206-211.

? Dans la société galloise médiévale, la primauté était d’ailleurs accordée 2 la filiation agnatique sur la filiation
utérine (Owen 1980:40).
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naissance de Lug se déroule dans un mythe de création du monde et fait intervenir les dieux et
leurs ennemis, les Fomoire. La naissance de Lleu a lieu dans un contexte humain — da a
I’évhémérisation du récit — et surtout n’implique des membres que d’une seule famille, celle
de Don.

Nous faisons remarquer que les récits folkloriques sur la naissance de Lug montrent un
scénario plus proche du récit gallois, avec notamment la mort des freres de Lug des leur
naissance. Le Cath Maige Tuired reste malheureusement muet sur ce type d’informations.
Faut-il pour autant en conclure que le modele original est celui du Pays de Galles, corroboré
par le folklore irlandais, et que le mariage paradigmatique des parents de Lug dans le mythe
ne serait dii qu’a une réécriture du mythe ? Il parait bien difficile de pouvoir trancher. A notre
avis, le point essentiel est le résultat qui découle de I’arrivée au monde de Lug et Lleu. En tout
cas, nous tenons ici un premier élément significatif qui vient montrer la cohérence du dossier

de ce dieu celtique.

170



Chapitre 3 :
GEMELLITE ET CHEVAUX

Dans notre introduction, nous avons précisé que 1’étude de Lugus allait se faire a partir de
nombreuses figures mythologiques et légendaires. Plusieurs personnages des traditions
irlandaises et galloises posseédent en effet des traits communs avec Lug et Lleu. Ce chapitre va

étre I’occasion de les introduire par le biais de leur naissance respective.

1. Figures irlandaises héroiques
1.1.Cd Chulainn

Nous commencgons par 1’Irlande avec Cd Chulainn, le grand héros d’Ulster. Le récit de sa

naissance est connu par deux versions. La version I est un texte en vieil-irlandais qui était
contenu dans le Livre de Druim Snechta (premiére partie du VIII® siecle), aujourd’hui perdu.
Elle nous est toutefois accessible par I’intermédiaire de six manuscrits, dont le plus ancien est
le Lebor na hUidre. La version Il porte le nom de Feis tige Becfoltaig « Passage de la nuit
dans la maison de Becfoltach » et est préservée dans le MS Egerton 1782. Elle représente une
forme développée de la version I et est certainement plus récente (peut-étre fin du VIII® ou

début du IX® siecle)'. Nous allons commencer par citer la version I :

Un jour, les nobles d’Ulster étaient autour de Conchobar a Emain Macha. Une troupe d’oiseaux
descendit dans la plaine d’Emain. Ils se mirent a paitre si bien qu’ils ne laisserent ni racine, ni herbe, ni
plante sur la terre. Les Ulates furent contrariés de les voir ruiner leur pays. Ils attelerent neuf chars pour les
chasser ce jour-la car ils avaient I’habitude de chasser les oiseaux. Conchobar était dans son char, avec sa
sceur Deichtine [qui était] quant a elle une jeune fille. C’était elle qui était le cocher de son frere. Les Ulates
monterent aussi dans leurs chars, a savoir Conall et Loegaire, et tous enfin. Bricriu méme [était] avec eux.

Les oiseaux se retireérent devant eux, rentrant chez eux par Sliab Fdait, par Edmonn, par Brega [...] La
troupe d’oiseaux était belle et gracieuse, et le chant des oiseaux [était] beau. Ils étaient cent quatre-vingts
oiseaux, et il y avait une chaine entre chaque couple d’oiseaux. Chaque vingtaine constituait une troupe a
part et il y en avait ainsi neuf troupes [...] La nuit tomba sur les hommes d’Ulster. Il tomba alors sur eux une
grosse neige. Conchobar dit a ses gens de dételer leurs chars et d’envoyer une mission a la recherche d’une

maison pour eux.

'O Concheanainn 1990.
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Conall et Bricriu partirent faire la recherche et ils trouverent une maison neuve. Ils y entrerent. Ils y
trouverent un couple. Il leur souhaita la bienvenue. Ils sortirent avec leurs gens. Bricriu dit qu’il ne leur
servirait a rien d’entrer dans une maison sans couverture et sans nourriture. Elle était trop étroite méme par
sa facon. IIs y allerent cependant. Ils y vinrent avec leurs chars. Ils étaient a peine installés dans la maison
quand ils virent tout a coup la porte d’une cuisine devant eux. Quand il fut temps qu’on leur donnat de la
nourriture, les Ulates furent joyeux, ivres, et leur position fut agréable. L’homme dit aux Ulates qu’il avait
sa femme dans les douleurs dans la cuisine. Deichtine alla vers elle. [Elle fut délivrée] et donna naissance a
un fils. Il y avait une jument a la porte de la maison et elle mit bas deux poulains. Les Ulates prirent 1’enfant
et [’homme] donna les poulains comme jouets a I’enfant. Deichtine éleva I’enfant. Quand ce fut le matin, ils
virent quelque chose a I’est du pays: ils étaient sans maison, sans oiseaux, mais seulement [avec] les
chevaux et I’enfant avec les poulains. Puis ils retournerent a Emain. L’enfant fut élevé par eux jusqu’a sa
petite enfance. Puis il tomba malade et mourut. On chanta sa lamentation. Deichtine eut un grand chagrin a
la mort de son fils adoptif.

Elle voulut de la boisson en revenant de la lamentation. Elle demanda de la boisson dans un vase
d’airain. On lui en apporta un avec de la boisson, et de quelque maniere qu’elle la portat a ses Ievres, un
petit animal sautait dans le liquide vers sa bouche. Quand elle éloignait [la coupe] de ses levres [il n’y avait
plus rien]. Il sauta [enfin] de la coupe emporté par son haleine. Elle dormit cette nuit-1a et elle vit quelque
chose : un homme qui venait vers elle. Il s’adressa a elle et lui dit qu’elle serait enceinte de lui. C’était lui
qui I’avait amenée vers lui dans la maison. C’était chez lui qu’ils avaient dormi. C’était a lui le fils qu’ils
avaient élevé, c’était lui qui viendrait dans son ventre et son nom serait Sétanta (ba ai in mac altae, 7 ba hé
totharlae inna broind, 7 bid Sétantae a ainm). C’était lui aussi Lug, fils d’Eithne (ba hésse Lug mac
Ethnenn), et on éleva les poulains pour I’enfant.

La jeune fille fut enceinte. C’était une grave question pour les Ulates : on ne la savait pas en puissance
de mari. On estima et on craignit que c’était Conchobar dans son ivresse, parce que c’était avec lui que sa
sceur avait dormi. Conchobar maria donc sa sceur a Sualtam, fils de Roech. Sa honte était grande d’aller a un
homme dans une chambre, étant enceinte. Au moment ou elle alla sur le chevalet d’accouchement, elle
cousit les seuils de sa vulve 1’une contre 1’autre, si bien qu’elle fut viergel. Elle alla alors a son mari. Elle fut
enceinte a nouveau rapidement. Elle donna naissance a un enfant que 1’on appela Sétanta2.

Avant de s’appeler Cu Chulainn, le petit enfant portait le nom de Sétanta, dont
I’étymologie n’est pas assurée. Alfred Holder avait rapproché Sétanta des Setantii, un peuple
relevé par Ptolémée qui habitait la cote méridionale de la Grande-Bretagne®, mais cette
hypothese fut rejetée par Eoin Mac Néill*. Dans Séranta, seul le radical semble clair avec sét-

« chemin », qui correspond au gall. hynt et bret. hent «id. »°. Pour le second élément, la

' La traduction de bruitis bi a croith innallaile fait difficulté. Thurneysen 1912-1913:1 41 a traduit ce passage par
«le seuil de sa matrice explosa » ; de son coté, Van Hamel 1933:191 a proposé la traduction suivante : «elle
comprima ensemble les éléments vivants de son ventre ». Nous optons ici pour la traduction proposée par
Lambert 1998-2000:106.

2 Compert Con Culainn §§1-6 = Van Hamel 1933:3-6.

3ACS I, 1528, suivi par Sjoestedt 1940:82 ; Rivet - Smith 1979:457.

* Mac Néill 1930-1932b:130-131.

° LEIA S-98.
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présence du groupe -nt- pose probléme car, en vieil-irlandais, il a évolué normalement 2 -d-'.
De maniere hypothétique, on pourrait traduire Sétanta par « Celui des chemins », dans le sens
de « Celui qui connait les chemins »2.

Lorsque Sétanta tuera le chien du forgeron Culann®, il recevra le nom de Cii Chulainn « le
Chien de Culann ». Cette association aux canidés se retrouve chez d’autres figures lugiennes.
Au préalable, nous rappelons que les langues celtiques ont perdu le vieux mot indo-européen
du «loup », si bien que le mot « chien » désigne régulicrement a la fois le chien et le loup.
Cette évolution signifie sans doute que le loup était considéré comme une catégorie de chien®.

Dans la littérature irlandaise, Lug est 2 une reprise présenté comme un chien ou un loup’.
L’'un des deux freres de Cian se nomme Cu°. Dans la littérature galloise, Gwydion et
Gilfaethwy subissent trois métamorphoses animales, dont ’une est en loup pour 1’un et en
louve pour I’autre ; ils s’accouplent sous cette forme et donnent naissance a Bleiddwn « Petit
Loup »’. Si Gwydion est bien le pere de Lleu, ce Bleiddwn est donc son demi-frére agnatique.

En Gaule, I'une des faces de 1’autel de Mavilly (Cote-d’Or) représenterait Mercure, aux
pieds duquel se trouve un chien®. Par leur caractére agressif et violent, les canidés ont un
symbolisme guerrier manifeste qui peut expliquer leurs associations avec Lugus en général,
dont I’aspect belliqueux est important’, et avec Cd Chulainn en particulier, le plus grand
champion d’Irlande.

Apres 1’étude des noms du héros d’Ulster, nous en venons au déroulement de sa
naissance. L’un des éléments principaux du récit est que la conception de Ci Chulainn se fait
en plusieurs fois. Tout d’abord, il est le fruit de I’union entre 1’épouse du maitre de maison et
Lug ; mais I’enfant meurt en bas age. Puis il nait suite a I’engendrement de Deichtine par Lug.
Par une mauvaise compréhension du récit, on a longtemps pensé que Cui Chulainn faisait
I’objet d’une troisieme naissance en supposant que Deichtine avait avorté avant de s’unir avec
Sualtam. Cette hypothese avait le mérite de rapprocher Ci Chulainn du théme indo-européen
de la triple conception, connu chez d’autres héros comme Achille'’. Mais dans le passage en

question, Deichtine a simplement recousu les levres de sa vulve afin de faire croire qu’elle

' Voir Piette et Le Roux 1950-1956:VIII 96n.41 ; Guyonvarc’h 1961.

> Zimmer 2003:209n.21.

? Cf. partie II, chapitre 4.

* Sergent 2004a:219.

> CMT, 1.174-175 : ina onchoin iomluaith do chum an chatha.

® LGE V11 §314 : Tri meic oc Dia[n] Checht .i. Cii 7 Chethen 7 Chian. Cette triplette de frere est sans doute a
une triplication intensive du pere de Lug (Sterckx 2002:19). Sur la valeur du nombre trois, cf. infra.
7 Cf. partie II, chapitre 2.

8 Esp III N°2067 ; Benoit 1959:150. Cf. partie III, chapitre 3.

? Pour cet aspect majeur de Lugus : partie IV, chapitre 3.

' Sur Cii Chulainn et Achille : Sergent 1999:101-200 et plus précisément 101-111 pour la naissance.
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était toujours vierge. Autrement dit, la naissance Cd Chulainn se déroule uniquement en deux
étapes.

La mere du héros d’Ulster est Deichtine, méme si, lors de la premiere naissance, elle ne
fait qu’assister la femme enceinte qui n’a pas de nom. Mais la version II atteste bien que
Deichtine est bien sa mere. De plus, le matronyme canonique de Cui Chulainn est également
Deichtine. L’information essentielle de ce récit est surtout que Lug affirme sa paternité sur Ca
Chulainn'. Cette filiation génétique ou mieux, la réincarnation de Lug en héros, implique des
similitudes dans leur carriere respective et en particulier lors de la naissance, comme nous le
verrons plus bas.

La version II est sensiblement analogue a la version I, tant au niveau des événements que
du contexte. La différence majeure porte en fait sur la conception de Sétanta. En effet, elle se
déroule en une seule fois et prend la forme d’une union incestueuse involontaire entre le roi
Conchobar et sa sceur Deichtire — qui est une variante graphique de Deichtine —, un motif qui
était déja suggéré dans la version I. De plus, la mention de Lug n’apparait plus. Nous pensons
que I’absence du dieu irlandais dans la version II est sans doute imputable a la rationalisation

du récit et que la version I a préservé un état plus archaique du récit.

1.2.Lugaid Réoderg

Cua Chulainn a eu notamment comme mission de s’occuper de I’éducation de Lugaid

Réoderg, petit-fils du roi d’Irlande Eochaid Feidlech :
Le pere adoptif qui lui apprit (= a Lugaid Réoderg) 1’exercice martial était Cd Chulainn : de 12 il est dit
que Ca Chulainn était le tuteur de Lugaid.
(Aidde muinti gaiscid dé Cii Chulainn. Is aire atberar comadh aide do Lugaid Cii Chulainn.)3
La naissance de Lugaid Réoderg est intervenue dans des conditions assez originales. Cet
événement est relaté dans le Cath Bdinde « Bataille de la Boyne », un texte en moyen-
irlandais tardif qui est préservé notamment dans le Livre de Lecan :

[Eochaid Feidlech] avait quatre fils, a savoir les trois Find-emna (Eamain, c’est-a-dire une chose qui

n’est pas divisée) et ils étaient nés d’une [seule] naissance, Bres, Nar et Lothar [étaient] leur nom. C’est eux

' Au début du Brislech mér Maige Murthemne (= Best 1954-1983:442), Leborcham appelle Cti Chulainn a gein
Loga « 6 enfant de Lug ». Un poeme de Gilla in Chomded hia Cormaic, contenu dans le LL 1. 17995-17998
confirme cette identification, mais en inversant les roles : « Lug fils d’Eithlenn du col de Brega / était dans la
forme d’un enfant ; / il était le plus célebre [... ?...] /il était Cd Chulainn le victorieux » (Lug mac Eithlenn do
beirn Breg | ra bui i ndeilb na noeden ; | ba hé in lorbladach ra raind. | ba Cii comramach Culaind).

? Feis tige Becfoltaig = Windisch 1880:143-145.

> CA §211 ; cf. Seirglige Con Culainn §24 = Dillon 1953:9 ; Aided Lugdach occus Derbforgaille = Marstrander
1911:208. Selon le LGE VII §361, Lugaid est plus agé que Cu Chulainn et il recoit de ce dernier une éducation
sur I’art martial (Ger bo dalta do Choin Chulaind Lubaig Riad nDearg ro bo sine he na Cu Chulaind, 7 dalta
gaiscig do Choin Chulaind Lubaig Riab nDerg).
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qui engendrerent Lugaid Riabderg avec leur propre sceur, la nuit avant de donner la bataille de Drumcree
contre leur pere. Tous trois tomberent la par Eochaid Feidlech ; et ce fut lui qui fit la sainte demande
qu’aucun fils ne puisse, pour toujours, gouverner I’Irlande apres lui, et cela fut vérifié.

(Ceathrar mac lais .i. na tri findeamna (.i. Eamain reed nach dealaigther), 7 d’entairbirt rucad .i. Breas
7 Ndr 7 Lothar a n-anmand, 7 is iad dorigni Lugaid tri riab n-derg rena siair bodein in agaig reim chath
Dromacriadid do thobairt da n-athair, corthoitsead and na triur le h-Eochaid Feidleach, corob e Eochaid
Feidleach rochuindid in itchi nemda cen macc indeog a athar for Erind cobrath ; cor firad sin.)1

Les Dindshenchas en prose confirment cette union insolite :

Drumcree, d’ou vient ce nom ? Ce n’est pas difficile. [Cette] colline s’appela Druim nAirthir jusqu’a ce
que les trois Find-emna livrassent bataille a leur pere, le roi d’Irlande Eochaid Feidlech. Leurs noms étaient
Bres, Nar et Lothar, et ils furent élevés a Emain Macha. Ou emain est toute chose réunie, et en une naissance
ils sont venus au monde.

Ils se mirent a marcher par le nord de I'Irlande [...] jusqu’a Mag Cruachan ou leur sceur Clothru vint les
trouver en pleurant et en les embrassant : « Je souffre de ne pas avoir d’enfant ! » leur dit-elle, et elle les
persuada de copuler avec elle. C’est de cette facon que vint au monde Lugaid Riabderg, le fils des trois
Find-emna. Et Clothru agit ainsi pour que [ses freres] ne puissent obtenir « la vérité de la bataille » face a
leur pere.

(Conad ansin rosiacht Clothra a siur 7 rochai friu 7 ros-poc, 7 adbert: « Ba saeth lim beith can
clanda! », 7 rochuindich a coimlebaid, conid[d]e dorala Lugaid Riab ndearg mac na tri Find-eamna. Is
airi dono doronnad sin, cona gabdais fir catha fria n-athair.)2
Lugaid est donc le fruit d’une union incestueuse entre Clothru et ses trois freres. Cette

triple filiation transparait dans son épithete, Réoderg ou Riabderg « Aux Trois Raies

~e 2 4 . . )
Rouges »°. Elle apparait également sur son corps’, comme 1’indique le Céir anmann :

Lugaid Réo nDerg, c’est-a-dire, « des raies rouges ». Deux raies rouges étaient sur lui, a savoir un cercle
autour de sa gorge et un autre autour de sa taille. Sa téte ressemblait a celle de Ndr, sa poitrine a celle de
Bres. De la ceinture jusqu’en bas, il était pareil a Lothar.

(Lugaid Réo nderg .i. sriabh ndearg .i. dd sreibh dhearga bdtar tairis .i. cris fo braigit 7 cris dara
medhon. A cheann fri Ndr rodhiall, a bhruinne fri Bres, ¢ chris sis fri Lothar rodell.)5
Dans le deuxieme volet de Mythe et Epopée, Georges Dumézil a confronté ce cycle
irlandais a un passage du Mahdbhdrata indien ; cette comparaison sera étudiée plus en détail
dans la quatridme partie’. Il en a dégagé la structure suivante’ : dans ces deux traditions, nous

avons de grands et bons souverains avec Eochaid Feidlech et Yayati. Ils sont maltraités par

' Cath Béinde = O’Neill 1905:175.

* DR XVI1, 148-149. Cf. Banshenchas = Dobbs 1930-1932:XLVII 296, XLVIII 171 ; FFE II, 233. L’expression
« vérité de la bataille » (fir catha) sera examinée dans la partie IV, chapitre 4.

* DIL R-47 ; DIL D-35-36.

* O’Rahilly 1946a:486n.6 ; Dumézil 1968-1973:11 362.

° CA §105.

6 Cf. partie IV, chapitre 1.

7 Dumézil 1968-1973:11 259-261, 316-351.
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leurs fils, mais le dernier mot leur revient puisque le roi irlandais vainc ses fils sur le champ
de bataille et le roi indien les exile. Ces souverains ont plus de chance avec leur(s) fille(s),
c’est-a-dire Medb et Clothru d’un c6té, Madhavi de I’autre. Elles vont sauver leur pere en leur
donnant de dignes héritiers : Clothru accouche d’un fils dont le corps est divisé en trois
bandes (Lugaid Réoderg), Madhavi met au monde quatre enfants, dont chacun dispose d’une
des qualités essentielles que doit posséder le roi supréme’. Nous supposons, qu’a 1’origine,
les trois bandes de Lugaid renvoyaient a cette méme idée et que chacune d’elles exprimait
I'une des trois fonctions indo-européennes”. Autrement dit, Lugaid Réoderg aurait un aspect
trifonctionnel, offrant ainsi I'image d’un homme complet. Or, cette caractéristique est
justement un trait essentiel de Lug et Lleu’.

Comme son grand-pere Eochaid Feidlech, Lugaid sera a son tour désigné haut-roi de Tara
et c’est son tuteur, Cd Chulainn, qui I’instruira sur la fonction royale®. Cette proximité entre
les deux hommes a amené Thomas H. O’Rahilly a considérer qu’a I’origine, Lugaid n’était
autre que Ca Chulainn lui-méme”’. Une telle identification semble excessive car les deux
personnages n’ont pas la méme fonction : Cd Chulainn est exclusivement un guerrier, qui
échouera dans ses tentatives pour gagner la souveraineté®, alors que Lugaid est aussi bien
combattant que roi’. Néanmoins, ce personnage de Lugaid Réoderg nous intéresse car son
dossier comporte de nombreux points communs avec celui de Lugus. Son caractere d’homme

complet, son nom construit sur Lug-®, sont les premiers indices de cette proximité.

2. Le Fils et les chevaux

2.1.Pryderi

2.1.1.Circonstances de sa naissance

Nous allons maintenant passer au matériau gallois. Dans le chapitre précédent, nous avons

uniquement travaillé sur la quatrieme branche du Mabinogi. A présent, nous allons nous

'le premier est maitre des aumones, le second est un héros, le troisieme s’adonne a la vertu et a la vérité, le
quatrieme est sacrificateur (Mahabharata V, 117, 4023, cité par Dumézil 1968-1973:11 323).

* Cf. Dumézil 1968-1973:1I 362.

? Cf. partie III, chapitre 3 ; partie V, chapitre 3.

* Cela apparait dans le Briatharthecosc Con Culaind « Discours d’instruction de Ci Chulainn », inclu dans le
Seirglige Con Culainn §§ 23-26 = Dillon 1953:9-10.

> O’Rahilly 1946a:487.

% Cf. Le Roux - Guyonvarc’h 1983:15-23.

7 Voir Hily 2001-2002:247-252.

8 Cf. partie I, chapitre 1.
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focaliser sur la premiere branche, intitulée Mabinogi de Pwyll. L’ histoire de ce récit est la
suivante : apres avoir épousé Rhiannon, déesse de I’ Autre Monde, Pwyll, seigneur de Dyfed,
souhaite avoir d’elle un enfant. Mais cette naissance tarde a venir et les gens du royaume
commencent a s’impatienter et proposent a Pwyll de prendre une autre femme ; il leur

demande d’attendre une année supplémentaire.

A la fin de ce délai, il lui naquit un fils, & Arberth. La nuit de la naissance, des femmes du pays vinrent
s’occuper du fils et de la mere. Ces femmes s’endormirent, ainsi que la mere, Rhiannon. Les femmes étaient
au nombre de six. Elles veillerent une partie de la nuit, mais dés avant minuit, chacune d’entre elles s’était
endormie, et elles ne se réveillerent qu’avec le chant du coq.

Lorsqu’elles s’éveillerent, elles regarderent 1’endroit ou elles avaient placé 1’enfant, mais il avait
disparu.

« Malheur, dit I’une des femmes, 1’enfant est perdu.

- Oui, dit une autre, la plus petite punition sera de nous briler, ou de nous exécuter a cause de I’enfant.

- N’y a-t-il aucun moyen de résoudre cela ? dit une autre.

- Si, je vois une solution, dit une autre.

- Quelle est-elle ? dirent-elles.

- Il y aici une chienne de chasse qui a eu des petits. Tuons quelques-uns des chiots, barbouillons de leur

sang les mains et le visage de Rhiannon, placons les os a coté d’elle et accusons-la d’avoir détruit son

. N . " . N 1
fils. Notre serment a nous six I’emportera sur son affirmation a elle seule . »

Rhiannon est alors reconnue coupable aux yeux de tous. Sa punition est la suivante :

La pénitence qu’on lui imposa était de rester dans la cour d’Arberth pendant sept ans ; elle devait
chaque jour s’asseoir pres de la pierre servant de montoir aux cavaliers, a I’extérieur des portes d’entrée, elle
devait raconter toute 1’histoire aux passants qui lui paraitraient I’ignorer, et elle devait proposer aux hotes et
aux étrangers — s’ils le permettaient — de les porter sur son dos jusqu’a la cour. Il était rare que quelqu’un se
laissat porter par elle. Elle passa ainsi une partie de I’année”.

Puis le récit quitte la cour de Dyfed pour s’intéresser a une autre famille :

A cette époque, le seigneur de Gwent-Is-Coed s’appelait Teyrnon Twr Fliant ; c’était le meilleur
homme du monde. Il avait chez lui une jument : il n’y avait pas de cheval ni de jument plus beaux dans tout
le royaume. Tous les ans, la nuit précédant le 1° mai, elle mettait bas, mais personne n’avait jamais de
nouvelles de son poulain. Un soir, Teyrnon en discuta avec sa femme :

« Femme, dit-il, nous sommes bien négligents de laisser perdre chaque année le petit de notre jument,
sans en conserver un seul.

- Que peut-on y faire ? dit-elle.

- C’est ce soir la veille du 1* mai, que la punition divine s’abatte sur moi, si je n’arrive pas a savoir quel

genre de fléau emporte nos poulains. »

" Pwyll 16-17 ; trad. Lambert 1993:50-51.
2 Pwyll 18 ; trad. Lambert 1993:52.
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11 fit conduire la jument dans la maison, revétit son armure et monta la garde. Et, au début de la nuit, la
jument mit bas un poulain grand et bien fait, qui fut tout de suite debout. Teyrnon se leva et considéra la
beauté du cheval.

A ce moment, il entendit un grand vacarme ; aprés ce bruit, une grosse griffe entra par la fenétre et saisit
le poulain par la criniere. Teyrnon tira son épée, et coupa le bras a I’articulation du coude, si bien que
Pextrémité du bras et le poulain resterent avec lui a ’intérieur. La-dessus, il entendit tumulte et vacarme. Il
ouvrit la porte et se rua en direction du bruit : il n’en voyait pas la cause car la nuit était obscure. Mais il se
précipita a la poursuite. Puis il se souvint qu’il avait laissé la porte ouverte, et il revint sur ses pas.

Contre la porte, dans le coin, il trouva un petit enfant emmailloté dans une étoffe de paile. Il le souleva :
c¢’était un gargon déja fort pour 1’dge qu’il avait [...]

IIs firent baptiser le garcon avec le baptéme qu’ils pratiquaient a cette époque. On lui donna le nom de
Gwri Euryn car ce qu’il avait de cheveux sur la téte était aussi jaune que Por'.

Par la suite, Teyrnon et sa femme élevent I’enfant et lui donnent le poulain qui était né la
méme nuit que son arrivée. Plus tard, ils entendent parler de I’histoire de Rhiannon,
comprennent la situation et décident de rapporter I’enfant a la cour de Dyfed. Ce dernier
recoit alors le nom de Pryderi «souci » (cf. gaul. Priterios, corn. Priderys, v.bret. pritiri

« réflexion, souci » > bret. preder)’, par allusion 2 'inquiétude qu’a eue sa meére apres sa

. ... 3
disparition”.

2.1.2.Les parents

Comme pour Lug et Lleu, nous allons essayer de mieux comprendre le contexte de la
naissance de Pryderi en s’intéressant a ses parents. Pwyll, son pere, a un nom qui signifie
«bon sens, prévoyance »*, une forme que ’on retrouve dans gaul. Péllus, moy.bret. poell
« intelligence, sagesse >>5, v.irl. ciall «intelligence, esprit, bon sens... >>6, de la racine *k"eéis-
la'. Pwyll porte donc un nom qui exprime les qualités de Dancienne classe
sacerdotale celtique, lesquelles correspondent justement au type du pere de Lugus comme le
Dagda et Gwydion.

Rhiannon est un personnage intéressant. Son nom s’explique par *Rigantonda «la Grande
Reine ». On trouve des correspondances de ce nom en Gaule avec le théonyme Regina, une

des épithétes de la déesse Epona. Le nom de cette derniére est construit sur epo- < *ek”os, le

! Pwyll 18-20 ; trad. Lambert 1993:52-53.

% Jackson 1953:596 ; Fleuriot 1964:290 ; Lambert 1993:357n.33.

> Pwyll 22 : oed escor uyn pryder im pei gwir hynny. Sur les circonstances qui ont amené a donner le nom de
Pryderi au fils de Pwyll et Rhiannon, cf. partie II, chapitre 4.

* Lambert 1993:355n.1.

* Loth 1890:227n.2.

% DIL C-174-175.

T LEIA C-93-94 : ACS 11, 963 ; Fleuriot 1964:287 ; Bromwich 1961:497 ; Schrijver 1995:224, 230.
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vieux nom i.-e. du « cheval » (cf. v.irl. ech, v.bret. eb, lat. equ-us, gr. innoc, skr. dsvah louv.
asuwa-, v lit. e§va), suivi du suffixe théonymique -ona'. Les représentations iconographiques
d’Epona lui attribuent des caractéres équestres indiscutables’. Or, Rhiannon en a aussi :
lorsqu’elle apparait pour la premiere fois a Pwyll, elle est a cheval ; en guise de punition pour
avoir tué son enfant, elle fait office de monture. Ces points communs, plus ceux que nous
dégagerons plus tard, nous autorisent a considérer Rhiannon une correspondante littéraire

d’Epona3.

2.1.3.Pryderi et Cu Chulainn

Dans le Mabinogi de Pwyll figurent plusieurs éléments qui évoquent la naissance de Cu
Chulainn. Tout d’abord, Pwyll essaie de rattraper une Rhiannon équestre, a proximité du
tertre d’Arberth?, un lieu qui appartient certainement a 1’ Autre Monde’. Dans la version II de
la naissance de Cu Chulainn, Conchobar et ses hommes poursuivent Deichtire et d’autres
femmes qui sont métamorphosées en oiseaux. Ils se retrouvent finalement dans une maison
qui se trouve dans I’ Autre Monde®. Dans les deux cas, un roi parvient a rattraper dans 1’ Autre
Monde une femme assumant une forme animale, avec qui ils ont ensuite des relations
sexuelles ; les fruits de ces unions seront Pryderi et Cti Chulainn.

Un autre point commun concerne les problémes de Rhiannon pour avoir un enfant. Dans
la version II du récit irlandais, nous avons une précision importante au sujet de la femme du
maitre de maison, qui est certainement Deichtire :

Elle expliqua a Fergus qu’elle était en mal d’enfant.

(Arceissi side fria Fergus galar noited do ueth fuirri.)7
Malgré ce probleme, Rhiannon et Deichtine/Deichtire finissent par avoir un enfant; leur
naissance est d’ailleurs doublée de celle d’un ou deux poulains.

Le dernier parallele concerne les rapports de statut entre les différents protagonistes du
récit. Le futur Pryderi séjourne chez Teyrnon, qui est marié a une femme sans nom. Par

rapport a Pwyll, cet homme est en position de vassalit¢, comme [I’affirme le texte du

' IEW 301 ; DLG 163-164.

* Voir le dossier iconographique réuni par Sterckx 1986:17-38.

3 Mac Cana 1970:83 ; Puhvel 1970:165 ; Duval 1976:49-51 ; Ford 1981-1982:119 ; Sterckx 1986:44-47.

* Pwyll 8.

> Sims-Williams 1990:64.

® Cela s’exprime dans la capacité de cette maison 2 accueillir I’ensemble des Ulates avec leurs chars, alors que
d’aspect extérieur, elle apparaissait toute petite (Hily 2003:10). Cf. partie II, chapitre 4.

7 Feis tige Becfoltaig = Windisch 1880:145. Notons que ce probleme de mal d’enfant a été invoqué par Clothru
pour que ses trois freres viennent s’ unir avec elle.
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Mabinogi. Voici ce qui est dit apres que Teyrnon se soit rendu compte de 1’identité de 1’enfant
qu’il avait recueilli :

Le physique de Pwyll lui était bien connu, car il avait été a son service autrefois.

(Ansawd Pwyll hyspys oed gantaw ef, canys gwr uuassei idaw kynn no hynny.)1
Les informations contenues dans cette phrase ont brillamment été expliquées par Thomas M.
Charles-Edwards®. 1l a souligné qu’au XI° siécle, un homme qui souhaitait devenir un
seigneur vassal devait, pendant un temps, se mettre au service de son seigneur a la cour
royale. L’emploi de la forme passée dans le passage cité signifierait que Teyrnon fut le
serviteur de Pwyll et qu’il a passé du temps a la cour de Dyfed. Lorsqu’il a cessé d’étre
I’homme de Pwyll, il n’a pas renoncé a son hommage, mais a simplement fini sa période de
service a la cour du prince. Autrement dit, Teyrnon est le vassal de Pwyll. Dans la version II
du récit irlandais, la situation est comparable. Sétanta nait dans la maison d’un homme qui, lui
aussi, est marié a une femme sans nom. Voici ce que dit Conchobar au sujet du maitre de

maison :
« C’est mon serviteur, dit Conchobar, cet homme est mon vassal, puisqu’il est sur mes terres. Que sa
femme vienne a moi pour coucher avec moi. »

(« Asiu athig, ol Conchobar. Celi dam-so in fer sin, ol se, iss im tir ata. Toet chucum a ben hinnocht do
fes lium >>.)3
C’est alors qu’on apprend que la femme en question est en mal d’enfant. Dans les récits
gallois et irlandais, Pryderi et Ct Chulainn passent les premiers moments de leur existence a
I’extérieur de la cour royale, chez un homme qui est le vassal de leur pere effectif (Pwyll) ou
supposé (Conchobar).
Ces points de comparaisons commencent a esquisser des paralleles sérieux entre les
figures de Pryderi et Cd Chulainn. Ils indiquent également que le recours au comparatisme

entre matériaux gallois et irlandais est indispensable et surtout tres fructueux.

2.2.Mabon

Dans les Mabinogion, Pryderi a la particularité d’étre le seul personnage a étre présent
dans les quatre branches. La premiere raconte sa naissance, la seconde sa participation a la
guerre des Gallois contre les Irlandais, la troisieme son emprisonnement et la quatrieme sa

mort. Williams J. Gruffydd en avait alors conclu que les Mabinogion étaient centrés sur le

" Pwyll 21.
? Charles-Edwards 1970:274-276.
? Feis tige Becfoltaig = Windisch 1880:145.
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cycle de Pryderi'. Sa présence dans les quatre branches est incontestable, mais il ne joue
jamais un role de premier ordre comme Pwyll, Rhiannon, Manawydan, Bran, Math, Gwydion
ou Lleu?.

Il apparait néanmoins intéressant d’essayer de connaitre le sujet central des Mabinogion.
La réponse se trouve certainement dans le nom méme de ce recueil : Mabinogi viendrait de
*maponiaka, un dérivé formé sur le pluriel de *maponi, qui signifie « le matériel ou les faits
relatifs a (la famille de) Maponos ». Ce Maponos est un dieu celtique connu, dont le nom
s’explique par *mapos «fils » (cf. gall. et bret. mab, irl. mac, d’une racine celtique
*mak(k)"0-)", suivi du suffixe théonymique -onos. Maponos est connu par des inscriptions de
Grande-Bretagne, ou il apparait soit seul, soit comme épiclese de 1’ Apollon celto-romain’ ; il
est également attesté en Gaule sur la tablette de Chamaligres®.

Dans la littérature galloise médiévale, Maponos apparait sous la forme phonologiquement
attendue de Mabon’. 1 est régulidrement désigné comme fils de Modron®, littéralement « la
Grande Mere », qui correspondant exactement au théonyme gaulois *Mdatrona . Modron est
sans aucun doute une autre forme de la déesse-mere galloise, connue également sous le nom
de Don. La paternité de Mabon est attribuée 2 Mellr'® « Eclair »'' < i.-e. *meldh- « écraser »
(cf. bret. mell « maillet, marteau en bois », v.isl. Mjollnir, le marteau du dieu scandinave
Thor, ou russe molnija « éclair, foudre »)12.

Certains événements de la vie de Mabon rappellent ceux de Pryderi. Mabon est lui aussi
enlevé aprés sa naissance, comme nous I’apprend le récit de Culhwch. Cette information
apparait lorsque géant Ysbaddaden énumere la série d’épreuves que Culhwch doit réussir s’il

veut obtenir la main d’Olwen :
Il n’y a aucun veneur au monde qui sache contrdler ce chien, si ce n’est Mabon ab Modron, qui fut
enlevé a sa mere a I’age de trois nuits. On ne sait ou il est, ni s’il est vivant ou mort.
(Nyt oes yn 'y byt kynyd a digonho kynydyaeth ar y ki hwnnw, onyt Mabon mab Modron, a ducpwyt yn

teir nossic y wrth'y vam. Ny wys py tu'y mae, na pheth yw, ae byw ae marw.)13

! Gruffydd 1928:324-330, 1953:8-9.

? Hanson-Smith 1981-1982:127-128.

? Cf. Hamp 1999:108-109.

* LEIAM-2 ; IEW 696 ; O’Rahilly 1946a:517 ; Lambert 1994a:152, 2002:274.

3 Ross 1967:368-370 ; Sterckx 1996a:27-29.

® Lambert 1994a:152-153, 2002:274.

7 Pour une synthese des traditions galloises sur Mabon : Bromwich 1961:433-436.
8co 26, 31-33, 40-41 ; cf. Llyfr Du Caerfyrddin 31, 13 = Jarman - Jones 1982:66.
o Gruffydd 1953:98 ; Bromwich 1961:458 ; Lambert 1993:378n.186.

€0 36 ; cf. Llyfr Du Caerfyrddin 31, 23 = Jarman - Jones 1982:66.

" GPC 2426.

2 Williams 1939-1941:41 ; O’Rahilly 1946a:52-53.

€0 25-26 ; trad. Lambert 1993:146.
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Cet enlevement de Mabon a dii étre célebre dans les traditions galloises puisque une triade le
présente comme ’un des trois grands prisonniers de Grande—Bretagnel. Les hommes d’ Arthur
réussiront a le retrouver apres avoir obtenu des informations aupres des plus anciens animaux
du monde?. Pryderi et Mabon connaissent un début d’existence comparable : une naissance,
suivie d’un enlévement, une captivité mystérieuse et une heureuse libération’.

Le nom de leur mére respective peut confirmer ce rapprochement. A propos du sens de
Rhiannon, Williams J. Gruffydd a fait remarquer que le premier élément *rig signifierait en
gallois «roi » ou «reine », mais aussi « parent ». Par exemple, rhieni, forme plurielle de
rhiain qui vient de *rigani, a le sens de « parents, ancétres » et « dames »" ; il pourrait en fait
s’agir d’un croisement entre *pro-geno- « parent » et *rigani «reine ». Rhiannon pourrait
donc signifier « Grande Reine » ou « Grande Dame ou Mere », ce dernier sens étant alors
identique 2 celui de Modron, la mére de Mabon’. Mais nous devons reconnaitre que cette
hypothese reste assez incertaine.

Enfin, lorsque Pryderi est ramené a la cour de Dyfed, il est pris en charge par Pendaran
Dyfed® « Tonnerre de Dyfed »', qui va devenir son éducateur. La connotation céleste de son
nom rappelle celui de Mellt « Eclair », le pere de Mabon. De maniére hypothétique, Pryderi et
Mabon seraient ainsi fils d’une « Grande Mere » et d’un pere (nourricier) dont le nom a un
caractere foudroyantg. Ce dernier aspect pourrait exprimer une autre qualité du pere de Lugus.
Sur un plan religieux, I’éclair, comme la foudre, est connoté de maniere ambivalente : d’un
cOté, il détruit ; de D'autre, il est associé a la fertilit€é dans la mesure ou il est souvent

accompagné ou suivi par la pluie’. Dans la tradition irlandaise, le Dagda a comme attributs

Lryp §52 : Tri goruchel Garcharavr Ynys Brydein : [...] A’r eil Mabon ap Modron |...]

€0 31-33.

¥ Sterckx 1986:64-65.

*GPC 3065, 3068. Dans la seconde branche du Mabinogi, Branwen est I’une des trois principales rhiani « dame
ou reine » (Branwen ferch Llyr = Thomson 1961:2 ; Lambert 1993:358n.9).

> Gruffydd 1912:455.

® Pwyll 23.

7 Lambert 1993:357n.32. Cf. Bromwich 1961:488 qui indique que le second élément peut aussi étre dar-an
«chéne ». De son coté, Williams 1951:266 considérait daran ou taran comme un équivalent de bras « grand,
énorme » et expliquait Pen-daran par « Enorme Téte ».

¥ Notons également que deux personnages sont, comme d’autres personnages lugiens, associés aux canidés. Les
servantes de Rhiannon utilisent des chiots — qui eux aussi viennent juste de naitre — pour remplacer I’enfant
disparu. Nous avons vu que Mabon dispose d’un chien qu’il était seul a savoir maitriser. Quant a Epona, elle est
quelquefois représentée nourrissant un bébé, un poulain ou un chiot (Sterckx 1986:17-38).

? Eliade 1949:76-86.
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canoniques un chaudron d’abondance', une harpe” et une massue aux pouvoirs particuliers
elle tue avec un bout et ressuscite avec I’autre”.

Dans la religion gallo-romaine, le correspondant reconnu du Dagda est Sucellos, qui est
un des noms du Jupiter indigéne®, c’est-a-dire le pere de Mercure’. Il est associé avec la
massue ou plus exactement avec le maillet de deux facons: son nom, Su-cellos « Bon
Frappeur »°, évoque 1’emploi de cet instrument ; il est régulidrement représenté avec un
maillet dans la main’. Sucellos est également caractérisé par son ithyphallisme, comme en
témoigne le bas-relief de Saint-Rémy-de-Provence (Bouches-du-Rhone)®; or le Dagda
dispose d’une qualité analogue’.

Ainsi, Mellt, par son nom, le Dagda et Sucellos, par leur massue/maillet et ithyphallisme,
sont associés au pouvoir de donner et de reprendre la vie'®. Ce rapport a la procréation est
d’ailleurs cohérent par rapport 2 leur fonction de pere génétique de Lugus'".

Au sujet de Pryderi et Mabon, les points communs que nous avons présentés laissent
envisager une sérieuse proximité entre eux, ce qui a conduit plusieurs spécialistes a les
considérer comme un seul et méme personnagelz. Ce rapprochement pourrait alors suggérer
que Mabon et Pryderi correspondent au Maponos qui figure dans le terme Mabinogi. A partir
de 13, nous pouvons élargir cette idée en admettant que les Mabinogion relatent les aventures
de tous les protagonistes qui répondent au sens méme de Maponos, c’est-a-dire du « Fils ».
Cette notion est a comprendre par opposition a la génération du « Pere » et de la « Mere »,
représentée par Pwyll, Rhiannon, Teyrnon mais aussi Gwydion. Cette classification est
importante pour nos recherches car les personnages lugiens sont généralement les enfants

d’une génération de dieux plus anciens : Lug est fils de Cian ou du Dagda, Lleu est fils de

' CMT $6.

2 Id., §163 ; cf. partie III, chapitre 3.

3 Mesca Ulad §28 = Watson 1941:27-28 d’apres le Livre de Leinster : fuirmid in cend n-anbthen for cendar na
nonbor condas-marband raa braithiud n-denviaire. Fuirmid in cend dlgen forru condas-bethaigend issinn vair
chétna « 11 met le bout violent sur la téte des hommes, si bien qu’ils meurent aussitot. Il met sur eux le bout
aimable, si bien qu’ils ressuscitent aussi vite ».

* CIL X111, 6730.

> Sur le rapprochement entre le Dagda et Sucellos : Heichelheim - Housman 1948 ; Sterckx 1982:108-109,
1986:55. Cf. Sergent 2006 qui rapproche Sucellos des dieux artisants irlandais comme Luchta.

°DLG 113, 283-284.

7 Esp VI N°104. Sucellos est également représenté avec vase, un ustensile qui est 2 mettre en parallele avec le
chaudron du Dagda.

8 Esp XII N°7852.

’ CMT §93.

' Sur le rapprochement entre Mellt et le Dagda : Sterckx 1986:61-62.

' Un autre Jupiter gaulois est 2 joindre 2 ces figures du Pere au caractere foudroyant : il s agit de Taranis, un
théonyme construit sur faran- « Orage ». Sur Taranis, cf. partie VI, chapitre 2.

12 Gruffydd 1912:461, 1953:103 ; Hubert 1925:198 ; Sterckx 1986:66-67 ; Mac Cana 1970:83, 1992:129n.20.
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Gwydion, le Mercure gallo-romain est fils de Jupiter'. Nous avons donc d’un coté le Dieu-
Pere et de I’autre le Dieu-Fils. Ce critere vaut également dans 1’épopée irlandaise, puisque Cu
Chulainn représente la jeune génération par rapport a Conchobar, Medb et Ailill, qui
appartiennent a la génération des adultes. Autrement dit, cette notion de Fils sera un élément a
prendre en considération lorsque nous nous demanderons si telle figure mythologique ou
légendaire correspond a un personnage lugien. En tout cas, nous avons dans les Mabinogion
trois personnages qui relévent clairement de la figure de Fils : Mabon, Pryderi et Lleu”. Dés
lors, les points communs décélés entre eux — plus ceux a venir — ne doivent pas nous
surprendre.

Dans les traditions irlandaises, un autre dieu correspond a la génération du Fils. Il s’agit
d’Oengus, « Choix (gus) Unique (den) »°, surnommé Mac ind Og «le Fils Jeune »*. 1l est né
d’une union adultérine entre le Dagda et Bdinn, une figure de la déesse-mere mariée ici a
Elcmar’. Mais nous ne sommes pas convaincu du rapprochement d’Oengus avec les
personnages mentionnés ci-dessus.

Bernard Sergent a montré que le dieu irlandais partageait de nombreux points communs
avec le dieu grec Hermes (naissance furtive, détournement des vaches, conquéte d’un
apanage, la ruse...), ce qui fait penser qu’ils prolongent un méme personnage divin
préhistorique®. La qualité de Fils d’Oengus s’explique sans doute d’une maniére différente de
celle de Lug ou Lleu. Tous deux sont, comme Apollon, «jeunes » dans le sens ou ils
incarnent la jeunesse dans son aspect de beauté et de luminosité, maitrisant leurs savoirs,
agissant par force, capables d’accomplir 1’exploit initiatique qui fait 1’adulte’. Enfin, ils ont
beau étre « jeunes », ils apparaissent au sommet de la hiérarchie divine. Oengus aurait plutot
été, comme Hermes, un patron de 1’éducation des jeunes gens et est resté, comme son

homologue grec, un dieu subordonné®.

' Cela peut notamment s’exprimer par une des épicléses de Mercure, également attestée pour le Mars gallo-
romain : louantu-carus « Qui aime la jeunesse » (CIL XIII, 4256 ; DLG 191), dans le sens des jeunes en age de
combattre.

* Lambert 1994b:98. Cf. Sergent 2000:201-208 qui rapproche Maponos/Mabon de Poséidon.

* DIL O-105.

* Sur 6g, dac : DIL 0-86-87 ; LEIA 0-3 ; IEW 1510 ; DLG 191-192 ; cf. O’Rahilly 1946a:516-517.

> Tochmarc Etaine §§1-2 = Bergin - Best 1938:142 (premiére des trois versions contenues dans le Livre Jaune de
Lecan).

® Sergent 1994.

7 Sergent 2000a:198.

¥ Sergent 1994:213, 228, 1999-2004:1I 39. Le méme auteur ajoute une autre différence majeure entre ces deux
types de dieux jeunes : Lugus et Apollon semblent ne manquer de rien, ils ne se plaignent jamais de ne pas avoir
telle ou telle chose, contrairement & Oengus et Hermes qui sont privés de domaine et qui jouent de leur ruse pour
en obtenir un.
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Claude Sterckx a aussi rapproché Oengus d’Hermes, mais uniquement par leur qualité de
ruse'. 11 a en fait proposé de nombreux paralléles entre le dieu irlandais et Apollon :
circonstances de la naissancez, enfance, amours, incarnation de la jeunesse et de la lumiere,
Claude Sterckx a donc suggéré donc que les deux couples de dieux, Lug et Oengus d’un coté,
Apollon et Hermes de I’autre, soient sans doute issus d’'un méme type apollinien, mais ne
s’équivalent pas terme a terme”.

En résumé, le rapprochement d’Oengus avec Lugus ne vaut réellement que par la nature
des parents, avec d’un c6té le Dagda, qui est également le pere de Lug, et, de I’autre Béinn,
une déesse-mere. Ces éléments ne paraissent pas assez précis et significatifs pour aller plus
loin dans la comparaison. Le cas d’Oengus a permis d’affiner la réflexion sur le critere de
Fils. Si, dans plusieurs cas, les figures de cette génération correspondent a Lugus, cette

association n’est pas automatique et mérite a chaque fois d’étre traitée particulicrement.

2.3.Culhwch

2.3.1.5a naissance

Nous allons terminer notre examen des traditions galloises avec le récit de Culhwch. Ici,
c’est la figure de Culhwch, le héros de cette histoire, qui va nous intéresser. Au niveau
linguistique, Culhwch est construit avec un premier élément cul-, qui correspond soit a
I’ancien nom i.-e. du « sanglier »*, soit 2 I’adjectif gall. cul « mince »>; le second élément du
composé est clairement -hwch « cochon » (cf. bret. houc’h, lat. sus «id. »). Littéralement,
Culhwch est donc le « Porc ». Ce sens est justifié par les circonstances de sa naissance, qui se

déroulent de la sorte :

Cilydd, fils de Cyleddon Wledic désirait une femme du méme age que lui. Cette femme qu’il épousa, ce
fut Goleudydd, fille d’Anlawdd Wledic. Apres qu’il eut couché avec elle, tout le pays se mit en prieres pour
qu’ils eussent des enfants.

Ils eurent un fils grace aux prieres du royaume. Mais sitdt qu’elle fut enceinte, sa femme devint une
folle sauvage qui refusait de rester dans une maison. Lorsque son temps fut arrivé, elle retrouva ses esprits.
L’accouchement survint dans un endroit ou un porcher gardait un troupeau de porcs : la frayeur qu’elle
éprouva devant les animaux précipita I’accouchement.

Le porcher recueillit le petit gargon et I’apporta a la cour. La il fut baptisé et on I’appela Culhwch parce

qu’il avait été trouvé dans un parc a cochons (A chymryt y mab a oruc y meichad hyt pan dyuu y’r llys. A

! Sterckx 1998- :1 33 ; contra Sergent 2000a.
* Sterckx 1996a:24-25.

1d., p. 129-130.

* Hamp 1986.

3 GPC 629 ; Ni Chathdin 1979-1980:202.
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bydydaw y mab a orucpwyt, a gyrru Kulhwch arnaw dy vrth y gaffel yn retkyr hwch). Mais 1’enfant était de
bonne naissance : ¢’était un cousin d’ Arthur. On le mit en nourrice.
Plus tard, la mere de I’enfant Goleudydd fille d’ Anlawdd Wledic, tomba malade. Elle appela son époux

aupres d’elle et lui dit :

« Je vais mourir de cette maladie [.. .]1 »

Les circonstances de la naissance de Culhwch comprennent un théme présent dans
d’autres récits déja rencontrés”. Lorsque sa mere est enceinte, elle quitte sa condition humaine
pour rejoindre une vie sauvage. Le fait qu’elle retrouve ses esprits, ou plus littéralement que
« son bon sens lui revint » (ef a dyuu y iawn bwyll iti), indique un retour de sa part au sein de
la société. L accouchement se déroule toutefois en dehors du cadre normal de la société
humaine, puisqu’il a lieu au milieu de suidés. Dans le récit de la naissance de Ci Chulainn,
Deichtire quitte elle-méme le monde humain sous forme de volatile et accouche de Sétanta
dans une maison appartenant a I’Autre Monde. Ce theme de la mere qui sort de la société est
également présent dans Pwyll : accusée injustement d’avoir tué son enfant, Rhiannon se tient

des lors a I’extérieur de la cour et fait office de monture pour les nouveaux arrivants’.

2.3.2.Les suidés

Ce rapprochement encourage a considérer Culhwch comme une figure lugienne. Les
nombreuses références aux suidés présentes dans le récit gallois vont également dans ce sens.

Dans la religion des Celtes pré-chrétiens, le sanglier est ’animal qui a recu le plus de
représentations’. Lugus, comme d’autres divinités, y est A plusieurs reprises associé. Nous
commencons par le matériau continental. A Langres (Haute-Marne) — et peut-étre 2
Crevoladéssola (Piémont, Italie) —, nous avons une dédicace a Mercure Moccus® « suidé,
sanglier » (cf. v.irl. mucc, gall. moch, corn. méagh et bret. moc’h « pourceaux »°). Le nom de
ce dieu se retrouve d’ailleurs dans la double appellation d’une colline voisine de Langres : le
Mont Moque ou Mont Mercceur, sur le territoire de la commune d’ Andilly’.

Trois autres pieces font apparaitre une relation entre le Mercure celto-romain et les suidés.

Un bronze découvert a Schwarzenacker (Rhénanie-Palatinat) représente ce dieu Mercure en

'co1 ; trad. Lambert 1993:125.

* Ford 1990:300-301.

*1d., p. 301.

* Ross 1967:308.

5 CIL XIII N°5676 . Sterckx 1998-:1 107-108. A Ourense et 3 Chaves (Galice), les noms divins Mocio et
Muciaeco ont été rapprochés de 1’épiclese Moccus (Sergent 2004a:225).

% LEIA M-68 ; DLG 228.

’ Drioux 1934:15-16.
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compagnie d’un sanglier et d’animaux plus classiques comme le coq et le bouc'. Le gobelet
de Lyon, fabriqué dans la seconde moitié du 1% siecle apr. J.-C., représente sans doute
Mercure en compagnie d’un sanglier, d’un serpent et d’un aigle’. Pierre Wuilleumier a
souligné que ni le corbeau, ni le sanglier ne caractérisaient le Mercure romain’ ; en d’autres
termes, les motifs de ce gobelet expriment certainement des traditions religieuses indigenes.

Enfin, Daniel Gricourt et Dominique Hollard ont porté leur attention sur une monnaie
danubienne, en provenance de la région d’Eztergon (Hongrie), et qui date de la premiere
moitié du I siecle av. J.-C.*. A I’avers, nous avons la téte d’un jeune homme imberbe, coiffé
d’un casque surmonté d’un sanglier, dont les soies dressées figureraient les rayons du soleil.
Ce casque est porté a la maniere d’une couronne rayonnante sur laquelle figurent divers
symboles solaires en forme de cercles, volutes et esses. Devant le visage, il y a une main
verticale détachée du corps qui occupe le tiers droit du champ. Le revers représente un cheval
allant a gauche, monté par un cavalier schématique derriere lequel brille 1’astre solaire.
Plusieurs éléments laissent a penser que le personnage figuré ici est identifiable a Lugus : la
jeunesse, 1’aspect héliaques, la mise en avant de la main®, la présence d’un cheval. Si cette
hypothese est juste, la présence d’un sanglier aux c6tés du dieu serait un nouveau signe de
leur association.

Les littératures médiévales celtiques apportent des témoignages sur ce rapport entre le
sanglier et Lugus ou son pere. Dans le récit irlandais de 1’Oidhe Chloinne Tuireann, Cian se
transforme en sanglier alors qu’il est poursuivi par les enfants de Tuireann’. Lug est donc le
fils d’un homme pouvant prendre I’apparence d’un sanglier.

Dans le Mabinogi de Math, les suidés interviennent souvent dans les aventures de
Gwydion. Sous les traits d’un barde, il mene une expédition chez Pryderi afin de lui voler les
porcs de I’Autre Monde donnés a Pwyll par Arawn®. Aprés que Gwydion a aidé son frére
Gilfaethwy a violer Goewin, Math punit les deux fréres en les métamorphosant en trois types
d’animaux successifs. La deuxieme forme qu’ils assument est celle de sanglier pour

Gilfaethwy et de laie pour Gwydion ; puis ils s’accouplent et donnent naissance a un porcelet

' Sterckx 1998a:44.

2 Wuilleumier 1936:48 ; Sterckx 1998a:45 ; figure 1.

* Wuilleumier 1936:50.

* Gricourt - Hollard 1997a:13-14, fig. D.

> Cf. partie IV, chapitre 2.

6 Cf. partie III, chapitre 3.

7 OCT 11-12 : do bhuail é féin do fhleisc draoidheachta i riocht muice «il se frappa lui-méme de sa baguette
druidique et il prit I’apparence d’un porc ».

8 Math 68-71. Sur cet épisode : cf. partie VI, chapitre 1.
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que Math va nommer Hychdwn « Petit Porc »'. Enfin, Gwydion parvient a retrouver Lleu,
disparu apres le coup de lance donné par Gronw Pebyr, en suivant une truie 2 la trace”.

En Bretagne armoricaine, la figure de Lugus se retrouve dans la vie de saint Hervé sous
les traits du démon Huccan ou Huctan’. Ce nom est le diminutif d’un terme attesté dans les
langues brittoniques avec bret. houc’h « porc », gall. hwch « cochon, truie » et corn. hoch
«verrat », < hucc < *succo-", Malgré la christianisation, le lien entre ’ancien dieu et les
suidés est parvenu a se maintenir.

En Irlande comme au Pays de Galles, Lug et Lleu ont donc un pere lié de pres aux suidés,
qui en assument méme la forme, et, en Bretagne, ’héritier de Lugus est lui-méme un petit
porc par son nom.

Les figures de la génération du Fils étudiées plus haut entretiennent eux aussi des rapports
avec les suidés. Dans une triade galloise, Pryderi est considéré comme 1’un des trois puissants

porchers de I’1le de Bretagne :

Pryderi fils de Pwyll, seigneur d’ Annwfn, qui gardait les porcs de Pendaran Dyfed son pere adoptif
(Prydery vab Pvyll Pen Annwn, vrth voch Pendaran Dyuet y tatmeth). Ces porcs étaient les sept animaux
que Pwyll seigneur d’ Annwfn apporta et donna a Pendaran Dyfed son pere adoptif. L’endroit ou il les

gardait était a Glyn Cuch en Emlyn. Et voici pourquoi il était appelé un porcher puissant: parce que

> Lot . 5
personne n’était capable de le tromper ou le contraindre™.

De son c6té, Mabon participe dans Culhwch a deux chasses au sanglier. La premicre a
pour but d’attraper Yscithrwynn, le premier des sangliers. La seconde concerne le fameux
sanglier Twrch Trwyth et la présence de Mabon s’avere indispensable pour sa réussite.

En résumé, des associations multiples existent entre les suidés et des personnages

. PN . N . N 6
identifiés a Lugus ainsi qu’a certains de ses peres .

2.4.Macha

Les suidés ne sont pas les seuls animaux liés a Lugus. Il y aussi et surtout les chevaux,

dont I’association avec le dieu celtique va étre démontrée a partir du dossier sur la déesse

' Math 75-76.

2 Id., p. 88-90.

? Vita sancti Hoaruei §33 = Le Moyne de la Borderie 1891:272. Ce texte est connu par une copie du XVII® siecle
faite par les Bénédictains bretons. Malgré cette date tardive, le fond est par endroit assez ancien, puisqu’il
pourrait méme étre antérieur au X° siecle (Tanguy 1990:31-33). Le passage en question sera cité dans la partie
I1I, chapitre 3.

*GPC 1928 ; d’ Arbois de Jubainville 1886:232 ; Piette - Le Roux 1950-1956:11-1V 310-312.

° TYP §26W.

6 Selon Sterckx 1997:23 et 1998a:59, 139, Lugus n’a des rapports avec les sangliers que parce qu’il est le fils
d’un pere associé de pres a ces animaux.
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irlandaise Macha. Cette figure est notamment connue pour avoir mis au monde des jumeaux
dans des conditions tres particulieres. Sur un plan linguistique, Macha est proche du mot
machad qui s’explique par un composé€ *magos- ou mages-edo- « paturage pour le bétail,
champ clos »!. Cette référence 2 la terre, a I’élevage, donne a Macha un caractere de déesse-
mere en relation avec la fertilité”. Macha est en fait I'un des multiples noms de la divinité
féminine irlandaise, a en juger par une glose d’O’Mulconry :

Macha, c’est-a-dire Badb, ou c’est elle la troisieme Morrigan.

(Machae .i. badb. No ast an tres morrigcm.)3

. 2 2 . . . 4
Toutes trois représentent donc la déesse irlandaise sous un triple aspect’.

2.4.1.Les faits

L’histoire de Macha est connue par plusieurs sources. Le récit le plus complet est intitulé
Noinden Ulad « Neuvaine des Ulates », par référence a la malédiction que Macha a lancée sur
les hommes d’Ulster. Le récit le plus complet est intitulé Noinden Ulad « Neuvaine des
Ulates », par référence a la malédiction que Macha a lancée sur les hommes d’Ulster. Il s’agit
d’un texte en vieil-irlandais qui devait exister avant le X° siecle. La Noinden Ulad n’est en fait
que le titre particulier de la plus ancienne des trois recensions du Ces Ulad « Faiblesse des
Ulates », préservée par quatre manuscrits (Harleian 5280 ; MS RIA B IV 2, copié en 1627-
1628 ; Livre de Fermoy ; Livre Jaune de Lecan). Les aventures de Macha se déroulent comme
suit :

Il y avait chez les Ulates un riche fermier, qui vivait en haut sur les montagnes, dans la solitude. Il
s’appelait Crunnchu, fils d’Agnoman. Il acquit dans sa solitude une grande richesse. Il avait aussi de
nombreux fils qui I’entouraient. La femme qui vivait avec lui, la mere de ses enfants, mourut, et il resta
longtemps sans femme.

Un jour qu’il était seul sur son lit, dans sa maison, il vit entrer et venir vers lui une belle jeune femme,
distinguée de forme, de vétement et de maintien. Macha était le nom de cette femme. Elle s’assit sur une
chaise au foyer et alluma le feu. Ils resterent la jusqu’a la fin du jour sans se parler. Elle prit un mortier et un
crible et commenca a préparer [le repas] dans la maison. Quand le jour toucha a sa fin, elle prit les vases et,
sans rien demander, alla traire les vaches. Quand elle revint a la maison, elle fit un tour a droite, entra dans
la cuisine, donna des ordres aux gens et s’assit sur une chaise a co6té de Crunnchu. Tout le monde alla se

coucher. Elle resta apres tous les autres, éteignit le feu, fit un tour a droite, rejoignit Crunnchu sous sa

couverture et lui mit la main sur les « parties ». Ils furent ensemble jusqu’a ce qu’elle devint grosse de lui.

' LEIA M-3-4 ; DIL M-25-26 ; Hamp 1975b 28-219.
? Le Roux - Guyonvarc’h 1983:141-142.

> O’Mulconry §813.

* Le Roux - Guyonvarc’h 1983,
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Par son union avec elle, Crunnchu vit sa richesse devenir encore plus grande. Elle prenait plaisir a le voir
florissant et bien vétu.

Les Ulates avaient souvent de grandes réunions et assemblées. Ils avaient coutume de s’y rendre tous,
hommes et femmes [de chaque ménage].

«J’irai a ’assemblée comme les autres ! » dit Crunnchu & sa femme.

- N’y va pas, dit-elle, pour ne pas courir le risque de parler de nous, car notre union ne durera qu’autant
que tu ne parleras pas de moi dans 1’assemblée.

- Je n’y parlerai pas du tout , dit Crunnchu.

Les Ulates allerent a 1’assemblée, et Crunnchu avec les autres. L’assemblée fut brillante, tant par les
hommes que par les chevaux et les vétements. Il y fut présenté en spectacle des courses, des combats, des
compétitions de lancer et de vitesse, des défilés. A la neuviéme heure, le char du roi fut amené sur les lieux
et les chevaux du roi remporterent la victoire. Les chanteurs de louange vinrent alors pour célébrer le roi, la
reine, les poetes, les druides, la maison du roi, sa troupe, et toute I’assemblée.

« Jamais, jusqu’a présent, il n’est venu a 1’assemblée deux chevaux comme ces deux chevaux du roi, car
il n’y a pas en Irlande d’attelage plus rapide !

- Ma femme est plus rapide que ces deux chevaux ! dit Crunnchu.

- Saisissez cet homme, dit le roi, [et gardez-le] jusqu’a ce que sa femme soit venue prouver ce dont il se
vante !

Ils Parréterent et le roi envoya chercher sa femme. Elle souhaita la bienvenue aux messagers et leur
demanda ce qui les amenait.

- Nous sommes venus pour que tu ailles délivrer ton maitre qui a été saisi par le roi parce qu’il a dit que
tu étais plus rapide que les chevaux du roi.

- C’est mal, dit-elle, car il n’était pas convenable de parler ainsi. C’est un malheur pour moi, ajouta-t-
elle, car je suis grosse et dans les douleurs.

- Que parles-tu de malheur ? dirent les messagers ; on le tuera si tu ne viens pas.

- Ce sera donc nécessaire, dit-elle, et elle se rendit avec eux a 1’assemblée. »

Chacun s’approcha pour la voir.

« Ce n’est pas bien, dit-elle, de regarder ainsi ma forme. Pourquoi m’a-t-on fait venir ?

- Pour que tu fasses une course contre les deux chevaux du roi ! dirent-ils tous.

- C’est un malheur, dit-elle, car je suis dans les douleurs.

- Prenez vos épées pour tuer le paysan ! dit le roi.

- Attendez un petit instant, dit-elle, que j’aie accouché !

- Non ! dit le roi.

- Vraiment c’est une honte pour vous de n’avoir pas pour moi le moindre égard. Puisqu’il en est ainsi,
j attirerai sur vous une plus grande honte. Lancez les chevaux a c6té de moi ! dit-elle.

On fit ainsi et elle arriva avant eux au bout de I’aréne. Alors elle poussa un cri dans la peine de la
douleur. A I’instant, Dieu régla I’affaire et elle enfanta d’un seul enfantement un gargon et une fille (Ro-glé
Dia di fo cét-oir, ocus berid mac 7 ingin i n-den-tairbirt). Quand tous les hommes de cette troupe
entendirent le cri de la femme, ils en furent frappés en sorte qu’il n’y eut pas, en eux tous, plus de force que

dans la femme qui est en proie aux douleurs.
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« Désormais, la honte que vous m’avez infligée sera un déshonneur pour vous. Quand [les temps] vous
seront les plus difficiles, chacun de vous, de ceux qui gardent cette province, n’aura pas plus de force qu’une
femme en couche, et cela pendant autant de temps qu’une femme reste en gésine, soit cinq jours et quatre
nuits, et jusqu’a la neuvieme génération ». (« Bid aithis trd diuib ond dair-se ind enechruice fo-rrurmid-si
form-sa. In tan bas ansam diib, nicon bia acht nert mnd séolae lib do neuch thaircella a coiced-sa ; et ind
eret bis ben i séolai is si eret no-mbiadi-si .i. co cenn cdic lda et ceithéora n-aidche, et biaid forib dano co
nnomad n-o .i. co haimsir nonbair »).

La malédiction se réalisa. Elle dura depuis le temps de Crunnchu jusqu’au temps de Fergus, fils de

Domnall. Mais cette faiblesse n’atteignit ni les femmes, ni les enfants, ni Cd Chulainn car il n’était pas né
des Ulates, ni aucun de ceux qui, 2 ce moment-la, étaient en dehors du paysl.
La version des Dindshenchas en vers fournit d’autres précisions : le roi ulate en question est
le célebre Conchobar ; le nom de la capitale des rois d’Ulster, Emain Macha, est expliqué par
« Jumeaux (emain) de Macha »” ; les enfants de Macha se nomment Fir (le garcon) et Fial (la

fille)®.

2.4.2.Caractere hippomorphe de Macha

L’une des raisons essentielles qui nous a incitée a ouvrir le dossier de Macha concernait
son rapport avec les chevaux. Cette association se vérifie par I’épithéte Mong-ruadh « A la
Criniére Rouge »* que lui attribuent les Dindshenchas métriques’. Dans 1’épreuve de course,
Macha revét un aspect hippomorphe étant donné que seuls des chevaux y participent6. Le
rapport entre une déesse et ces animaux a déja été souligné dans ce chapitre avec Rhiannon et
Epona’. Les paralléles entre Macha et I'ancienne déesse galloise sont d’ailleurs assez
nombreux® :

- Elles sont des étres surnaturels qui apparaissent a un homme (au veuf Crunnchu en Irlande ;
a un jeune prince dans le Mabinogi) et se considérent comme leurs épouses avant qu’ils ne se
soient parlés ou des qu’ils se parlent.

- Elles ont des relations avec le monde équestre royal : Macha court contre les chevaux du
roi ; Rhiannon sert de monture aux cavaliers qui viennent a la cour de Pwyll.

- Elles sont compromises par les propos imprudents de leurs époux respectifs : Macha doit

participer a une course, suite a une remarque déplacée de Crunnchu ; avant que leur mariage

" Noinden Ulad §§1-8 = Hull 1968:28-29.

DM 1V, 309 : Unde dicitur Eamain .i. eomhuin.
3 1d., IV, 129 : Fir ocus Fial a n-anmann.

* DIL M-165.

SDM 1V, 309 : Macha mong-ruadh. Cf. Tochmarc Emire §30 = Van Hamel 1933:33.
% Ford 1977:8.

7 Voir Iétude de Gricourt 1954 sur ces trois personnages.
8 O’Brien 1982:121 ; Sergent 2004a:438-439.
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ne soit célébré, Pwyll tombe naivement dans un piege tendu par Gwawl, un autre prétendant a
Rhiannon, si bien qu’il perd momentanément son épouse’.
- Elles sont contraintes a effectuer une tiche humiliante qui a lieu avant ou apres leur
grossesse : Macha participe 2 la course de chevaux avant la naissance des jumeaux”;
Rhiannon accomplit sa punition apres la naissance de Pryderi.
- Enfin, nous relevons ’'inversion suivante : Macha meurt en donnant la vie ; Rhiannon reste
en vie alors que son enfant disparait’.

Ces €léments de comparaison sont assez pertinents pour nous permettre d’estimer que

nous avons affaire a une structure mythique apparentée qui a connu des développements

propres dans les traditions irlandaises et galloises.

2.4.3. Cheval et soleil

Les aventures de Macha offrent 1’occasion de présenter deux theémes essentiels de la
mythologie de Lugus, le cheval et le soleil, qui sont d’ailleurs li€s entre eux. Le point de
départ vient des Dindshenchas qui indiquent qu’un autre nom de Macha est Grian « Soleil .
Cette information ne releve sans doute pas du hasard si I’on prend en compte que, depuis fort
longtemps, la pensée religieuse a associé le soleil et le cheval.

Nous pensons par exemple au chariot de Trundholm (Danemark, 1300-1200 av. J.-C.), sur
lequel repose un disque solaire tiré par deux chevaux’. Un méme type de disque en or a été
découvert en Irlande. Lui aussi devait étre tiré par des chevaux, a en juger par la présence de
deux boucles caractéristiques, I’'une s’insérant a I’arriere du timon, 1’autre recevant I’extrémité
d’une réne. La plaque en or centrale est manquante, dii certainement au brisement rituel de cet
objet, comme ce fut le cas pour le chariot de Trundholm®. Dans I’Europe ancienne, le soleil

était souvent dépeint comme une roue de char, probablement en raison de la ressemblance

" Pwyll 12.

? Nous pouvons relever a ce sujet un point de comparaison avec la naissance de Cti Chulainn. La Compert Con
Culainn débute par une chasse aux oiseaux menée par les Ulates. Parmi les neuf chars présents, il y a celui que
conduit Deichtire (§1 = Van Hamel 1933:3). De son c6té, Macha dispute une course hippique puis accouche de
jumeaux. Dans les deux cas, la future mere participe a une épreuve de vitesse, dans un contexte qui fait référence
aux chevaux.

? Gricourt 1954:173 a établi un parallele intéressant entre les aventures de Macha et d’Aranrhod : Conchobar
force Macha a accoucher en la faisant participer a la course ; le roi Math aide Aranrhod a accoucher de Dylan et
Lleu avec sa baguette magique. Dans les deux cas, c’est donc le roi qui permet a la mere d’accoucher.

* DIL G-157-158 ; DR XVI, 45 et DM IV, 127 : « Ses deux noms [...] étaient Grian brillante et Macha la pure »
(Grian gel ocus glan-Macha) ; « Elle était Grian, le soleil de la troupe des femmes » (ba hi sin grian banchuire).
> Briard 1987:68, 30.

° Déchelette 1924:415.
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entre les rayons du soleil et les rayons d’une roue, ainsi que du parallele entre le mouvement
de la roue symbolisant la rotation quotidienne du soleil 2 travers le ciel'.

Dans I’art celtique, cheval et soleil sont régulierement associés. Cet animal est I’'un des
rares themes figurés de I’époque de Hallstatt’, puis apparait trés fréquemment sur les pieces
de monnaie, constituant presque la marque de fabrique celtique’. Or, le cheval est souvent
accompagné de symboles a caractere céleste et solaire, comme les rouelles cruciferes, les
étoiles et rosaces, les cercles, les croix, les trisceles.. A

Dans la littérature irlandaise, cheval et soleil sont associés dans une glose du Sanas

Cormaic :

Gabar, avec a, c’est comme si c¢’était une corruption du latin caper. Gobar, avec un o, en cela est un
nom pour le cheval et c’est du gallois qu’il a été transformé en cela ; en effet, goor désigne toute lumiere en
cette langue, d’ou vient I’expression goar pour le cheval blanc etc (.i. goor gach solus i suidi, unde dicitur
goar don eoch gil 7 rl.) [...] Quelle que soit une autre couleur qui soit sur le cheval, s’il y a tant soit peu de
blanc sur lui, son nom est goor car c’est a partir de la couleur la plus remarquable qui soit sur lui qu’il est
nommé (Cid cia dath aile bess forsind euch, dia mbé bec do ghil and, is goor a nomen ar is asan dath is

airgedce bess and nominatur). Le poete irlandais a rajouté un b a lui pour une raison d’euphonie car il

trouvait plus joli la forme gobar que la forme goor, et c’est de 1a que vient le nom de gobars.
Le caractere lumineux de gobar, ou plutot de gabor, est assuré par deux autres indices. Tout
d’abord, gabor est certainement un emprunt au gall. gwawr qui signifie « aurore »°. Ensuite,
le Dictionary of Irish Language releve plusieurs gabor qui ont des sens intéressants, a
I’exception du le premier qui signifie « chévre »’ : le deuxieme, du genre féminin mais qui se
décline comme un théme en -o, signifie « cheval »d ; le troisieéme, theme en -o ou -4, signifie
« lumineux, blanc, brillant » et a été glosé par lat. solus « soleil »

L’association entre le cheval et le soleil provient essentiellement de I’'idée de mouvement.
En plus de donner lumiere et chaleur, I’astre solaire est un modele de rapidité par ses courses
longues et régulieres dans le ciel. Or, pour les hommes, cette méme idée prévalait pour le
cheval, qui constituait un mode de transport rapide pour les voyageurs. Dans les langues
celtiques, un des noms du «cheval » confirme cette idée. Au Pays de Galles, le terme

gorwydd désigne un cheval a I’image tres positive, qui trouve un correspondant exact sur le

' Green 1997:9.

> Kruta 2000:540.

* Duval 1987:36.

* Deonna 1950:166-167, 173 ; Konig 1980:119-120.

3 SC (Y) §675. Voir I’étude de cette glose par Russel 1998:179.

® GPC 1605 ; Kelly 1997:52.

" DIL G-6.

8 O’Cléirigh, Focloir né sanasdn nua = Miller 1879-1883:1V 428 : gabhar bo gobhar .i. each « cheval ».
? Glossaire de Lecan §536 = Stokes 1900-1905a:60.
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continent avec le latin uerédus « cheval de poste » (cf. francais palefroi), qui est un emprunt
au gaulois. Les formes galloises et gauloises s’expliquent par *uo-rédos, tiré d’un verbe *uo-
reid- « voyager rapidement », construit avec le préfixe uo- « sous » et le theme verbal réd-
« courir a cheval, voyager », apparenté a gaul. rhéda, un terme qui désigne une voiture assez
1égere utilisée pour les longs voyages'.

Cette 1dée de rapidité liée au cheval et au soleil a pu conduire certains systemes religieux a
donner aux divinités solaires une forme chevaline’. Thomas H. O’Rahilly, adepte de la
mythologie solaire miillerienne, considérait justement la déesse Macha comme une allégorie
du soleil qui rivalisait en vitesse avec les chevaux terrestres’. Cette hypoth&se est plausible,
d’autant que la rapidité de Macha est I’une de ses qualités.

Une autre déesse de 1’aire culturelle indo-européenne a des rapports avec la rapidité. Il
s’agit de la déesse indienne Saranyi, la mere des jumeaux ASvin, dont le nom pourrait
s’expliquer par skr. sarana « rapide, prompt »*. La comparaison entre Macha et Saranyi va
plus loin que cette association a la rapidité. La déesse védique est née de ’union du dieu
artisan Tvastr et d’une femme, qui a mis au monde des jumeaux de sexes différents, Saranyt
et Trisiras. Puis Saranyl a épousé Vivasvat et a mis au monde un couple de jumeaux, cette
fois encore de sexes différents, avec Yama et Yami. Mais elle considére son union avec
Vivasvat comme une mésalliance et décide de le quitter. Elle crée alors un double d’elle-
méme, Savarna, a qui elle confie ses enfants a élever puis elle s’enfuit sous la forme d’une
jument. Vivasvat, d’abord abusé, s’unit a Savarna ; de leurs amours est né Manu. Découvrant
le subterfuge, il poursuit Saranyii et, la fécondant par I’intermédiaire du gazon qu’elle broutait
et sur lequel il avait éjaculé, il engendre les Aévin’.

Dans ce mythe, le caractere gémellaire est récurrent, puisque nous avons trois naissances
de jumeaux, dont deux de sexes différents. Autre élément significatif, Saranyii a clairement
des traits hippomorphes. Nous remarquons donc la présence de plusieurs points communs
entre les récits irlandais et indien :

- Une déesse dispose d’un caractere chevalin : Macha ; Saranyd.

"' GPC 1507-1508 ; Lambert 1994a:197 ; DLG 315. Dans le Llyfr Taliesin (45, 19 = Evans 1910:45 ), le terme
gorwydd est employé comme adjectif avec le sens de « rapide »'. D’ailleurs, Kelly 1997:50 a supposé que le
nom de ce cheval provenait de la substantivation de cet adjectif.

? O’Rahilly 1946a:291. Sur ce theme, le méme auteur rapporte p. 292n.1 une devinette populaire francaise
intéressante : « Qu’est-ce qui court plus vite qu’un cheval, qui traverse I’eau et qui n’est pas mouillé ? Réponse :
le soleil ».

*1d., p. 293.

* Cf. Grottanelli 1986:128, 137.

> RgVeda X, 17, 1 = Aufrecht 1877:11 294-295.
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- Elle a des liens familiaux avec un homme de troisieme fonction : le paysan Crunnchu, époux

de Macha ; I’artisan Tvastr, pere de Saranyi.

- Elle donne naissance a des jumeaux.

- Présence de jumeaux de sexes différentes : Fir et Fial ; Saranyii et Trisiras ; Yama et Yami'.
Ces nombreux paralleles témoignent certainement de 1’existence d’une mythéme indo-

européen relatif a la naissance de jumeaux, qui s’est ensuite maintenue dans les traditions

irlandaises et indiennes.

2.4.4.Les jumeaux de Macha

Cette étude sur Macha a permis d’établir deux comparaisons. La premicre a été établie
avec la littérature galloise. Nous avons dégagé des points communs entre Macha et Rhiannon
au sujet de leurs relations aux chevaux et des circonstances de leur accouchement. En
revanche, 1’aspect solaire qui caractérise la déesse irlandaise n’apparait pas chez Rhiannon.
La seconde comparaison a été effectuée sur un plan indo-européen avec le matériau védique
relatif a la déesse Saranyii. Le dossier sur Macha permet une autre comparaison indo-
européenne, cette fois avec la mythologie grecque. En effet, Claude Sterckx a relevé de
nombreux points communs entre le mythe irlandais et la naissance d’Apollon. Les
circonstances de sa naissance sont les suivantes : apres une union avec Zeus, Léto est enceinte
d’Apollon et Artemis ; puis elle endure pendant neuf jours et neuf nuits les douleurs de la
parturition, avant qu’lIllithye, déesse des accouchements, n’accepte de la délivrer en échange
d’un collier d’or de neuf coudées promis par Iris, la messagere des dieux. Cette longue attente
est due a Héra, qui s’est vengée de 1’adultere de son époux, Zeus, avec Léto®. Voici les
paralleles entre les mythes irlandais et grecques3 :

- Une union peu ordinaire : la déesse Macha s’unit avec le simple paysan Crunnchu ; adultere
unissant Zeus et Léto.

- Une colere royale : le roi d’Ulster Conchobar veut a tout prix que Macha participe a la
course ; Héra, la déesse souveraine, empéche Léto d’accoucher.

- Une jalousie royale vis-a-vis de la femme enceinte : Conchobar est jaloux de Macha qui peut
courir plus vite que ses chevaux ; Héra est jalouse de Léto qui a eu une aventure avec son

époux4.

! Sergent 1992b:218.

2 Humnos t6i Apolloni 25-102 = Humbert 1959:80-83.
3 Sterckx 1996a:70-72 ; cf. Sergent 2004a:251.

* Sergent 2004a:668n.47.
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- Un accouchement douloureux de Macha et Léto.

- La récurrence du chiffre neuf : Macha lance une malédiction sur les Ulates pendant neuf
générations, qui durera a chaque fois cinq jours et quatre nuits, c’est-a-dire neuf unités
temporelles' ; Léto doit attendre neuf jours avant de pouvoir accoucher ; cela ne se fait que
suite au don par Iris du collier de neuf coudées a Illithye.

- Les jumeaux qui viennent au monde sont composés d’un garcon et d’une fille : Fir et Fial ;
Apollon et Artemis.

Avant cette comparaison, nous savions que Lugus et Apollon étaient des figures tres
proches et que Macha avait des affinités avec Rhiannon, la meére d’un personnage lugien
(Pryderi). Désormais, nous avons la conviction que Fir est une autre figure lugienne et que
Fial est une sorte d’Artémis irlandaise. La fille de Macha porte un nom qui signifie «la
Pudique »°, un sens qui n’est sans doute pas innocent comme le suggere ce passage du Lebor

Gabdla Erenn :

Lugaid mac Itha se baignait dans le Loch Luigdech et son épouse Fial prenait son bain dans la riviere
qui s’y jette. Son époux vint pres d’elle tout nu, de sorte qu’elle vit sa nudité et en mourut de honte pres du
lac, ou alors ce fut parce que lui la vit toute nue que sa pudeur la fit mourir.

(Nosfothraic Lugaid mac Itha a Loch Laigheach, 7 rosfothraic dono Fial ben Luighdeach meic Itha isin

n-abhaind teid isin loch. Luidh a fear cuice nocht, conacaidh si fearrdacht a fir, 7 conerbhailt iarsin do
ndire, i I-Loch Laigheach. No gomad hé a fear atcheath, taemh di a genas-si.)3
Cette histoire rappelle un mythe grec ou la déesse Artémis, surprise pendant son bain, venge
sa pudeur en faisant périr I'intrus malchanceux ou imprudent4. Ce nouveau point de
comparaison permet d’avancer avec plus de force le rapprochement entre Fial et Artémis’.
Finalement, 1I’étude du mythe irlandais de Macha a été tres fructueuse. Elle nous a permis
de révéler un nouveau personnage qui correspond au type de la mere de Lugus (Macha), un

nouveau personnage lugien (Fir) et un nouvel exemple de naissance gémellaire.

2.5.Conall Corc

Nous terminons 1I’examen des naissances associées aux chevaux avec Conall Corc, qui,

dans la littérature royale irlandaise, occupe le rang prestigieux d’ancétre des rois de Cashel et

' Cette durée est confirmée par une glose d’O’Mulconry §835 : noinden Ulad quasi novim dies « la neuvaine des
Ulates est égale a neuf jours ».

> DIL F-115-116.

’ LGE VIII §§388, 419, 436, 504.

* Voir notamment Callimaque, Humnoi V, 110-115 = Mair 1955:120 ; Ovide, Metamorphoses 111, 138-252 =
Lafaye 1985:73-77.

> Sterckx 1999a.
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du Munster'. Claude Sterckx a mis en lumiére de nombreux points communs entre les
aventures de Conall et celles de Lugus®. Le récit de sa naissance est un texte archaique qui
figure dans le MS Laud 610. Sa composition remonte sans doute au début du VIII® siecle ;

mais nous le saisissons dans un état plus tardif, écrit en moyen-irlandais.
Fedelm la sorciere, fille de Moethaire de Corco Oiche, était la mere adoptive de Conall Corc fils de
Lugaid. La nuit durant laquelle Conall est né, la sorciere passait la soirée dans la maison du roi Lugaid. Sa
mere était Bolc Ban-bretnach des Bretons. C’était une satiriste. Elle imposa au roi une demande non
refusable : elle devra dormir avec lui. En conséquence, Conall fils de Lugaid fut con¢u. Le nom de sa mere
adoptive était cependant Lair Derg. D’out son nom de Corc fils de Ldir et de 1a aussi les Ui Maic Ldire
tirerent leur nom (Is de ba Corc mac Ldre 7 dogairther Hui maic Ldre) [...]
Fedelm était régulierement en compagnie d’autres sorcieres. La nuit suivante, elles demanderent un
toit. [Fedelm] dissimula son fils sous I’atre, en dessous du sol. Les sorciéres arriverent dans la maison.
L’une d’elles dit : « Je ne peux rien détruire hormis ce qui se trouve sous le chaudron ». Le feu s’élanga sur
I’enfant et briila son oreille. Résultat, Corc fils de Lugaid devint rouge (corc). Le jour suivant, un devin
examina la main de Corc, qui était en compagnie de sa mere adoptive. 11 dit [a Conall] : « Tu dois te libérer
de ta captivité, partout ou tu pourrais les voir et toutes les fois que tu serais capable de le faire. Si tu y
parviens, ta race sera glorieuse et portera ton nom »”.
Dans la naissance de Conall, le theme des jumeaux n’apparait pas mais nous avons une
référence aux équidés. Sa mere adoptive s’appelle Lair Derg, un nom qui signifie
« Jument Rouge »*: ce trait laisse envisager un rapprochement avec le type de la mere de
Lugus. Nous notons également que le pere de Conall s’appelle Lugaid, qui apparait aussi sous
la forme Luigith’, un nom fréquent construit sur Lug-.

Les éléments qui relient Conall Corc a Lugus ne sont pas tres importants pour ce qui est de

la naissance. Mais la suite de nos recherches montrera que Conall a pleinement sa place dans

notre étude.

! Byrne 2001:177, 277, 291-295 ; cf. partie V, chapitre 1.

% Sterckx 1997:35-41.

 Meyer 1912b:307 ; trad. Hull 1947: 892-893, 907-908. Cf. CA §54 ; Senchas fagbdla Caisil = Dillon 1952.
* DIL L-32.

> Bergin 1938:232-235.

197



Partie II, chapitre 3

3. Naissances gémellaires

Depuis le début de cette deuxieme partie, nous avons rencontré a plusieurs reprises le
théme des jumeaux ou des naissances multiples : dans les récits folkloriques irlandais, Eithne
met au monde plusieurs enfants ; Aranrhod accouche de jumeaux ; Macha donne naissance a
des jumeaux de sexes différents.

La fréquence de ce scénario nous incite a approfondir la question des jumeaux.
Cependant, ce dossier est tellement vaste que nous ne pourrons le traiter de facon exhaustive.
Nous tacherons ici de nous limiter aux éléments qui permettent de faire avancer la

compréhension du dieu celtique Lugus.

3.1.Autres jumeaux celtiques

3.1.1.Corc Duibne

Nous devons une nouvelle fois a Claude Sterckx d’avoir décelé, dans la littérature

irlandaise, la présence d’un personnage lugien'. Il s’agit de Corc Duibne, qui est I’éponyme
du groupe des Erainn qui s’est établi dans le Kerry2. Sa naissance est consignée dans le Tucait
innarba na nDessi i Mumain « Cause de I’expulsion des Dési dans le Munster ». Le récit que
nous allons utiliser est la plus récente des deux versions qui existaient sur ce sujet’. Elle a été
compilée avant 1106 et est préservée dans trois manuscrits (Lebor na hUidre, MSS TCD H
3.17, H 2.15A). Nous allons présenter les circonstances de la naissance de Corc Duibne

d’apres le texte du Lebor na hUidre :

Coirpre Musc fils de Conaire, de qui descendent les Muscraige du Munster, c’est lui qui engendra [Corc
Duibne] avec sa sceur, c’est-a-dire Duibind fille de Conaire lorsqu’il était roi de Munster (Corpri Miisc mac
Conaire dia tdt Muscraigi Muman is é do roni fria derfiair .i. fri Duibind ingin Conaire in tan ro boi i rrigi
Muman). Leurs récoltes en furent d’autant plus mauvaises.

« La mauvaise action du prince est la cause de cela, dit Coirpre. Ce que j’ai commis est un fingal (=
crime contre la famille)4. Quel en sera le résultat ?

- Deux fils, a savoir Corc et Cormac. »

En une naissance ils sont nés. L’un a rougi le second dans 1’utérus de leur mere (I n-oentairbirt ructha.

Ro chorc indala n-ai araile i mbroind a mathar).

' Sterckx 1997:44-49.

? O’Rahilly 1946a:81. Cf. partie V, chapitre 1.

? La version la plus ancienne fut composée vers le milieu du VIII® siecle et est préservée dans quatre manuscrits
(Rawlinson B 502, Laud 610, Livre des Ui Mhaine et le Liber Flavus Fergusiorum, copié entre 1435 et 1440).

* Sur cette notion de fingal, cf. partie III, chapitre 1.
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« Qu’ils soient brilés, dirent les hommes du Munster, car la honte ne doit pas toucher notre pays.

- Laissez- moi Corc-1a, dit le druide qui était dans le campement, que je I’emporte hors d’Irlande afin

d’éviter la hontel. »
Nous avons dans ce récit la présence d’une naissance gémellaire causée par un inceste entre
Coirpre et sa sceur. Geoffrey Keating a également conservé une version de ce récit. Il y est dit
que les nobles du Munster ont demandé que les jumeaux soient brilés et leurs cendres soient
jetées a I’eau, un sort que subira Cormac seul”. Autrement dit, un des jumeaux décede
rapidement et, en plus, sa mort est associée a 1’élément liquide. Ce destin rappelle bien

entendu ceux de Dylan et des freres de Lug.

3.1.2.Les Dioscures gaulois

La religion des Gaulois connaissait également des jumeaux divins. Le témoignage le plus

clair nous vient de Diodore de Sicile, qui rapporte les propos de Timée :

Les Celtes qui habitent le long de I’océan honorent le plus, parmi les dieux, les Dioscures. D’apres une
tradition qu’ils conservent des anciens temps, c’est de ’océan que s’est produite 1’apparition de ces dieux.

(KeAtovg oefopévoug pdioto Tmv Bemv Toug AooKOPOLS TAPUSOCILOV YOP CUTOVG EXEV €K TOAOLMDV

KPOVOV TNV TOVTOV TV BEDV TAPOVGIaY EK TOV MKEAVOL ysyevouévnv.)3
Georges Dumézil a donné de la valeur a ce témoignage en comparant son contenu au
Mabinogi de Math* Dylan et Lleu, en tant que jumeaux, méritent le nom de Dioscures ; le
monde aquatique est la demeure d’Aranrhod et de Dylan ; Lugus, le dieu le plus honoré des
Gaulois, peut étre identifié a ces divinités les plus honorées que sont les Dioscures.

A propos des Dioscures, remarquons qu’a I’époque gallo-romaine, ils ont été plus honorés
en Gaule que dans toutes les autres provinces de I’Empire et que leur popularité a été
incontestable. Ces jumeaux divins étaient considérés comme des dieux astraux, des
protecteurs de la navigation, des cavaliers qui comptaient des adeptes parmi les jeunes gens,
ainsi que des symboles funéraires des deux hémispheres’. Quelquefois, un seul des Dioscures
est représenté sur les monnaies, comme a 1’ouest de la Loire avec le deus Vintius Pollux, et en
Espagne ot Pollux est représenté avec son cheval®. Mais dans la plupart des cas, les Dioscures

figurent ensemble sous un aspect classique en compagnie de leur monture’.

" Tucait Innarba na nDessi i Mumain §9 = Hull 1958-1959:52-53 ; cf. CA §862, 66.
2FFEL, 314 : go loiscthi leo iad, agus go gcuirdis a luaith ré sruth.

3 Diodore de Sicile, Bibliothéke historiké IV, 56, 4 = Oldfather 1933-1967:11 523-524.
* Dumézil 1985b:109.

> Duval 1976:86.

% De Vries 1963:120.

7 Esp III N°2751 ; IV N°3133 ; VII N°5540, 5758, 5779, 5887...
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Il est possible d’envisager que, derriere le nom des Dioscures, se cachait le dieu indigéne
Lugus. Mais a I’exception du témoignage de Timée, les éléments dont nous disposons ne

permettent de 1’affirmer pleinement.

3.2.Jumeaux et chevaux

3.2.1.Exemples Indo-Européens

Nous allons a présent relier deux themes rencontrés depuis le début de notre étude, a

savoir les jumeaux et les chevaux. Dans le chapitre précédent, nous avons fait remarquer
I’existence de nombreux points communs entre les jumeaux divins et légendaires des peuples
indo-européens. C’était le cas pour I’exposition et le destin opposé des jumeauxl. Nous allons
maintenant mettre en lumiere les relations entre jumeaux et chevaux, qui sont d’ailleurs tres
fréquentes” :
- En Gréce : les Dioscures sont souvent représentés a cheval’, ils disposent de coursiers
surnaturels et recoivent la qualification de AgvkomdAot « aux blancs coursiers »* ; Kastor est
un dompteur de chevaux’ ; ils ont épousé les filles de Leukippos « Cheval Blanc ». Les
traditions grecques connaissent également un personnage nommé Epeios, fils de Panupeus,
lui-méme frére jumeau de Crisos®. Epeios est surtout célébré comme l’artisan qui a su
construire, avec 1’aide d’Athéna, le fameux cheval de Troie’. Le nom d’Epeios rappelle le
theme i.-e. du cheval, *ek”os, d’ou le sens probable de « Cavalier »5. La gémellité qui
intervient a la génération de son pere et sa participation a la création du cheval de Troie font
qu’Epeios peut entrer dans le cadre des jumeaux associés aux équidés.

- A Rome : Castor est devenu le patron des Equites.

"1 est impossible de savoir si les jumeaux de Macha ont eu un destin opposé, puisque seule leur naissance nous
est connue, a I’exception de la mort de Fial.

? Sur la liaison entre jumeaux et chevaux : Krappe 1930:71 ; Sergent 1992b:217. Notons qu’en Inde, le cheval
correspond a la classe guerriere des ksatriyd et a Rome, il est I’equos bellator consacré a Mars. Autrement dit, le
cheval est avant tout en relation avec la deuxieme fonction. Selon la répartition trifonctionnelle, les jumeaux
relevent de la troisieme fonction productrice et entretiennent un rapport aux chevaux qui consiste surtout dans
leur entretien et leur guérison (Dumézil 1954:76, 81). L’association du cheval a ces deux fonctions n’est pas
problématique par rapport a notre étude, puisque les caracteres belliqueux et gémellaires figurent en méme temps
chez plusieurs figures lugiennes.

* Humnos t6i Dioscourous 3 = Humbert 1959:254.

4 Pindare, Pythionika 1, 66 = Puech 1961-1967:11 32 ; Lévéque - Séchan 1990:315.

5 Homere, Iliade 111, 236 = Mazon 1967:1 78 ; Homere, Odusseia X1, 298 = Berard 1953-1956:11 95 ; Humnos toi
Dioscourous 3 = Humbert 1959:252.

® Pour une étude de ce personnage : Yoshida 1964.

" Homere, Odusseia VIIL, 298 et XI, 523 = Berard 1953-1956:11 21, 104 ; Pausanias, Hellados periegeésis 11, 29,
4 =Jones 1918-1935:1 402.

¥ Sergent 1999:70.
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- En Inde : les jumeaux Asvin ont un nom dérivé d’dsvah « cheval », avec désinence duelle
-in', d’ol1 « les Cavaliers, Ceux qui possédent des chevaux »2. Plusieurs mythes les mettent en
relation avec cet animal : ils fournissent un cheval & Pedu® ; c’est a I’aide d’un cheval ailé
qu’ils operent le sauvetage de Bhujyu ; dans le mythe de Syiimaraémi, le cheval est considéré
comme leur protégé’. Dans I’épopée du Mahabharata, les Avin sont représentés sous les
traits des jumeaux Nakula et Sahadeva ; celui-ci s’occupe des beeufs et le premier est en
relation avec les chevaux’. Nous avons vu plus haut les rapports qui existaient entre les
chevaux et le soleil, comme avec la déesse irlandaise Macha. Les Asvin en sont une nouvelle
illustration puisqu’ils ont des liens avec I’astre solaire : 1’idée de mouvement du soleil est
exprimée avec leur char, décrit comme tres ralpide6 ; ils sont des dieux auroraux, car leur
apparition coincide avec le lever du soleil’ ; leur épouse est Sirya, la fille du Soleil®.

- En Iran : les traditions zoroastriennes connaissent des jumeaux qui se nomment Gous et
Drvaspa, dont le nom signifie « Maitresse des chevaux bien portants » .

- En Scandinavie : le couple gémellaire le plus célebre est composé de Njordr et Freyr, lequel
dispose d’un cheval comme animal de prédilection'®. Enfin, les traditions légendaires anglo-
saxonnes connaissent des jumeaux nommés Hengist « Etalon » et Horsa « Cheval ».

Le matériau celtique que nous venons d’étudier contient également de nombreuses
références aux équidés. Nous pensons aux meres (Rhiannon et Macha) et aux fils (Pryderi, Ca
Chulainn et Conall Corc). La présence de jumeaux ne vaut toutefois que pour le mythe de
Macha. Mais nous nous souvenons que les naissances de Cud Chulainn et Pryderi étaient
doublées de celles d’'un ou deux poulains. En nous appuyant sur les rapports étroits entre
gémellité et chevaux, nous pouvons nous demander si Rhiannon et Deichtine n’ont pas mis au
monde des jumeaux, avec les poulains comme « freres » de Pryderi et Cd Chulainn.

A premiére vue, cette hypothése semble un peu forcée. Le point qui peut y faire obstacle
est I’acceptation qu’un étre humain puisse avoir des fréres animaux ou un aspect animal. Mais
nous faisons remarquer que Rhiannon et Macha se comportent exactement comme des

chevaux. Si ce phénomene se produit chez la mere, il peut sans doute exister chez le fils.

" Bergaigne 1883:11 460.

2 Renou 1947-1952:1 322.

3 RgVeda 1, 118 = Aufrecht 1877:1 104-105 ; trad. Varenne 1967:102.

* Bergaigne 1883:11 451-454.

> Dumézil 1968-1973:1 79-86.

6 RgVedal, 118 et VII, 68 = Aufrecht 1877:1 104-105 et II 53 ; trad. Varenne 1967:102-103.
! Bergaigne 1883:11 431-432, 510 ; Oldenberg 1988:174 ; Renou 1947-1952:1 323.

8 Voir par exemple RgVeda I, 118 et 7, 68 = Aufrecht 1877:1 104-105 et II 53 ; trad. Varenne 1967:102-103.
Gonda 1979:115.

’ Dumézil 1968-1973:1 88.

10 Renauld-Krantz 1972:200.
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Pour évaluer la fiabilité de cette hypothese, nous allons reprendre en détail les liens de

Pryderi et de Ci Chulainn avec les chevaux ainsi que les conditions de leur naissance.

3.2.2.Pryderi

Le texte du Mabinogi de Pwyll nous fournit un indice qui peut aller dans le sens de notre axe
de recherche. Lorsque Rhiannon est accusée d’avoir tué son fils, les gens demandent a Pwyll

de quitter sa femme, ce a quoi il répond :
«Ils n’avaient auparavant aucune raison de me demander de quitter ma femme, si ce n’est qu’elle
n’avait pas d’enfant. Or je sais qu’elle a un enfant, je ne la quitterai donc pas. »

(Nyt oed achaws ganthunt wy y erchi'y mi yscar a’m gwreic namyn na bydei plant idi. Plant a wnn iy
uot idi hi, ac nyt yscaraf a hi.)1

Dans la seconde phrase de cet extrait, le terme utilisé pour « enfant » est intéressant. Il ne
s’agit pas du mot habituel, mab au singulier, mais de la forme collective plant « enfants »°.
Sur un plan linguistique, on pourrait juste y voir un emploi inhabituel de plant au singulier3 .
Pour qui garde en mémoire le theme des jumeaux, cette forme collective signifierait que
Rhiannon n’a pas accouché d’un seul enfant, mais de deux”*. Le second pourrait étre le poulain
qui est né simultanément chez Teyrnon. Ainsi, Pryderi serait le frére jumeau du poulain’.
D’autres éléments vont appuyer cette idée.

Apres sa disparition de la cour, Pryderi est retrouvé par Teyrnon Twrf Liant. Le nom de ce
pere adoptif s’explique par brit. *Tigernonos «le Grand Roi, le Grand Seigneur » (cf. v.irl.
tigern) ; la présence du suffixe théonymique -onos signifierait que Teyrnon est bien un ancien
dieu®. Son épithete Twrf Liant signifie « Bruit des Flots »”. Quant 2 sa femme, le Mabinogi ne
précise a aucun moment son nom. Patrick K. Ford a avancé une hypothese pour résoudre ce
probleme d’identité. Selon lui, Pwyll et Teyrnon sont deux personnages distincts, a la
différence de Rhiannon et de la femme de Teyrnon qui ne seraient qu’un seul personnage. Des

lors, la femme de Teyrnon ne pouvait pas avoir de nom puisqu’elle n’était autre que I’ombre

' Math 18 ; trad. Lambert 1993:53.

> GPC2819.

* Thomson 1957:38.

* Gruffydd 1953:64 ; Ford 1981-1982:123.

> Selon O’Brien 1982:126-127, Mabon est le jumeau de Pryderi. Les éléments dont nous disposons sur Mabon
ont tendance a le rapprocher de Pryderi, alors que les jumeaux celtiques se caractérisent souvent par des destins
opposés.

% Mac Cana 1970:83.

7 Lambert 1993:357n.28. Williams 1951:145-146 avait suggéré que Teyrnon personnifiait le mascaret des eaux
du Llyn Llywan, a I’embouchure de la Severn, un lieu peu éloigné de son domaine de Gwent-Is-Coed ; quant a
son épithete, elle évoquait le bruit qu’il faisait dans la bataille.
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de la véritable mére de Pryderi'. Pour donner naissance au poulain, elle a peut-étre pris une
nature hippomorphe’. Mais la Rhiannon-jument n’a pu procréer 1’animal toute seule ; comme
le poulain est né chez Teyrnon, on peut se demander si I’époux de la Rhiannon hippomorphe
assumait lui aussi une nature chevaline”.

Pour répondre a cette question, nous devons élargir le débat en nous demandant si la
figure du Dieu-Pere entretient des rapports avec les chevaux®. Dans le matériau irlandais, nous
avons vu plus haut que le Dagda était connu par d’autres noms, comme celui de Ruad
Rofesai. Il est également appelé Eochaid Ollathair « Pere Universel »°, avec Eochaid qui est
un dérivé d’ech « cheval ».

Dans la religion gallo-romaine, plusieurs dieux sont associés a des étalons. A Neuvy-en-
Sullias (Loiret), il a été retrouvé une statue de cheval en bronze surplombant le socle ou était
gravée une inscription en I’honneur du dieu Rudiobo®; ce théonyme peut étre comparé 2
Rudianos, connu en Provence et dans la Drome’. Rudiobo est construit sur le theme rudio-
«rouge » et bo-, forme en -io de la racine *bheyH « frapper, couper », d’ou «le Rouge
Frappeur », tandis que Rudianos est un dérivé de rudi- avec un suffixe -ano®. Joseph Loth a
fait remarquer que, dans 1’usage celtique, un dérivé et un composé construit sur un premier
élément analogue peuvent désigner un méme personnage’. Ainsi, Rudiobo et Rudianos
pourraient représenter un seul et méme dieu, le second étant alors une forme hypocoristique
du premier. Nous sommes tenté de comparer ces dieux a Ruad Rofesai, ¢’est-a-dire au Dagda,
en vertu de leur nom construit sur *roudos «rouge » (cf. v.irl. riad, gall. rhudd, moy.corn.
rud, v.bret. rud)'® et de leur rapport respectif aux chevaux. Rudianos et Rudiobo pourraient
alors correspondre a la figure du Dieu-Pere. Mais Rudiobo peut également étre considéré
comme un datif pluriel“, une forme sous laquelle Lugus est souvent honoré.

Le Dieu-Pere peut également €tre associé aux chevaux par un élément indirect. Nous
avons vu plus haut que le Dagda et Sucellos — le Jupiter gaulois — étaient caractérisés par leur

ithyphallisme. Dans les langues celtiques, nous relevons que certaines appellations du

" Ford 1981-1982:121.

*Id.,p. 121.

? C’est ce que pense Gricourt 1954:172.

* Voir Sterckx 1986:57-58.

> Tochmarc Etaine §1 = Bergin - Best 1938:142 : Bai ri amra for Eirinn do T[h]Juathaib De ac[h]enel, Eochaid
Ollathar a ainm. Ainm n-aill do dano an Dagda. DIL O-137.

6 CIL X111, 3071.

T CIL X1, 1566, 2204, 2264 ; XI1, 381 et suivantes.

¥ Loth 1925:216-217.

% Id., p. 215n.2. Par exemple, le pere de Lug est appelé Dagda < *dago-devo-s et Dagan, dérivé de *dago.
19 JEW 872-873 ; LEIA R-47 ; DLG 263.

1 Cf. Olmsted 1994:345 ; dans DLG 263, Rudiobo est plutot considéré comme un dat. sg. latin.
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« cheval » rendent compte de sa qualité de géniteur. Dans des anciens textes légaux, les
langues irlandaise et galloise désignent 1’« étalon » en utilisant un composé ou un syntagme
formé du terme « cheval » suivi d’un adjectif exprimant la virilit€. Nous avons ainsi v.irl. ech-
cullachl, avec le second élément caullach, cullach, qui signifie « étalon » mais aussi
« sanglier, verrat », construit sur caull, glosé par lat. testiculus®. Le moy.gall. connait
I’expression march ceillawc (rendu en latin par equus testiculatus®) ; ceillawc est construit sur
ceill, caill « testicule >>4, issu comme le v.irl. caul de *calio- « testicule » (cf. gaul. callio-
marcos, epo-calium « tussilage », littéralement « testicule de cheval », bret. kell)5 .

En résumé, quelques indices permettent d’entrevoir un lien entre le Dieu-Pere et les
chevaux. Toutefois, nous ne possédons pas d’éléments assez explicites pour affirmer que le
pere de Lugus assume, comme sa mere, un aspect hippomorphe. Dans le Mabinogi de Pwyll,
nous n’avons aucun détail qui permet d’appuyer I’hypothese d’un Teyrnon-cheval.

Cette naissance gémellaire de Rhiannon ameéne en tout cas un nouveau point de
comparaison avec Macha, elle-méme mere de jumeaux. Nous faisons remarquer par ailleurs
que leur accouchement respectif a révélé leur nature chevaline : Rhiannon est certainement
hippomorphe lorsqu’elle donne naissance au poulain ; Macha accouche a I’issu d’une course

ou elle s’était comportée comme un cheval.

3.2.3.Cu Chulainn

La naissance de Cu Chulainn, comme celle de Pryderi, est accompagnée d’une naissance
animale. Dans le récit irlandais, ce ne sont pas un mais deux poulains qui viennent au monde.
Cette différence numérique s’explique sans aucun doute par le contexte historique. Le héros
d’Ulster dispose de deux poulains parce que, dans 1’épopée irlandaise, on continue a utiliser le
char, qui nécessite deux animaux. De son c6té, Pryderi n’a qu’un seul poulain car, dans le
Pays de Galles médiéval, cet animal est désormais utilis€ comme monture ; autrement dit, un
seul cheval est nécessaire’.

Tout au long de sa carriere, Cu Chulainn est accompagné par deux chevaux qui

correspondent peut-étre aux deux poulains de son enfance. L’un s’appelle Dub Sainglend « le

' DILE-27.

*Id., C-93 ; LEIA C-284-285.

® Emanuel 1967:234.

* GPC 389.

5 LEIA C-50, C-285 ; Lambert 1994a:191 ; DLG 99 ; Kelly 1997:53 ajoute que cette maniere de procéder n’est
pas limitée aux chevaux. Le moy.irl. I’emploie pour la race porcine (muccullach), tandis que les lois galloises
I’appliquent a tous les animaux.

% Nous remercions C. Sterckx pour nous avoir orienté sur cette explication.
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Noir de la Vallée Particulicre »' et le second Liath Macha «le Gris de Macha »2; Cu
Chulainn dispose ainsi d’un cheval nommé d’apres une déesse qui a couru plus vite que des

chevaux’. Le lien entre ce cheval et Macha est validé par le Lebor Gabdla Erenn :

Macha fille de Delbaeth, c’est elle qui a le Liath Macha, qui est nommé d’apres Macha fille de
Delbaeth.

(Macha ingen Dealbaith, is aici robai in Liath Macha, o Macha ingin Dealbaith ro hainmiged.)4
Ces deux chevaux sont, comme Macha, caractérisés par la rapidité :

[Cud Chulainn et son cocher] roulérent jusqu’a Sliab Fuait. La course qu’ils firent a travers Brega était si
rapide apres que le cocher eut excité [les chevaux] que les chevaux allaient plus vite que le vent, que les
oiseaux en vol, et que Cd Chulainn atteignait le coup qu’il avait lancé de sa fronde avant qu’il n’ait touché la
terre.

(Ba h-¢ lias ind érma donucsat iar m-Bregaib iar n-grisad ind arad co togrennitis ind eich fon charpat

in n- gaith 7 inna eonu for liiamain 7 co tdirthed Cii Chulaind in n-urchur dolléced asa thailm riasi risad
talmain.)5
Le caractere surnaturel des deux chevaux de Cu Chulainn se révele également par la fagcon
dont ils sont apparus. Cette information figure dans la Fled Bricrend « Festin de Bricriu », un
récit qui n’est plus ancien que la fin du IX® siecle et qui est connu par plusieurs manuscrits
(Lebor na hUidre, Egerton 93, MS TCD H 3.17, Codex Vossianus de Leiden, probablement
du X VI siecle, et le MS Edimbourg XL de la Library National of Scotland du XIV® sigcle).

Nous suivons ici la version du Lebor na hUidre :
[Cd Chulainn] avait dompté, ce jour-la, un des deux chevaux qu’il attela depuis a son char, Liath
Macha, au bord de Lindi Leith («le Lac Gris ») a Sliab Faait. Au moment ou ce cheval sortait du lac, Ci
Chulainn s’était glissé jusqu’a lui (roselaig Cuculaind chuci iar tichtain do asind loch) ; il lui avait mis les
deux mains sur le cou, et, tenant ainsi le cheval entre les deux mains, il s’en était rendu maitre apres une lutte.
Cu Chulainn, avec ce cheval, avait parcouru la terre d’Irlande, et, la nuit méme, il était arrivé avec ce bon
coureur 2 Emain Macha. Il avait de la méme facon dompté Dub Sainglend, prés du lac Dub Sainglend6.

Le Liath Macha est le plus renommé de ces deux chevaux, comme en témoigne sa

qualification de ri ech Herend « roi des chevaux d’Irlande »'.

' DIL D-425-430, G-100-101, S-29-30.

> Id., L-147-148.

? Sergent 1999:155.

* LGE VII §368.

3 TBC I, 146. Cette qualité de rapidité vaut également pour le cheval de Mabon — appelé Gwynn My(n)gd(d)wn
«le Blanc a la Criniere Sombre », qui est aussi rapide que la vague (CO 26, 40 : Guyn Mygtwn, march Gwedw —
kyfret a thon yw — dan Vabon ; cf. TYP §46A).

® Fled Bricrend §31 = Henderson 1899:39. 11 parait évidemment bizarre que Cti Chulainn soit obligé de dompter
des montures qu’il connait depuis sa naissance.

" Brislech mér Maige Muirthemne = Best 1958-1983:449 ; Aided Con Culaind §2 = Van Hamel 1933:73.
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Les relations intimes entre Cd Chulainn et ses chevaux se manifestent pleinement a
I’occasion de sa mort. Lorsque le héros d’Ulster quitte Emain Macha pour aller livrer son
dernier combat qui lui sera fatal' :

Cu Chulainn dit au Liath Macha : « Tu n’avais pas I’habitude, 6 Liath, de tourner a gauche devant moi

[... 7...] » Le Liath Macha vint alors et il versa ses grandes et rondes larmes de sang sur ses deux piedsz.

Puis, lorsque le Liath Macha est tué d’un coup donné par les fils de Calatin :

Cu Chulainn arracha le javelot et ils se dirent mutuellement adieu. Le Liath Macha partit alors avec la

moitié du joug sur son cou, et il arriva au Lind Leith a Sliab. C’est de 1a qu’il était venu vers Cd Chulainn et
c’est 1a qu’il retournera apres sa blessure”.
Puis vient le tour de Cu Chulainn de connaitre un destin similaire :

Lugaid lanca le javelot sur Ci Chulainn, si bien qu’il le transperca et que ses entrailles se répandirent
sur le coussin du char. Alors le Dub Sainglend le quitta, ayant la moitié du joug, pour le Lac Noir dans le
pays de Muscraige Tire. C’est de 1a qu’il était auprés de avec Ci Chulainn et c’est 1a qu’il retourna, si bien
que le lac se mit a bouillonner [...]

Puis le Liath Macha vint a Cd Chulainn pour le protéger tant que son ame serait la et que la « lumiere
du héros » surgirait hors de son front. Le Liath Macha fit alors trois charges rouges autour de lui : cinquante

hommes furent tués par ses dents, et il tua trente hommes de I’armée par chacun de ses sabots. C’est de la

qu’il est dit : « Ce ne sont pas les courses victorieuses du Liath Macha apres le meurtre de Cd Chulainn4. »
Plus tard, le Liath Macha — qui avait pourtant été tué — aide Conall Cernach a préparer la
vengeance du meurtre de son maitre. Arrivés tous deux aux pieds de la dépouille de Cu
Chulainn, Conall dit la chose suivante :

« Le Liath Macha prend grand soin de ce corps-léls. »

En résumé, le Dub Sainglend et plus particulierement le Liath Macha se comportent avec
Ci Chulainn comme de véritables hommes®. Cette complicité incite a considérer ces deux
chevaux comme les jumeaux de Cd Chulainn’ ; nous soulignons d’ailleurs, qu’en général, les
caracteres d’'une monture représentent celles de son propriétaireg. Il est par contre difficile
d’identifier les parents des deux poulains. La paternité des poulains pourrait revenir a Lug ou
Conchobar mais aucun élément littéraire ne permet de 1’affirmer.

Nous préférons simplement retenir la gémellité entre Ci Chulainn et les deux poulains,

qui se vérifie par la synchronisation de leur naissance et mort respective, ainsi que par le

' Cf. partie VI, chapitre 1.

* Brislech mér Maige Muirthemne = Best 1954-1983:443 ; trad. Guyonvarc’h 1994:281 ; cf. Aided Con Culaind
§24 = Van Hamel 1933:92.

? Brislech mér Maige Muirthemne = Best 1954-1983:448-449.

4 Id., p. 449-450 ; trad. Guyonvarc’h 1994:286-287 ; cf. Aided Con Culainn §42 = Van Hamel 1933:112.

5 Ibid., p. 452 ; trad. Guyonvarc’h 1994:289.

® Guyonvarc’h 1961-1962:629.

" Gricourt 1954:79 : Ford 1977:8 ; Sterckx 2002:17.

¥ Davies 1997:130
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dossier gallois avec Pryderi et son jumeau poulain. Le Mabinogi de Math propose également
un cas assez proche. Durant leur punition infligée par Math, Gwydion et Gilfaecthwy ont
donné naissance a trois animaux, que le seigneur de Gwynedd va ensuite transformer en
hommes. Autrement dit, Lleu est donc le demi-frére agnatique de personnages ayant assumé
une forme animale'. Cela porterait donc 2 trois le nombre de figures lugiennes qui ont un ou

plusieurs frere(s) ou demi-freres animal/animaux.

3.2.4.Lugus, les jumeaux et les chevaux

Le théme des jumeaux semble bien étre un élément essentiel de la naissance de Lugus. Nous
avons en effet Lug et ses freres (version folklorique), Lleu et Dylan, Cd Chulainn et ses
poulains, Pryderi et son poulain, Fir et Fial ainsi que Corc Duibne et Cormac. Dans notre
premiere partie, nous avons dressé un inventaire des attestations de Lugus. Or a plusieurs
reprises, I’épigraphie antique nous a livré des exemples de Lugus sous sa forme plurielle
Lugoves®. Nous nous demandons donc si cet emploi au pluriel n’impliquerait pas I’idée d’une
divinité considérée comme multiple et dotée d’un caractere gémellaire3 .

Dans ce chapitre, nous avons également constaté 1’étroite association entre les jumeaux et
les chevaux. Or, Lugus a lui aussi des rapports avec ces animaux. Nous 1’avons déja remarqué
pour Pryderi et Cd Chulainn, il nous reste maintenant a le vérifier pour Lug et Lleu.

Nous commencons par la littérature irlandaise. Tout d’abord, un passage de la Tdin bo

Ciiailnge nous informe sur I’identité des trois premiers cavaliers d’Irlande :

[Conall Cernach] est le troisieme homme qui fit de 1’équitation par les rénes d’un seul cheval en Irlande
autrefois : Lug Lamfada a la bataille de Mag Tuired, tuant le peuple des Fomoire, Subalthach Sidech sur le
Liath Macha pour I’expédition de la Tdin bo Cuailnge, et Conall sur le Dergruathar («le Rouge
Assaillant »).

(Is ésin in tres fer do-rinne marcuighecht ar srian deneich a nErinn riam .i. Lug Lamfada a cath Muighi
Tuired ac marbad fine Fomhra, 7 Subalthach Sidech arin Liath Macha ar sluagad Tdna bo Cuailgne, 7
Conall arin Dergruathar)4.

Lug et Conall Cernach sont des figures bien connues des traditions irlandaises, alors que

Subalthach Sidech est inconnu par ailleurs. Comme Cu Chulainn est le propriétaire 1égitime

du Liath Macha, nous supposons que ce Subalthach Sidech est un autre nom du champion

' Voir le dossier réuni par Sterckx 2002 sur le theme d’un dieu complet associé a des demi-fréres animaux.
% Cf. partie I, chapitre 1.

? Lambert 1994a:60.

* Aided Con Culaind §45 = Van Hamel 1933:116.
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ulate. Autrement dit, les deux premiers cavaliers d’Irlande sont Lug en tant que dieu et Lug
dans sa réincarnation héroique’.

Cette primauté de Lug comme cavalier est confirmée par deux autres témoignages. Le
premier est tiré de 1’ Immacallam in dd thiiarad « Entretien des deux sages », un texte en vieil-
irlandais préservé dans treize manuscrits ; les versions les plus anciennes se trouvent dans le
Livre de Leinster, le Rawlinson B 502 et le Livre Jaune de Lecan. Un passage de ce récit nous
intéresse car il fait référence a 1’«aiguillon de Lug » (echlain Loga)*. Cette expression
pourrait signifier que Lug fut I'inventeur de cette technique qui permet de diriger une
monture’ et que, des lors, elle porte son nom. Le dernier témoignage vient de 1'Oidhe
Chloinne Tuireann. Nous apprenons que Lug chevauche une monture nommée an t-Aonbharr
Mananainn «1’Unique Branche de Mananndn », dont le propriétaire est le dieu Manannan +
Bernard Sergent a tiré de ce fait I’hypothese suivante : comme les autres dieux irlandais
combattent a pied, Manannan possédrait 1’unique cheval divin, prototype des chevaux a venir
en Irlande, qu’il a alors confié a Lug’.

Dans la littérature galloise, Lleu est également associé plusieurs fois aux chevaux. Le
poeme épique du Gododdin nous donne la forme March-leu, littéralement « Cheval de
Lleu »°, qui apparait comme un animal d’excellence, car aucun cheval ne pouvait I’attraper’.
Le nom de cet animal n’est pas cette fois dérivé d’*ek"os, mais de *markos. Selon Joseph
Loth, ces deux désignations du « cheval » sont de date tres ancienne®, avec d’un coté *ek"os
qui se rapportait au cheval attelé, et de l'autre *markos, qui a pris une importance
prépondérante avec la disparition du char de combat ; il a alors désigné le cheval monté’.
Toutefois, cette classification et le rapport entre ces deux termes ne sont sans doute pas aussi
nets.

Un poeme du Livre de Taliesin attribue a Lleu une autre cheval, qui porte cette fois le
nom de lletueginlo « A moitié élevé », « A moitié dressé » ou « Demi-soufflet »'. Une triade

mentionne une troisi€éme monture :

' Nous faisons remarquer que la TBC I 69, 89 qualifie le cheval de Cii Chulainn par le terme lugaid, peut-étre de
méme origine que le nom propre homonyme, qui a peut-étre ici le sens de « souple, agile » (DIL L-236).

% Immacallam in dd thuarad §120 = Stokes 1905:29.

? Sergent 2004a:253.

* OCT 7 : agus do b’i seo deise Lugaidh Ldmhfhada .i. an tAonbharr Mhananndin faoi «et ceci était
I’équipement militaire de Lug Lamhthada, a savoir I’ Aonbharr de Manannén ».

> Sergent 2004a:469-470.

° GPC 2353-2354.

" Gododdin = Koch 1997:46 : na delgis marc nep Marclou.

¥ Cf. Kelly 1997:45 qui voit en *markos un terme plus récent que *ek"os.

? Loth 1933:137.

19 LIyfr Taliesin 3-18 = Evans 1910:48 : a march Lleu lletuegin.
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Les trois chevaux donnés (rodedicuarch) de 1'ile de Bretagne (Tri rodedicuarch Enys Prydein) :
Meinlas (« Petit Gris »), cheval de Caswallon fils de Beli,

Melyngan Mangre (« le Jaune Blanc du Hara »), cheval de Lleu Llaw Gyffes (march Lleu Llav Gyffes),
et Llvagor (« ’Ouvreur de I’ Armée »), le cheval de Caradawg au Bras Fort™.
Enfin, le Mabinogi de Math nous indique que Lleu était un bon cavalier :
Lleu Llaw Gyffes fut éduqué jusqu’a ce qu’il piit chevaucher n’importe quel cheval.
(Ac yna Llew Llaw Gyffes yny allwys marchogaeth pob molrch.)3
Autrement dit, Lleu est sans aucun doute un expert en équitation, tout comme Lug.

Les traditions insulaires ne sont pas les seules a associer Lugus au cheval. Sur I’inscription
celtibere de Pefialba de Villastar figurent conjointement le théonyme Luguei et le nom. pl.
equesios, construit sur *ek"os « cheval ». Wolfgang Meid a soumis 1’hypothése qu’equesios
soit I"épithete de Lugus®.

Ces indices littéraires, archéologiques et linguistiques rendent compte de rapports
indubitables entre Lugus et le cheval. Ce constat apporte, par une voie indirecte, un autre
indice sur la nature gémellaire de ce dieu, étant donné que les jumeaux sont régulierement

associés aux chevaux >,

3.3.L.e nombre trois

3.3.1.Des naissances sous le signe du triple

Les naissances étudiées ici ont régulicrement mis en évidence une pluralité de peres
(Gilfaethwy et Gwydion, Lug et Conchobar, les trois Find-emna, Pwyll et Teyrnon) et
d’enfants. Plusieurs fois, le nombre qui revient est le trois.

Nous avons tout d’abord deux exemples de triples conceptions. Lugaid Réoderg dispose
de trois peres, Bres, Nar et Lothar, surnommés les trois Find-emna « Find jumeaux »%. Trois

récits donnent une explication a ce nom. Voici tout d’abord les Dindshenchas en prose :

Emain est toute chose réunie, et en une naissance ils sont venus au monde.

' Bromwich 1961:c-ci.

> TYP 38.

3 Math 81; trad. Lambert 1993:110.

* Meid 1994:35 ; cf. Lejeune 1955:17.

> Nous attirons notre attention sur 2 le reconnaitre dans une inscription votive celtibere, rédigée entre le dernier
tiers du I* siecle et le III° siecle apr. J.-C. Elle provient d’une éminence rocheuse, a I'intérieur d’un ermitage
consacré a Saint-Laurent, situé a La Vid, Pola de Gérdon, et elle honore un dieu-cheval au datif pluriel : Deis
Equeuno(bo) « Aux Dieux Chevalins ». Cette inscription évoque sans doute la méme divinité qui apparait dans
la double représentation d’un homme a téte de cheval sur un vase peint 8 Numance. C’est peut-étre Lugus qui se
cache derriere cette divinité, en vertu de ses liens avec les chevaux et la pluralité (Gricourt - Hollard 2002:123).
Dans I’hagiographie francaise, des couples de saints, tels que Lugle et Luglien, sont sans doute des héritiers du
Lugus gaulois et de son frere jumeau (voir I’étude de Gricourt - Hollard 2005a).

° DILE-121-122.
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(eamain cach raed cengailti, 7 do oentairbert rucad iad.)'
Maintenant la version du Cath Boinde :

Eamain, une chose qui n’est pas divisée.

(Eamain reed nach dealaigther.)2
Et enfin la notice du Coir anmann :

Les trois Find-emna, c’est-a-dire Breas, Nar et Lothar, les trois fils d’Eochaid Feidlech. Ils sont appelés
les Find-emna car sa femme (= 1’épouse d’Eochaid Feidlech) les a eus en une seule naissance.

(Tri Finn-eamhna .i. Breas 7 Ndr 7 Lothar, tri meic Eochach Feidlig. Is airi atberthi na Finn-eamhna
friu, ar is d’aentoibirt ruc a bhen.)3
Les trois Find-emna sont donc clairement des triplés. Cette information nous permet
d’affirmer que Lugaid est le fruit d’une triple conception accomplie par des triplés.

Dans le Mabinogi de Math, nous avancons 1’hypothese que Lleu soit également né suite a
une triple conception. Pour cela, nous considérons Dylan comme un proto-Lleu ou un non-
Lleu qui meurt aussitot né. La deuxiéme conception intervient lorsqu’ Aranrhod accouche de
Lleu, mais il n’est encore qu’une sorte de bébé immature. Gwydion 1’a recueilli et lui a permis
une troisieme naissance ; c¢’est alors que Lleu devient réellement un étre vivant®.

Dans la religion des Celtes pré-chrétiens, les déesses sont souvent représentées sous une
triple forme. Nous avons vu plus haut qu’en Irlande, Macha était une des dénominations de la
déesse irlandaise au triple aspect, en compagnie de la Badb et de la Morrigan. Georges
Dumézil a mis en évidence I’existence d’un trio de Macha, qui se répartissent sur les trois
fonctions indo-européennes : 1’'une est voyante, 1’autre guerricre et la troisieme associée a
I’abondance’. En Gaule, les Matrones sont régulidrement représentées sous un aspect triple’.
Comme nous I’avons vu plus haut, ce théonyme correspond parfaitement au gall. Modron, la
mere de Mabon. Si la « Grande Mere » gauloise connait une triple forme, la « Grande Mere »

galloise I’assume peut-€tre aussi.

3.3.2.Lugus et le trois

En plus des exemples de triples conceptions, de triple pere et de triples meres, Lugus est
fréquemment associé au nombre trois. Le matériau antique et médiéval le montre

parfaitement. Nous commencons par les témoignages venus de la Gaule romaine :

' DR X VI, 140.

2 Cath Béinde = O’Néill 1905:174.

> CA §104.

* Sterckx 1989.

5 Dumézil 1968-1973:1 602-612. Pour les sources : DR XVI, 44-46 ; DM 1V, 125-131.
% Duval 1976:55-57.
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- Mercure tricéphale’ : 2 Paris sur I'une des faces du sanctuaire de la Cité” et peut-étre sur
I’emplacement de 1'église Saint-Pierre-aux-Boeufs’, 2 Beaune (Cote-d’Or)?, a Condat
(Dordogne)s, peut-étre a Reims®, 2 Dennevy (Sal(A)ne—et—Loire)7 et a Soissons (Aisne)g.

- Plusieurs monnaies gauloises représentent des personnages susceptibles d’étre identifiés a
Lugus et qui ont une main pourvue de trois doigts : une monnaie helvete du III° siecle av. J.-
c’ ; une monnaie en provenance d’un sanctuaire de la Somme, datable de la fin de la guerre
des Gaules'® ; une autre de Seine-Maritime, remontant a la fin du III° siécle apr. J -C. Enfin,
une petite série de statéres armoricains montrent un cavalier avec des bras démesurés dont
1’un s’ach&ve par une main 2 trois doigts et I’autre 4 quatre doigts'%.

- Le Mercure de Langres a un diademe a trois pointes qui orne sa téte (Haute-Marne)"”.

- Mercure avec un triple phallus14.

- Nous verrons plus loin que Mercure est quelquefois équipé d’un trident”.

En Espagne, trois inscriptions celtibéres honorent Lugus sous une forme plurielle en des
lieux ou le nombre trois est présent : les autels d’Osma portent trois foyers ; les inscriptions de
Sinoga et de San Martin de Lifiaran sont surmontées de trois foci ou orifices votifs formés par
trois simples trous'®.

Le matériau épigraphique, archéologique et littéraire d’Irlande proposent également

plusieurs témoignages sur I’association entre Lug et le nombre trois :

' Benoit 1959:158-160.

* Esp IV N°3132.

? Sur la face latérale gauche de ce bloc figure un dieu tricéphale qui pourrait étre Mercure (Esp IV N°3137).

* 1d., TIT N°2083.

> Ibid., TIN°1316.

® Ibid., TI N°3655.

7 Ibid., TII N°2131.

8 Ibid., XI N°7700. Lors de fouilles archéologiques 2 Numance, il a été retrouvé des céramiques celtibéres sur
lesquelles figurent des chevaux tricéphales ; il s’agit peut-étre d’une représentation de Lugus (Gricourt - Hollard
2002:124, fig. 1b).

? Gricourt - Hollard 2002:129-130, fig. 2.

' Hollard - Delestrée 2001:6 ; figure 2.

"Id., p. 6 ; figure 3.

> Gricourt - Hollard 2002:131n.44.

" Esp IV N°3219.

'* Benoit 1959:160 ; Santrot 1986:211-212. Nous pouvons sans doute ajouter 2 cette liste une série de vases
connue dans le nord de la France et de ’Europe continentale. Certains sont ornés sur leur pourtour d’un étre
tricéphale ; sur ’un apparait des ailerons sur les tempes, sur un autre des embryons de cornes, signes qui
pourraient I’identifier au Mercure gallo-romain (voir Sergent 2004a:44).

'3 Cf. partie IV, chapitre 3.

' Ares Vazquez 1972:186.
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- Une téte de pierre a triple face a été découverte a Corleck Hill (comté de Cavan), lieu de
célébration de Lugnasad', une féte en I’honneur de Lug”. Nous soulignons a ce propos qu’en
plusieurs endroits, elle durait trois jours3.

- Dans le Cath Maige Tuired, Lug joue les trois airs de lyre lors de son arrivée a Tara®.

- Dans I’Oidhe Chloinne Tuireann, Lug porte un casque qui comprend trois pierres
précieuses, ’'une a l'arriere et deux sur le devants; il fait également le tour des armées
pendant trois jours et trois nuits’.

- Dans la Tdin bo Cuailnge, Lug remplace Cti Chulainn pendant trois jours sur le champ de

bataille’.

3.3.3.Significations du trois

L’utilisation fréquente du nombre trois n’est sans doute pas due au hasard. Son emploi est
universel et les peuples indo-européens en ont fait un grand usage. Le meilleur exemple est
leur conception sociale et cosmique basée sur une division en trois, comme 1’a mise en
lumiere Georges Dumézil avec sa théorie de la tripartition fonctionnelle. Les Celtes ont eu
recours de maniere abondante au concept du triple avec, par exemple, les triples déesses
(Macha, les Matrones), les triples tétes ou encore les triples animaux®.

Le nombre trois peut avoir plusieurs significations. Tout d’abord, a c6té d’un couple —
comme les jumeaux — qui ne constitue pas une €égalité mais une combinaison de principes
contradictoires, le trois rend compte d’une totalit¢ dans laquelle les antitheses s’effacent’.
Cette idée de totalité convient tres bien a Lug, qui représente sur sa personne 1’ensemble de la
société irlandaise.

Une autre interprétation consiste a considérer le trois comme la marque d’un pluriel
illimité, qui porte le sujet répété a son intensité supréme et lui donne un caractére universel'’.

Le triplement d’une entité exprime également une grande unité, avec une égalité

' MacNeill 1982:172.

% Cf. partie III, chapitre 2 ; partie IV, chapitre 4 ; partie V, chapitre 3.

? MacNeill 1982:425.

feMmT §73 ; Cf. partie III, chapitre 3.

> OCT 7 : agus Cathbharr fi n-a cheann d’a imdhidean ; agus Liag ldnmhaiseach loghmhar i n-a chiil, agus a
do dhiobh i n-a aghaidh.

®Id., p. 13 : do bi Lugh tri ld agus teéra oidhche i n-a dtimcheall.

" TBC I, 183 : voici ce que dit Lug 2 son fils : « Dors maintenant pour un peu de temps, Ci Chulainn, dit le
guerrier, ton lourd sommeil sur le mont de Lerga pendant trois jours et trois nuits (do thromthorthim cotulta h-
icond ferta Lerga co cend teora lda 7 tedra n-aidchi), et durant ce temps je combattrai contre les troupes. » Cf.
partie III, chapitre 3.

¥ Voir Green 1991 pour un inventaire du triple dans I’iconographie religieuse celtique.

’ De Vries 1959:306

' Deonna 1954.
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indifférenciable des trois, ou bien la prédominance absolue d’une seule, mais ou la présence
des trois est néanmoins indispensablel. Cette derniere idée peut nous aider a comprendre la
triple naissance de Lleu et, a un degré moindre, la double naissance de Cu Chulainn.

La triple conception pourrait signifier que enfant n’accede a la vie qu’au bout de la
troisieme tentative. Plus précisément, la véritable naissance est le résultat d’un processus qui
n’aboutit que grace a I’échec des deux premieres tentatives”. En d’autres termes, les enfants
nés avant Lleu ne sont que Lleu mais dans une forme encore immature, et leur mort est
nécessaire pour que le dieu puisse ensuite exister'. Cette hypothese fonctionne également pour
Lug ou, selon les versions folkloriques, la mort de ses nombreux freres des leur naissance peut
étre considérée comme un préalable obligatoire avant que le dieu n’accede a I’existence.

Georges Dumézil a établi une comparaison indo-scandinave qui porte justement sur cette
idée de morts nécessaires pour permettre une véritable naissance. Cette étude concerne le
héros indien Bhisma et le dieu scandinave Heimdallr*. Bhisma est le fils de Ganga, qui est la
plus prestigieuse des divinités aquatiques. Il est le cadet de sept ou huit freres noyés, aussitot
nés, par leur mere dans « ses flots ». Heimdallr est né de neuf sceurs, identifiées a des vagues,
ou plus précis€ément « une et huit meres », puisque la neuvieme vague était préparée par les
huit premieres. A la fin de cette étude, Georges Dumézil signalait des paralléles entre ces
deux figures et Lugus, en particulier sur le theme de 1’unique survivant d’un groupe de freres’.
Nous allons essayer d’apporter un élément supplémentaire a cette comparaison. Lug, Lleu
mais aussi Ci Chulainn doivent leur naissance a la mort préalable d’un ou plusieurs
nouveau(x)-né(s). Dans les traditions indiennes, scandinaves et celtiques, nous retrouvons
donc le theme d’une venue au monde préparée par une pluralité de freres mort-nés ou une
pluralité de meres. Certes, le nombre de meres ou de freres en Scandinavie et en Inde est de
neuf alors que dans les récits celtiques, il n’est que de trois, voire de deux pour Cd Chulainn.

Nous rappelons que le neuf est un nombre caractéristique de Lug® et que, sur un plan

' Mac Cana 1970:48

? De Vries 1959:305 souligne le scénario classique des contes populaires ot le héros est toujours le troisiéme
frere, qui tente sa chance apres 1’échec des deux premiers.

? Cette théorie peut étre appliquée sur un autre plan avec les invasions irlandaises. Chacune des vagues de
populations successives a contribué a 1’élaboration de la société irlandaise : apport des arts serviles pour
Partholdn, constructions de palais pour Nemed, création des institutions politiques pour les Fir Bolg, instauration
durable de la vie par les Tdatha Dé Danann (Sterckx 1991-1995:1V 62-66). En somme, chacun de ces groupes
sociaux a accompli sa mission puis a cédé sa place, souvent de force, au groupe suivant qui a poursuivi
I’élaboration de la société ; le but final est que I’Irlande soit préte pour accueillir les fils de Mil.

* Dumézil 1958b, repris dans le premier volet de Mythe et épopée 1968-1973:1 182-190.

° Dumézil 1958b:283n.1 (= 1968-1973:1 189n.1).

® Sergent 2004a:270-271. Par exemple, il a neuf peres adoptifs, qui le gardent pour 1’empécher d’aller au combat
contre les Fomoire (CMT §§95, 129) ; il dispose également de neuf chariots (CMT §140).
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arithmétique, neuf correspond au carré de trois ; ce nombre peut alors étre considéré comme
une intensification du trois'.

Pour terminer, le nombre trois exprime une idée de totalité temporelle, qui comprend le
commencement, le développement et la fin de toute chose’. Cette idée peut trouver une
application dans la mythologie irlandaise. Parmi les ascendants de Lug, seuls ses parents et
ses aieux ont un rdle actif ; au-dela, nous n’avons quasiment que des personnages
« fantbmes », connus uniquement par leurs noms. La mythologie irlandaise se concentre donc
sur trois générations : la premicre avec Balor qui représente 1’idée de commencement du
monde, associé a un contexte hostile et sinistre ; la seconde avec les Tuatha Dé Danann qui
marquent les prémices d’une société réglée ; la troisieme avec Lug qui acheve I’organisation
du monde. La triplicité temporelle reflterait alors les trois dges de I’étre humain” : le vieil 4ge
(Balor), la maturité (Dagda) et la jeunesse (Lug).

Le triplement se lit donc sur un plan synchronique avec les multiples parents ou enfants,

ainsi que sur un plan diachronique avec les trois générations.

' Sur I’'importance des nombres trois et neuf chez les Celtes, voir Loth 1904. Dans le cycle des naissances, neuf
mois de gestation sont nécessaires pour mettre un enfant au monde. La présence du nombre neuf dans ces
mythologies symboliserait-elle cette durée ? Nous pouvons y penser sérieusement.

? Duval 1976:65 ; Sergent 2004a:271.

? Green 1991:107.
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Chapitre 4 :
LA MERE, LA DATE DE NAISSANCE
ET L’ENFANCE

N

Pour terminer cette partie, nous allons aborder des éléments complémentaires a la
naissance de Lugus : le role de sa mere, la date de sa venue au monde et les premieres années

de son existence.

1.Le role de la mere

La plupart des meres de Lugus ont un comportement assez étrange vis-a-vis de leur
progéniture. Dans le Mabinogi de Math, Aranrhod disparait aussitot aprés avoir mis au monde
ses jumeaux ; Deichtine laisse 1’éducation de son nouveau-né a d’autres personnes et sort
définitivement de I’histoire’ ; Goleudydd, la mere de Culhwch, meurt rapidement apres la
naissance de son fils. Quant a Macha, les Dindshenchas en vers précisent qu’apres avoir

accouché :
La-bas [Macha] mourut
De cette maladie douloureuse, ce fut certain ;
Elle fut enterrée en solitude
A Ard Macha, riche en hydromel.
(Andsin robo marb in ben
don galur garb, roglinned ;
co roclass fo thacha thair
i n-Ard Macha mid-adbail.)2

La mort de Macha aussitot apres 1’accouchement est peut-étre le sort exemplaire qui était

réservé aux meres de Lugus. Mais ces meres étant pour la plupart des (anciennes) déesses,

' Gricourt 1954:80, 86.

DM 1V, 131 ; DR XVI, 45. Nous signalons que la littérature irlandaise nous propose un autre cas assez similaire
de Macha : une femme nommée Tlachtga s’est unie aux trois fils de Simon Sechtmisid, elle donne naissance a
trois fils puis décede (DM IV, 186-190 ; Ettlinger 1952-1954:56). Nous avons donc a chaque fois une naissance
multiple ponctuée par la mort de la mere.
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elles sont, par essence, immortelles. Leur disparition serait plutét a comprendre comme un
retour vers 1’ Autre Monde'.

Les différents récits que nous avons étudiés ont fréquemment mis en lumiere des relations
difficiles ou inexistantes entre les meres et leurs fils. Lug est en conflit avec sa famille
maternelle, représentée par les Fomoire et leur chef Balor. Aranrhod et Deichtine ne montrent
guere d’intérét envers leur progéniture et les délaissent rapidement. Les rapports de la
premiere avec Lleu sont pires puisqu’elle met tout en ceuvre pour I’empécher de devenir un
homme accompli. Comme nous le verrons plus bas, Culhwch aura des problemes avec sa
belle-mere, puisqu’elle va lui jeter un sort qui I’obligera 2 avoir Olwen pour épouse”. Pour les
cas de Lug et Lleu, ce comportement de I’ascendance maternelle ou de la mere peut se
comprendre dans le sens ou l’arrivée de ce dieu marque 1’arrivée d’un nouveau mode de
fonctionnement, basé désormais sur un systeme patrilinéaire. Cette explication n’est pas
applicable pour les autres Fils, étant donné qu’aucun élément en notre possession ne permet
d’entrevoir une situation de conflit entre les familles paternelle et maternelle.

En Irlande, nous relevons toutefois un fait paradoxal : Lug est en conflit avec son
ascendance maternelle mais, lorsque sa filiation est précisée, il est généralement son
matronyme (Lug mac Eithnenn)®. D’ailleurs, un passage du Lebor Gabdla Erenn, qui évoque
la mort de Cian, appelle ce dernier par le nom d’Eithlend, variante d’Eithne* :

Ce sont eux (= les fils de Tuireann) qui ont tué Eithlend, le pere de Lug.

(Is iat a meic ro marbsat Eithlend athair Loga.)5
Cette erreur indiquerait que I’usage de présenter Lug par le nom de sa mere était trés ancré
chez les scribes irlandais. Cette facon de faire est d’autant intéressante et particuliere que les
autres dieux sont appelés d’apres leur patronyme.

Dans I’épopée, le héros Cui Chulainn est souvent appelé par son maltronyme6 . Cu

Chulainn mac Deicthere ; cependant, la désignation de Ct Chulainn par son patronyme reste

' Voir Hily 2003:23-24 sur la question des allers-retours des déesses entre 1’Autre Monde et le monde des
hommes.

2 Cf. partie III, chapitre 2.

? 11 serait trop fastidieux de présenter la liste exhaustive des mentions de Lug avec, d’un c6té, son matronyme et,
de I’autre, son patronyme. A titre d’exemple, Lug fils d’Eithne figure dans Compert Con Culainn §5 = Van
Hamel 1933:5 ; Tochmarc Emire §47 = Van Hamel 1933:41 ; TBC I, 183, 189 ; TBC 11, 203 ; DR XV, 439 ; DM
IV, 278 ; LGE VII §8§312, 317, 369 ; CMT, 1. 85-86, 728 ; Accallamh na Sendrach 1. 1941-1942, 2058, 2374,
2563 = Stokes 1900:55, 58, 67, 72... Quant a Lug fils de Cian, nous le trouvons dans DM 111, 40 ; LGE VII
§8316, 368 ; Banshenchas = Dobbs 1930-1932: XLVIII 169 ; Accallamh na Senorach 1. 2559 = Stokes 1900:72 ;
FFET, 216, 220...

* En fait, Ethlend correspond au gén. d’Eithne mais est régulierement utilisé comme nominatif.

> LGE VII §§319, 368 66 ; O’Rahilly 1946a:310n.5. Apollon, lui non plus, n’est pas nommé par son patronyme,
mais est désigné en compagnie d’Artémis par I’expression « les Létoides » (Sergent 2004a:288-289).

® Loth 1914:222n.3 ; Dagger 1989:94-95. Le roi Conchobar est appelé régulidrement appelé d’aprés son
matronyme : Conchobar mac Nessa.
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plus fréquente (Cii Chulainn mac Sualtaime). Enfin, Conall Corc est régulierement désigné
par son matronyme mac Ldire, qui alterne avec Conall mac Lugdach.

Au Pays de Galles, une autre figure du Fils est appelée par son matronyme. Il s’agit de
Mabon, généralement désigné Mabon fab Modron ; il n’apparait avec le nom de son pere,
Mellt, qu’a deux reprises'. Nous relevons aussi que les fils de Don sont appelés d’apres le
nom de leur mere, leur pere étant d’ailleurs inconnu. En Irlande, le nom qui désigne
collectivement les dieux est également construit sur celui d’une déesse : Tuatha Dé Danann
« Peuples de la déesse Danu »°. Cette question du matronyme reste difficile 2 expliquer et

nous sommes bien incapable d’envisager une hypothese.

2.Date de la naissance

Pour terminer I’étude des naissances, nous allons essayer de savoir a quel moment de
I’année interviennent ces événements. Force est de reconnaitre que ce parametre n’est pas
simple a déterminer car les informations sont assez minces. Aucune indication de temps n’est
fournie pour les naissances de Lug, Lleu, Ci Chulainn, Lugaid Réoderg, Conall Corc, Corc
Duibne, Mabon et Culhwch. Concernant Pryderi, le Mabinogi de Pwyll ne mentionne qu’une
seule référence calendaire, avec la veille du 1 mai, date a laquelle les poulains de Teyrnon
disparaissent mystérieusement’. Patrick K. Ford s’est interrogé sur I’aspect calendaire de ce
Mabinogi. 11 considére que dans la tradition mythique, 1’ensemble des événements sont
synchroniques, car ils relevent de 1’éternité divine, c’est-a-dire du non-temps ; mais dans la
tradition littéraire — qui a en plus subi une rationalisation —, les événements ne peuvent étre
que diachroniques afin de rester intelligibles4. Il en déduit alors que toute la trame de la
premiére branche du Mabinogi se déroule 2 la date du 1° mai’. Pour mieux apprécier cette
hypothese, nous devons voir si cette date est significative chez les peuples celtiques.

Le calendrier des Celtes pré-chrétiens nous est principalement accessible par le matériau
irlandais et le calendrier gaulois retrouvé a Coligny (Ain), qui date du II° siecle apr. J.-C.

D’apres la littérature et le folklore irlandais, 1’année était divisée en quatre saisons, avec une

''Co 36 ; LIyfr Du Caerfyrddin 31, 23 = Jarman - Jones 1982:66.

* Nous ne suivons pas la position de Sjoestedt 1940:82 et De Vries 1963:147 qui ont considéré cet usage comme
des traces d’une ancienne structure matriarcale. Nous remarquons enfin que la désignation des dieux par leur
mére se retrouve en Inde védique avec les Aditya, formé sur le nom de la déesse Aditi ; il pourrait alors s’agir
d’un concept indo-européen traditionnel.

> Pwyll 19 : nos Calamnei yw heno.

* Ford 1981-1982:125.

Id., p. 116.
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féte majeure au commencement de chacune d’elle (Samain début novembre, Imbolc début
février Beltaine début mai, Lugnasad début aofit). La date du 1® mai correspond donc a la
célébration de Beltaine. Le nom de cette féte est construit avec un premier élément issu de la
racine *bheél- « briller » — qui pourrait expliquer les noms de Balor et Beli —; le second
élément peut étre comparé 2 reine (cf. gall. corn. bret. fan « feu »)'. D’apres le glossaire de
Cormac, suivi par Geoffrey Keating, Beltaine est expliqué par le «feu du dieu Bel »2
cependant, ce Bel n’est mentionné nulle part ailleurs. Le nom de Beltaine peut étre rapproché
du théonyme gaulois Belenos, qui est le dieu le plus répandu sur le continent et qui constitue
une épiclese trés fréquente de I’ Apollon celtique’ ; le caractére lumineux de Belenos peut
laisser supposer que ce soit un autre nom de Lugus”.

La célébration de Beltaine marquait une étape importante dans le cycle saisonnier, puisque
la période sombre de 1’hiver cédait sa place a la période claire du printemps. Beltaine était une
exaltation du feu, de la vie qui reprenait ses droits, une féte de nature sacerdotale patronnée
par les druides’. Une féte de ce type était peut-€tre célébrée sur le continent et la tradition des
feux de la Saint-Jean en serait sans doute une survivance®.

Cette période de 1’année conviendrait a la naissance de Lug et Lleu, en raison de
I’homologie suivante : d’un c6té, 1’arrivée de la saison lumineuse marque la sortie de la saison
sombre ; de I’autre, la venue au monde de Lug et Lleu, dieux héliaques, permet 1’apparition de
I’ordre social paradigmatique, qui supplante un modele précédent néfaste et destructif.
Autrement dit, I’arrivée de cette saison et de ces dieux évoque tous une idée de renouveau.

Néanmoins, un autre moment du calendrier pourrait tout a fait convenir a cette naissance.
Dans la Tdin bé Ciiailnge, Ci Chulainn évoque régulierement qu’il combat seul contre les
quatre provinces d’Irlande depuis Samain jusqu’au début du printemps’. Ce manque de
soutien vient du fait que les Ulates n’ont pas plus de force qu’'une femme en couche,
conséquence de la malédiction que Macha leur a infligée avant de mourir. On peut supposer
que cette punition ait commencé le jour de son déces. Cette date coincide peut-Etre avec le

début des hostilités de la Tdin bo Cuailnge qui, d’apres le passage évoqué ci-dessus sur les

" DIL T-115-117 ; LEIA T-49-50. Une autre hypothése ferait venir Beltaine de la racine *g"el- « piquer, tuer »,
qui se retrouve dans lit. Giltiné, nom d’une déesse de la mort (LEIA B-31). Cette étymologie serait confirmée par
la coutume tres répandue de tuer une figure qui représente la mort a I’arrivée du printemps.

> SC (Y) §122 : beil-tine .i. tene Bil. Cf. FFE 11, 246.

3 Guyonvarc’h 1962a:166 ; De Vries 1963:234-235 ; Mac Cana 1970:32 ; Vendryes 1997:37, 43, 91. L’ensemble
des dédicaces en I’honneur de Belenos a été réuni par Sterckx 1996a:92-101.

* Le Roux - Guyonvarc’h 1986:237 ; Sergent 2004a:63.

5 FFE I, 246-248 ; SC 6 ; Tochmarc Emire §55 = Van Hamel 1933:43 ; Le Roux - Guyonvarc’h 1986:234-238.
® Vendryes 1997:91.

"TBC I, 184, 198 ; TBC II, 198, 209, 214, 246 : On liian re samain sainruith cossin cétain iar n-imbulc nira
chotail Cii Chulaind.
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problémes de Ca Chulainn, aurait commencé a Samain. La naissance des jumeaux de Macha
se serait donc déroulée & Samain'. Mais un élément est a prendre en considération avant
d’aller plus loin dans cette hypothese. Le contexte dans lequel s’est produit 1’accouchement
de Macha rappelle celui d’une féte, avec la tenue d’une assemblée (denach), de courses de
chevaux, de combats et de joutes oratoires. Ces éléments caractérisent la grande féte
irlandaise de Lugnasad, célébrée début aofit, et qui est justement en 1’honneur du dieu Lug2.
Des lors, nous ne pouvons plus suivre ’hypothese d’un accouchement de Macha a Samain.
En somme, il nous est difficile de tirer une théorie cohérente a partir de ces différents
éléments.

Néanmoins, nous n’écartons pas pour totalement 1’idée d’une naissance de Lugus en
novembre. En Irlande, Samain était la féte la plus importante qui marquait a la fois le dernier
et premier jour de I’année. Elle constituait surtout I'unique moment de I’année ou la
communication entre le monde des hommes et celui des dieux était possible. Le temps était
suspendu et le monde des hommes rentrait dans 1’éternité divine’. C’est d’ailleurs a ce
moment de 1’année que se déroulent la plupart des récits mythiques et épiques.

La naissance de Cd Chulainn se déroule justement dans un contexte qui correspondrait a
celui de Samain. A la suite d’une chasse aux oiseaux, les Ulates se sont égarés. Dans la
version II, Deichtire se trouve sous une forme d’oiseau et c’est elle qui est chassée par les
Ulates ; or, dans les littératures celtiques, la poursuite d’oiseaux mene régulierement dans
I’ Autre Monde*. Les hommes d’Ulster se retrouvent alors devant une maison, qui, de
I’extérieur, parait toute petite. Elle est en réalité capable d’accueillir toute une troupe
d’hommes accompagnés de leurs chars. Un tel paradoxe ne peut s’expliquer que par une
arrivée dans 1’Autre Monde, ou les parametres spatio-temporels different du monde des
hommes’. Dans la version I, la conception de Cd Chulainn est I’ceuvre de Lug. Une telle
proximité avec une divinité laisse supposer que la troupe de Conchobar séjournait dans
I’ Autre Monde. La naissance de Cu Chulainn a certainement lieu a Samain puisque cette date
constitue le moment unique ou les frontieres entre les mondes des hommes et des dieux
disparaissent.

En résumé, les naissances de personnages lugiens auraient lieu en mai, en aolit ou en

novembre. La naissance de Pryderi pourrait ainsi intervenir en novembre, selon une autre

! Une idée initiée par Gricourt 1954:34.

? Cette féte sera analysée dans la partie I1I, chapitre 2.
? Le Roux - Guyonvarc’h 1986:257-259.

* Hily 2003:50.

> Le Roux 1965 ; Hily 2003:10.
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hypothese de Patrick K. Ford. Il a en effet suggéré, qu’au Pays de Galles, la période de
contact entre les dieux et les hommes fiit inversée par rapport a I’Irlande ; elle se serait tenue a
I’autre pole de I’année, c’est-a-dire aux calendes de mai'. Pour rendre cette hypothese
acceptable, il faudrait une étude plus approfondie pour la vérifier ou la réfuter.

D’apres les maigres éléments calendaires dont nous disposons, nous déduisons
simplement que ces hypothétiques dates de naissance sont en rapport avec des moments

importants de 1’année, eux-mémes en relation étroite avec le domaine du religieux.

3.LLes premieres années

3.1.Parents adoptifs et éducateurs

3.1.1.Le fosterage

Chez les Celtes et les peuples indo-européens, 1’éducation d’un enfant était régulierement
confiée a une personne autre que ses parents biologiques. Cette pratique treés répandue est
désignée par le terme anglais de fosterage « mise en nourriture »2. Elle revenait 2 un parent
proche comme 1’oncle, souvent celui du coté maternel’.

En Irlande, les relations entre les parents adoptifs et I’enfant étaient assez fortes. Leurs
liens se maintenaient méme apreés la fin du fosterage, qui se terminait lorsque 1’enfant
atteignait 1’age de quatorze ou dix-sept. Par exemple, si I’enfant était tué, un tiers de sa dire
« prix de I’honneur »* revenait 2 son pere adoptif ; et si nécessaire, il pouvait méme venger sa
mort’. L’enfant en fosterage avait des rapports plus étroits avec son pere adoptif qu’avec son
pere biologique.

Le pere adoptif est d’ailleurs désigné comme un « petit pere », comme le montre le terme
v.irl. aite, gén. aiti, « pere nourricier, éducateur, tuteur, maitre » (cf. gr. dtta, got. atta, v.h.a.
atto, v.sl. otici), forme hypocoristique de athair « pere »°. Ce mot est par exemple employé au
sujet de Cd Chulainn. Lorsque les nobles d’Ulster se querellent pour savoir a qui reviendra

I’éducation de 1’enfant, Sencha, 1’un d’eux, dit alors :

« Je ne suis surpassé par aucun autre tuteur excepté Conchobar. »

' Ford 1981-1982:116.

2 Sergent 1995a:220 ; Bremmer 1976:70 ; cf. Beekes 1976:60.
? Kelly 1988:15.

* Cf. partie II, chapitre 1.

> Kelly 1988: 88-89.

% LEIA A-52.
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(Nim thorgnea eter aite aile inge Conchobar.)l
Les propos de Sencha nous informent que Conchobar, 1’oncle maternel de Ct Chulainn, est
également son aite, en plus d’€tre certainement 1’un des ses peres biologiques. Nous avons un
autre exemple de I’emploi d’aite a propos de Cud Chulainn, mais cette fois c’est le héros

d’Ulster qui a le role de pere adoptif envers Lugaid Réoderg :

C’est Lugaid Réoderg, fils des Trois Find-emna, fils adoptif de Cd Chulainn, et il est maintenant la-bas,
a coté de I'oreiller du lit, soignant son pere nourricier, ¢’est-a-dire Ci Chulainn, qui est malade.

(Lugaid Reoderg, mac na Tri Find Emna, dalta Con Culaind, fil 6s adart na h-imda thall amna oc

urgartigud a aiti .i. Con Culaind fil h-i sirg.)2

3.1.2.Un parent adoptif marin

L’éducation de Ca Chulainn est revenue entre autre a son oncle maternel Conchobar, tout
comme celle de Lleu a son oncle et pere Gwydion. Quant a Lug, un poéme du XIII® siécle, en
I’honneur de Raghnall — conquérant de I’fle de Man vers 1075 —, indique qu’il a été éduqué a
Emain Ablach «Plaine des Pommiers », une dénomination de I’Autre Monde maritime’.
Emain Ablach n’est qu’un doublet de la Tir Tairngire « Terre de Promesse », ou, d’apres

I’Oidhe Chloinne Tuireann, Lug a recu son éducation :
C’était Lugh Lamhfhada, aux coups puissants, et la cavalcade du sid de la Tir Tairngire, ses propres
freres de lait, a savoir les enfants de Manannan.

(Is ¢ do bhi ann Lugh Ldmhfhada loinnbhéimeanach agus an Marcradh Sidhe ¢ Thir Thairngre, a
comhdhaltaidhe féin .i. clann Mhananmiin.)4

Ce témoignage littéraire sous-entend que Manannan occupe le role de pere adoptif de Lug.

Cette fonction est confirmée par le méme récit lorsque nous apprenons que Manannén lui

fournit des armes merveilleuses’. Dans la mythologie irlandaise, Mananndn mac Lir ou Ler

(« fils de la mer »)6 est un dieu de la mer’, maitre de 1’Autre Monde maritime®. D’apres le

Coir anmann, sa demeure est située sur 1’ile de Man’ , d’oul son nom est peut-&tre tiré'. Lug

! Compert Con Culainn §7 = Van Hamel 1933:7

2 Serglige Con Culainn §24= Dillon 1953:9 ; cf. CA §211.

3O Cuiv 1956-1957:289 §7 : Emain Abhlach na n-ibor / sleamain barrdath a biledh, / baili nua fan dub
droighen / ‘nar hoiled Lugh ua in filedh.

* OCT 7. Dans un passage du MS TCD H 4.25, p. 195-197, nous avons un résumé en irlandais pré-moderne du
duel entre Balor et Lug. Lorsque celui-ci arrive en Irlande pour la bataille, le texte indique qu’il vient « de
Cruithean na Cuan, c’est-a-dire Emain Ablach de Tir Tairngire » (Tanaigh Lugh Lamhfhada 6 Chruithean na
cCuan .i. Eamhuin Abhlach a tTir Thairrngire) (() Cuiv 1952).

> OCT 7. Le passage en question sera étudié dans la partie IV, chapitre 3.

° DILL-110.

" CA §155

¥ Sterckx 1986:80 ; cf. Vendryes 1953-1954:244 qui considere Manannén comme un personnage héroique en
relation avec les iles lointaines et particulicrement celle de Man.

® CA §155 : cendaighi amhra robi a n-Inis Manann.
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est donc élevé dans I’ Autre Monde, dans la mesure ou 7ir Tairngire est I'une de ses multiples
appellationsz.

Nous faisons remarquer que Manannan mac Lir a un correspond dans la tradition galloise
avec Manawydan mab LIjr. Dans la troisieme branche du Mabinogi — qui porte d’ailleurs son
nom —, Manawydan se marie avec Rhiannon apres le déces de Pwyll ; autrement dit, il devient
le beau-pere de Pryderi. En Irlande et au Pays de Galles, Mananndn et Manawydan ont ainsi
le role des peres adoptifs de Lug et Pryderi.

Manannén n’est pas la seule personne a s’occuper de 1’éducation de Lug, puisque Tailtiu

tient le role de mere adoptive :

Tailtiu fille de Mag Mor roi d’Espagne, reine des Fir Bolg, arriva a Coill Cdan apres le massacre qui fut
infligé aux Fir Bolg a la premiere bataille de Mag Tuired. Puis elle abattit la forét, si bien que ce fut une
plaine recouverte de tréfles avant la fin de 1’année’. C’est elle qui était la femme de Eochu fils d’Erc roi
d’Irlande jusqu’au jour ou les Tuatha D€ Danann le tuerent : c’est lui qui la prit a son pere espagnol, Mag
Moér Mall roi d’Espagne. Quant a Tailtiu, elle s’installa a Tailtiu et dormit avec Eochu Garb fils de Dui Dall
des Tuatha D€ Danann. Cian fils de Dian Cécht, dont I’autre nom était Scal Balb, lui donna son fils Lug en
fosterage, le fils d’Eithne fille de Balor (Cian mac Dian Cecht — 7 Scal Balb ainm aile — a mac for altrom

di, .i. Lug. Eithne dana ingen Balair a mathairside). Puis Tailtiu mourut a Tailtiu, son nom fut donné a ce
lieu, et c’est sa tombe qui se trouve au nord-est du Siege de Tailtiu*.
Le nom de Tailtiu, gén. Tailten, serait apparenté a talam, gén. talman, qui désigne la « terre »
au sens géographique, aussi bien comme élément que comme substance (cf. lat. telliis
«terre », skr. tala « plaine », v.isl. Pel «sol », < *tel-, >"tela—)s. Tailtiu fait figure de déesse-
mere, ce qui convient bien a sa fonction de mere nourriciere de Lug.

Tailtiu appartient a la race des Fir Bolg. Elle fut mariée tout d’abord a Eochu fils d’Erc, roi
des Fir Bolg, puis a Eochu Garb, membre des Tuatha D¢ Danann. A en croire les récits
irlandais, Tailtiu est originaire d’Espagne. La mention de ce pays doit se comprendre comme
la rationalisation d’un ancien domaine mythique situé¢ au-dela des mers®. Lug dispose donc de
deux parents adoptifs qui proviennent d’un pays situé au-dela des mers, une région que les
Celtes ont régulierement identifiée 4 I’ Autre Monde'.

L’éducation passée outre-mer est un theme fréquent chez les personnages lugiens. Celle

de Cu Chulainn est relatée dans la Tochmarc Emire « Courtise d’Emer », un récit connu par

' Williams 1926:49

? Hily 2003:7-14.

3Cf. DR XV, 316 ou c’est Eochu Garb qui ordonne aux hommes d’Irlande de défricher le bois.

* LGE VII §311; cf. CMT §55 ; DM 1V, 146-148 ; Banshenchas = Dobbs 1930-1932:XLVIII 169.

5 DIL T-60-61 ; LETA T-22 ; IEW 1061 ; Loth 1914:220 ; De Vries 1963:138 ; Le Roux - Guyonvarc’h 1986:247.
® Le Roux - Guyonvarc’h 1986:247

" Sims-Williams 1990:68 ; Le Roux - Guyonvarc’h 1986:281.
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une version courte datant peut-étre du VIII® siecle (Rawlinson B 512) et une version longue
plus récente (MS RIA D IV 2, Lebor na hUidre et Harleian 5280), qui est une forme allongée
et développée de la version courte'. D’apres la version longue, Cd Chulainn se rend en Ecosse
pour parfaire son éducation guerriére chez Domnall et chez une femme nommée Scithach” ;
c’est 1a qu’il regoit son équipement de combattant. Ci Chulainn dispose également d’une
couverture qui lui a été donnée par un autre pere adoptif. Voici ce que nous enseigne la Tdin

bo Cuailnge d’apres la version du Lebor na hUidre :

Il jeta autour de lui son manteau protecteur fait de la couverture de Tir Tairngire, que lui a apporté son

maitre en science druidique.
(Ro chress a cheltar comga taris don tlachtdillat Tire Tairngire dobretha do ¢ aiti drul’dechta)3.
La Tdin bo Cuailnge du Livre de Leinster mentionne I’identité de ce personnage, mais ne

précise plus qu’il est le tuteur de Cd Chulainn :
On jeta sur lui son habit de protection, fait de la couverture de Tir Tairngire, que lui a apporté
Manannédn mac Lir, le roi de Tir na Sorcha (« Terre de Lumiere »).

(Ro chres a cheltar chomga tharis don tlachtdillat Tire Tairngire dobretha dé 6 Mananndn mac Lir 6
rig Thire na Sorcha.)4
Manannén parait donc étre le tuteur de Lug mais aussi de Cd Chulainn, leur fournissant a
chacun un ou plusieurs attributs venant de 1’Autre Monde’. Nous avons vu que le
correspondant gallois de Mananndn, Manawydan, assumait également le rdle de second pere
pour Pryderi. Ce dieu celtique s’affirme véritablement comme le parent adoptif de Lugus.

De son c6té, Corc Duibne est emmené apres sa naissance dans une ile qui est certainement
Tech nDuinn — une dénomination de I’Autre Monde® — en compagnie d’un druide et d’une
femme nommée Boi’. Quant & Conall Corc, il a été expulsé d’Irlande aprés que la femme du
roi Crimthann D’ait injustement accus€ d’avoir voulu la séduire ; il est alors envoyé en
Ecosse®.

Lug, Ca Chulainn, Corc Duibne et Conall quittent leur pays pour aller vivre dans un

domaine situé outre-mer, identifiable a 1’Autre Monde, en compagnie ou a cause d’une

' Voir I’étude de Toner 1998 sur la question.

* Tochmarc Emire = Van Hamel 1933.

*TBC I, 187.

*TBC 11,201.

> Pour I’équipement de Lug, cf. partie IV, chapitre 3. A noter que ce passage intervient peu de temps apres
I’apparition de Lug sur le champ de bataille, venu du sid pour soigner Ct Chulainn (cf. partie III, chapitre 3). Il y
a peut-étre un lien entre I’arrivée du dieu et I’obtention de ce manteau par son fils.

¢ O Cathasaigh 1977:55.

" Tucait Innarba na nDessi i Mumain §9 = Hull 1958-1959:53. Sur cette ile, Corc était baigné quotidiennement
sur le dos d’une vache. Un an plus tard, la vache se jeta dans la mer et se transforma en pierre a cause de la
magie de Corc. Selon O Cathasaigh 1989:34, il subit 14 un rite de purification ; la pollution de sa naissance
incestueuse est transférée a la vache.

8 Longes Chonaill Chuirc = Hull 1941:940.
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femme. A premiere vue, Conall émigre pour des raisons punitives et non éducatives, mais il
est certainement significatif de retrouver, au cours de sa jeunesse, le theme du voyage sur une

ile de I’ Autre Monde.

3.2.Une croissance rapide

Les premieres années de Lugus se caractérisent par une croissance tres rapide. En Irlande,
un des récits folkloriques précise qu’apres que Lug a recu son nom, il grandit de maniere
prodigieuse'. Son fils, Cd Chulainn, est également précoce. Peu de temps apres son arrivée a
la cour du roi Conchobar, Fergus dresse un bilan des prouesses du petit garcon :

« Un petit gar¢on qui a fait ces exploits au bout de la cinquieme année apres sa naissance, si bien qu’il a
vaincu les fils des héros et des guerriers a la porte de leurs habitations et de leurs propres forteresses [.. .]2 »
Au Pays de Galles, la croissance de Lleu est spectaculaire :
11 fut élevé a la cour jusqu’a I’age de quatre ans. On aurait alors admiré un enfant de huit ans qui aurait
eu sa force3.

Méme constat pour Pryderi :
Le garcon fut nourri a la cour jusqu’a I’4ge d’un an. Dés avant I’age d’un an, il marchait solidement et il
était plus gros qu’un garcon de trois ans — qui aurait été de grande taille et de bonne croissance. Et apres

deux ans d’éducation, il était aussi gros qu’un garcon de six ans. Avant la fin de sa quatrieme année, il

. P . . . . N . 4
cherchait a acheter les valets d’écurie pour qu’ils lui permissent de conduire les chevaux a I’abreuvoir .

3.3.L.’obtention du nom

3.3.1.Lleu

Nous allons terminer ce chapitre par I’étape ou les personnages lugiens obtiennent leur

véritable nom. Ce moment est trés important car, pour exister pleinement au sein de la société,
il faut disposer d’un nom’.

Commencgons par le Mabinogi de Math qui a conservé les circonstances de cette
obtention. La naissance de Lleu n’a guere enthousiasmé sa mere Aranrhod et ¢’est Gwydion
qui I’a pris en charge. Lorsque 1’enfant a atteint sa huitieme année, Gwydion le présente a sa
mere. Mais I’attitude d’Aranrhod envers son fils ne change pas. Pire, elle lui jette trois sorts

qui ont les conséquences suivantes : Lleu ne pourra avoir de nom, d’armes et de femme que si

! Gruffydd 1928:71.

2TBC 11, 160.

3 Math 78 ; trad. Lambert 1993:108.
* Pwyll 20 ; trad. Lambert 1993:53.
5 Valente 1988:9.
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c’est sa mere qui les lui donne. Etant donné sa disposition d’esprit, cela revient a dire qu’il
n’obtiendra aucune de ces trois choses fondamentales pour devenir un homme accompli. Pour
I’instant, nous allons simplement traiter de I’épreuve du nom, dont 1’acquisition s’avere

indispensable pour exister réellement au sein de la société :
Un jour, [Lleu] suivit Gwydion en promenade, a 1’extérieur. Gwydion se dirigea vers le chateau
d’ Aranrhod. Lorsqu’il arriva a la cour, Aranrhod se leva a sa rencontre pour le saluer et lui souhaiter la
bienvenue :
« Dieu te donne le bonheur, dit-il.
- Quel est ce garcon qui te suit ? demanda-t-elle.
- Ce garcon, c’est ton fils, dit-il.
- Homme, dit-elle en gémissant, qu’est-ce qui t’a pris de me déshonorer ainsi, en recueillant ma honte et
en la conservant aussi longtemps ?
- Si c’est en élevant un fils aussi beau que je t’ai fait honte, alors ta honte n’est pas bien grande.
- Quel est le nom de ton fils ? dit-elle.
- Dieu sait, dit-il, il n’a pas encore recu de nom.
- Eh bien, dit-elle, je lui jette un sort, par lequel il ne pourra pas avoir de nom s’il ne le recoit que de
moi (mi a dynghaf dyghet idaw, na chaffo enw yny caffo y genhyf i)l. »
Ce refus d’ Aranrhod ne fait pas reculer Gwydion qui, par ses pouvoirs magiques, compte bien

déjouer les plans de sa sceur :

Le lendemain, [Gwydion] se leva, prit ’enfant avec lui et alla se promener au bord de la mer, sur le
chemin d’Aber Menai. La ou il trouva des algues et du varech, par sa magie il en fit un navire ; avec le
varech et le goémon, il fit du cuir de Cordoue en grande quantité, et il le colora si bien qu’on n’avait jamais
vu un plus beau cuir. Puis il adapta une voile au navire, et, dans ce navire, il se rendit a la porte du chateau
d’ Aranrhod, accompagné du gargon. Puis il entreprit de faconner des chaussures et de les coudre. On les
apercut du chateau.

Lorsqu’il sut qu’on les regardait du chateau, il changea ses traits et ceux de 1’enfant pour qu’on ne pit
les reconnaitre.

« Quels hommes sont a bord du navire ? demanda Aranrhod.

- Des cordonniers, lui répondit-on.

- Allez voir quelle sorte de cuir ils ont, et quel genre de travail ils font. »

On alla les voir, et on les trouva en train de colorer du cuir de Cordoue en doré. Les messagers revinrent
en informer Aranrhod.

« Eh bien, dit-elle, apportez au cordonnier la mesure de mon pied et demandez-lui de me faire des
chaussures. »

Gw