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AMI LECTEUR

Nous attirons votre attention
sur la présenbution particulisre
de ¢s Bulletin et de deux ou
troils autres qui lul ferdnt sulte
en 1968,

- Notre grande préfoccupation
est le CONGRES NATION:sL d'svril
1968, aussi notre Bulletin con-
tiendru~t-11, en sus de ses ru-
“briques habituelles, une deuxi-
- &me psrtie consaorée A

‘1A CHRONIQUE DU CONGRES

. Cette partie exceptionmelle

et provisoire cu Bulletin sera
paginée en curactédres romains,
tandisque la partie traditionnelle
‘gontinuver. de 1l'&itre en chiffres
arabes,

Nous vous deauadons, cuer Lecteur, méme si vous avez
regu déja informations et invitetion conecernsnt le Congras,
de 1lirs cette CHRONIQUZ DU CONGRIS,

Zn effet, certains plsns projetés, certaines mesures
envisagées, ceriains détails d'organisation subissent des
modificutions, par nicescité ou par souci d'emdlioration.
Ie Bulletin se chnarge de vous “enir au courant de ces
trangforaztions. ‘ :

YVous trouverer dans la CHRONIQUE DU CONGRES

Ie Comité dthiocaneur du Conrrads
Ltennloi du teaps du Soagras
Le Sommaire des Comnunications de nos Confrares
Les incidences finznciires du Congrés
Appel des Cotisations ,
Ouverture 4'une SOULCRIPTION

ariantide
d'une muison
de I'loermel (..)

'1u 3irene porteuse

e ld t€ve- coupie,

LA VERSION PEJORATIVE DB LA DAME DES EAUX

. Par 1z connalssance gue nous avens prise
jusgquticl des Dames, Ste Odile, Ste Enimie,

- Imeult e% Ia Lwme du.lai d'Yonec, nous nocus

flattons dfune vision plutdt charmaente, quoi-
que parfois wolage et méme volatile. Leur
parangon &- toutes, je veux dire Hélusine, eun~
chante égulement l'imagination, mais elle
inquiete aussi puisque (liythologie Francaise,

. pe199) "aux confins de 1'Yomne, de la.C8te
" 4'Or et dé 1'Aube,; prés d'Arthonnay, en la

forét de Mauvlnes, Mélusine sanglote dans un
ancien mancir 3 elie est devenue méchante,

elle frappe les passants, elle enléve les en~
fants, elle aurait méme brilé le village
d'Arthonnay et les gens luil Jetalent des pilerres
a4 1'époque de 1l'Ascension”.

A la vérité, soit sous lt'influence du
christianisme gui voulut discréditer cette
divinité pafenne, soit méme AéJA dans une
perspective palenne gu'il nous faut définir,

la Dame mythigue offre en maintes occaslions

un visage et un comporitement cruels et macabres.

Mais pour ltanalyser dans cetts attltude,
il nous faut reprendre l'enquéte & ses débuts
et de rroche en proche, des saintes lieuses
de dragon, en passant par les lavandiéres fu-
‘nestes, en venir aux Chiennes dont les aboie-

- ments sinistres arrivent jusgu'2 nous du fond

duw Hoyen-Age.

Noue avons vu & plusieurs reprises, soit
en parlant de la Dame du Thil en Beauvaisis,
soit en évoquant Iseult, soit répétant l'image
traditionnelle de fées bftisseuses, gu'une
représentation constante se dégageait de ces
légendes, celle d'une Dame, . éternelle jeune
fille du bord des eaux, recevant et portant
dans son Ziron la t8te pétrifide et sacrée de
1tépoux héroigue {fig.lg. C

Qu'est-ce que la DURNE ?
Ce giron est d'ailleurs presque partout

" appelé "dorne". Ce vieux mot de la langue des

campagnes désigne en principe le tablier d'une
femme, la partie du vétement qui couvre le
ventre. Le lexique de Godefroy dit : "Espace
compris depuis la ceinture jusqu'aux genoux
4d'une personne assise”. Il se pourrait blen

'aussi qu'il désignft, comme le mot giren,

1'ensemble orgenigue sacré de la femme en qui
se recueille et se forme toute vie.
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o Ltétymologie de ce mot est difficultueuse. Le latin ne nous
offre d'aborgmaucﬁn point de repére. Le celtlgue propose gne.hgpo—
these qui ne donne guére de lumidre. Le g§u101s‘(c§. Do?tin : la
langue gauloise) a eu un radical DURNO qui a laisseé en irlandais i
dorn, en gallois : dwrn, -en breton : dourn, en Vieux frangali':dée
dor, et en provengal : dorn. Dans tous ces mots on retrouve l'lidee
de "main" ou de "poing fermé". Dans quelle mesure le vgntremfemlnln,
ou le tablier dans lequel on porte son.bqtln, peuvent-ils Stre
appelés 'poignée", ou suggerent-ils 1'idée d'une main qu;ﬁsey§§~
ferme et recdle une proie sacrée ? I1 est & noter dans cet or DEAR~
d'idée, que leg langues indo-européennes postulent un radical ot
(Skr.: dharayati, il tient. Lat.: -firmus, et Peut:étre;for%aﬂDURﬁg
¢ais : fermer) qui pourrait ‘expliquer a la foils 1 or;glne' u s
gaulois et le sens particulier de notre francais an01en’dkor1g ne
celtique : dorne. : :

Si 1'interprétation n'est pas impossible, il faut bien re-
connaftre en revanghe que rien ne~vient l!apppye¥ et‘qu'ellet?e
prendrait de probabilité que dans la mesure ol d autresvlocuE oni_
populaires ou archalques locales viendralent.lg co?rcboxe?. ? as
tendant que cette supposition trouve des véylflcatlong, 51g§? og
encore que ce mot "dorme" pourrait appartenir 4 un autygdrgH cale
indo-européen, qui a trouvé sa réalisation en grec ancien '§n§ési—
verbe ¢ DERO, écorcher ; et les noms DERMA, DEROS, DORA, qgl 681
gnent la peau ; une peau écorchée. On sait que cette idee de pet
a créé un peu dans toutes les langues des concepts varies a}%ag to
de 1l'outre au sac, au vase et au vEtement ; un Eel mot ,‘z'fezc'%:‘.‘t g
5 désigner & la fois le ventre et le "devantiau féminin. No 2n
&4 ce propos que certains dialgctes francais conna}sse%ﬁ gn goé Ran
"dourne" qui désigne un vase & eau (cf. P. Malvezin, Dic . e fa
cines Celtiques, 1907, p.223- Je connais la ?an?alsle;des rava
du celtomane P. Malvezin ; mais la méfiance a 1 en??olt de sgs)
théories n'empéche pas d'utiliser les materiaux qu il a reunis).

oiqu'il en soit de ces hypothéses étymologiques, dont je
n‘ignorequasqla précarité, il n'en reste pas moins qu'lune ;;s%on e
slimpose g la répétition de ces dits de fées portant des c .rées
pierre dans leur "devantiau", et de ces cordons de dorne qui 22‘ .
rompent pour laisser choir des mégaliﬁpes, cellg de femmii m¥ b;%
gigantesques qui "portent" une conception inso}lte\et metten 0 .
une progéniture pesante et inerte. N'egt-ce 301nt a cet_accouc emgé
de pierre que fait allusion la‘légendg de Rh?a donnant é,dévqr;rus
gon époux Cronos une pierre emmaillotée au lieu du nouveau-ne Be s
1légende curieusement reprise par Mme de Cerny de St §p11a§.i§ gis
tagne, prétendant que Gargantua crut avaler son septieme fils s

la forme d'un rocher que lui offrit son épouse nouvelle accouchee.

?

IA TETE SACREE DANS LE GIRON DIVIN.

Mais nous voild de trois:ééisoﬁs'en avance sur‘notre_prog?s,
puisqu'aussi bien il ne sera & proprement parler question aujour
hui que de la Dame qui recgoit la téte mourante et déja pétrifiee
dans son giron. = .

e R oo bien dams 1'ima-
Afin que cette vue préliminaire stinscrive bien
gination, rappelons deux faits suggestifs. Nous avons vu que selon
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le roman en prose de Iristan et Iseult rédigé au XVeéme S. (Edit.A;
Colin, par P. Champion et Galand-Pernet, p. 156), au moment de la
mort de Tristan, Iseult a révé qulelle tenait en son giron la té&te
d'un grand sanglier qui la tachait de sang et ensanglantait sa robe.
Nous avons analysé dans des articles précédents la signification

de cette téte sanglante de sanglier.

LA LICORNE ET LA PUCELLE.

Une autre curieuse tradition du Moyen-Age évoque encore cette
fin d'un &tre mythique, la t&te posde sur le giron d'une demoiselle.
I1 s'agit de la légende de la Licorne. Elle nous. est racontée -
peut-8tre est-ce la version la plus ancienne de cette fable - par
le poSte Philippe de Thaon dans son Bestiaire (milieu du XIIime S.)

Monosceros est beste Le monoscéros est une béte

Un cor at en la teste Elle a une seule corne sur la téte
Pur ¢o issi at num C'est pour cela qu'on la nomme ainsi
De buket at facgun D'un petit bouo elle a 1l'allure

Par pulcel est prise Elle se prend au moyen d'une pucelle
Or oyez en quel guise Ecoutez donc de quelle facon.

Quant om volt chacier Quand on veut la chasser

Bt prender et enginier Bt la prendre au piege

Si vient (en la) forest On vient dans la forét

U sis repaires est O se trouve son repére

La met une pulcele...  'On ¥ place une pucelle...
Monosceros la sent o ‘Le monoscéros la sent )

Dunc vient & la pulcele... Il vient donc & la pucelle...

En sun devant se dort I1 s'endort sur son devant

Issi vient a sa mort I1 en vient ainsi & mourir

Li om survient atant Lthomme survient alors

Qui 1ll'ocit en dormant... Qui le tue dans son sommeil...
Monosceros griu est Monoscéros est du grec

En francis uncor est. Le frangais dit Uncor.

On ne sait guere d'ol vient cette légende. Elle a des versions
iconographiques dans des vitraux ou des sculptures d'églises, par
exemple dans la frise d'animaux et de sctnes pittoresques sculptée
au comnencement du XIVeme S. au clocher de la cathédrale de Stras-
bourg (fig.2). Un vitrailliste de Lyon, dans un vitrail célebre,
évoquant la vie du Christ et la commentant par des médaillons sym-
boliques, montre sous une autre figuration la méme fable (fig.3).

Les documents écrits sont plus anclens, puisque celui que nous citons
est du XIléme 8. et qu'un autre plus bref, mais analogue se trouve
dans le "Speculum Ecclesiae" d'Honorius d!'Autun, rédigé vraisembla-
blement & la fin du XIeme S. Comme Honorius d'Autun s'inspire du Phy-
siologos, bestiaire symbolique écrit en grec, dont le texte original
est perdu, mais qui fut sans doute rédigé au 2&me sidcle apres J.Cha,
on peut supposer que l'animal fabuleux, sinon sa légende, était déja
consigné dans cet ouvrage. Or avant cette époque, deux textes seule-
ment & ma connaissance parlent de b&tes 3 une seule corne : un psaume
de la Bible : "De ore leonis libera me, domine, et a cornibus unicor-
nium hunilitate mea", (Ps. XXII-22), "Délivre-moi, Seigneur, de la
gueule du lion et des cornes des unicornes, & cause de mon humilité".



fig. .

q;,

I lucelle 8 3w 1
Clocher de 1a Cuo

la fucells

viorail deo
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icorne :
Ltrusbourg.

. Mais la fin de ce Psaume est cone

‘!fﬁéa et la Vulgate tradult unicornium

qui est pourtant un génitif pluriel,
par "le buffle®. De toute fagen cet
"unicornis" ne semble devoir entrete-
nir aucun rapport avec notre licerne
et les sculpteurs qui travaillerent

1z facade du Duomo de Pise ont ¢&té bicr

- inspirés &'illustrer ce psaume par un

cartouche ol se voit un homme brandis-
sant une croix entre des ronstres en
gui se confondent le lion, l'ours et

le sanglier, mais qui se caractérisent

p&y une longue corne courbe dressée sw
le joint du front et du museau. bEn fait
les décorateurs du Duomo songeaient au
rhinecéros dont ils se falsaient une

vague idée. Il semble gue le Physiolo-
gos, aussi bien que la Bible, s'inspi-
rent de connalssances tirédes des vieil-
les traditions orientales ou égyptiennt

Mais l'unicorne se présente dans
autre texte beaucoup plus précieux poul

nous. 1l s'agit de la Guerre des Gaulest

de César (Vi-iXVI). Le général romain
digserte sur la forét hercynienne qui
fut eccupece par les Celtes Volques Tec-
tosages, et 1maique en particulier
quelles sortes d'animaux on y trouve.
gt bos cervi figura cujus a media
fronte inter aures unwm cornu exsistlt,
excelsius magisque directum his quae
nobis nota sunt cornibus ; ab ejus sun-
mo sicut palmae ramique late diffundun-
tur. Baden est feminae marisque natura,
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eadem forma magnitudoque cornuum". "Il y a un ruminant de la forme
du cerf 3 du milieu de son front, entre les oreilles se dresse une
seule corne, plus haute et plus dr01te que celles qui nous sont

connues ; au sommet s'étalent comme des empaumnures et des ramlfl—

cations. Les males et les fenelles ont la méue espece, 1la méne
forme et la méme 5randeur de corne'. On a dit que César avait ete
victime d'une erreur, qu il avait sans doute vu un dessin gravé

du genre néolithique ol l'animal figuré de profil n' était dessiné
qu'avec un seul bois. Ce serait ‘tenir César pour fort niais de
lui préter semblable méprise. Il convient plutét de penser que le
benenal romaln rapporte ici une tradition apprise d'un Gaulois,
peut-8tre méme d'un Volque d'une autorité assez grande pour que le
scepthue Romain 1'ait cru. Notons par voie de recoupement gue non
loin de cette forét hercynienne, Saint Hubert, dans la forét des
Ardennes, vit se dresser devant lui un cerf portant entre ses bois
une corne. haute, droite et formant comme une vaste ramification

4 son somme% : la croix.

"Ainsi voyons nous le mythe de 1l'unicorne en liaison avec
celul de la céphalophorie. Ce rapport a déja été souligné par notre
confrire M, Crampon, dans sa magistrale étude sur les salnts cépha-
lophores de Picardie (BSMF, n°® IXIV, p.127) pulsqu 'il rappelle que

le mythe de la licorne se conjugue avec celui de Saint Denis comme

avec celui de Saint Hubert.

En tout état de cause, nous ressentons a la ruse dont les
pucelles médiévales se font les compllces pour réduire 1l'étre fa-
buleux qui cherche. refuge dans leur sein, une sorte d‘lndlgnatlon,
de ressentiment et de méfiance.

Voild que la dorne des fées, ne nous parait pas de bon aloi:
nous redoutons que ces effets anodins ne soient des pieges.

LES DRAGONS PRIS AUX CEINTURES DES SAINTES.

Fn effet cette pigéce du vétement féminin devient dans 1l'ha-
FlOﬂraphle un lac & prendre les dragons~ueants. Pour saisir toute
1la signification de ce rapprochement on n'oubliera pas que les
@eanto décapités de nos légendes et sans doute au351 les saints cé-
phalqphores ont été dans d’autres versions de la méme tradition des

dragons horribles ou valeureux.

Nous savons par Sainte Radegonde et par Sainte Enimie (BSWMF,
IXV) que les vierges mythiques osent affronter le dragon ; mais
quelle est leur arme ? Il suffit de consulter la ILég ende Dorée pour
s'en assurer. Relisons la vie de Saint Georges. Lorsque Saint Geor-
ges arrive prés de la ville de Silene, en leye, un dragon S apprete
a dévorer son ultime tribut : la fille du roi. Mais le jeune héros
terrasse le dragon. Celui-ci n'est pas mort et la princesse lui lie
sa ceinture autour du cou et le raméne & la ville, docile comme un
chien : 14 on lui coupe la téte. Pour commémorer cet exploit, le
roi pére de la jeune fille, fit .construire une église de l'autel de
éaquelle Jallllt une source qui guérissait tous ceux qui buvailent

e son eau.

: - Bien qu'on ait pretendu cette légende inspirée de guelque
roman grec bardif, il faut noter qu'elle a plusieurs traits d'un
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mythe céphalophorique. Par exemple le fait de la téte coupée, lg
lieu de ll'exploit devenu celui de la fondation @‘un;cgntre sacreé,
et le jaillissement d'une source non moins sacrée. lals c'est sur-
tout l'usage de la ceinture gue nous remarqueronsSe..

. Ia trés illustre Sainte Marthe, qui vainquit la Tarasque,
n'en use pas autrement. Or le personnase de Sainte lMarthe n'est
pas étranser A notre enquéte sur la céphalophorie. Un élément fol-
kloricue de sa, légende, emprunté & la Sologne, grice au travail de
nos confrdres J. Cartraud et B. Bdeine (BSWF, LIV, p.57) va le mon-
trer, "Un jour des gens dansaient dans le pré au sud de la‘chapelle
Ste Marthe (Canton de Mennetou sur Cher). Ste Marthe alla a eux
pour le leur interdire. Ils refustrent d'obéir. L'un d'eux prit son
sabre et décapita la sainte. Celle-ci ramassa sa téte, la lava a
la fosse de l'autre cdté du chemin, puis la replaca sur ses épaules
a la grande terreur des danseurs". Selon une autre version, c'est.
un soldat qui coupa la téte de Sainte Marthe, alors qu'elle gardait
son troupeau dans les champs. On voit qu'il y a 1& confusion. La
t8te coupée que porte Ste Marthe n'est la sienne que parce gu'un
personnage mythique céphalophore, qui. est oublié ici, a fait don de
sa t8te & la Sainte qui a pris soin de la laver & la fontaine, &
moins que le décapité ne se soit lavé lui-mnéme, comme Saint Denis.

Quant & Sainte Marthe de Tarascon,"sur la pridre du peuple,

elle alla vers le dragon de Ner Iuc (Noir ILac, d'apres J. de Voragine)

1'ayant trouvé dans sa forét, occupé & dévorer un homme, elle luil
jeta de l'eau bénite et lui montra la croix: Aussitbét le monstre

vaincu se rangea comme un mouton preés de la Sainte qui lui passa

Ssa ceinture autour du cou et le conduisit au village voisin ou le
peuple le tua & coups de pierres et de lances".

Les hagiographes étant chrétiens, il fallait bien que l'eau
bénite et la-croix prissent part & llouvrage ; mais on sent que la
béte n'est vraiment vaincue que lorsque la sainte lui a mis sa
ceinture en puise de serre-téte.

_ Hous lisons la méme tradition, point embarrassée d§ croix

" ni d'eau bénite, dans la légende de sainte Marsuerite en Céte d'Or
(Dits et Récits de Mythologie Francaise, p.138). Derrire Beaune,
un dragzon se cachait dans une grotte non loin du site oll se trouve

“1'abbaye Ste Marguerite, aujourd'hui ruinéde. La sainte se dirigsea
vers lui, luil passa sa ceinture autour du cou, apres quoi il se..
laissa docilement conduire. L'abbaye marque depuis le site de cette
victoire. : ' :

Ainsi 1'hagiographie, la ceinture des saintes a remplacé
le devantiau des fées. Les narrateurs édifiants des vies de saintes
ont trouvé vulgaire la-dorne traditionnelle, et les miracles de la
"ceinture de la Vierge" connus depuis plusieurs sidcles durent cer-
tainement orienter leur choix vers’cette pidce de la parure féminine.

DE LA CEINTURE A L!'ETOLE

Dtailleurs par une singuliére usurpation, les évéques qui
aprés les saintes ou les Dames antiques, vont se mettre eux aussi a
pourchasser des dragons, utiliseront une piece du vétement sacerdotal
gul est un compromis entre le devantiau et la ceinture ; il s'agit
de 1'étole. En effet ces évEques, méme s'ils reprenaient le r8le
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d'un jeune ou d'un vieux rival mythique du dragon, ne pouvaient
s'armer de 1l'épée, ni de la lance, ni enfourcher le destrier capa-
ragonné pour affronter le monstre. I1 fallait qu'ils usassent d'un
procédé plus conforme & leur bénignité, plus en rapport avec leur
robe ecclésiastique. L'étole répondait & merveille & cet emploi.
Blle entoure le cou, comme le devantiau des fées, elle descend et
gtétale sur le devant du vétement et a presque l'air d'un double
tablier & franges. ~ ‘

Aussi verrons-nous les trois quarts des saints vainqueurs
du dragon passer leur étole au cou du monstre. Clest ce que nous
rappelle en particulier notre confrére le Chanoine J.R. du Cleuziou
dans son travail sur "Le Dragon dans 1'Art et 1l'Hagiographie bre-
tonne" &'propos de saint Marcel & Paris, de saint Armel 3 Plo8rmel,
de saint Paul Aurélien en quatre églises de Bretagne, de saint Tug-
dual & Tréguier,

, Au reste 1l'efficacité de 1'étole comme instrument de "liage"
ne devait pas s'arréter 1li. Grice & elle & travers les sidcles on
exorcisera les possédés ; par l'imposition de 1'étole de Saint Hubert
on a guéri les malheureux atteints de la rage (L.G. Villeroy, Dans
les secréts des guérisseurs, p.113) ; dans la Beauce & 1'église de
Mignicres, lors de la féte des trois Maries, on se dispute encore
aujourd'hui pour bénéficier de l'imposition de 1'étole des officiants
(La Voix Solaire, N° 14, p.51). ‘ : '

lMais revenons aux personnages féminins puisqu'aussi bien
c'est & eux qu'appartient le privilége de ces ceintures ou de ces
dornes au piége desquelles elles prennent les chefs sacrés. Nous
allons voir un autre aspect encore plus redoutable de ce morceau
d'étoffe propre & la Dame des eaux. L ~ '

LE LINGE DES LAVANDIERES

o Lo légende de Baint Lucien va nous servir de transition. Un
chapitre mal connu de cette légende et que je tiens de deux sources
différentes, raconte gque lorsque Saint Lucien portant sa té&te san-
glante voulut traverser le gué de Miauroy, il rencontra une laveuse
qui nettoyait son linge soit sur le ruisseau, soit & la fontaine
voigsine. Le saint dit & cette lavandidre : "Tire, tire la toile".
Alors elle tira la toile qu'elle lavait et plus elle en tirait, plus
il en venalt. - tradition rapportée par notre confrére M. Cartier
qui la tient d'une ancienne éldve de 1'Institution Boisléon, qui
1l'entendit raconter & son professeur vers 1914 - lMais dans 1'étude
que M. Roger Berrou consacre 4 Philéas Lebesgue, en t&te du tome I
des oeuvres poétiques de l'auteur (p.48 de 1l'édition du Thelle, Méru,
1950) 1'épisode est plus circonstancié. "On disait que le martyr,
prenant sa t8te sous le bras, avait, pour traverser le Thérain, de-
mandé & unc lavandidre d'y étendre son linge. Il y marcha et gquand
il fut de l'autre cbté, la bonne femme voulut retirer le linge. Elle
tirait, puls tira tirera donc, et il en venait toujours, des mdtres
et des metres de toile blanche. Intrigude elle s'exclama : "Clest
done le diable : et du coup la toile cassa net".

Dans cet épisode, deux faits seulement nous intéressent.
Clest d'abord la rencontre de cette lavandiere, c'est ensuite le fait
que Saint Iucien ait traversé le ruisseau sur le linge. Si l'on veut
bien songer gu'en cette circonstance Saint ILucien n'est plus un
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homwe complet, mais une téte portée par un reste d'homme, sinon une t8te coupée
qui tombe de lMontmille & Notre Dame du Thil, on réalise que cette téte est au pas—
sage de l'eau emportée’ d-ns le linge de la lavandiére. Nous rejoignons le theéme
général de la téte coupée dans la piéce d‘etoffe de la Dame des eaux, llnge, cein-
ture, tablier ou dorne. i )

De surcroit nous: COmPrenocns qus 1es lavandleles fantomathues dont sont peu—
plées les nuits des campagnes zu bord des ruisseaux sont en réalité des Dames de
la méme famille qu’Iseth, Sainte 0dile ou les saintes Pédauques.

Toutes ces laveuses attordéss ne con’s laveuses que parce que elles font un
singulier ouvrage.la nuit auw bord de lleau avec leur'linge, celui de leur dozne,
et leur battoir, nous 1l'avons déji vu, n'est pas véritablement un battoir, mais wn
battant de cloche, le bebtant diune cioche bientdt enoloutle au fond de l'eau et
qui somne le glas d'une €te coupde, car il n'est autre prlmltlvement qutune téte
coupée (BSMP, LVII-LVIII).

Une rapide revue des plus cormues de ces lavandidres confirmera cette vue et
accentuera leur aspect fundbre et dangereux. Quion ne cherche pas dans cette liste
le cheminement d'un circuit géographique ordomné, L'énumération se fait en suivant
wne progression dans l'ordre du macabre et du 51nlstre.

D'aprés M. Fraysse (B;uF, XLJ;I, p.90), en Maine et Loire, & St Georges des
sept voies, sur le coteau de Nidevelle, dans le voisinage du menhir de la "Pierre
Longue", réputé pierre & aiguiser de G?“antua, on a entendu souvent la nuit des fées
battre leur linge, comme aussi dans 13 mare prés de la "Pierre Couverte" de la
forét.

‘M. Ch. J01sten dans le N° IX de Via Domltla (Dec. 1962) 8tablit une monographle
fort documentée des "Etres fanuasthues dans le folklore de 1'Ariége". De cette
étude, il se dégage, & propos des fées qu'on appelle aussi "Dragas" ou "Encantadas",
qu'armées d'un battoir d'or elles battaient le linge dans les fontaines, la nuit.

I) arrivait qu'on les entendft. Quand les fées partirent du fait de la bonne loi

(1a christianisation), elles laissdrent leurs battoirs au fond des lavoirs. Trouver
un de ces battoirs assurait le bornheur de la famille de 1l'inventeur, Les "Encantadas"
ont des trésors, des pidces d'or, oulelles étalent sur un drap de 1it pour les faire
sécher, la nuit au clair de lune. Quand on veut prcndre le tresor, elles repllent

en hite les quatre coxns du drap: et 1e “emporuenu ‘dang 1eur grotte.

Dans l’Ande, le Eoussll¢on et la: Curuuﬂndp au lieu du battoir d'or, c'est une
pitce du linge des fées qui donme le bonkeour, :

'On ne peut douter de l'analczie enirs ces batioirs d'or tombés dans les fon~
taines et les cloches erfouies ou les téizs de seints personnages au fond des puits §
autant de talismans susceptibles de donner le bonheur & qui les trouve : ce sont
d'inestimables trésors myihiqvvu° Mussi ces nimes fées possédent-elles dans leur
linge étalé ou préciy’temmen’ replié et emporue un mer*ellleuX‘tresor. Ici encore
trésor est synonyme de cloche et de t&te coupée (BSHF, LVII, p. I2 & I3). Bref
1'idée de la téte sacrée serree dans une etoffe et emportee par de Jalouses fées se
nultiplie et gl'affirme. ‘

Nous allons voir ces fées prendre ‘de plus en plus mauvaise réputation. Dtapres
li. Guy Pillard (BSWF, XXI, p,27) dans les Deux Sdvres, 2 Saint Carlais, prés de
Fonvérines, commune d'Azey le Brxlb, sur le Chambon, sucune femme ne peut venir la-
ver avant le lever du jour. Alors elle entendrait le battoir d'une plus matinale
qu'elle. A son battement précipité elle comprendralt vite qu'elle est en présence
d'un esprit. Il lui faudrait alors s'enfuir & toutes Jambes avant Jue l’autre n'ait
eu le temps de lui adresser 1la parole.‘
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A BEchiré, la lavandiére nocturne du Chéteau Salbart se tient prés du pont cons—
truit sur l'ancien gué. Les battements précipités de son battoir doivent éloigner les
voyageurs. Cependant 51 1'un d'eux se hasarde sur le pont, elle se contente de ludi
donner des soufflets.

A Perlgne, aux fontaines de Foucambert, par ailleurs miraculeuses, la tradition
rapporte que la nuit au clair de lune, les voyageurs attardés rencontraient parfois
des troupes de laveuses habillées de blanc, battant du linge funebre. Cette rencontre
était considérée comue un présage de mort. ‘

En Ille et Vilaine, d'aprés Bl Turbiaux (BShF, XXV, p.4), des lavandidres
étaient condamnées & rincer éternellement le linge qu'elles avaient lavé le dimanche.
Elles étaient v8tues de blanc et on pouvait & Baguer-horvan, & Coesmes, & Erce-prés-
Liffré, Janzé, Langon, St Brieuc des Iffs, St Malo, entendre les coups de battoirs
fort distinctement. A Bpiniac, elles étaient éclairées par des centaines de cierges.
Il ne fallait pas s'approcher, car elles vous langaient leur paquet de linge, ou
vous le donnaient & tordre, et si 1'on se trompait de sens on risquait d'avoir les
bras tordus et méue d'en mourir.

Nous llsons dans le "Guide de la Bretagne Mystérleuse" edlte par .. Tchou
(p.I52), qu'd Brennilis, c'est dans la région du Yeun Ellez que 1l'on rencontre le plus
souvent les "Kannerezed noz'", les lavandidres de nuit. Elles font la lessive des
suaires. Ce sont des &mes qui doivent travailler en attendant la rémission de leurs

 péchés, Elles supplient ou forcent les gens de les aider & essorer les linceuls. Si

on tord le linge avec elles, on perd son sang ou on a.les malns brisées par la poigne
de fer des lavandidres. :

Notre regrette confrere Ydler nous contait dans ses récits de Vendeek(BShF II)
que proche le koulin de Péroux, dans les dunes de la Guerlnlere, on entend le battoir
des lavandiéres ; elles offrent aux audacieux leur linge & tordre ; les mains du
malheureux sont prlses dans la berne, il ne peut se dégager et les lavandidres 1'em-
nénent. ; .

Enfin notre confrere, v, Gachelin, note cette remarque & propos de 1'Bure et
Loir (BSMF XXXIIT, p. 24) : des lavandleres nocturnes battent leur linge et brisent
des hommes qu'on entend hurler la nult sous leurs coups de battoirs.

Ainsi il y a loin de la blonde Iseu’ & ces lavandidres funestes, briseuses
d'hommes, Pourtant le glissement sentimental se comprend aisément. Celle qui accueil-
lait le héros mourant devient aussi celle qui l'attire, le ravit et 1'emporte dans
la mort. Dans quelle mesure Iseult de ses blanches malns n a—t-elle pas tué le valeu-
reux Trlstan ?

DE LA PRINCESSE DES’EAUX A LA CHIENNE.

lais le glissement vers l'odieux ne s'arréte pas 1i. Bientdt la Dame des eaux,
la Dame funébre-va nous faire horreur. En tout cas la légende bretonne a demsiné de
traits violents 1'image d'une amante nythique qui. tue ses bien-aimés. I1 s aglt de
1'intraitable Ahts, appelee aussi Dahud, la prlncesse d'Is. Qu'elle ait vécu & Is,
la ville engloutie ou prés d’Huelgoat sur la riviére d'Argent, peu importe. Is,
pres de Douarnenez était menacée par un "puits de 1'abiuwe", tout pres d'Huelgoat,
Dahud habitait un chiteau légendaire au dessus d'une perte de la rividre d'Argent :
le Kastel ‘ar Gibel, e Chiteau du Gouffre. Ici et 14 Dahud est une princesse d'effroi,
belle de surcroit et séduisante ; avec: l’lmpud1c1te d'une reine ou d'une divinité de
légende irlandaise, elle provogquait elle-méme ceux dont elle voulait faire ses anants,
mais avant que l'aube ait interrompu la nuit d'amour, la cruelle renvoyait son amant
et le faisait précipiter dans le gouffre, ou bien pour dissimuler le départ du jeune
clandestin, elle lui offrait un masque. Mais dés que le malheureux mettait ce masque
nagique, 1'étoffe 1'étreignait, lui serrait le visage et le cou et 1'étranglait.




~bant, la t&te sur les rochers. Alors, raconta le vieux cabaretier de Botueur &

- de Noyal & Pontivy, dans le kiorbihan, aussi prés du pont de St Fiacre ot 1'on assu-
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I1 n'y avait bientSt plus qu'a pousser son cadavre 4 1l'abfue,

Voild ce qu'est devenue la Dame des eaux dans 1'imagination farouche des
Armoricains ; et la dorne de la fée, la ceinture de Sainte harthe, le linge des
Encantadas s'est transforme en un masque qu1 etrangle et etouffe, m01tle corde,
moitié baillon.

8i nous nous remémorons maintenant 1l'aventure du géant Hok Bras, nous saisis-
sons au passage, sans peut-8tre en7c0uprendre d'abord toute la signification, un
indice inquiétant. C'est pour se refugier auprds de Sa harraine, une fée qu'il aime,
mais qui 1l'a toujours traité en enfant, que le géant mortellement malade traverse le
Yeun Bllez et tente de gagner la montagne du roc Trévezel. Hais il se brise en tom-

P, Séblllot : sa marraine folle de douleur essaya en vain de le rappeler & la vie et
n'y pouvant réussir, elle se changea en une chiemnme noire qui erre et doit errer
Jusqu'au jugement dernier sur le funestre narécage. La maternelle fée est devenue
"Chienne" de la nuit.,

En Bretagne, ce chien noir se rencontre encore par les chemlns du marais des

Enfers : le Yeun Ellez. Sa rencontre présage la teupéte et le déchainement des forcet

naturelles (Gu1de Tchou, p. I53). On 1'appelle C'hri afl ar Yur : le Chien noir du

- Marais. A la nuit, dit-on le Diable erre atx alentours sous la forme d'un chien noir .- -
+cherchant une proie parmi ceux qul ‘ont connis de graves péchés. Il les conduira dans
. la tourbidre (P.Y. Sébillet, Folklore de la Bretagne, p.I64 et 89S. ). Ce chien se

retrouve en d'autres points-de Bretagne, et comie pour rappeler qu'il est le dernier
avatar d'une fée des eaux, c'est toujours au passage d'un pont qu'on le rencontre,
prés du pont de Plouaret dans les C8tes du Nord, sur le pont de Seniel, sur la route

rait qu'il étalt une apparltlon du Dlable.

Cette transformatlon de la daume des eaux en chlenne malfalsante explique enfin
pourquoi certains auteurs des romans bretons du Moyen-Age ont dommé & Viviane un
sinistre visage et 1l'ont traitée sans indulgence. Par exemple Robert Borron, dans
son Lancelot (cf. Ferlin en _prose, pubile par G. Paris et J. Ulrich., Edition Firmin
Didot I886, Paris, p. XLV) évoque - le role odieux de la trompguse Viviane qui "En la
fin sot de par lui tant de mervoilles que ele 1’ang1gna et le seela tot andormi en
une cave dedanz la périlleuse forest de Darnantes..." (Et méue d'aprés le herlin de
Robert dé Borron qu'utilise De La Villelarqué, lierlin avant de se rendre dans la
forét de Brocéliande, annonce & son compagnon et historiographe St Blaise, qu'il
va affronter un grand danger, car il wa rencontrer la "Louve .dans la forét. ") On

pourrait supposer que cette épithéte infamante est de 1'invention de De la Villemarqy

~

ai elle ne se retrouvait dans la Légende Dorée & propos de 1'histoire trés mythique
de la venue du corps de Saint Jacques le Majeur & Compostelle. N'oublions pas que
St Jacques fut décapité & Jérusalem. Une ficticn, dont hgr. Duchesne a montré la
genése dens les "Annales du Midi" (1900, T.XII; p. 145) conte que la dépouille du

saint fut mlraculeusement acheminée vers les cltes d'Espagne. J.de Voraglne a raconte

l'arrlvee du corps de Jacques le decaplte, un saint dont la téte, aprés avoir passé
la mer, vient finir en Galice. En effet le bateau guidé par la Providence vint
échouer "dans le royauue d’une reine qul <} appelalt Louve, et qui méritait de porter
ce nou', Cette odieuse relne, sans &tre émue par le fait que le corps du Saint
déposé sur une plerre, s'y enfonce uiraculeusement, cause toutes sortes de tracas aw
.quelques fidéles qui escortaient la dépouille, Néanm01ns un autre niracle désigna
sur une hauteur le palals méme de la Reine-Louve pour sépulcre -définitif du saint.
C'est 1a que fut ensulte édifide la.célébre église de St Jacques & Compostelle.

. On retrouye 1es llnsaments essentlels du mythe de cephalophorle, Jusqu au
prodlge de la plerre qul fond pour enchasser la dépouille sacrée. hais la Dame d'au
d41a des eaux est ici une détestable louve.
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On voit, & partir de cette constatation, sous quel angle il conviendrait par-

leS d'analysar les récits de personnages uythiques aux prises avec des chiennes ou

dés louvés et néue des chlens ou des loups.

Nbus noterons par exemple au pass@ge que les corps de plu51eurs salnts ne sont

‘ pas peut—étre getes aux chiens sans motif mythologique. Ce fut le sort de St Félix,

de St Gordien et de St Gorgon. D'autres saints, en Bretagne particuliérement, furent

;tracasses par des chiens : ce fut le cas de St Théleau, de St Hermin et de St Edern,
unant St Herbot ce sont des femmies furieuses comme des chiennes qui le pourchas-

serent.

Or la uéne mésaventure advint i Gargantua, & ce que raconte Sébillot (Gargantua

- dens les traditions populaires, p.7I) : "A'Saint Jacut, Gargantua rencontra un bateau

de pécheurs qui revenait plein de raies. Il mangea les raies et comue les pécheurs
protestaient, il nmangea le bateau et les pécheurs, hais les femmes de Saint Jacut se
mirent & courir apres lui et & le pincer et 4 le mordre'. D'ailleurs ce n'est pas
le seul ennul que Gargantua ait ew avec des chiens. Les traditions recueillies par
Sébillot narrent au moins trois poursuites de Gargantua par des chiéns. léne dans
une version particuliére, ce sont des gendarmes qui veulent s'ewparer de Gargantua
parce qu'il a causé du tort aux gens de Saint Jacut, lesquels en voyant arriver les
gardiens de la force publique s'écrient "Les chiens enrages“ Bt Gargantua écrasa

“ ces chiens enragés qui essayalent de le prendre.

By Dontenv1lle, dens 1la "Mythologle Frangalse" (p.69, 70) avait deaé 31gnale ce

"fait et 1'avait rapproché d'une mésaventure du Diable : "Gargantua, dans la région

(du mont Saint Michel) est poursuivi par une meute de chiens j ce qui ne lui arrive
d’allleurs gu'une . fois en Vendée et une fois en Touraine. Ici le théme n'est pas &
un exemplalre. On dirait vraiment que les curés de village ont 1lAché tous e2s chiens

‘aux trousses du géant. Gargantua emporte pierre en poche pour se défendre. héuie aven-

ture prés de Cowbourg avec le Diable. Le Diable avaif deux roches dans son bissac et
en tenait une troisiéme & la main pour lancer aux chiens qui aboyaient furieusenent
derrlere lui®,

Dans le nuwéro L du Bulletin, étude sur le départenent de 1'Eure, il est conté

. comment Gargantua, un gour, poursuivi par les chiens d'un berger qui gardait son

troupeau sur le coteau ou est la grotte de St Yon, wit dans sa poche les deux menhirs
ou "pierres folles" de Rosnay sur Yon, afin d'écraser ces chiens ; mais ceux-ci se
blottirent entre ses jambes et le mordalent au talon, Alors Gargantua l4cha ses niono-
lithes et s'esquiva.

“Clest sans ?oute par esprit de vengeance que Gargantua avale plu51eurs fois

des chiens morts & la pelle d'un wmoulin en Angowmois.

. La légende lozérienne de Gargantua n'oublie pas les OhlbnS sans toutef01s
préciser nettenent leur r8le : "Arrivé 3 Florac, Gargantua se plaignit de n'avoir
trouvé dans les Cévennes une pierre pour jeter & un chien", un chien qui sans doute
le harcelait ici coume ailleurs., (Salnte Eniwdie, legendcs des Gcrges du Tarn, R.lis
Fages, Lyon, 1955). ‘ ’

Déja la deuxidne chronlque de Gargantua et de Pantagruel (llbralrle des

- Bibliophiles, I872) faisait une allusion i ces chiens, ce & propos de 1'épisode de

"la grosse orloge de Remnes" -: MLedit: Gargantua, dépendait souvent cette grosse
orloge (entendez cloche) de 'son oreille et buvait dedans et puis s'ébattait i la
faire sonner pour faire courir les chiens par les rues." Cette dernidre référence

._Test pre31euse, car elle unit une fois de. plus le théme de la cloche volee ou téte
; Sacree 4 celui du chien, c'est & dire la "Chienne".

eg

v Tout cmaﬁala chlenne dev1ent louve dans 1a legende medlevale, le chlen se
voit parfois substituer un loup dens la chronique garganttine. Dans les éléments du
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répertoire mytho-géographique de 1'Orne (BSMF, XXXVII, p.I19), il nous est conté que
du c8té de Grogny, Gargantua aurait enseveli sous une motte le grand loup qui le
poursuivait, et Rabelais dans son Pantagruel, réduplication de Gargantua, fait de

Loup~Garou 1l'emnemi du fils du géant. Une semblable allusion se déguise encore dans

les aventures de Brlnguenarllles, lorsque le narrateur prétend (p.44) que son grand-
- p&re lui conta "Qu'il avait faict une fois ung si gros ped qu'il en avoit faict
enfouyr bien trente loups qui -couraient ‘de nuict le pays de Beauvoisy". Si par pet
ou entend” uegalltheA(pensons aux nombreux pets aun Dlable) on a ici le double de la
tradition de Gargantua ensevelissant sous une motte un grand loup du cété de Grogny.

Ainsi voyons nous que la Chienne noire du Yeun Ellez erre un peu partout’ sur
les talons des saints ou des héros mythiques, préte 4 les dévorer ou a happer la
pierre sacrée qu'on lui Jette.

APRES LA MARRATNE CHIENME, LA HATER FAKILIAS CATULA.

.~ Nous n'en avons pas fini avec cette Dame Chienne qui regoit la t&te du héros
décapité. Apres la harraine de Hok Bras et & ‘ses c6tés il nous faut bien placer la
Dame Catula qui recut la té&te de St Denis et se chargea de sa sépulture. Cette dane

dang la Gesta Dagoberti cot prdésentée en ces termes : "Quaedan hater Familias vocabul

Cattula", une Mére de Famille du nou de Chienne. D‘aprés Fulde comme 4'aprés liétro—
dore, cette ferwe n'était pas chrétienne wais encore possédée par les erreurs des
‘palens ou des gens du pays: "erroribus paganorun" ou "gentilibus terroribus".

Y

Or cette Dame Chienne, cette lMére de Famille palenne se présente encore & nous
dans une autre légende sainte. Il s'agit du "Libellus de revelatione Sti. Corcodeii
gartyris et de conversione Sti. Mamertini", Libellus qui constitue une des pidces
principales de la vie interpolée de Saint Germain d4'Auxerre. Nous n'examinerons pas
ici ni l'origine, ni l'authenticité de ce Libellus, c'est son contenu qui nous inté-
resse. Saint Mamertin d'abord pafen, perdit un oeil et une uain pour avoir adoré une
idole. Conseillé par un certain Savin, un saint houme, il alla demander le secours de

St Germain 1'Auxerrois. lais au cours du voyage, un v1olent orage le contraignit & se

réfugier dans une sorte de cimetidre, & 1l'intérieur d'un caveau ol se trouvait un sar

‘cophage. L3 le voyageur s'endoruit et eut des réves. Il apprit par ces réves que ce

tombeau était celui de Saint Corcodéme (la Légende dit Concordien) et que lui hauerti

risquait d'étre dévoré par des serpents qui se cachaient sous la dalle du toubeau.

A son réveil, il poursuivit sa route, trouva St Germain et lui conta son voyage et sa

nuit. Alors St Germain revint avec lui au cimetiére. Il fait soulever la pierre du
sépulcre. On y trouve huit serpents, un immense et sept plus petits. La grande cou-
leuvre se dresse et regarde St Germain qui lui reproche d'avoir fait son 1it du corps
de St Corcodéume. Cependant puisqu'elle a obéi au désir de St Corcodiue en ne dévorant
pas Mamertin, St Germain ne lui ordomne que de s'en aller avec sa troupe des sept
petits serpents et de me retlrer dans le sein de la forét et 1'immensité du désert.

, Jusqulici, dlra-t~on, ce récit ne concerne pas notre probléme, Il suffit de
lire le texte latin lui wéume pour comprendre coitbien il nous importe. St Corcoddue,

dans le réve de Mamertin, déclare & un visiteur qu'il ne peut quitter le caveau parce

qu'il doit protéger son h8te. I1 précise : "Scio enim quae hic sit obsidens turba

catulorum et insidias hospiti preparans“ "Je sais en effet quelle bande de ‘chiens
deneure ici et prépare des embliches & won h8te". Un peu plus bas, nous apprenons enc

qu'il reste dans le caveau "Propter hospltem conservandum et custodiendun: a catulis,
matre et filiis septen" = "Pour protéger et sauwer 1'hbte des chlens, la uére et ses
sept fils"., Plus tard St Germain dira & Mamertin : "Videamus si adhuc ibi est Catula

cum catulis septen" - "Voyons si la Chienne avec ses sept chiens est encore 1",
Puis quand on fut arrivé devant le tombeau, St Gernain fit Ster la dalle : "Visi sun
serpentes oeto 3 prmaus 1mmanlss1mus, ceteri vero septem paulo 1nferlores" - "On vit
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‘hult serpents ; le preuier trés grand, les sept autres un peu plus petits". Ainsi

118tre qui était couché dens la toube avec le corps de St €Corcoddue était une

Minter familias vocabulo Catula". Cette Dame Chienne se montre sous les traits d'une
énorue serpente dés que les husains la débusquent. Or de la wéne fagon, Dahud, 1'in-
consolée errant dans son Kastel ar Gitel, se montre encore parfois, atbendant un
nouveau visiteur. kais dés qu'un intrépide s'avance vers le spectre gracieux, il voit
un énorme serpent se lover autour de l'apparition et se nousr i son cou. Celui qui
saura surmonter son dégolit et donner un baiser & la jeune femume enserpentée recevra
en récompense l'équivalent du royause de Bretagne.

1A FEIME AUX SERPENTS DU MOYEN-AGE.

Le Moyen-Age = bien connu cette "udre aux serpents". Dans l'art religieux au

XITtue sidcle en France, (p.374) Emile ifile évoque 1'antiquité de cette terrible
image. Au portail de Moissac, cette feume aux seins de laquelle sz pendent deux
serpents veut &tre une représentation de la feume déchue : c'est 1l'image de la puni-
tion de la luxure en Enfer, car un déuon préside au supplice de la feume. Enile Léle
suppose que’ ¢'est la-au polnt de vue lconographlque 1texploitation d'ivoires caro~
lingiens et de manuscrits de 1'Italie du sud qui montrent parfois une image de la
Terre<hére inspirée de 1l'antiquité. Elle est représentée sous l'aspect dtune femnme
qui allaite toutes les créatures, tantét des enfants, tant8t des animaux, tantdt
le gerpent fils de la Terre, time Nicole Thierry, ‘dans un article de la revue Archéo-
logia (No ;4;~Janv1er-Fevr1er 1967) compléte cette théorie. Elle montre la photogra-
phie d'une-fresque d'une egllse de Cappadoce du IXéme Se ‘ou 1'on voit quatre femmes
mordues par des serpents par ol elles ont péché, ainsi. ‘1'une est mordue au sein.
Mue Nicole Thierry donne aussi la photographie d'une stéle funéraire paléo—chré—
tienne (flg.4) ‘de Turquie évoquant vraisemblableuent la Terre-liére des serpents,
ainsi qu'unschapiteau fran 15 de Séuelay, de la seconde moitié du XIIéuwe S. qui
évoque la méme -inage (flg 5

Méne & cette representatlon renionte 4 une Terre—here anthue, elle répond
au concept de Mafer Catula, Chienne-lidre, couleuvre qui fait son lit' du corps d'un
mort. Mais surtout cette 1ma§é, dans les légendes hag;ographlques ou folkloriques
ne répond pas du tout & un sbectacle édifiant par 'sa valeur ‘de chftiuent, Le fait
que des spulpteurs ou des peintres aniués de prétentions édifiantes ailent choisi
des thémes fabuleux pour l'instruction des fidéles ne détruit en rien 1l'existance
préalable .de cés, théues, Ainsi en fut-il usé avec la légende du lion qui ressuscite
ses petits ou du phénix qui renaft de ses cendres. Le Moyen-Age catholique a annexé
ces fables et en a fait des symboles avec la confiance calme de gens convaincus que
rien n'existait que pour la glorification définitive de Jésus et de son église.
Ainsi la fresque du jugement dernier du Campo Santo de Pise montre parmi les damnés
des fenmes dont des serpents mordent la poitrine, mais elle montre aussi des dannés
céphalophores. Or la céphalophorie est en général apanage des saints plutdt que
chitiuent des dannés. De mfme il y a chance que le fait d'allaiter des serpents ait
d'abord été ume iumage mythique avant d'étre celle de dannées. D'une fagon générale
ctest unme néthode étiologique de ralsonneurs (pafens dans l’anthulte greco»latlnes
chrétiens au MoyenpAge, que d‘expllquer par une nécessité de chitiuent les images
choquantes, mal comprises ou interprétées & tort coume des supplices et venues d'une
nythologie lointaine. Ainsi Qretendfon que les Lavanditres sont des pécheresses pu-
nies et condamnées a 1aﬂer leur suaire la nuit au bord de l'eau jusqu'lau jugeuent
dernier,

En fait la littérature, la tradition locale et la Légende Dorée offrent des
cas de fermes donnant plus ou woins bénévolement le sein & un ou & des serpents.

Dans "Poetes de Champagne antérieurs au siecle de Frangois I ", (Tarbé, Reins,
1859) se trouve l'histoire de Quarados Brun Bras. Un jeune homne pétlt d'un vilain
tovr que lui a joué sa marftre. Elle 1l'a envoyé chercher son peigne dans l'ammoire ;
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Augmqménf o le serpent s'appréte & bondir de Quarados sur la poitrine de la pucelle,

~le fudre le tranche d'un coup d'épée. Ainsi fut délivré Quarados.

Par allleurs, parlant de 1la Tarasque de Ste larthe, k. Dontenville dans "la

t}:Izjhologge Francaise" (p. 136) rappelle qu'en face de Tarascon se raconte une curieuse
histoire de Drac. "Une femzie de Beaucaire fut attirée dans 1l'eau du Rhéne par un drac

et elle allaita un enfant du drac, ne rejoignant les siens que beaucoup plus tard.

" Dlapres la Légende Dorée, sainte Christine fut victime de plusieurs supplices ;
apres qutelle eut été sauvée de la noyade par Saint iiichel, 1'eupereur Julien fit
lancer sur elle par le tortionnaire, deux aspics, deux viperes et deux couleuvres.
Mais les vipdres lui lécheérent les pleds, les aspics se pendirent sur sa poitrine et
les couleuvres s'enroulant autour de son cou léchérent sa sueur. Alors Julien dit a

. son mage : "Profite de ton art pour exciter ces bétes". hais les bétes aussitdt se

retourndrent contre le mage et le tudrent. Puis Christine leur ordonna de se réfugier
dans le désert. ,

Dans "Saint Pélerin d'Auxerre" de G. Vamnereau (p.2I3), le chanoine Drioux cite
la terre de liaulain (Hte harne) ol 1'on véndre un St Pélix. Une tradition rapportait
qpe la mére du saint, alors qu'elle 1l'allaitait, étant assise prés d'une fontalne,

& Maulain, vit aoudaln avec effroi une couleuvre sauter sur elle et s'accrocher & son
sein. BElle implora le secours de Dieu et le reptile disparut ; depuis il n'y a plus
de serpents sur le territoire de fiaulain, :

Ainsi le théme de la Daue allaitant un serpent n'est sans doute pag une inven-
tion d'artiste édifiant du Moyen Age. Il parait s'offrir en ce cas les derniers reflets
d'une image trés lointaine d'essence unythique dont notre Dauwe Catula ou hater catulo-
run serait une autre version. hais que:ce soit la légende de St Denis, la vision de
St hamertin ou la dalle funéraire paléo-chrétiemne, le cadre est celui du passage du
nort dans 1'au deld. La liater catulorum se retire dans les entrallles de la terre avec
le wort qu'elle a recueilli.

Ces visions de la Dame qui attend le héros 2 l'heure de la mort ont déjh été
esquissées, par d'autres chewing, par ii. Hubert dans sa comuunication au Congres Inter-
national d'anthropologie et d'archéologie préhistoriques de Geneve I9I2 : "Le carnas-
sier androphage et la représentation de 1'Océan chez les Celtes". L'auteur estimait
que la chienne-louve était le carnassier androphage par excellence et qu'elle syu-
bolisait aux yeux des Celtes et des Bretons la ker-mangeuse-d'hcumes.

hais les Celtes et les Bretons furent-ils les inventeurs de cette. conception

uythique ? On peut en douter lorsque 1'on 1it Virgile évoquant en ces termes 1l'hor-
rible Scylla, le uionstre aboyant de la‘mer :

Prima honinis facies et pulchro pectore virgo

Pube tenus, postrema imuani ' corpore pistrix

Delphinun caudas utero comuissa luporun. (Enéide, III,426 8)
"Elle a le haut du corps d'un &tre humain, le sein d'une belle fille, uais passée la
ceinture, c'est uu wonstrueux dragon avet un ventre hérissé de loups et des queues de
dauphins". Quelques vers plus bas, le potte évoque l'antre qui résorme des aboieuents
de ses chiens soubres : "caerulei canes"déchireurs de matelots. C'est le mbue monstre
que Virgile évoquait plus succinctement dans 1'Eglogue VI, vers 74,77, insistant déja
sur sa ceinture de chiexs marins aboyants. La légende acceptée aussi par Qvide voulait
que cés chiens fussent au nombre de six: Ainsi de cette belle fille dragon, celnte
de six chiens de wer, & la Catula uére de sept serpents chassée par Saint Geruain il
n'y a pas une distance irréductible. Il faut d'ailleurs reuarquer encore que la des-
cription que Virgile fait de Scylla a beau étre domnée par les cngentateurs COLLIE
inspirée de l’Odyssee (x11,85-100), 1e rapprochement des deux textes infirme cette
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assertion. En effet chez Houere Scylla est un nonstre enfoncé dans la pierre ; elle
n'a point le buste d'une jeune fille, uais six horribles tétes au bout de six cous
qui s’allongent‘pour aller happer les matelots au creux du bateau. Houére parle bien
de monstres narind. de dauphins et de chlens, mais ce sont les victimes de l'insa-
tiable Scylla, non pas des épithdtes ni~des éléuents de son anatouie, Virgile aurait-
il lu négligemuent Hondre jusqu'i commettre d'invraiselblables faux-sens ? kais il
faudrait qu'Ovide et comnis les DQMLS bévues, nuasqu‘0v1ae adopte la wéue tradition
que Virgile.

I1 faut bien plutdt croire que les poétes latins commaissaient une autre tra-
dition, beaucoup plus. voisine en fin de coupte de la conception celte ou gauloise
que de ll'imagerie grecque. Qu01qu il en soit, la connaissance que les poétes latlns
ont de ce wonstre aquatique n'a gudre de chance non plus de leur avoir été enseignée
par des Celtes. I1 faudrait donc en conclure que la Daue serpente aux chiens est une
conception de 1'0uest de 1'Burope et du bassin wéditerranden, antérieure sans doute

% la venue des Grecs, des Latins et des Caltes : une vieille vision de la mythologie

préhistorique.

APPENDICE PHILOLOGIQUE (?)

Notre surprise est graﬂde de lire dans le "Libellus de revelatione Stl Corco—
deni martyris et de conversione Sti. hauertlnl“ qulune Catula, une Chienne, soit en
définitive un serpent funebre attaché i la dépouille de salnt corcodéue, et qui dans
une certaine mesure lui obéit.

Je ne pense pas que ces éléuents legendalres de la vie de St Germaln soient
d'origine latine., Tl y a lieu de supposcr qu'il s'agit 1a de la traduction en latin
par un clerc, d'une tradition orale d'abord entendue en langue rouane. Le not Meatula"
est vraiseriblablenment la traduction d'un rouan : chienne, chenne, kenne voire canne.
On peut donc postuler qu'il a existé en rowan un not Chéne, Kene, Kane qui a désigné
une espéce de serpent ou de dragon fabuleux funébre. C'est du uwoins ce que laisse
entendre 1'auteur du Libellus. Je crois uéme qu'il est possible d'aller un peu plus
loin et de dire que "WMater Catula", traduction d'un probable : "hére-Cane", est la
serpente funebre.

Bvidemment ce mot "cane, cu son composé "mére-bane", n'est pas d'origine
latine, ni- grecque9 et il faut songer au gaulois, ou.uiue 2 une langue antérieure au
gau101s Txaninons d'abord le riot Yeane'. Clest celui qpe noug avons vu revenir avec
insistance dans les aventures de nos daues-oigeaux, qui devraient s'appeler "anes",

4 s'en tenir au vieux frangais. Les étyuologistes trouvent des explications embroull—

lées pour justifier le passage de "ane" & "came". Il seuble y avoir eu ici un cas de
confusion ‘nex*rloab1e.

Nous remarguerons ausei que le méue Aot "cane" ou "canne" est tres fréquerment
u8lé aux aventures folkloriguss de Gargantua ou d‘autres héros de légendes locales.
On cite wmaintes cannes de Garganfua et plus d'un personnage uythique use de sa canne
pour se défendre et attaquer. Ii. H.Dontenville (La liythologie Frangaise, p. 213)
cite la canne de Saint Chrlsﬁophe ‘R.Doussinet dans son ouvrage le "Paysan Sainton-
geais dans ses bots", (La Rocnelle,1963) ‘évoque un-Saint Laurent 3 la camne d'argent,
et . Joisten (Via D0£1t19,p 56) rappelle que la femue des sept coiffes, en Aricge,
frappe les hommes avec sa camne, Ce ne sont 1a qu'exeuples pris au hasard, wais qui
soullgnent 1’1¢portanco ythologlque de 1a canne.

I1 serait bon que quelqpe indice prepreLent phllologlque vienne corroborer
cette hypothese encore fragile. Nous le prendrons’dans les uots "chenille" et
Yohenet". Quicongue a vu p“og“esser, s'agiter et se redresser une chenille, en par-
ticulier les gro&ses chenilles & papillons. de nuit, n'a pu se garder d'un sentiuent
dteffroi, couse s'il voyalt soudain un dragon en,vlnlature. Les etymologlstes veulent
que le mot chenille dérive du uot chien, répétant tous fiddéleuent qu'on appelle ainsi
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cette bestiole parce que sa téte (sic) vue de prés resseuble i celle d'un chien. J'ai
regarde de prés une chenille, je ne lui ai pas vu de t8te de chien. ais en revanche,
j'ai vu que ce uot chenille avait pour eqplvalent en vieux provencgal "canilha" qui
n'a pas d'autre sens que celui de "ver", c'est & dire qu'il ne signifie pas petite
chienne (cenicula). Il se pourrait donc que priuitivewent le uot chenille n'ait
aucun rapport avec le latin "canls" chien, nais qu'll soit le vestlge d'un wot bar-
bare "canr,=serpent".

Une reuarque analogue pourralt se faire X propos ‘du 1ot "chenet". Les étyuolo—
gistes veulent que ce wot signifie "petit chien" : "4 cause des tétes de chien dont
les chenets étaient SOUﬂent ornés". On notera d'abord que le raisonneuent inverse
pourrait &tre aussi vrai. "on a, & une certaine époque, orné les chenets de tétes de
chiens, parce qu’on a cru que le wot chenet voulait dire "petit chien". hais par
ailleurs, je n'ai point vu de chenets ornés de tétes de chien. En revanche nous con-
naissons les landiers (l’analer, du gau101s ANDERO, qud 81gn1fle taureau) qui sont en
effet dés l‘epoque gallo—romalne et néie avant, des barres & feu ornees de tétes de
taureaux. Nous connaissons aussi les chenets gau101s et gallo~rouains & tétes de bé-
liers et qui sont sans doute l'image du serpent & téte de bélier, tout couwe le lan-
dier peut -8tre un dragon & téte de taurcau, puisque nous savons que le dragon celte
pouvait se métamorphoser en taureau. ans cet ordre d'idée le chenet seralt le "Petit
cane", le petit dragon. '

Ainsi s'affirme de plus en plus 1la presomptlon de l’ex1stence d'un certaln
radical "CAN" gaulois ou pré-gaulois et qui désignait le serpent, le ver, le dragon
mythique. (Peut-on rapprocher le gaulois Canavo, V. gallois : cenou, petit anical -
anthroponynes gallois ¢ Canau, Caneu ~ Dottln 93

Or Sl nous admettons que le mot Cane, Kbne, soit dans nos légendes le now d'un
dragon mythique, il nous faut rev1ser 1nos oplnlons sur plusieurs traits de la geste

populaire’ de’ Gargantua.

En uwaints endr01ts Gargantua fut appele "Tord—Chene" "Tord—Quéne" ou "Brise-
Chéne" et lui aussi bien que Hok Bras, ont une facilité partlcullere 4 arracher les
chénes, & les tordre pour en faire des liens, ou A se battre avec. Ce ne sont guere
que les chénes qui appellent cette attention et cette faveur de nos géants. (Nous
avons bien vu ici ou 1li un aulne se substituer au chéne ; nais il se pourrait que ce

soit par une attraction de 1'&ne et du bourri, une allusion au serpent criocéphale de

lars Bolvinnus. -BSHF, LIV la Bouillie ‘de Gargantua) Ne serait-ce pas parce que ces

chénes désignent en reallte le Cane uythologique : le dragon ? Tord-chéne aurait voulu
dire d'abord : vaingueur du dragon, puis le wot cessant A'8tre coupris, on inventa des
exploits de blcheronnage 3 notre héros, Aussi bien qu'il s'agisse du Mars ou du kercure
gallo-romains, du Dagda celte ou du Cernunnos gaulois, aucun indice ne pernet de leur
imputer la moindre tradition de blicheronnage. B

Dans le uéne ordre d'ldces, les exploits de faucheur qu'on préte a Gargantua
ou & ses rivaux, St Pierre ici, St martln la-bas, ne laissent pas de surprendre et
semiblent n apparaitre dans la uythologle que dans les milieux ruraux du lioyen Age.
Est-ce parce qu'on 1ltavait cru bon blcheron, que par extension on voulut qu! 11 fat
bon moissormeur ? C'est une extrapolation possible de ses capacités artisanales.
Mais je pense qie le mot "Chainde" qui- désigne en Touraine une certaine surface de
travail du faucheur, ftout ce qu'on peut abattre d'un coup de faux, a forteuent favo-
risé le passage du uythe du blicheron & celui du faucheur. li.Dontenville relate 1'épi-
sode clé dans "Dits et Récits de liythologie Frangaise" (p.II4). A la vérité Saint
Mlartin s'est fait ici le substitut de Gargantua, juwais la fauchaison est la ubue et
la substitution n'6te rien & la valeur révélatrice du vocabulaire : "... la vieille
ferme,.. lui demanda de” Iui faucher le lendenain une dizaine de chafnées de foin...
le faucheur se mit & 1l'ouvrage et les chainédes toubaient sur les chatnées et.bientdt
tout le pré fut fauché". On notera en outre que les exploits de faucheur de Gargantua
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seublent se limiter & un territoire relativement étroit : Angouuois, Bourbonnais,
Touraine, Orne, Bure, Aisne ; voild qui correspondrait assez bien avec une région
dialectale. o oo

11 ‘est encore une confusion et un développeuent mythique étonnant qu'il faut
sans doute rattacher : ce radical "Kane, Kéne" susceptible de désigner le dragon
antique. Je veux parler des "Quenouilles® des fées, Que Sainte Néouoise garde ses
troupeaux en filant sa quenowille (BS:F, LVII,p.29), que Sainte Barbe ait une que-
nouille sous forue de uenhir & Ploeven‘(XXX;BI),4ne nous étonne guére. liais que Sainte
Godeleine fasse jaillir une source avec sa quenouille (XLIV,I03), qu'une gardeuse de
chdvres uette le Drac en fuite gréce A sa quenouille (XLIX,39), que la Vierge se serve
de sa quenouillette pour construire un pont (tiythologie Frangaise, p.I76), qu'une
vieille fée s'avence portant X la fois une pierre et filant sa quenouille (XLV,IO),
voild qui commence & nous intriguer. Notre surprise devient alarme lorsque c'est Saint
Sawson qui & la fois porte une pierre et file sa quenouille (X1,,124), :ou plus encore
lorsque c'est au Diable qu'appartient une quenouille (XXXVI,IZO;; Au reste ce ot aussi
est d'une étyuologie eumbarrassante. Au lioyen-Age on a fort trébuché sur sa prononcia-
tion ; dit "conoille" dans le rowan de Renard, il se dit ailleurs "queloigne, coloigne"
I1 seuble venir du bas-latin "conucla" altération de "colucula" dininutif populaire du
latin classique "colus" ; mais il subit visiblement 1'attraction d'un radical kéne
qu'on ne connaft pas. On voit aiséuent par ailleurs que la quenouille mythologique
pourrait venir sans difficulté du radical cane avec suffixe - ouille, - oille, fort
voisin di suffixe populaire — aille qui donne justement quenaille et canaille.

Ainsi la quenouille nythologique serait un serpent dragon plus ou uoins dininué
ou popularisé, voire la téte seulement d'un dragon, une t8te pierre, une pierre sacrée
portative, ce qui expliquerait que.la vieille fée de Port Blanc, Groac'h coz, ait
prété un jour, du fond de sa grotte, sa quenouille & une feuue qui avait su la décou~
vrir. Avec cette quenouille, la feuue gagna tout 1'argent qu'elle voulut. lais lorsque
grisée de sa fortune elle raconta l'origine de sa richesse, alors la quencuille dis-

parut et tout 1'argent gagné avec elle. Cette quenouille fait songer au "verw" que
la reine hedb trouva dans une fontaine de son royauue et qui lui garantit la prospé-
rité pourvu qu'on le soignit bien, ainsi gqu'au battoir d'or d'uwne fée de 1'Aricge qui
fit le bonheur d'une fauille de paysams. = B ‘

Mais nos remarques ne s'arrétént pas lh. Si nous admettons que cé vieux synonyue
de Gargantua : Tord-Chéne, veuille dire : Tord-dragon, maitrise-dragon, nous constatons
que le nou de Corcodime que nous avons rencontré dans notre quéte de la hater-Catula,
est une fabrication pseudo-grecque qui a le wéue sens. Certes Korkos n'existe pas en
grec ancien ; aussi bien la confusion entre Korko et Gorgo n'est pas grecque, Lais
francaise. bi.Dontenville wontre (Mythologie Frangaise,p.I07) que Corcon et Gorgon
alternent facilement au sud de la Loire. o IR : :

D'autre part le hoyen-Age a comnu un certain Déuogorgon, indiqué par notre
confrére Hosotte (BSHF,VI,p.23), qui apparait b c8té d'Isis et de hahouet dans la
Passion de Gréban (vérs 7494 & 7503) et dans le mystére du "Wieil Testauent" (T.VI,
p.I67). Est-il excessif de prétendre que Corcodéme et Déuogorgon ne font qu'un 7

. Or si nous examinons la forme pseudo=grecque Gorgodéne nous lui trouvons une
parenté évidente avec le nom authentiquement grec : Pythodeios, que Bailly glose avec
vraisenblance : Pytho-deuos : ce qui voudrait dire : de la race de Python, de la race
du dragon ennemi d'Apollon... bais il se pourrait aussi que ce demos soit un danos j
il faudrait alors établir un rapprochement avec un noii comme Hippodanos, Qui-doupte-
les~chevaux,- ou damos est de la.fauille du verbe danuazd. ; dompter, vaincre, tuer.

De toute facon, que "ddme" veuille dire : peuple ou tueur, nous découvrons avec sur-
prise que Corcodtuie sewble une traduction pédante de Gargantuas, que 1'on entende
"fuas" comme une déformation d'un "tuans' bas-latin, du wéue sens que tuer, ou coune
une graphie frangaise du celte "tuath", peuple.
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J'irai un peu plus loin. En grec 1'adjectif "sorgos" signifie vwéhdu
terrible. Qr en irlandais, "garg" veut dire féroce (Do%tin, ligzue gauloizgt§.§§§§azint’
sur ce ra@1cgl l'irlandais a conservé des nous d'houties et des nous de nont;gnes en
Ga?gan. Alngl, q?e% que soit le sens primitif de Gargen, nous constatons, et clest 13 le
falt{?ssgntlg% ou je veux en venir, que la langue populaire par le sobriquet "Tord~Kéne"
et 1l'hagionyuie chrétienne par le pseudo-grec Corcodéue attestent 1lexistence fort an—
cienne du no Gargantuas, tout en évitant de le prononcer. Dis avant le XITdue §
puisque la "ReyelatiewSti. Corcodeni" fut derite au début du VIIdme Sﬁidéprésyﬁl.éené
Louis - Bulletin.de-la Société nationale des Antiqusires de France, 1954,55, p.I145).

Donc des le septitue sitcle le persomnage‘de Gargantuas était connu.

Jtajouterai que ce saint Corcoddue, pretfer travestisseuent chrétien de Gargantuas
aYant Saint Go?gon, se trouve justeuent en relation avec un certain marsus, donné pour ’
1'un de ses fréres (en religion ou de sang ?) et avec Saint Pélerin dont héus savons
leg ?apportg avec les légendes qui nous intéressent. Corcoddue, hars, la Hire-Cane
voild un t;lofqui ne nous est pas incomnu. Par la néue coincidence éréban unissaié dans
un wére trio Déuogorgon, Isis et lahowet ; Isis, la ndre des Dieuxzetdla patronne des

worts suivies de renaissance et liahouet le dieu céleéste et lumineux..

. “\Cette gonstatation‘nous raméne 4 notre lére-Cane, qu'on a peut-8tre auSsi’apﬁelée
La kere 1‘01%". I1 est remarquable encore qu'a c8té du nou de Tord-chéne, Gargantus fut
parfois appelé "Tue la Lort" (Sébillot, Gargantua dans les traditions populaires,p.I60)

La Mort certes ce peut-8tre cette Daue des eaux qui;attire‘les héros finissants ; c'est'
peut-€tre aussi la horgane, la kor ou lercane. On sait les confusions que ce moty“uor"

a pu provoquer en terre bretonne. On sait aussi tout le 1égendaire charuant et soubre X

‘ la fois au.uilieu'ﬁuquel évolqe la Horgane arworicaine.

hais tout ce qui concerne 1'aquatiqué horgai 8 g &b i ] 251
‘ aLs T ce 1 conce ‘ ve horgain a déja été dit par notre président
dans la “hythologle Fpanga;se" et dans le® "Dits et Récits de l.ythologie Frangaise".

Henri FRO:AGE.




