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1. Inledning

Denna uppsats kom till som en del i mitt intresse for det keltiska. Jag ville ta reda pé s mycket som
mojligt om kelterna, detta mystiska folk som inte limnat egna redogorelser efter sig. Under
latinstudierna kom jag i kontakt med Caesars De Bello Gallico och uppgifterna dari om gallerna (ett
folk som ridknas som keltiskt) och deras religion och seder. Jag tinkte att hér kanske fanns en ingéng
for en undersdkning om kelterna. Men sé infann sig en miangd fragor: Hur avgrinsar vi vilka som
var kelter? Vad har vi for kéllor till kunskap om dem? Hur forhdller sig kéllorna till varandra? Vad
kan vi veta om deras religion? Det visade sig att det var ett mycket invecklat omrade att undersoka,
sarskilt som nyare forskning borjat ifragasitta den traditionella anvdandningen av begreppet kelter.

Jag dterkommer till detta nedan.
1.1 Syfte, fragestéllning, disposition

Mitt syfte &r att i det foljande ta upp nagra punkter i keltisk religion, ndrmare bestdmt gallisk, med
utgangspunkt ifran Caesars notiser i De bello Gallico. Gallien pa Caesars tid motsvarar ungefar
nuvarande Frankrike. Jag kommer att jaimfora Caesars uppgifter med andra antika forfattares, framst
Lucanus, Plinius den dldre, och Ammianus Marcellinus, men kort nimner jag ocksa Strabo och
Diodorus Siculus. Jag har valt Caesar som utgangspunkt, eftersom han ér, till synes i alla fall, mest
utforlig i sin beskrivning. De andra, latinska forfattarna valde jag pa grund av att de har sa olika
karaktir, och for att det dr dessa som sa ofta citeras i handbdockerna som behandlar kelterna. Jag
kommer att jamfora dessa texter med arkeologins uppgifter p4 omradet och, om lampligt, andra
kéllor. De huvudsakliga kéllor vi har till studiet av keltisk religion ar alltsd antika texter och
arkeologiska fynd, men dven medeltida texter fran brittiska 6arna har koppling till studiet av keltisk,
och dérmed gallisk, religion. En del sprakliga ledtradar finns ocksa.' Men det finns svarigheter med
kéllorna; se mer om detta nedan.

Som fragestillning géiller alltsa: Vad kan vi veta om gallisk religion?

Min uppsats utgdrs av tva avdelningar: en underskning som utgér fran det som Caesar
namner (kapitel 2 och 3), och en undersdkning av det han inte nimner (kapitel 4). I kapitel 2
presenterar jag Caesar och verket jag anvént som utgdngspunkt, De bello Gallico. I samband med
detta ges en Oversittning av utdrag ur texten. Jag presenterar sedan de andra, ovan nimnda,

forfattarna, och ger ett referat av deras uppgifter. Kapitel 3 tar i tur och ordning upp olika teman

1 Green 1992b 10, 14



utifrdn De bello Gallico. 1 kapitel 4 belyses vissa visentliga teman som inte ndmns i Caesars text.
Till detta anvinder jag framfor allt andra antika forfattare och arkeologiska fynd.
Nir jag anger verk av Caesar, Lucanus och Plinius den &ldre har jag anvédnt mig av

forkortningarna i Oxford Latin Dictionary.?

1.2 Komplikationer

Det finns 1 det hér fallet en del viktiga fragor att ta hinsyn till; en sddan dr Caesars vérde som kalla.
Vid ett tillfélle i De bello Gallico berittar han om dlgar och deras beteende.? Eftersom vi vet hur
dlgar beter sig, kan vi se att han inte har rétt i sarskilt mycket vad giller dlgarna.” I fragan om
gallernas religion har vi idag inte mycket att gd pa for att verifiera eller falsifiera. De killor vi har
ar, som ndmnts, andra antika forfattare (med samma svéarbestimbara sanningshalt som Caesars),
arkeologin, sprékliga ledtridar, ett fital inskriptioner, samt myter frén brittiska darna, nedtecknade
under tidig medeltid.

Utover problemet med de antika forfattarnas varde som killa, finns svarigheter att tolka det
Ovriga materialet ocksa. I arbetet kommer jag att forsoka precisera med vilken grad av sidkerhet vi
verkligen kan veta ndgot om de olika foreteelserna i gallisk religion.

En annan svér fraga dr den om kelterna. Lat mig forst ge den radande uppfattningen om
kelter, hamtad ur Miranda Greens Dictionary of Celtic Myth and Legend.” Beskrivningen kinns igen
1 flera handbocker om kelterna. Green medger att begreppet kelter har anvénts i ménga olika
sammanhang, men uppger att for nidrvarande menas de forkristna folken som levde norr om alperna,
fran Irland till Spanien och till Osteuropa, niir de hade sin storsta spridning pa 4 — 300-talen f. Kr. Vi
kan inte veta om dessa folk sjdlva sag sig som en egen etnisk grupp. De antika forfattarnas uppgifter
om kelterna styrks, enligt Green, av arkeologin: dessa folk var kulturellt besldktade. Denna kultur
véxte gradvis fram och méste varit etablerad redan vid forsta omndmnandet av kelterna hos den
antika forfattaren Hecataeus av Miletus, c:a 500 f. Kr. De anvinde histar som riddjur® och hade
langsvird. Anvandandet av jarn var spritt i det keltiska omradet. En del begravningar tyder pa en
rik samhéllsklass med vagnar och lyxvaror importerade fran medelhavsvérlden. Kénnetecknande ar
ocksé La Téene-stilen, stiliserad, flodande, med mycket naturmotiv. Green siger att under La Téne-
perioden (c:a 500 f. Kr.) kinns det keltiska samhéllet igen fran de antika texterna: krigiskt och

hierarkiskt. Detta samhélle kdnns ocksé igen fran de medeltida texterna fran brittiska 6arna.

Oxford Latin Dictionary

Caes.Gal.6.27

Set. ex. Aili 15

Green 1992b 9 - 14

Green forklarar inte detta ndrmare hir, men se Green 1992a 66 — 87
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Sa l4ngt har vi alltsd Greens mycket kortfattade beskrivning av kelternas historia. Till
denna stomme kan laggas en rad egenskaper som tillskrivits kelterna. Jag tar inte upp dem hir, utan
vill bara peka pé svarigheten att reda ut vad vi egentligen sékert kan veta efter att alla lager pa lager
av mer eller mindre underbyggda, alltid sammanflidtade, antaganden lyfts av.

Eftersom begreppet kelter numera ar etablerat, verkar det for mig som att ndgot man
patriffat pa en eller ett par platser antas gilla 6ver hela den 'keltiska vérlden'. Detta kan liknas vid
att fylla i ett pussel med bitar fran olika héll, i tron att de 4nda hor till samma pussel (det keltiska).
Men det kan vara sé att det handlar om olika 'pussel’, olika folk och kulturer. Manga forskare idag’
vill visa att det antagna begreppet kelter ar nytt, alltsa att de inte var nagot enhetligt folk med

enhetlig kultur (eller enhetlig religion!). Ett par citat far illustrera diskussionen:

The archaeological evidence may be interpreted as meaning that there was no universal social or
cultural norm, but, rather, many different local cultural formations which, to varying degrees,
shared and exchanged traits and perhaps in time increasingly converged in certain aspects — just as
the societies of medieval and modern Europe have done, while always retaining their different,

multiple local cultures and identities.?

The peoples in question organized themselves in a diversity of ways, made and used material
culture in many different ways, and, it seems, spoke a variety of languages and dialects, which
were not all mutually intelligible. The undoubted similarities and relations between them are best
explained in terms of parallel development of many societies in intimate contact, rather than of a
radiation from a recent single common origin. It is inappropriate to give them a single, shared
name, whether 'Celts' or any other; if they had clear group identities at all, these were manifold

and changing.’

Det framgar alltsa av detta att det enligt James uppfattning inte ar ldmpligt att tala om keltisk
religion som ett entydigt begrepp. Dessa sinsemellan olika folk, som traditionellt bendmnts kelter,
hade en del kulturella aspekter som dverlappade, pa andra omraden overensstimde de inte. Det har
da varit vildigt frestande att fylla i en lucka av saknad kunskap, pa t. ex. omrédet religiosa seder,
med négon ledtrad fran ett annat sa kallat keltiskt omrade. Om jag gor det 1 mitt resonemang vill jag
da se till att det verkligen kan vara relevant att jaimfora de bada omradena. Baserat pa detta kommer
jag alltsé att forsoka begransa mig till Galliens religion. I vissa fall kan det dock vara aktuellt att
rikta blicken mot ett annat geografisk omrade for jamforelsens skull. Vid sédana tillfdllen hoppas

jag kunna ge tillrackliga skal for det.

7 T. ex. James och Morse
8 James 41
9 1Ibid 136f



2. De antika forfattarna

Nedan f6ljer en kort presentation av de forfattare jag kommer att anvinda mig av, nimligen Caesar,
och dem hans uppgifter kommer att jaimforas med, Lucanus, Plinius den dldre och Ammianus

Marcellinus.

2.1 Gallernas religion enligt Caesar

Jag ger hir Eklunds Gverséttning av det stycke som beskriver gallernas religion. Passagen foregas
av en beskrivning av de politiska forhéllandena i Gallien: hur gallerna gatt tillvdga for att 16sa sina

politiska problem och hur Caesar sjilv skickligt reder ut situationen.

I hela Gallien finns det tva klasser av sddana ménniskor, som har ndgon betydenhet och négot
anseende. ... For att atergé till de tva rangklasserna, s& utgors den ena av dessa av druiderna, den
andra av riddarna. De forra handhar kulten, ombesdrjer offentliga och enskilda offer och ger
upplysningar i trosfragor. Till dem samlas en miangd unga mén for att utbildas i ldran och
druiderna atnjuter stort anseende bland gallerna. Ty druiderna filler avgorande i praktiskt taget alla
tvister mellan folk och enskilda och, om nagot brott begés, om nagot drap fordvas, om nagon tvist
om arv eller dgogrinser foreligger, sé dr det likasd dessa, som beslutar och faststéller straff och
beldningar. Om nagon privatperson eller nagot folk inte finner sig i deras beslut, avstdnger de
vederborande fran offren. Detta straff 4r det hardaste hos gallerna. De, som avstingts pa det séttet,
riknas till de gudlosas och belastades skara. Alla gar ur vigen fér dem och undviker att komma
nédra dem och tala med dem for att inte adraga sig ndgot obehag genom umgénget och varken
skipas rétt for deras rakning, nér de sé begér, eller beviljas de ndgon hederspost. I spetsen for alla
dessa druider satr en, som har det storsta anseendet bland dem. D& denne har dott, sa eftertrader
honom den av de 6vriga, som utmérker sig i anseende, eller ocksa, om det finns flera jamlikar,
utses eftertradaren genom omrostning bland druiderna. Ibland kdmpar de om ledarplatsen ocksa
med vapen. Vid en bestimd tidpunkt pa &ret haller druiderna session pé en helgad plats i
karnuternas land, det omrade, som anses vara det mest centralt beldgna i hela Gallien. Hit samlas
alla, som har tvister, fran alla hall och fogar sig efter deras domslut och avgoéranden. Det anses, att
larotraditionen har skapats i Britannien och dérifrén forts 6ver till Gallien, och &n idag reser de,
som vill ldra kdnna den ndrmare, mestadels dit for att studera.

Druiderna brukar inte delta i krig och betalar inte skatt tillsammans med de dvriga; de
har befrielse fran krigstjanst och frihet fran alla prestationer. P4 grund av dessa stora férméner
soker sig dels manga frivilligt till utbildningen, dels skickas de dit av forédldrar och anhériga. Det
sdgs, att de sér lar sig langa stycken utantill pa vers. Darfor stannar atskilliga tjugo ar var i skolan.
De anser, att det inte ar tillatet att uppteckna dessa saker, fastdn de vanligen i dvriga fall, sésom i

offentliga och enskilda handlingar, anvinder grekisk skrift. Jag formodar, att de har infort detta av



tva skil, ndmligen att de vill undvika, dels att l4ran sprids till den olidrda hopen, dels att
larjungarna dr mindre mana om sitt minne i det de litar pa skriften. Ty det hdnder ju de flesta, att
de i forlitan pa skriften forsummar det noggranna inprantandet av ldrostoffet i sitt minne. De vill i
forsta hand gora den forestéllningen géllande, att sjédlarna inte dor utan efter doden dvergar fran en
kropp till en annan. De menar, att folk genom en sddan overtygelse i hogsta grad eggas till
tapperhet, da de inte kinner ndgon dodsfruktan. Druiderna disputerar dessutom utforligt om
himlakropparna och deras rorelse, om virldsalltets och jordens storlek, om tingens natur och om

de odédliga gudarnas kraft och makt och allt detta 14r de ungdomen. '

Det galliska folket &r i sin helhet synnerligen intresserat av religionsvdsendet. Darav kommer det
sig, att de, som drabbas av svérare sjukdomar eller syssla med strider och faror, antingen offrar
maénniskor sdsom slaktoffer eller lovar att offra sddana; vid dessa offer anvénder de druiderna som
offerforréttare. De tror ndmligen, att gudamakterna inte kan blidkas, om inte ett ménniskoliv ges i
utbyte for varje minniskoliv. Aven pa folkets viignar forrittar de sddana slags offer. Somliga folk
haller sig med kolossala bildstoder, vilkas lemmar, som &r hopfldtade av vidjor, de fyller med
levande ménniskor. Direfter antdnds de och manniskorna omkommer, kringviarvda av lagor.
Avrittning av sddana, som ertappats under stold, stratroveri eller 6ver huvud négot brottsligt
forehavande, anser de speciellt behagligt for de ododliga gudarna. Men da tillgangen pé sddana
tryter, nedlater de sig ocksa till avréttning av oskyldiga.

Av gudarna dyrkar de framfor allt Mercurius. Av honom finns det en méingd bildstoder,
honom betraktar de som uppfinnare av all yrkesskicklighet, honom anser de som végvisare och
beskyddare pa resor, honom tillskriver de den storsta makt, nér det géller forvarv av pengar och
handelstransaktioner. Nast efter honom dyrkar de Apollo, Mars, Tuppiter och Minerva. Om dessa
har de ungefar samma uppfattning som andra folk: Apollo fordriver sjukdomar, Minerva lar
ménniskor de forsta grunderna av sldjder och hantverk, Tuppiter hérskar 6ver gudarna och Mars
har hand om krigen. At den sistnimnde brukar de for det mesta, d4 de beslutar att leverera en
drabbning, lova att offra krigsbytet; ndr de vinner en seger, offrar de allt levande, som de tagit, och
hopsamlar det vriga bytet pa en enda plats. I manga samhéllen kan man fa syn pa uppstaplade
hogar av sddana ting pé helgade platser. Och séllan har det hént, att ndgon &sidosatt religionens
bud och végat antingen undanhalla ndgot erdvrat eller avldgsna négra nedlagda offergavor, och det
strangaste dodsstraff med tortyr har stadgats for den saken.

Gallerna framhaller alla eftertryckligt, att de harstammar fran Dis pater, och kunskapen
harom sdger de sig ha fatt frén druiderna. Av det skélet bestimmer de varje tidsomfang genom att
rakna nétterna och inte dagarna. Fodelsedagar och &rens och manadernas begynnelsedagar

beriknar de pa sa sitt, att de sammanfor dagen med foregdende natt. "

Sa skriver alltsd Caesar om gallerna och deras religion. Han hade tagit sig for att erdvra Gallien, ett
foretag han paborjade ar 58 f. Kr. och framgéngsrikt slutforde pa sju ar. Det var under den tiden, i

Gallien, som han skrev De bello Gallico. Han hade tillfdlle att observera gallernas kultur och

10 Caes.Gal.6.13 - 14; Eklunds dverséttning
11 Caes.Gal.6.16 - 18; Eklunds 6versittning



religion under den hir tiden, men han tog troligtvis ocksa stort intryck av den grekiske etnografen
Poseidonius skrifter for sin skildring. Poseidonius (135 — 50 f. Kr.) hade sjélv iakttagit folket i sodra
Gallien. Aven Diodorus Siculus och Strabo bygger pa Poseidonius skrifter.!? Till viss del skrevs

verket for att visa ldsarna i Rom pa det nodvéndiga i erdvringen, vilket kan ha fargat skildringen.

2.2 Lucanus skildring

Efter Caesar 1 kronologisk ordning, av de forfattare jag anvdander mig av, d&r M. Annaeus Lucanus.
Han skrev verket Bellum Civile, som forblev ofullbordat pa grund av att han tog sitt liv. Det
paborjades c:a ar 60 e. Kr. och handlar om inbérdeskriget mellan Caesar och Pompeius. Det dr dock
ett diktverk, avsett att ge en bild, snarare dn presentera historia. Han anvinde sig antagligen av
Livius och Seneca for sina faktauppgifter, men tog sig ocksa konstnarliga friheter.'* Jag har inte
hittat ndgot som tyder pa att han skulle anvént sig av Caesar som kélla i de avsnitt som &r aktuella —
snarare finns flera olikheter. Det dr framfOr allt tvad avsnitt som &r intressanta for studiet av gallernas
religion.

I det forsta av dessa avsnitt beskrivs hur Caesar, som dr med sina trupper i sodra Gallien,
stoter pa kulten av tre gudar. Lucanus nimner Teutates, Esus och Taranis, vilka man tydligen blidkar
med ménniskooffer. Han ndmner ocksa barder, sjungande méanga verser, och druider. Druiderna,
sdger han, har kunskap om gudarna och himlamakterna, héller till i djupa skogar och ldr ut att sjélen
efter doden ger liv at en annan kropp. Dérfor ar deras folk orddda for doden och benédgna att strida
tappert.”” I det andra aktuella avsnittet beskriver han en av gallernas lundar, en lund orérd av
minniskohand sedan lang tid, och mérk och kall. Dar dyrkas gallernas gudar med barbariska riter
och hemska offer — vartenda trdd har ménniskoblod pa sig. Gudabilderna pa denna plats &r formldsa,
huggna ur trddstammar. Underliga saker ségs ske 1 lunden och ménniskorna, som ar ridda for

gudarna och for platsen, limnar lunden at gudarna.'®

2.3 Gallernas orter, 4gg och magi hos Plinius

Plinius den dldre skrev Naturalis Historia, ett verk omfattande 37 bocker, slutfért mellan 77 och 78
e. Kr . Dess syfte var att ta upp all ménsklig kunskap, och bland &mnesomridena finns geografi,

antropologi, zoologi, botanik och medicin. Av de stycken jag tar upp handlar det forsta om zoologi,

12 MacCana 149

13 Conte 227, 230; MacCana 149
14 Conte 443

15 Luc.1.444 - 462

16 Luc.3.399 - 425




de andra tre om medicin. Plinius gick gérna in pé sidospér, varfor man kan l4sa en del om gallerna
och druiderna hér ocksa. Han fick sina uppgifter genom att ldsa stora miangder skrifter av ungefar
100 andra forfattare, vilket ger stor variation i innehdll (och killvérde).!” Vidare var texter med
etnografiskt innehdll ofta inte heller tinkta att ge information, utan skulle ha virde som litteratur
och retorik, samt uttrycka moral. Etnografierna var ofta uppbyggda likadant. Man tillskrev vitt
skilda folk vissa bestdmda egenskaper, ofta for att gora en moralisk podng. Exempel pa sadana
egenskaper, vilka vi redan kédnner igen, dr avsaknad av tempel och gudabilder, och att folket kimpar
tapprare pa grund av sin tro pa sjilens ododlighet.'®

I det forsta aktuella stycket skriver Plinius om misteln och hur den hélls helig av gallernas
druider (s kallar de sina magiker”). Druiderna, séger Plinius, héller alltid sina riter i lunder av ekar
och dédrav far de sitt namn, grekiska for 'ek'. Allt som vixer pa ekar ses som sint av gudarna.
Misteln samlades med sérskilda riter vid sdrskilda tidpunkter utrdknade enligt ménens gang. Vid
dessa riter skirs misteln med en gyllene skdra av en prast kladd i vita klader. Misteln fingas 1 ett
vitt tygstycke och tva vita tjurar offras."

P4 ett annat stélle skriver Plinius om tva andra véxter som ocksa samlas under
vidskepliga/religiosa forhallanden. Den forsta, kallad selago, samlas utan jirn med hoger hand av en
vitkladd person. Druiderna menade att den skulle vara bra mot olyckor och att dess rok skulle bota
O0gonsjukdomar. Den andra vixten, samolus, skulle enligt druiderna samlas med vianster hand pa
fastande mage. Man fick inte se pé véxten, inte heller ldgga den ndgon annan stans &n i grisars och
oxars trag. De skulle dricka den och den skulle da skydda dem mot sjukdomar.?

Vidare skriver Plinius om ett slags dgg, vida kéint hos gallerna, men oként for grekerna.
Detta dgg var sammansatt pa ett egendomligt sétt: manga ormar hopringlade gjorde dessa dgg med
sin saliv och skum frén kroppen. Sedan, sade druiderna, kastades det upp genom ormarnas vidsande.
Da skulle det fangas i en mantel innan det rérde marken, och man maste fly innan ormarna jagade
ifatt en. Det skulle fingas vid en viss tidpunkt, enligt ménens gang. Hér skjuter Plinius in en
kommentar om hur sluga druiderna &r i att luras. Sedan sdger han att han faktiskt sett ett sidant 4gg
(1), och att det sdg ut som ett runt dpple ungefér, med hart skal och tickt av gropar. Enligt druiderna
skulle dgget ge seger 1 rittsliga provningar. Plinius uppger att anledningen till att ”fraimmande folk”
har ormar pa sina hiroldsstavar skulle ha med dessa dgg att gora.”

Slutligen, bland de stycken som &r aktuella for denna undersokning, behandlar Plinius

magin, som han menade hade beméktigat sig Gallien. Daremot verkar druidvdsendet ha motarbetats

17 Conte 498, 501

18 Murphy 81f

19 Plin.Nat.16.95

20 Plin.Nat.24.62 - 63
21 Plin.Nat.29.12



av kejsar Tiberius. Britannien ndmner Plinius i1 detta ssmmanhang, som ett land dit utévandet av
magi flyttat och dar man dnnu utdvade magi med stora ritualer, sa till den grad att det kunde tyckas
att persernas magi kommit darifrdn. Magin, séger Plinius, dr universell bland alla folk, och han
menar att det 4r omojligt att berdkna hur mycket vérlden ér skyldig Rom, som tagit bort de riter, dér

det mest religiosa vore att doda och 4dta en ménniska.”

2.4 Ammianus Marcellinus

I sitt verk Rerum Gestarum Libri XXXI berdttar Ammianus i ett kort stycke ndgot om dem som han
kallar barder, euhager och druider. Verket skrevs troligen precis i slutet av 300-talet e. Kr.; enligt
sina egna ord var forfattaren grek och soldat. Han gjorde karridr i Rom och umgicks med
senatsaristokrater. I verket han skrev ville han vara Tacitus' efterfoljare och skriva sine ira et studio.
Han anses ocksé visa pa eget omdome i hog grad.”

Han skriver att studier blomstrade i Gallien, ndgot som péborjats av bardena, euhagerna
och drysidas (alltsa druiderna). Barderna besjong hjdltedad och euhagerna undersokte naturens
innersta lagar. Druiderna, slutligen, var tydligen av hogre intellekt 4n de dvriga, och slot sig
samman i brodragemenskaper i enlighet med Pythagoras foreskrifter. De upphdjdes genom sitt
studium av dolda och djupa ting, och eftersom de sag ner pa allt manskligt, forklarade de sjilen

ododlig.*

2.5 Sammanfattning av de antika forfattarnas uppgifter

Likheterna och skillnaderna mellan de ovanstiende uppgifterna kan sammanfattas pa foljande sétt.

Alla forfattare nimner druiderna. Druiderna sdgs hos Caesar undersoka eller kdnna till
nagot om himlakropparna eller himlamakterna, férutom att handha kulten. Hos Lucanus héller de pa
med barbariska riter; Plinius kallar dem bara magiker, sluga sidana. Hos Ammianus Marcellinus ir
de didremot upphovet till att lirdomen blomstrar.

Caesar sager inget om var druiderna haller till, men han talar om offentliga offer, inte nagot
gomt ute i skogen. Enligt Lucanus ddremot haller druiderna till i avldgsna lundar, dér de forréttar
blodiga offer. Enligt Plinius har de sina riter endast i ekdungar. Ammianus Marcellinus &r den ende
som inte naimner vad druiderna haller till, men framhaller dem som de mest civiliserade av alla. Han

ar ocksa den ende som inte uppger att de utfor nagra offer.

22 Plin.Nat.30.4
23 Conte 647f
24 Rerum Gestarum XV 9.8
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I Caesars och Lucanus redogorelser ndmns ldran om sjdlavandring som en anledning till
krigarnas tapperhet. Plinius &r den ende som inte nimner sjdlavandring. Bara Ammianus
Marcellinus ndmner Pythagoras och hans lira, och da som nagot upphojt.

I frdga om riterna, ar Plinius den enda som ger nagra detaljer. Caesar ndmner nagot lite om
vad som offras och hur (det offrade krigsbyter far ligga uppstaplat), men Plinius ger detaljer om
sjdlva utforandet. Plinius &r ocksa den enda som skriver om orter och vixter och deras religiosa
betydelse.

Caesar och Lucanus ér de enda som ndmner ndgra gudar vid namn. Caesar ger oss
romerska namn pa fem gudar (Mercurius, Apollo, Mars, Tuppiter, Minerva). Lucanus namner tre,

med inhemska namn (Teutates, Esus, Taranis).

3. Teman

Jag kommer hér att ta upp ett antal teman, med utgangspunkt fran Caesars skildring. Jag jamfor,
kommenterar och kontrasterar dessa teman med hjélp av de andra forfattarna och arkeologin, enligt
det tillvagagéngssitt jag nimnde 1 inledningen. De teman som framkommer och som jag kommer

att ta upp ar dessa: Samhéllsklasser (ndrmare bestamt druiderna), offer, och gudarna.

3.1 Samhallsklassen druider

Caesar séger att det finns tvd grupper hos gallerna som har ndgot anseende, varav den ena gruppen
utgdrs av druiderna. Aven de andra forfattarna nimner druiderna, men siger inte s mycket om
andra distinkta samhillsklasser. Daremot verkar alla vara 6verens om, att druiderna var den grupp
som hos gallerna hade hand om religiosa fragor (enligt Caesar hade de dven en juridisk funktion).
Finns det mer som tyder pa att det bland gallerna funnits en grupp liknande druiderna, alltsd med
samma religidsa funktion, och som kanske till och med kallade sig sjdlva 'druider'? Vad kan vi veta
om samhéllsklasser 6ver huvud taget bland gallerna?

Det finns vissa spér i de indo-europeiska sprdken som antyder en rangordning. Galliska

-rix, latinska -rex och sanskrit -raj — alla betyder 'kung'®

eller 'hovding' (t. ex. Vercingetorix). Det
kan tyda pé att man hade nagon sorts kung, men det ar svért att veta sdkert hur kungadémet var
utformat. Den franske forskaren Brunaux skriver att det dr troligt att man hade kungar 1 Gallien.

Han medger dock att kdllmaterialet vi har, t. ex. Caesar, som 1 sin tur bygger pa andra forfattare, ar

25 Brunaux 50
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mycket osdkert. Om kungar och kungadomen séger han, att vi med stor sékerhet tror att kungar
fanns, och att de dven hade religiosa funktioner; man gjorde ingen skillnad mellan det religidsa och
det politiska. Vid tiden d& De bello Gallico skrevs blir kungarna mer och mer ersatta av &mbetsman.
Det var adeln som stod for denna forandring, enligt Brunaux, tack vare sina klienter och rikedomar.
Hand i hand med utvecklingen av &mbeten kom en klarare avgréansning mellan militdra, civila och
religidsa ansvarsomraden. Brunaux fortsdtter med sin egen tolkning och beskrivning av
samhillsklasserna och deras inbordes forhallanden.

Vilken plats skulle druiderna ha i ett sddant ssmmanhang? Om man antar att Brunaux bild
stimmer, att kungen fick mindre makt och att en uppdelning skedde mellan politiskt och religidst,
vad hade det for konsekvenser for druiderna? I De bello Gallico verkar det anda enligt min mening
som att de religiosa ledarna (druiderna) fortfarande hade stor politisk betydelse.”

Samme forskare, Brunaux, har uttryckt tvivel pé att druiderna hade en sé enhetlig position:

There are no grounds for maintaining that the druids, of all the peoples, held identical beliefs.
Everything suggests the opposite: the diversity of pantheons and of social and political situations
must have been reflected in druidic philosophy and mythology. It is not even certain that the

druids existed everywhere.?®

Brunaux menar ocksa att det maste funnits andra sorters religiosa funktionérer (han ndmner t. ex.
magiker).” Jag &r benégen att halla med honom, framfor allt av tre skil: for det forsta, att
atminstone Lucanus, Ammianus Marcellinus, Diodorus Siculus, och Strabo ndmner andra grupper i
samband med druiderna.*® For det andra, kunde Caesar ha haft egna motiv da han skrev De bello
Gallico och dirfor utelimnat mycket om druidismens olika aspekter.’! For det tredje, i och med den
nya forskningen pa, och omvirderingen av, begreppet kelter, gor det troligt att 'druidismen' inte
heller var s& enhetlig som vi hittills antagit.

Jag ndmnde ovan tvé grekiska forfattare, Diodorus Siculus och Strabo, vilka ocksé skriver
om druider. (Det finns dnnu fler som ndmner druider eller filosofer: Diogenes Laertius, Kyrillos av
Alexandria och Klemens av Alexandria.’?) Diodorus Siculus uppger att kelterna i Gallien inte ar
utan lardom; de har poeter, barder. De har ocksé, sdger han, l4rda som kan kallas filosofer och som
de sjdlva kallar druider. Dessa dr dven spdmén som spar i1 faglars flykt och ldten eller genom slakt av

helgade djur. (Se 3.2) Strabo ndmner de tre som kénns igen hos Ammianus Marcellinus, nimligen

26 Ibid 49 - 56

27 Caes.Gal.6.13.4-6

28 Brunaux 60

29 Ibid 58f

30 Se kapitel 2.2 och 2.4; Diodorus Siculus V. 27.1, 31; Strabo 4.4.4
31 Rankin 275

32 Ibid 271
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barder, vates och druider. Man kénner 1 princip igen det mesta dessa forfattare emellan. Troligtvis
anvinde de sig alla av Poseidonius i ndgon utstrickning. Frgan &r, hur aktuell och sanningsenlig
den informationen skulle vara vid tiden for De bello Gallico? Det dr mojligt att forhéllandena i
Gallien var likadana; det dr ocksd mojligt, med tanke pa utvecklingen av d&mbeten, att saker och ting
skulle vara annorlunda med druidvdsendet. Men jag vill ocksa lyfta fram, dn en géng, hur troligt det
ar att druidvésendet sdg olika ut, dér det 6ver huvud taget fanns.

Jag ska nimna nagra saker vi kan veta om druidvésendet, vilket verkligen inte &r mycket.
Brunaux ger en mdjlig utbrodering® av det lilla vi har (ndmligen de antika texterna), men det skulle
vara omojligt att verifiera hans version. Jag ser det inte som sérskilt troligt att man kan verifiera
druidvésendet arkeologiskt heller.

Sprakligt kan ordet druid komma av dru-uid och skulle d betyda 'mycket vis'.** Plinius
kopplar ordet till grekiskan ord for 'ek', drys.* Jag ser det vél som troligare att det &r ett ord med
keltiskt ursprung snarare an grekiskt, sérksilt med tanke pé att druider, och de andra grupperna
(bard, vates) finns omndmnda i de medeltida texterna fran brittiska 6arna som druidh, bairdh och
filidh.*® LeRoux och Guyonavarc'h ger denna uppstillning, baserad pa en jamforelse av de antika
texterna och medeltida epik: Druid — druid — filosof, bard — bard eller filidh — poet, vates — faith —
spaman och offerforrittare.’” Observera att eftersom de olika artiklarna har olika forfattare, &r
stavningen och uppdelningen olika. Observera ocksa, vilket Rankin gor, att inga av de antika
forfattarna bendmner druiderna 'praster'.®

Druidvisendet motarbetades kraftigt av romarriket, sedan Rom erdvrat Gallien och senare
Storbritannien. Dessa forsok lyckades inte helt. I Gallien mindes vissa familjer druidvidsendet med
vordnad fortfarande p& Ausonius tid, d. v. s. c:a 310 — 394 e. Kr.* Det som kan styrka att
druidviasendet faktiskt fanns (i sina olika former) och hade stor betydelse dr bland annat detta: att
Rom motarbetade det sa ivrigt. Lagg till att trots dessa forsok levde det kvar i gott minne i Gallien
langt senare, och bendmningarna for dess olika grupper fanns kvar pa brittiska 6arna énda in pa
medeltiden, da sagor skrevs, i vilka druider figurerar.

For dem som skrivit om kelterna och druiderna med den traditionella synen pé kelter i
bakhuvudet, har ingen forklaring behovts till varfor druider ndmns 1 sagor pa brittiska 6arna; enligt
traditionell syn var Storbritannien ocksé befolkat av kelter. Men om, som James och Morse visar pd,

den traditionella bilden inte stimmer helt, behdvs andra forklaringar till den kulturella kopplingen

33 Brunaux 59 - 65

34 Rankin 60

35 Plin.Nat.16.95

36 MacCana 149

37 LeRoux och Guyonavarc'h 493
38 Rankin 272

39 Ibid 270
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mellan Gallien och Storbritannien.*® Tyvérr ligger detta utanfor ramen for mitt arbete, och vi méste

atervinda till Caesars text. Ndsta tema ar offer.

3.2 Offer

Henninger ger en tolkning av vad ett offer innebar. Han skiljer pa offering och sacrifice. 1 De bello
Gallico har vi att gora med bdda. Med hanvisning till Jan van Baal definieras sacrifice som, att ge
nagot som dodats under rituella former till en 6vernaturlig entitet. Offering definieras som att 4gna
nagot, gora det heligt, till den 6vernaturliga entiteten. Skillnaden ar alltsa, att genom sacrifice blir
forrttaren av med ndgot, samt att detta har en tillhorande rit.*' Henninger fortsitter efter
definitionerna med en diskussion om definitionernas virde, utan att komma fram till nagot. Jag
kommer att anvinda ordet 'offer' om béda tillvigagingssétten.

Hos Caesar beskrivs offrande®, i bada betydelserna, som viktigt for gallerna, till och med
sa viktigt att den som inte deltar i offrandet betraktas som bannlyst. Han ndmner ocksa offrande av
manniskor. Médnniskooffer dr den enda sorts offer som Lucanus nimner (jag ser i och for sig inte det
som sérskilt betydelsefullt, eftersom hans primira mal med sitt verk knappast var att ge en
uttdommande beskrivning av gallernas kult). Plinius uppger att druiderna oftrar vita tjurar.
Ammianus Marcellinus dr den ende av dessa fyra forfattare som inte ndmner offer alls.

Det ér osékert 1 vilken utstrackning Caesar upprepar Poseidonius eller redogér for egna
iakttagelser. Han siger vid ett tillfélle att uppstaplade hogar av offergévor kan ses: conspicari licet.”
Kanske hade han verkligen sett sddant, men det lter missténkt likt bAde Diodorus Siculus och
Strabo, vilka ockséd anvént sig av Poseidonius skrifter, och sdger exakt samma saker som Caesar i
det hir fallet. Diodorus Siculus sidger* att kelterna i Gallien lamnar mycket guld till gudarna pa
helgade platser och i tempel, och &ven om kelterna ar giriga ér det ingen som ror guldet. Strabo
sager likasa att ingen av de vidskepliga kelterna vigade rora vid de rikedomar och metallforemal
som lag i sjéar och pa land.*”

Oavsett om Caesar sett ndgot sadant eller inte, bekriftas det av arkeologiska fynd. Allt,

vapenofter, metallforemal, guld, tjurar och andra djur, allt det som ovanstidende forfattare nimner,

40En sédan berdrs av James och Rigby i Britain and the Celtic Iron Age, 61. De uppger att de mest grundldggande
bruken, t. ex. formen pé hus, i stort sett dr inhemska i Gallien och Britannien. Daremot bland de 6vre samhillsklasserna
borjar man finna de sldende likheterna, sérskilt bland vapen och i konsten. Detta forklarar de med politiska band och
mojligen vénskaps- eller sldktband dver kanalen, snarare dn med invasioner fran nagot sa kallat keltiskt land.

41 Henninger 544f

42 Sacrificium, devovere och immolare i Caes.Gal.6.13.4, 6.17.3

43 Caes.Gal.6.17.4

44 Diodorus Siculus V 27.1

45 Dowden 21
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utom mdnniskooffer, har patriffats. Bland de djur som offrats dr den absolut storsta delen tamdjur.*

Det som kan tyda pa att ett foremal ar offrat, &r om det, som nimnts ovan, tillignats nigot
Overnaturligt. Vi kan se det genom att det inte tycks vara lampat for det vanliga bruket, t. ex.
redskap tillverkade i guld, vilket ar dyrbart men for mjukt for att anvidndas for riktiga redskap, eller
foremal som é&r for stora for att vara hanterliga i normal anvéndning. En annan ledtrad till om det &r
offer vi har att géra med, &r om foremalet blivit ”’dodat”, d. v. s. forstort och dirmed definitivt dgnat
at ett annat bruk &n det normala. En tredje ledtrdd handlar om var foremalet patraffats: om det
patréffats i t. ex. ett kérr, langt bort fran dess normala anvdndningsomrade, och det inte &r sannolikt
att nagon baxat dit det for att sedan av en olyckshidndelse tappa det, och liknande fynd dessutom
patréffats pa andra platser, d& kan det ocksd ha med rituellt offrande att gora. Jag tar upp dessa
saker som exempel pa varfor vissa fynd tolkas som just offer.

Brunaux berittar att man funnit rikligt med vapenoffer i sjoar.” Green uppger att de
virdefulla metallforemal som offrades i vatten dr forstorda, brutna och bojda®®, 'dédade’. Gérman
uppger ocksa att vapen offrats i vatten, men talar inte heller om exakt var i Europa. I samband med
de offerplatser hon skriver om, har trakonstruktioner patraffats. Mojligen utfordes offren fran dem.
Vid dessa offer har ocksa redskap och kittlar pétriffats, dir redskapen brutits och lagts i kittlarna.*
Hon talar som sagt inte om var nidgonstans dessa fynd &r ifrdn, men det later likt en annan sorts
offer, som Brunaux ndmner. Han beréttar om offer av torques, en sorts 6ppen halsring som ofta har
religios anknytning™, som lagts tillsammans med armringar och mynt i vaser, vilka sedan placerats i
gropar. Denna sorts offer forekommer fram till 100-talet f. Kr. och avtar sedan.” En intressant fraga
ar, vilken betydelse denna sorts offer hade, att ldgga foremal i ndgon behallare, och dérefter sanker
ner det hela i marken eller i vatten; en annan fraga dr om det finns ndgot samband mellan de tvé
satten.

Inte bara vapen och metallredskap offrades i vatten, utan ocksa smycken, och figurer av
olika material: trd*, sten, lera och brons, liksom trumpeter.>

Eftersom Brunaux dr den som anger var fynden gjorts, ett faktum som mdjliggér for mig
att begransa mig till Gallien och nérliggande omriden, anvénder jag mig av hans uppgifter i det
foljande. I marken och 1 floder och trisk offrades vid 4:e &rhundradet f. Kr. hjdlmar och framfor allt
plogar. Med tanke pé foremalens vikt och platsens ldge dr det inte troligt att de bara tappats. Det

finns dven samlingar av redskap av jarn, och 1 dessa samlingar ingar alltid héstbetsel och foremal

46 Green 1992a 96

47 Brunaux 42

48 Green 1992b 16

49 GoOrman 45 - 47

50 Green 1992b 211
51 Brunaux 91f

52 Ibid 41

53 Gorman 45 - 47
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horande till hdrden (han specificerar inte vilka slags foremél), och dven hér lite vapen. Inte helt
ovintat dr foremalen brutna och obrukbara. Dessa fynd &r utan arkeologiska ledtradar till vilket
sammanhang de forekommit i: de ligger bortom bebyggelse, det saknas spar av ndgon hantverkare
och det finns inte heller spér av rituell aktivitet, menar Brunaux. Utan ledtrddar dr ocksa de svérd,
svérdsskidor, hjdlmar och spjut som kastats i floder.** Jag menar att sjdlva tillvigagangssittet att
bryta sonder foremaélen, eller att gora sig besvéret att kasta mangder av vapen i floden, mojligen
skulle kunna vara ett tecken pa rituell aktivitet, dér resten av riten inte 1dmnat spér efter sig.

Hittills har jag bara talat om offer ute i naturen, men Caesar nimner gallernas offentliga
offer, och det arkeologiska materialet visar att offer ofta utfordes i helgedomar. Kan det vara sddana
offer Caesar talar om? Diodorus Siculus séger i alla fall att kelterna lamnar guld till gudarna i sina

tempel.>

Liksom med det andra arkeologiska materialet kan vi inte vara helt sikra pa vad som
egentligen dr en helgedom, men liksom med offer kan vi ibland gora vissa gissningar. Ett omrade
som inte verkar avsett for normalt, vardagligt bruk kan tolkas som en helgedom. Brunaux menar att
en helgedom &r ndgot avgrinsat frén vanliga aktiviter.”® Gérman uppger att det finns offer i gropar
inuti de s. k. Viereckschanzen (en slags konstruktion, ofta tolkad som helgedom, som férekommer
over hela Europa, bl. a. i centrala Frankrike), medan Brunaux sidger att dessa, om de dr helgedomar,
karakteriseras av att det finns néstan inga spar av offer i dem.”’

I den typ av helgedomar som kallas belgiska helgedomar hittar man framfor allt keramik,
men ocksé ben, spidnnen och smycken. Brunaux fragar sig om dessa foremal kanske var offrade till
andra gudomar &n dem till vilka man offrade vapen. I helgedomen i Gournay-Sur-Aronde (se mer
om den 1 kapitel 4.1) finns massor med ben: 1 diken runtom finns ben av gamla kor och héstar,
offrade till gudarna kanske, sdger Brunaux. P4 marken ligger ben av unga grisar och far med
huggmirken som tyder pa att de var till mdnniskorna att 4ta.”® Plinius nimner offer av tjurar. Detta
styrks av arkeologin: i Gournay framfor allt fanns manga tjurar, men dven vid Forét d'Halatte och
Beire-le-Chatel finns tjurar av sten offrade.”

Brunaux talar &ven om offer av vapen i helgedomarna; han menar att de finaste vapnen, i
gott skick, hingts upp pa viggarna tills trd och lader forstorts, och att de dérefter rituellt forstorts
och lagts i dikena vid helgedomen.®
Det ér inte helt orimligt att anta att gallerna ocksé utforde offer som inte lamnar négra spér

(liksom vissa offerriter inte ldmnar spar efter sig). Det kan vara fruktbarhetsriter med t. ex. offrade

54 Brunaux 93f, 117

55 Diodorus Siculus V 27.1
56 Brunaux 10

57 Go6rman 45; Brunaux 11
58 Brunaux 21 —23, 120f

59 Ibid 122; Green 1992b 52f
60 Brunaux 125 - 127
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grodor. Enda gangen sédant lamnar spér efter sig dr dé t. ex. grodorna ldmnat spér efter sig 1 rosten
pa en bredvidliggande skdld — mycket tursamt for arkeologerna! Brunaux menar att det ar troligt att
offer av frukt och spannmal forekom i helgedomen i Gournay.®' Sadana offer kommenteras knappt
av de antika forfattarna — utom 1 en mycket kort notis hos Plinius. Liksom 1 forbigdende sdger han
att, dd man samlar en viss Ort, ska man ldmna ett offer bestdende av brod och vin.> Man kan
spekulera i varfor de antika forfattarna inte nimner den sortens offer mer. Ar det for att det dr sadant
de andé kénner igen och ser som alldagligt? Eller var det for att sddana offer kanske var mer privata
och mindre synliga for en utomstaende? Eller sdgs det som oviktigt och inte tillrackligt
sensationellt?

Tillrackligt sensationellt for att ndmnas noggrant av i stort sett alla &r i alla fall gallernas
maéanniskooffer. Caesar nimner det, Lucanus likasa, Plinius helt kort; ddremot nimner Ammianus
Marcellinus det inte. Diodorus Siculus och Strabo ndamner méanniskooffer som en del i divination,
spadom. Caesar berittar om den stora konstruktionen av vidjor, vilken man fyller med folk och
sedan eldar upp; Strabo ndmner en liknande med den skillnaden att den dven innehéller djur. Strabo
namner ocksa fler sitt kelterna offrar manniskor pd.** Det &r troligt att Caesars, Strabos och
Diodorus Siculus uppgifter dn en gang gar tillbaka pa Poseidonius.*

Det ar latt att forsta att ndgot s& upprorande som ménniskooffer ivrigt omtalas av néstan
alla forfattare. Samtidigt far vi ta 1 beaktande vilka motiv de hade till sin redogorelse; i Caesars fall
kan det mycket vl ha att gora med att visa folk i Rom nédvandigheten i att 14ta honom erdvra
Gallien. For Plinius del talar han sjélv om att vérlden ska tacka Rom, som tog bort dessa barbariska
riter (men romarna gick gladeligen och sig gladiatorspelen!). Det tycks ha forekommit
ménniskooffer d&ven hos romarna, dven om det gétt lang tid sedan dess, redan vid den tiden
ovanstéende forfattare skrev.®

Finns det da arkeologiska spér av manniskoffer i Gallien? Vid olika helgedomar har
minniskoskallar pétraffats. I en helgedom har man funnit mianniskoben, omsorgsfullt arrangerade i
hog, tillsammans med ménniskoaska. En bit bort fann man till hélften sammanhéngande skelett. Om
de dr offrade eller inte kan vi inte veta; det finns inget sitt att avgéra om dodsorsaken var naturlig,
orsakad av offer eller om personerna stupat 1 strid, sdger Brunaux. Vid ett annat tillfdlle menar han
att benen inte visar nigra tecken pd avrittning. Benen hérror fran c:a 1 — 200 f. Kr., och kommer
frdn sammanlagt 200 kroppar. Det &r nog osannolikt att s& manga manniskor offrats under den

tidsrymden. Det finns alltsé, enligt Brunaux, ytterst fa bevis for méanniskooffer.® Green séger

61 Ibid 89 - 91,

62 Plin.Nat.24.62

63 Strabo 4.4.5

64 Rankin 275; Gérman 47

65 Se LeGall 44f; Lexikon der alten Welt s. v. ’Menschenopfer”
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samma sak, och av samma anledning: de méanniskor vilkas kvarlevor vi funnit kan ha détt pa annat
sdtt 4n genom offer. Vi kan inte avgéra dédsorsaken.®’

Harnist ska jag tala om de som tdnktes ta emot offren, nimligen gudarna.

3.3 Gudarna

Caesar uppger att gallerna dyrkar Mercurius framfor allt, darefter Apollo, Mars, Iuppiter och
Minerva. Lucanus ndmner Esus, Teutates och Taranis; de andra forfattarna nimner inga gudar vid
namn. Just Caesars uppriakning av gudar har varit orsak till ménga diskussioner bland forskare.
Vilka var de gudar han réknar upp, och varfor skriver han inte deras inhemska namn? Kan dér ha
funnits galliska gudar han inte ndmner, t. ex. Esus, Teutates och Taranis? Varfor nimns bara en enda
kvinnlig gudom? Vilka egenskaper kan de hir gudarna téinkas ha haft? Kan det faktum att inga
andra forfattare anger gudarnas funktioner, tolkas s, att Caesar faktiskt sjdlv undersokt gallernas
gudaskara? Brunaux papekar att det dr sérskilt intressant att observera att [uppiter, himmelsguden,
kommer ldngre ner pa listan, och att de gudar som riknas upp inte &r alla de viktigaste romerska.®®

Det arkeologiska materialet rérande galliska gudar dr sparsamt. Brunaux menar att gallerna
inte anvédnde sig av gudabilder forrdn efter romarrikets erdvring, utan visade gudarna i symbolisk
form, t. ex. som hjul, bét, tjurhorn, och som symboler av gudomliga principer, sésom maskulint och
feminint, utan att vara individer. Han menar ocksa att prasterskapet inte tilldt gudomliga
avbildningar, liksom de inte tillét att trossatserna skrevs ner.®” Det dr mojligt att det var pa det viset,
men det behdvs mer for att styrka resonemanget. En annan mgjlig forklaring till franvaron av
material &r att det inte bevarats. Green séger att de fa gudabilder som inte dr starkt romerskt
influerade (utan snarare inhemska) ar skulpturer i trd, vilket kan antyda att det funnits fler vilka inte
bevarats. Hon uppger ocksa, i motsats till Brunaux, att gudar med méansklig form faktiskt patraffats i
Roqueperteuse frén 6:e — 5:¢ arhundradet f. Kr.”” Men varfor tolkas dessa skulpturer som just
gudabilder? Med en sddan diskussion hade hennes resonemang kunnat styrkas. Mgjligen kan det
styrkas av att Lucanus talar om gudabilder grovt uthuggna i trd.”

I litteraturen som behandlar gallisk religion finns knappt nagon diskussion alls om varfor
man uppger att en viss bild eller symbol tolkas som gudomlig. Det dverskrider vida mina kunskaper
att sjélv ta upp en sddan diskussion. Darfor kommer jag i1 det foljande tyvérr inte att kunna ange

sannolikheten 1 tolkningen av det arkeologiska materialet. I en del fall 4r den religidsa anknytningen
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uppenbar, i t. ex. fallet inskrifter med romerska gudanamn, men 1 de flesta andra fall kan det vara
oklart vad som avbildats. Jag redogor for det material som finns och dess mojliga anknytning till
Caesars uppgifter om de galliska gudarna.

Bland det bildsprik som tolkas som religidst finns trehdvdade figurer, figurer som sitter
med benen i kors, hjul och hammare, tretalet, halsringar, horn frin olika djur och behornade figurer.
Flera zoomortfa figurer tolkas som gudar. Det finns ockséd mycket bildsprak med djur, som ocksé
tolkas som gudomliga.” Jag aterkommer till djurens betydelse i kulten i kapitel 4.2.

L4t oss atergé till teorierna om de gudar Caesar ndmner. Det finns som sagt en uppsjo
teorier om de galliska gudarna och huruvida det var ett systematiskt, rikstickande panteon eller ett
osystematiskt. Av det material jag sett, ser jag det inte som sdrskilt troligt att det fanns ett
systematiskt panteon. Det finns méanga likheter bilderna emellan, men ocksé stora skillnader.
Dessutom kan en och samma (religidsa) bild ha véldigt olika betydelse i olika omraden och hos
olika folk.

En teori &r att gudanamnen Oversattes, och s sméningom populariserades, for att fa det
galliska folket mer lojalt mot Rom. (Caesar skulle d& vara den som pabdrjade dverséttningen.) En
annan teori menar att gallerna hade en stamgud men med flera funktioner; en tredje teori dr att alla
gudar med sina namn var varianter pd en, och att dessa varianter blev mer och mer definierade.
Ytterligare en teori menar att alla indoeuropeiska gudar #r funktionsanknutna. (Ar de lokala namnen
ddarmed utbytbara?) I anslutning till ovanstaende teori, finns slutligen en teori som menar att det var
druiderna som holl folket till ordningen och till att dyrka samma gud med olika lokala namn. Klart
ar att bildsprak och inskrifter visar stor sammanblandning mellan galliska och romerska element.”
Det ér det material vi har, och for den som vill undersdka enbart gallisk religion ér det nddvéndigt
att, sd langt det gar, urskilja det romerska och det galliska 1 materialet.

Mercurius, den som Caesar uppger att gallerna dyrkar mest, forekommer ocksé pa ett stort
antal bevarade inskrifter, statyer, reliefer och terrakottafigurer. Detta tycks bekréfta Caesars
pastaende om Mercurius som den mest dyrkade. Han avbildas ofta i klassisk stil (ung, naken,
skdgglos, med hatt, stav och penningpung). Men i enlighet med nyss nimnda sammanblandning av
romerska och inhemska element, avbildas han ocksa ofta med andra drag: stor mantel, med skédgg,
trehdvdad, med tre fallosar, med en inhemsk partner, Rosmerta; ibland avbildas han med horn.™ Vad
denne gud (eller dessa gudar) som senare fick kallas Mercurius, ursprungligen hette kan vi inte veta
sikert, inte heller hur han tinktes se ut eller vilka funktioner han hade. Kanske var han

ursprungligen (den numera irlindske) Lugh. Gallernas Mercurius uppges av Caesar vara
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“uppfinnare av all yrkesskicklighet”; Lugh omtalas som (sam)ildanach, ’skilled in many arts
together”. Han hade ocksé hand om handel och hantverk.”> Om Mercurius ursprungligen var Lugh,
var hans kult troligen mycket spridd, med tanke pa det stora antal ortsnamn som finns kvar efter
honom. Brunaux menar att Mercurius var beskyddare av stammen, och ska darfor Gversittas till
Teutates, vars namn betyder 'folket', stammen.’

Manga inhemska gudar kunde bli Apollo vid romaniseringen. En var troligen Belenus, som
dyrkades i 6stra Alperna, norra Italien, Britannien och sddra Gallien. Elementet Bel- betyder
'stralande’. Enligt Brunaux &r det Belenus som &r solguden frén bronséldern, efter vilken det
tydligen finns mycket material. Brunaux nimner bara solskivan.”” Apollo har 4ven méinga inhemska
epitet, vilka enligt Green troligen har forromerskt ursprung. Bland dessa epitet finns: Vindonnus,
som har helgedomar kopplade till helande och sol, Atepomarus, kopplad till hdstar och ddarmed till
solen, Grannus, Moritasgus och Vindonnus, som har helande killor. Vid Vindonnus kéllor har man
funnit bronsplattor med bilder av 6gon pa. Vindonnus namn betyder 'klart ljus’', och en mojlig
association 4r den, att solguden ocksé kunde ge 6gat ljus.”™

Mars ér svar att spara ursprunget till. Han 6verlappar ibland Mercurius. Hans inhemska
epitet antyder visserligen att han dr en krigare, men pa ett beskyddande sitt, kanske som stammens
beskyddare.” Om det var s8, att Mars var krigsgud i den bemirkelsen att han stred for att beskydda
stammen, ser jag det som ganska logiskt att gallerna skulle offra krigsbyte till honom efter en
lyckad strid. D4 &r det ocksé sjélvklart att ingen, inte ens den girigaste, rorde vid foremélen som
offrats, av rddsla for att bli utan beskydd.

Den som Caesar bendmner luppiter var kanske en himmelsgud, liksom den romerska. Det
finns en sorts pelare i bl. a. Gallien, med Iuppiters namn pa. Dessa pelare har runt basen bilder med
anknytning till sol, mane och stjérnor. Sjilva pelaren ser ut som ett trdd, den har bark och 16v.
Léngst upp sitter en ryttare med ett hjul (solen?) och en blixt. En del element hér ar klassiska, men
en hel del maste vara inhemskt. Just triddet i kombination med en himmelsgud, ndmner Plinius. Han
sdger att gallerna ser allt pd en ek som sént av himmelsguden.® Kan dessa pelare, forvisso med en
del klassiska drag och ett romerskt gudanamn, ha galliska rotter? Vissa helgedomar i Gallien har
spar av en stor péle i centrum.®' Som jag nimnde innan, papekar Brunaux att det &r anmérkningsvart
att luppiter kommer sa langt ner pé Caesars lista. Kan det ha att géra med att den galliske Tuppiter

visserligen var en himmelsgud, men pa det séttet att han hade hand om vider och vind och dirmed
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var en fruktbarhetsgud?®* Det finns en tendens hos de antika forfattarna att knappt alls nimna
fruktbarhetsgudar.

Minerva dr den enda gudinna Caesar ndmner. Detta dr hogst anmirkningsvirt, eftersom
kvinnliga gudomligheter (eller, det som tolkas som gudomligheter) &r mycket vélrepresenterade 1
det arkeologiska materialet, och hade langt fler funktioner &n vad Caesar nimner. Alla de ovan
nimnda gudarna forekommer ofta tillsammans med en kvinnlig partner med keltiskt namn.®
(Fragan om varfor gudarnas namn oftast blev dversatta men inte gudinnornas ir en intressant fraga,
som tyvérr inte hinner undersdkas hér.) Ett exempel som &r aktuellt i sammanhanget &r gudinnan
Rosmerta, en gudinna vars namn betyder ’den stora forsorjaren’. Hon syns ofta tillsammans med
Mercurius, men forekommer ocksa sjdlvstindigt. Hennes attribut visar pa dverflod, t. ex.
ymnighetshornet. Ibland har hon sjdlv Mecurius attribut. Férekomsten av ett gudapar kanske kan
tolkas som att stammens beskyddargud parades ihop med en modergudinna for att sékra fruktbarhet
for stammen.™

Vad betriffar just Minerva, &r inskrifter till henne under det namnet spridda (vem det nu
var som fick byta namn till Minerva). Hon framstills ofta tillsammans med de andra
hantverksgudarna Mercurius och Vulcanus, men ocksa som likegudinna vid varma kéllor. Hon kom
ocksa in pa krigsgudinnors omréde (dnnu en slags gudinnor som Caesar inte ndmner men som finns
belagda), 1 det att hon radde 6ver forberedelser for krig och tillverkningen av rustningar. Hon
kopplas till den gudinna som p4 brittiska darna hette Sulis. Hon dyrkades vid de varma kéllorna 1
Bath som helandegudinna. Hennes namn har med solen att gora, vilket kan jimforas med
Apollo/Belenus som tros vara solgud och ldkegud. Den gudinna Caesar kallar Minerva kan ocksé
identifieras med Brighid (som forekommer pa brittiska darna; det finns flera varianter av hennes
namn, spridda over hela Europa), som var gudinna for hantverk och helande, men ocksa beskyddare
av lardom och poesi. En del av de traditioner som hor till Brighid levde kvar, kopplade till den
kristna S:t Brighid.® Att hennes traditioner levt kvar sa linge, om 4n i modifierad form, kan tolkas
som ett tecken pa hennes stora betydelse. Om det var Brighid som Caesar benimnde Minerva,
madste hon varit viktig for att vara den enda gudinna han ndmnde.

Andra figurer som forekommer 1 det arkeologiska materialet, och som tolkas som
gudinnor, dr de tre Matres/Matronae. De tros sta for fertilitet och naturens cykler. Man ténker sig att
gudinnor ofta identifierades med naturen.* Vad giller gudinnor verkar Caesar ha missat en hel del,

om man ser till det arkeologiska materialet.
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I De bello Gallico och i1 de andra texterna ndmns heller 6ver huvud taget inget om
fruktbarhetsgudar. Liksom med mindre blodiga offer, menar Brunaux att fruktbarhetskulten kan ha
varit mer privat, for vanligt folk pd landet. Darfor passade det inte att nimna dessa gudar bland de
stora stamgudarna.®’

Dis Pater, sidger Caesar, dr den som gallerna menar sig harstamma fran. I Rom var Dis
Pater de dodas gud. Vem kan det ha varit i Gallien? Enligt en kommentar till Lucanus fran 800-talet
e.Kr. dr det Taranis som &r Dis Pater. Ett annat forslag, som framfors av MacCana, dr att han skulle
vara Donn, en gud for de doda, likasé forfadersgud.®® Ytterligare ett forslag ér att han skulle
identifieras med Cernunnos, den behornade guden.® Den behornade guden férekommer rikligt i
materialet, tillsammans med olika sorters djur. Ddremot ndmner varken Caesar eller de andra
forfattarna nagot om djuren och deras anknytning till gallernas religiosa foreteelser, utom som

offerdjur — trots det rika materialet (se 4.2).

3.4 Sammanfattning av dessa teman

Att druiderna var de som hade hand om de religidsa fragorna &r alla antika forfattare overens om. I
Gallien hade man troligen kungar eller hovdingar, men vid tiden da De bello Gallico skrevs
utvecklades istéllet ett styre med &mbeten och &mbetsmén. Darmed kan det ha blivit klarare granser
mellan olika ansvarsomraden, sasom militart, civilt och religiost. Kanske hade druiderna sin tydliga
plats bland de religiosa ledarna, men det sigs med eftertryck i De bello Gallico att de hade politiskt
inflytande. Nutida forskare vill mena att det troligtvis funnits olika sorters religidsa funktionérer
forutom druiderna, t. ex. magiker. Dessutom &r det rimligt att tinka sig att druidvésendet sett véldigt
olika ut pa olika hall i Gallien, beroende pa situationen.

Man kénner igen mycket av det som sidgs om druiderna hos de olika antika forfattarna. En
del av dem som nédmner druider &r: Diodorus Siculus, Strabo, Diogenes Laertius, Kyrillos av
Alexandria, Klemens av Alexandria, forutom de fyra forfattare jag i huvudsak behandlar. En
uppdelning i tre grupper finns hos en del forfattare: bard, vates, druid. Troligtvis hiarstammar denna
uppdelning frén Poseidonius, som flera forfattare gér tillbaka pd. Uppdelningen kan styrkas av att
den finns kvar 1 medeltida epik fran brittiska 6arna. Dessa medeltida texter, tillsammans med det
faktum att Rom motarbetade druidvdsendet, kan kanske styrka att druiderna verkligen funnits och
varit en viktig del i det galliska samhdllet.

Druiderna sades handha gallernas offer. Offer kan vara antingen att ge négot till en
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Overnaturlig entitet, genom en rit, eller att tilligna den dvernaturliga entiteten nagot, gora ndgot
heligt, men utan en rit. Av de fyra forfattare jag i huvudsak behandlar ndmner alla offer, utom
Ammianus Marcellinus. Caesar kan ha fétt en hel del av sina uppgifter angaende offer fran
Poseidonius; det later vildigt likt Diodorus Siculus och Strabo pd den punkten.

Offer av alla sorters ting har patréffats av arkeologer: vapen, metallféremal och guld, tjurar
och andra djur, smycken, figurer, men inga tydliga minniskooffer. Sakerna som offrats ar ofta
'dodade’, brutna (eller i djurens fall bokstavligt talat dodade) och dédrefter placerade pa heliga eller
sdrskilda platser. Det kunde vara 1 helgedomar, i vatten eller i trask. Ménga av offerriterna har inte
lamnat nagra spar efter sig, sa vi kan inte veta exakt hur det gick till. Det kan ses som troligt att det
ocksa forekom offer som inte 1dmnade nagra spar som helst efter sig, t. ex. offer av grodor. Det finns
inga klara beldgg for ménniskooffer hos gallerna. Det gér inte att avgdra dodsorsaken hos de
lamningar man funnit.

Av gudarna riknar Caesar upp Mercurius, Apollo, Mars, Tuppiter och Minerva. Lucanus
ndmner Esus, Teutates och Taranis. Bland forskarna finns det ménga diskussioner om gudarnas
uppdelning, funktioner, och vilka gudar som skall 6versittas med vad. Det arkeologiska materialet
ar sparsamt, antingen det 4r som Brunaux menar, att gallerna inte ville avbilda sina gudar, eller om
det dr som Green séger, att avbilderna kan ha varit i trd och dérfor inte bevarats. Jag har tyvirr inte
hittat nagon diskussion i min litteratur om varfor vissa foremal tolkas som rérande gudar, men
bildsprak som man brukar tolka som gudomligt &r: trehdvdade figurer, hjul och hammare,
halsringar, tretalet, horn, djur och zoomorfa figurer.

Mercurius uppger Caesar dyrkas mest, och han forekommer pa manga statyer, figurer,
inskrifter och reliefer. Han avbildas antingen 1 klassisk stil eller med galliska drag, t. ex. med en stor
mantel, trehovdad, med sin partner Rosmerta eller med horn. Kanske kan Mercurius 6versittas till
Lugh, hantverks- och handelsguden, som ocksé var mycket spridd.

Apollo var troligen Belenus, men har dven andra epitet, vilka troligen 4r forromerska. Han
associeras med solen och helande.

Mars ér svar att identifiera. Hans epitet har visserligen med krig att géra, men som en som
krigar for att beskydda sitt folk.

Med Iuppiter menades kanske en himmelsgud. Det finns pelare till Iuppiter med stiliserade
trdd och en ryttare ldngst upp. Det kan vara en utveckling av de palar som funnits 1 vissa
forromerska helgedomar. Kanske kan Tuppiter ses som en vadergud, och ddrmed ocksa som en
fruktbarhetsgud? Inga antika forfattare nimner ndgot om fruktbarhetsgudar.

Minerva ér den enda gudinna som ndmns, vilket &r anmarkningsviart med tanke pa det rika

arkeologiska materialet som tros ha med gudinnor att gora (t. ex. de tre Matres/Matronae, vilka
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kopplas till fruktbarhet). Det finns flera inskrifter till Minerva. Hon forekommer tillsammans med
hantverksgudar och vid helande killor. Hon kopplas ocksa till att forbereda rustningar fore strid.
Minerva kan kanske tolkas som Brighid, som hade hand om hantverk, helande, 1ardom och poesi.
Dis Pater var de dodas gud for romarna. Enligt en kommentar till Lucanus ska Dis Pater
vara Taranis. Eller s& menas Donn, de dédas gud och forfadersgud. Ytterligare ett forslag ér att Dis

Pater var Cernunnos, den behornade.

4. Vad Caesar inte skriver om

Trots att Caesar verkar skriva mest utforligt av dessa forfattare, angdende gallernas religion, finns
danda mycket som han inte ndmner. De dvriga forfattarna snuddar ibland vid dessa omraden. I det

hir fallet har vi arkeologin till hjalp.

4.1 Avldgsna lundar

I stycket om offer nimnde jag ndgot om helgedomar. Caesar siger inte ndgot sédrskilt om tempel
eller helgedomar, han ndmner bara offentliga offer. Man kan undra varfor han inte sdger ndgot om
tempel hos gallerna, om de nu var sa religidsa av sig som han pastér?

Lucanus skriver om en blodig, mork och avldgsen offerlund. Har beskrivningen nagon
betydelse eller dr den enbart stilistisk? Precis efter beskrivningen av lunden beréttas det om hur
Caesar och hans (skrickslagna) méin hugger ner de heliga triden: ask, jérnek, ek, al och cypress.”
Betyder da detta nagot, gar det tillbaka pa riktig kunskap om heliga trdd och dungar i Gallien, eller
ar det sd att det passar stilen?

Plinius skriver att druiderna endast ufor sina riter i ekdungar. Aterigen: betyder uppgiften
ndgot eller dr det en intressant krydda i hans redogorelse? Sddant som riter i lundar och dungar
lamnar férmodligen ytterst {4 spar efter sig, men 14t oss se pa vad vi faktiskt har.

Jag har ndmnt pelaren, det stiliserade triddet, och mgjligheten att den kan vara efterfoljaren
till de pdlar man funnit spér av i vissa helgedomar (t. ex. Gournay-sur-Aronde). Det finns dven ett
par andra ledtradar angdende trddens betydelse, bland annat i namn och bildsprak. Ordet for lund,
nemeton, ingér i flera ortsnamn (dock ligger inte alla dessa i Gallien) t. ex. Aquae Arnemetiae,
Vernemeton, Drunemeton. Ordet ingér dven 1 ett par gudinnenamn, ndmligen Arnemetia och

Nemetona. En del folk tog sig namn fran traden: Eburones, idegransfolket, och Lemovices,
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almfolket.

Det finns ocksé vissa arkeologiska fynd som kan antyda tridens betydelse, nimligen att
dessa mittpelare av trd verkar ha funnits inte bara i Gallien utan dven i nuvarande Tyskland. Vidare
finns trdd pé altaren till Nehalennia (hon tycks ha varit ndgon sorts sjofartsgudinna som
forekommer i nuvarande Nederldnderna) och pé bilder av Tarvostrigaranus vid Paris och Trier. I
franska Pyrenéerna finns inskrifter till Fagus, boktradet. Dar finns ocksa inskrifter till Sexarbori
Deo, de sex triden, och i Angouléme finns en inskrift till eken, Deo Robori.’ Nagon betydelse
verkar trdden ha haft, inte enbart dekorativ, tinker jag mig. Vilken betydelse ar ddremot svarare att
sékert sdga nagot om.

Brunaux beskriver olika typer av galliska helgedomar, och foljande dr himtat fran hans
bok.” Den forsta typen kallar han belgiska helgedomar. De finns, med hans ord, i det belgiska och
det keltiska Gallien. Han menar att de forsta helgedomarna, fore 200— eller 100-talet f. Kr., var
under bar himmel. Dérefter kom sjédlva den sorts helgedom som hér beskrivs. De typiska inslagen ar
en inhdgnad, oftast ett dike och ibland med en palissad. Ingdngen kan ha varit mer eller mindre
dekorerad; Brunaux menar att den varit flankerad av hogar av offer. Ibland fanns en bro att ga Gver,
och 1 samband med sddana broar har man patriaffat ménniskohuvuden. Innanf6r inhdgnaden fanns
sjdlva centrum, bestdende av en pale (eller flera, ibland i véderstrecken), en grop eller en byggnad,
sjalva templet. Dessa var fyrkantiga, stabila trakonstruktioner, oftast med 6ppningen at ost. I
helgedomarna finns ocksa offer och troféer (Brunaux beskriver inte troféerna narmare). De offer
som finns bestar mestadels av brutna foremal, skelettdelar, ibland véxtdelar. I andra helgedomar av
den hér typen finns ldmningar av ben, spidnnen, smycken och framfor allt keramik — mojligen,
menar Brunaux, offer till en annan sorts gud &n ddr man offrat exempelvis vapen. Det dr ocksé vid
denna sorts helgedomar som de staplade manniskobenen funnits.

Han nédmner helgedomen i Gournay-sur-Aronde mer ingéende, och det kan vara en god idé
att ta upp ett par saker om denna (men en del av detta har jag redan sagt i andra avsnitt).
Helgedomen rymde 2 — 300 ménniskor, vilket dr en mycket liten del av det antal médnniskor som
man berdknat bodde 1 omrddet. Bland benen i dikena fanns ben av gamla kor och héstar och pé
marken ben, med huggmérken, av unga grisar och fir. Dar fanns dven rester av manga tjurar, samt
offer av fina vapen i gott skick.

Helgedomarna av den har typen ligger ofta pé plataer, och han menar att de alltid ligger 1
centrum eller pa grinsen av ett omrade, d. v. s. alltid néra eller vildigt 1angt bort fran samhéllet. Han
forklarar tyvérr inte hur han menar, men enligt mig behover detta pastaende fortydligas.

Det finns likande helgedomar i England, med liknande offer. De gick ocksa ett liknande
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ode till motes: ett sd kallat romano-keltiskt tempel byggdes ovanpa det gamla.

Den andra typen av helgedom som Brunaux beskriver, kallas Viereckschanzen. Dessa
forekommer spritt i delar av det sa kallade keltiska Europa. De ér inte entydigt kultplatser, séger
Brunaux, utan har méjligen anvénts till ndgot annat som inte heller Idmnat spér efter sig. De ar
fyrkantiga, bestdr av en bank som &r upp till tre meter hog och har ett dike som é&r upp till tio meter
brett. Nagon eller nagra byggnader finns, och man har inte hittat ndgra hushallsféremal vid dessa
platser. Det sistndmnda har lett till att forskarna, i alla fall till en borjan, antagit att platserna anvénts
till kult av ndgot slag. Det finns ocksa en hypotes att de i stéllet varit till for politiska samlingar,
vilket for mig verkar fa medhall av Brunaux.

Som tredje typ tar Brunaux upp en mindre distinkt och tydlig sorts helgedom. Han papekar
dessutom att det inte finns tillrdckligt med material for att sdkert bendmna dessa som helgedomar.
Man har vid dessa funnit pelare, nischer (mojligen for skallar), statyer av krigare, djur och
(mojligen) gudar.

Slutligen ndmner Brunaux det som jag ocksa tagit upp tidigare, nimligen kult vid andra
platser, sddan kult eller sddana heliga platser som inte lamnar négra spér it eftervérlden.

En annan forskare, Duval®, menar att det finns tva sorters helgedomar i de keltiska
omrddena. Dessa dr Viereckschanzen och helgedomar med offergavor. Han beskriver
Viereckschanzen som en rektangulédr inhdgnad omgiven av ett dike. De forekommer, sdger han, i
véstra och mittersta Gallien.

Helgedomar med offergdvor menar han ér en fortséttning av de helgedomar dér vapen
forekommit, och att de befinner sig pa samma plats som den gamla, eller pa en ny. (Over huvud
taget dr hans resonemang otydligt, men jag tar upp honom énd4, som jimforelse och mojligen
forslag till vidare efterforskning.) Han framfor sedan forslaget, att Viereckschanzen hade med de
levandes vérld att gora. En del av dessa finns bland annan bebyggelse, foremalen som forekommer
dér (han ndmner inte vilka) &r fattiga; dér finns inga vapen och inga ben. Kanske, séger han, var
dessa platser for bonderna? Och kanske var da de andra helgedomarna motesplats for stammarna?
Detta resonemang ér, intressant nog, nistan raka motsatsen till det man finner hos Brunaux, dér det
var just Viereckschanzen som mojligen var politisk motesplats.

I helgedomarna med offer, finner man frén forsta arhundradet e. Kr., farre vapen och fler
redskap, verktyg, ibland till och med miniatyrvapen. Ibland forekommer keramik, ibland massor
med mynt. Aven Duval framfor forslaget att detta kan tyda pa offer till olika sorters gudomar.

Av allt detta framgér tydligt att vi fortfarande fattas stora delar av det vi behover for att

veta nagot sdakert om gallernas heliga platser. Och av det material som finns, ar det mycket svart att

93 The Celts 488f
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avgora just vilken betydelse det haft i sitt ssmmanhang. Ibland finns det ledtradar, men de &r inte sa

mycket att ga pa, och oftare finns inga ledtradar alls, tyvérr.

4.2 Djur 1 bildspréket

En del om djur sades i avsnittet om offer, och det dr ocksé i det ssmmanhanget de antika forfattarna
ndmner dem. Men i det material vi har, framfor allt bildsprék, finns djuren mycket vl
representerade (och dven i den medeltida epiken). Det dr vanligt med bilder péd en behornad figur,
orm med vidurshuvud, tjur, vildsvin, héstar, hundar, bjorn, fisk och figlar.”* Har dessa bilder ndgon
religios betydelse? Skulle bilderna hedra djuren? Var det dekorativt? Detta kan diskuteras. Gallerna
levde ju av djuren, och hos andra folk har det funnits djur bland gudarna, eller gudar som var djur, t.
ex. 1 det forntida Egypten. I bildspraket i Gallien forekommer ofta ovanliga horn: horn pa en
ménsklig figur, horn pa en orm, tjurar med tre horn — rimligtvis méste detta haft nagon sarskild
betydelse. Green tar (dntligen) upp en diskussion om huruvida djuren sags som gudomliga. Djur
forekommer sténdigt i det forromerska bildspriket. Antingen, sdger Green, kan dessa har varit gudar
1 djurform som sedan skulle komma att fa ménsklig form (t. ex. Cernunnos). Eller, sa var djuren
heliga men inte gudar. Gudar kunde de vara forst om de var onaturliga pa nagot sitt, t. ex. en
trehdvdad tjur, eller tjuren med tre tranor pa ryggen pa monumentet i Paris dér alla andra bilder
ganska sdkert visar gudar. Green ténker sig att eftersom det finns s& mycket bilder pa djuren, och
djur for sig sjélva, inte som attribut, sdgs de mojligen som mer heliga hos gallerna én i andra
samtida samhéllen.”

Av de vilda djuren i bildspréket &r hjort och vildsvin tydligast representerade. Enligt Green
kan hjorten std for snabbhet och virilitet, vildsvinet for aggressivitet och krig. Bland tamdjuren finns
tjur, hast och hund starkt representerade. Enligt Green, aterigen, kan tjuren tinkas vara aggressiv
och potent, hésten kan sta for snabbhet och prestige och hunden for helande och underjorden.”

En figur som redan ndmnts ett par gdnger dar Cernunnos. Namnet betyder just 'den
behornade', och det &r hans tydligaste attribut. Namnet forekommer pé en inskrift i Paris fran forsta
arhundradet e. Kr., och denna inskrift har fatt ge namn at alla andra bilder av figurer med horn. Det
finns sérskilt manga bilder av honom i norra Gallien. Han sitter ofta med benen i kors, han har ofta
halsringar bade p4 sig, 1 hornen och 1 hidnderna, han har ofta ormar med védurshuvud hos sig och
aven hjortar. Just horn &r vanligt i bildspréket, och Green menar att de star for aggressivitet och

virilitet. Gorman ténker sig att Cernunnos troligen var en fruktbarhetsgud, och att hjorthorn i det hér
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fallet star for styrka och foryngring, med tanke pa att hjorten féller hornen och nya véxer ut. Bock-
och tjurhorn, vilket ockséd forekommer pa Cernunnos, kan enligt Gérman och i enlighet med Green,
representera mer aggressiv styrka och virilitet.”’

Hjorten &r forstds mest associerad med Cernunnos, som bér hjorthorn. I en (enligt Green)
rituell grop har man funnit hjorthorn, en cypress och en gudinnefigur, och i en krigares grav har man
ocksa funnit en hjort, anméarkningsvirt nog med betsel. *

Aven tjuren ir associerad med Cernunnos. P4 minst tre bilder finns tjuren tillsammans med
den behornade. Tjurbilder forekommer ocksé vid tempel for helande. Specifikt galliskt &r tjuren
med tre horn. Det finns uppat 40 sadana, de flesta frdn Gallien och nagra fran Storbritannien. Dessa
fann man ocksa vid tempel. Varfor har tjurarna tre horn? Tretal 4r vanligt i bildspraket. Green tanker
sig, och jag dr benédgen att hdlla med, att symbolen blir miktigare da. Kanske var syftet ocksa att
genom att gora tjuren onaturlig skulle den ocksé bli 6vernaturlig. Jag har ocksa ndmnt tjuren med de
tre tranorna pa ryggen, Tarvostrigaranus, vars betydelse dr oklar forutom att den férekommer pé ett
monument som i vrigt visar sannolikt gudomliga figurer. Samma bild finns dven pa en relief'i
Tréves.”

Ormar kan ténkas sta for dterfodelse med tanke pa att de msar skinn. Formen och dess
forméga att fa stor avkomma kan ocksa leda till fruktbarhetsassociationer. Ormar forekommer ofta
tillsammans med helande gudomar och d&ven med modergudinnor enligt Green. Ibland ses ormen
ringla runt ett trdd, ibland forekommer ormar tillsammans med en figur som tolkas som en
hammargud. P4 mer &n 30 monument i Storbritannien och Gallien, och sérskilt i norddstra Gallien,
har ormen vadurshuvud eller vidurshorn. Green ténker sig att det kan vara for att hdja potensen,
alltsa for att forstirka betydelsen av fertilitet. Som ndmnts ovan forekommer den oftast tillsammans
med Cernunnos. Ibland ses ormar &dta nagot ur hans kné. Liksom vanliga ormar, férekommer ormen
med vidurshuvud tillsammans med helandegudar och beskyddande gudar.'®”

Sjilva viaduren forekommer inte anmérkningsvért ofta, men da den ses pd bild ér det ofta
tillsammans med Mercurius. Green siger att kanske har de statyetter man funnit i Gallien och
Storbritannien haft med den ursprunglige, inhemske, Mercurius att gora.'"'

Jag tanker mig att hdstar hade en framtradande plats hos gallerna. Caesar nimner ju att
forutom druiderna, dr det riddarna, equites, som har ndgot anseende i Gallien.'” Hastar forekommer
pa bild vid flera helgedomar: i Mouries (Bouches-du-Rhdne) syns hdstar och ryttare, i

Roqueperteuse ser man fyra histhuvuden och i Nages (Gard) syns héstar omvéxlade med
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manniskohuvuden. I Mouriés har en av héstarna tre horn, anmérkningsvirt nog.'” I fallet med
tjurarna kan man lattare associera till vad det kan betyda, hér verkar det svarare. Jag tinker mig att
ndgot sd underligt troligen har haft ndgon sérskilt betydelse. Sma héstfigurer 1 trd och sten har
hittats, troligen offrade, vid tempel for helande 1 Fontes Sequanae, Forét d'Halatte och Sainte-
Sabine. Green vill dven koppla hésten till solkult av ndgot slag och hanvisar till att hdsten
forekommer vid dessa helande tempel tillsammans med sol- och helandegudar, och till att hdsten
syns pd mynt tillsammans med solsymboler.'™ (Tyvérr far vi inte veta vilka dessa symboler ar eller
varfor de kopplas till solen.) Dyrkan av gudinnan Epona var mycket spridd. Sjélva hennes namn ér
kopplat till hdstar och hon avbildas med histar. Vidare, vad géller histar, dr det vanligt p4 mynt i
Gallien, och forekommer i Storbritannien, att det pA mynt finns avbildat en hist med en kraka eller
korp pa ryggen.'® Vad kan detta betyda? Det kan kanske jamforas med tjuren som har tranor pa
ryggen.

Féglar forekommer ofta, inte bara pa ryggen av héstar eller tjurar. Vid helgedomen 1
Roqueperteuse fanns en stor gas i sten. Green foreslar att den kan ha stétt for krig, med tanke pa att
dér ocksd fanns skallar frdn unga mén. Duvor finns pa bild vid tempel vid helande killor 1 Gallien,
sarskilt 1 Bourgogne. Gudinnan Nantosuelta avbildas alltid med korpar, forutom vid ett tillfélle, da
hon sjilv har vingar. Aven andra gudinnor visas tillsammans med korp eller krika. Lugh, som
namnts 1 kapitel 3.3, dven kallad Lugus, var genius for Lugudunum (Lyons). Mynt och medaljer
fran 1:a och 2:a arhundradet e. Kr. visar honom tillsammans med korpar. Det finns dven flera
reliefer som visar faglar pd axlarna av ndgon (gudomlig?) figur, med nébbarna vinda in mot 6ronen
pa personen. Som genomgaende tema dnda fran 1300 f. Kr. finns hjul och vattenféglar, t. ex. ankor,
sdrskilt pa smycken. Hjulet har tolkats som en symbol for solen, och i vissa fall stir hjulet i en
bat.'%

Bland 6vriga djur som ir vérda att ndmna finns bjornen, som férekommer tillsammans med
Artio, bjorngudinnan. Vildsvinet avbildas visserligen ofta men det &r, enligt min mening, inte alltid
sjalvklart att det &r i ett religiost ssmmanhang. Gudinnan Arduinna kopplas till vildsvin, liksom
Mercurius Moccus. Det finns dven en figur med en forque ( d. v. s. den halsring som indikerar hog
rang eller gudomlig status'®’) som har ett vildsvin ritat pa sidan.'®

Med tanke pd alla 1dmningar i form av statyetter, inskrifter och bilder av djur, verkar det for
mig som att de antika forfattarna maste haft siarskilda skal att forbigé allt detta. Anledningen kan ju

knappast ha varit att det inte syntes, inte heller att det inte var annorlunda nog att nimna (vilket kan
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ha varit fallet 1 frdga om fruktbarhetsgudar och gudinnor i allménhet). Men vilka deras skl var, kan

vi bara spekulera 1.

4.3 Sammanfattning

I det har kapitlet har jag belyst ndgra saker som de antika forfattarna, eller 1 alla fall Caesar, inte
ndmner. Frdgan om varfor de inte beskriver dessa saker dr forstas intressant; vad de valt att inte
skriva om kan vara lika betydelsefullt som det de valt att ta med.

De antika forfattarna beskriver inte gallernas helgedomar i detalj, diremot berittar i alla
fall tva, Lucanus och Plinius, om heliga lundar och dungar. Kanske finns det spar av detta, i och
med ordet nemeton som ingér i ett antal ortsnamn. Det finns dven en sorts pelare som kan ses som
ett stiliserat trdd, och det finns spér av en pelare i trd 1 vissa helgedomar. Vidare finns det i alla fall
tre olika inskrifter till ndgot som kan tolkas som en tradgud.

Brunaux beskriver galliska helgedomar. I stort sett utgors de av en inhidgnad och ndgon
sorts centrum eller rituellt fokus. Dér finns ofta ldamningar av offer, 1 form av djurben, smycken,
keramik och vapen, men inte allt pA samma géng. De sa kallade Viereckschanzen ér inte tydligt
helgedomar, och olika forskare diskuterar fortfarande fragan. Inget av ovanstdende angdende
helgedomar motsager vad de antika forfattarna séger, enligt mig belyser det bara att det finns sé
mycket mer som vi inte vet.

Djur ndmns bara i samband med offer, men de forekommer rikligen 1 bildspréket. Enligt
Green kan djuren kanske ha setts som heliga hos gallerna, eftersom djuren sé ofta forekommer
sjdlvstandigt péd bilderna och inte som attribut till ndgon gud. Vanliga pa bild &r: en behornad figur,
orm med vadurshuvud, tjur, vildsvin, hist och figlar. Den behornade figuren kallas ofta for
Cernunnos, efter en inskrift i Paris. Enligt Gorman kan han ha stétt for fruktbarhet; bdde Green och
GoOrman tanker sig att hornen star for styrka och virilitet. Nagon betydelse har det sannolikt haft, att
tjurar avbildas med tre horn och ormar med vidurshorn. Hésten var troligen viktig for gallerna, och
den finns representerad bland bildmaterialet. Green vill koppla hédsten till sol och helande. Det

forekommer ocksa faglar av alla olika slag; korpar kopplas sirskilt till Nantosuelta och Lugh.

5. Avslutning och reflektion

Jag sammanfattar nu hela diskussionen, och forsoker ge ett svar pa min inledande fraga.

Avslutningen leder Over i ett annat omrade, som tal att undersdkas mer, ndmligen vilken relevans
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gallisk religion har idag.

5.1 Avslutning

Syftet med detta arbetet har varit att diskutera gallisk religion med utgédngspunkt i Caesars De bello
Gallico. Fragestillningen har varit: vad kan vi veta om gallisk religion? For att ta reda pé detta har

jag anvant mig av de killor som star till buds, ndmligen de antika forfattarnas uppgifter, med deras

osidkra virde som killa, arkeologin, som tyvérr ocksa visar en begrinsad bild, ndgot fran medeltida
epik fran brittiska 6arna, och slutligen sprakliga ledtradar.

En stor fraga har varit den om kelterna. Begreppet har visat sig inte vara sé entydigt och
ddrmed har man borjat ifrdgasétta om alla de folk som rdknats som keltiska egentligen hade en
enhetlig religion. (Det ér delvis dérfor som jag har begransat mig till Gallien.) De likheter som finns
dessa folk emellan méste undersdkas och forklaras med annat én genetiskt sldktskap, men det har
legat utanfor ramen for det hér arbetet.

Caesars beskrivning av gallerna och deras religidsa seder skrevs pd 50-talet f. Kr. Den
innehaller uppgifter om druiderna, som offerforrittare och med juridiska funktioner, uppgifter om
offer, tro pa sjdlavandring, minniskooffer, gudar som han &versétter med Mercurius, Apollo, Mars,
Iuppiter och Minerva, och dven Dis Pater.

Lucanus skrev ett diktverk c:a 60 e. Kr., 1 vilket han ndmner gallernas Teutates, Esus och
Taranis, minniskooffer, druider, 14ran om sjdlavandring och en mork, skrimmande offerlund.
Plinius skrev 1 Naturalis Historia, 77 — 78 e. Kr., om misteln som halls helig av gallernas druider,
om druidernas association med ekar och eklundar, om andra vixter och om ett sorts dgg som
gallerna anvénder sig av, enligt vad druiderna ldrt dem. Han skriver att magin florerar i Gallien.
Ammianus Marcellinus, slutligen, skrev c:a 330 — 400 e. Kr. Han uppger att det var barder, euhager
och druider som var upphov till att studier blomstrade i Gallien. Druiderna beskrivs som de mest
intellektuella.

Utifrén dessa uppgifter plockade jag ut ett antal teman, ndmligen druider, offer och gudarna.
Druiderna ndmns av alla fyra, och &dven av fler antika forfattare. Det finns forstas inga arkeologiska
spar efter en sddan grupp, men det dr troligt att druidvasendet fanns i ndgon form, eftersom det
motarbetades av romarriket och de ovan nimnda medeltida texterna skriver om druid, bard och
faith.

Med offer menas att ge, genom att doda ndgot och med en rit, eller dgna nagot, &t en
Overnaturlig entitet. Offer nimns 1 lite olika form av tre av ovanstaende forfattare, d. v. s. av alla

utom Ammianus Marcellinus. De ndmner offer av djur, krigsbyte och méinniskor. Allt detta och mer
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dartill har arkeologerna funnit: vapen, redskap, guld, statyetter, tjurar och andra tamdjur.
Mainniskooffer har man dock inte nigra klara spar av. Man har funnit omsorgsfullt arrangerade
ménniskoben, men det dr omdjligt att avgdra om ménniskorna blivit offrade eller dott pa annat sétt.
Offren hittas ofta brutna, 1 djurens fall har de blivit dodade, och ligger antingen i1 en helgedom eller 1
ndgot osannolikt omrade t. ex. i en sj0 eller ett kérr. Det &r troligt att det forekommit offer och
offerriter som inte lamnat spér efter sig, t. ex. offer av brod och vin, vilket Plinius namner.

Det dr sparsamt med bilder av gudarna. Det kan vara antingen for att de inte bevarats, eller
for att det inte ingétt i religionen att avbilda gudarna. En viktig fraga &r, varfor de bilder vi har
tolkas som gudar. Det kréver, enligt mig, mer diskussion @n vad jag funnit 1 min litteratur. Av det
som tolkas som gudomligt i bildspraket &r tretalet, figurer som sitter med benen i kors, hjul och
hammare, forques, och horn av olika djur pé olika figurer. Det finns ocksd mycket djur i bildspraket.

Det finns flera olika teorier om vilka gudar det var som Caesar beskriver. Var de
funktionsanknutna gudar med olika lokala namn? Var de stamgudar? Man har ténkt sig att med
Mercurius menades Lugh. Caesar sdger att det finns manga inskrifter till Mercurius, och arkeologin
har ocksé hittat ménga, men dessa &r fran tiden efter romarrikets erdvring av Gallien. Apollo tanks
vara Belenus, som kopplas till solen och helande. Mars &r svér att identifiera men ténks vara den
gud som beskyddade stammen. [uppiter tanks vara en himmelsgud, kanske en fruktbarhetsgud.
Annars ndmner de antika forfattarna inte fruktbarhetsgudar alls, anmérkningsvart nog. Varfor de inte
gor det, tal att diskuteras. En enda gudinna nimns, Minerva. Hon kan ha varit Sulis eller Brighid.
Det arkeologiska materialet visar pa langt fler gudinnor, men liksom med fruktbarhetsgudar gar man
dem forbi. Dis Pater ndmns ocks4, och han kan kanske varit Cernunnos, den behornade guden.

Gallisk religion, eller i alla fall druiderna, har forknippats med lundar, sérskilt eklundar.
Vissa spar finns av att trdden haft viss religios betydelse, nimligen pelare som stiliserade trdd och
dven palar i vissa helgedomar. Ordet for lund, nemeton, ingar i vissa ortsnamn, och det finns i alla
fall tre inskrifter till ndgon sorts tridgud. Brunaux beskriver helgedomar i Gallien — helgedomar
fanns alltsa, &ven om det 4r mdjligt att riter utfordes i lundar ocksa, vilket inte ldmnar sérskilt
mycket spar at arkeologerna.

Som ndmnts ovan ingick mycket djur 1 det religidsa bildspraket. Enligt Green kan det vara
en indikation pé att djuren sdgs som mer heliga hos gallerna. Horn dr vanligt pa bilderna, liksom
ormar med vidurshuvud, tjurar, vildsvin, histar, hjortar och faglar, och dven behornade
minniskofigurer. Det finns ocksa flera exempel pé trehornade tjurar, och ndgon trehornad hést.
Cernunnos kallas den figur som har horn. Kanske star har {for styrka och virilitet, enligt Gérman och
Green. For djuren ér betydelsen oklar, men manga vill spekulera. Kanske stod ormen for

fruktbarhet, och hésten for solen och helande? Vilken betydelse kan faglarna ha haft? Slutligen,
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varfor ndmner de antika forfattarna inte djuren alls?

Jag ville svara pa fragan, vad vi kan veta om gallisk religion. Vad jag kan se har vi vissa
element, ingredienser sd att siga, men inte sammanhanget, teologin, forestdllningsvirlden,
ramverket for elementen — receptet som ingredienserna ingér i. De element som framtritt for mig,
och som tycks, men observera fycks, ha haft religios betydelse, dr: druiderna, en tro pa ett liv efter
doden, offer, dyrkan av vissa gudar, helgedomar, zoomorfa figurer och djur i bildspraket. Det ar inte
mycket att ga pa, och det r inte sérkilt annorlunda fran ndgon annan samtida kultur, utom mojligen

namnet pé prasterskapet, tycks det mig.

5.2 Reflektion

Till slut har jag insett att jag inte skriver en uppsats om gallisk religion - jag skriver en uppsats om
vad folk tror och har trott om gallisk religion. Jag tror att det géller for de antika forfattarna lika vl
som for nutida forfattare, arkeologer och forskare. Nya forslag till recept och saknade ingredienser
till 'kakan' gallisk religion kommer stidndigt. Grupper som kallar sig druider har uppkommit, &nda
sedan 1700-talet och in i var tid. En del av dessa grupper liknar frimurarna, andra hor till den
stromning som pé engelska kallas Neo-paganism.'” Modern druidism faller verkligen utanfor
ramen av detta arbete, men det &r relevant att nimna, eftersom det &r sddant som jag tagit upp hér,
ingredienserna i den forkristna religionen, som de moderna druiderna anvénder sig av pa olika sitt.
Dock erkdnner de Oppet att de varken har alla ingredienser eller ens receptet (for att fortsitta

liknelsen), men har @nda inspirerats att anvinda dessa element i sin andlighet.

Evolving through millenia before it was documented by Classical writers, changing still with each
new day, each new telling of a tale, each new apprentice listening, each new teaching shared,

Druidry is always what it needs to be. That is its nature; that is nature.''

109Se sarskilt Green 1997; Carr-Gomm.
110Restall Orr 20
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