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Suzanne GELY
Université Paul Valéry, Montpellier 111

PREFACE

La fonction la plus évidente du nom est la désignation. Or désigner
porte a signifierl- jusques et y compris dans le mythe et dans I’irrationnel.
Mais qu’est-ce que signifier, sinon conduire & cerner les caractéres? d’une
entité, sur les chemins de 1’abstrait au concret ou vice versa, en la situant
dans un espace et dans un moment, eux-mémes congus soit comme réels,
historiques, soit comme appartenant a un « au-dela » (ou « au-dessus », ou
« au-dessous ») des espaces et des temps ordinaires ?

Aussi 'usage fait de la dénomination des personnes dans leurs
rapports aux lieux - géographiques, ethniques, sociaux -, et, de ce fait,
implicitement, dans leurs rapports a des durées, dénonce-t-il un souci
manifeste d’orientation3. Un examen des emplois et des formes du nom
propre chez les Anciens aussi bien dans les textes littéraires que dans les
documents épigraphiques et iconographiques, atteste ou confirme une
connexion - mobile et plurielle souvent - entre signes et sens. « Meaning is
use », la célebre formule de Wittgenstein trouve donc un champ privilégi€ de
vérification, au cceur d’une méditation globale sur « la relation interne de
représentation qui existe entre le langage et le monde »*.

On ne s’étonnera donc pas que ’examen qui se poursuit ici des sens
et des pouvoirs de la nomination> dans I’optique d’ensemble d’une étude des
mentalités antiques, nous conduise a pousser nos investigations dans le
champ immense offert par 1’anthroponymie et la toponymie des mondes
hellénique et romain, au confluent des cultures environnantes quand ce n’est
pas, a travers les mythes charriés par les voyageurs et métamorphosés par les
poetes phares, au contact des contrées et des hommes des confins les plus
nébuleux - modeles imaginaires, autant et plus que géographiques, des
premieéres fictions -. Autour d’une table-ronde internationale le 2 février 1989,
s’est précisément condensée une réflexion sur /" utopie (*oU-TomLa) depuis
ses sources antiques, notamment platoniciennes, jusqu’a ses développements
modernes. Les Actes de cette rencontre constituent le troisiéme point du
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. présent ouvrage. De la métamorphose du monde « réel » dans I’« artifice
conceptueux » de Gracian (deuxieme point) et dans la dénomination utopique,
nous avons abouti 4 une réflexion sur la métamorphose qui s’opere par le
nom et dans le nom lors de I’effort de saisie et de représentation de ce monde
(extérieur comme intérieur a ’esprit) : la table ronde du 18 janvier 1990 sur
métaphore et métonymie (dont les Actes constituent la derniere partie de ce
" recueil) envisageait cette action des langues et du langage dans les domaines
grec et latin. .

Que soient ici remerciés tous ceux qui ont accepté de nous offrir le
secours de leurs compétences et de leur sagacité en des entreprises dont nous
ne méconnaissons pas les risques, si nous en apprécions de jour en jour la
fécondité. D’autres travaux s’approfondissent, s’orientent, s’ordonnent. Ceux
qui s’y consacrent trouveront joie et profit dans les nouveaux concours qui
leur seront apportés.

Veuillent les lecteurs érudits tenir compte du souci qui demeure le
ndtre d’offrir des textes accessibles a un public cultivé - sans étre
obligatoirement spécialisé.

Faut-il ajouter que la référence a I’ Ancien n’exclut nullement de notre
part la conscience de 1’Ecart, de la Modification, et des valeurs propres, en
tous temps, de la Modernité ?
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NOTES

1. Nos premiers travaux se sont employés a le montrer (cf. n. 5).

Au sens ol Scaliger entendait le terme « character », c’est-a-dire a la fois
comme une marque - objective - et comme une empreinte - efficace -, matiere
et forme 2 méme de combler 1’abime entre les mots et les choses dans une re-
production active du réel (cf. La statue et I’empreinte, la Poétique de
Scaliger, Actes du Colloque de Tours, 1983 rec. par C. Balavoine et P.
Laurens) : perspective intermédiaire entre celle de 1’auteur du Cratyle et celle
du théoricien de la poiesis-mimesis.

3. Cf. les valeurs du latin locus.

4.  Tractatus logico-philosophicus, éd. Gallimard, trad. Vlonowski, B, 4.014,
p. 47 ; ce qui ne signifie nullement, A nos yeux, que les mots n’aient « pas de
sens, seulement des emplois » (sur ce débat, voir notamment : John R.
Searle : Speech Acts, Cambridge, 1969 ; Intentionnality, Cambridge, 1983 ;
Xavier Mignot : « Les mots ont-ils un sens ? », Bulletin de la Société
Linguistique de Paris, 1988, fasc. 1, pp. 1-39).

5. Cf. les Actes du colloque de Montpellier 23-24 mai 1987, publiés en 1988 a
Montpellier (Publications de 1’Université Paul Valéry - Montpellier III).
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REMARQUES SUR
LA FORME, LA PLACE ET LA FONCTION
DES NOMS PROPRES CHEZ HOMERE

1l y a des lieux ou il faut appeler Paris, Paris, et
d'autres ou il la faut appeler capitale du
royaume.

Pascal. Pensées.

L'étude onomastique intéresse autant le critique littéraire que le
linguiste : il n'est pas sans profit de remonter par exemple, par 1'étude des
noms propres, le flux des colons partis de Normandie ou du Poitou et qui
firent souche en Amérique du Nord. Mais I'étude des noms propres se heurte
souvent a de singuliéres difficultés : signe de la personne, ¢ nom
généralement tend 2 disparaitre avec elle s'il n'est pas inclus dans une famille
qui le perpétue, le conservant ainsi mais lui 6tant aussi sa singularité; et il
arrive parfois que, la famille s'éteignant, le nom "tombe" et parfois qu'il soit
ensuite "relevé"”, source de futures recherches en paternité onomastique!-

L'étude des noms propres homériques offre au linguiste un vaste
domaine d'exploration, concernant d'abord la dérivation et la composition
nominales archaiques. A cet égard, la récente parution de I'ouvrage de H. von
Kamptz?2 doit étre saluée, sans que le sujet soit pour autant épuisé : I'auteur
étudie la formation et la signification interne et intrinséque du nom propre
homérique sans s'interroger, tel n'étant pas son propos, sur la place des noms
propres dans le vers épique ni sur son role dans le récit ou le discours épique.
Aprés avoir rappelé que, comme pour les autres mots mais plus encore, la
forme des noms propres est "fille de 1'épos”, on tentera ici de déterminer la
place des noms propres dans I'hexametre homérique, leurs "lieux”, et de voir
les cas ol les noms propres (humains ou divinités, individus ou peuples,
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toponymes) sont désignés par leur dénomination et ceux ou une périphrase
s'y adjoint ou s'y substitue, ceux ou une détermination simple ou multiple
accompagne la nomination et ceux ol le nom se suffit a lui seul.

Le corpus des noms propres3 est constitué d'anthroponymes
CAyapépvov, "AYLAlAlels, OepoiThg, etc.), de théonymes (ZeUg,
“ Hpn, etc.), désignés par leur nom ou par un patronymique (ainsi
*Atpeidng, MnANi&dng, NMnAetdng ou encore un accusatif
MAelwva, Kpovidng ou Kpoviwy, etc.), d'«ethnonymes» (Achéens,
Argiens, Danaens?, Troyens, etc.), de toponymes (Troie, Argos, Ida, Olympe,
etc.).

On a souvent insisté sur les nécessités métriques qui conditionnent
I'emploi des noms propres : on sait en effet que la forme des noms est
susceptible de les empécher théoriquement d'apparaitre dans la structure fixe
de I'nexamétre ou de les y confiner a une place définie. Ce conditionnement
des emplois s'ajoute aux nécessités du style oral, formulaire, pour assigner a
résidence fixe dans le vers les noms propres et leurs déterminants>.

De fait, certains mots ou certaines de leurs formes, ne pouvaient se
couler tels quels dans le moule de I'nexametre dactyliqueb. Mais les a¢des ont
adapté les mots aux métres pour les employer en certaines places, notamment
les noms propres, au moins partiellement. Ainsi Al@iomfiag (I/. 1,423 fin
de vers) se substitue & Al8{omag (Od. 1,22 et 23; 4,84, devant consonne),
cependant que le génitif Al81émewv (I1. 23,206 début de vers; Od. 5,282,
2¢-3¢ pieds) et le datif Al@Lémeoowy (Od. 5,287, 4¢-5¢ pieds) entrent sans
probléme dans le vers. De 1'anthroponyme ‘AvTipdTng (Od. 15,243 début
de vers), le génitif AvTipdTao est attendu (Od. 10,106 et 199, fin de
vers, avec AaitoTpBuydvog aux 3¢ et 4¢ pieds), de méme que l'accusatif
"AvTipdTny (1. 12,191, début de vers; Od. 15,242, 2¢ -3¢ pieds); mais
l'accusatif "AvTipaTfia, forme analogique des nombreux anthroponymes
en -e¥g (Od. 10,114, fin de vers) permet a l'aéde d'employer le mot a la
méme place qu' "AvTiLp&TOO.

Jamais la contrainte métrique n'interdit 1'emploi d'un nom. Elle améne
a adapter sa forme : c'est & sa volonté que le poete soumet le nom. Ainsi
Achille peut étre pourvu d'un ou deux lambdas, Ulysse d'un ou deux sigmas.
Lors méme que la forme d'un nom permet qu'il soit employé dans
I'hexametre, elle peut étre modifiée pour s'adapter & une certaine place du
vers; ainsi de Japmnddv (16 ex. de ce nominatif, 1 ex. du voc.
Sapmfidov), on aura, au génitif et au datif, soit Zapmhdovog (7 ex.),
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-1 (2 ex.) soit ZapmfidovTog (2 ex.), -ovTL (1 ex.), I'accusatif n'ayant
qu'une forme Sapmnddva (12 ex.). Quelles que soient les contraintes
métriques, le poéte garde une certaine liberté : s'il veut employer un mot,
particulierement un nom propre, il I'emploie, a la place qu'il veut.

Certains allongements métriques s'expliquent aussi par cette liberté
dans la contrainte : allongement du premier iota de MpLaui{dng (premitre de
trois bréves), du deuxiéme iota de AiigpiLAe (deuxiéme de quatre bréves),
allongement de la premiére syllabe des mots antispastiques (U - - U), qui
facilite leur emploi a toute place, que cet allongement soit noté ou non dans
la graphie (EiAelOuia, OUAupmbdrde, QuAUumoLo, etc., mais
‘AmbAALVa, -u).

La pure licence entraine d'autres allongements : «la structure rythmique
des mots y [= dans le vers] joue un réle moindre que leur place dans le vers»,
dit P. Chantraine’. Ainsi dans 1'/liade 5,31, pour le nom d'Ares au vocatif :

?Apeg 'Apeg BpoToAoiyé, pialpdve, TeLXeolTAATA
"Ares, Ares, fléau des hommes, buveur de sang, assailleur de remparts ..."

Alors que le nom du Borée vaut généralement un anapeste (23 ex.), il vaut
deux longues en deux endroits de 1'lliade (9,5 nominatif et 23,195) a I'initiale
du vers associé 3 Zépupog (méme association a I'accusatif en 23,208).

Bréve par nature, la deuxiéme syllabe du vocatif Alav est allongée dans
I'lliade 23,493 (Alav 'I8opevel Te ...), au début du vers (2 la méme
place, en 483, le vocatif Alav a sa syllabe bréve allongée par position,
devantveikog).

A l'inverse, les anthroponymes en -€Ug, dans des emplois formulaires,
ont des formes avec abrégement du type Tudéog uidv, comme sont
abrégés les themes d'ot sont dérivés les patronymiques du type 'ATpei{dng
et InAelwv. La flexion avec epsilon des noms propres en -€Ug et la déri-
vation des patronymiques en -€ug avec bréve terminant le theme du mot de
base en -{dng est pour ainsi dire spécifique des noms propres : citons pour
mémoire Awpréeg (Od. 19,177, début de vers), 'Apapuykéa (/1.
23,630, 3¢-4¢ pieds), ©noéa, 'lpéa, Kawvéa, MpwTéog,
Tupwéog, -éi. De méme, Opnikdv, ol Opni- est au temps faible, est
a scander soit ©@pni- avec synizese, soit @pﬁ'{- (alors que ©pfiLtkes en
11. 4,533 et 10,434 au début de vers vaut un dactyle, de méme que O pfiika
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au 4¢ pied en 1l. 2,595, ©pfitkag au 2¢ pied en 2,844 et 10,488; en fin de
vers en 5,462 ©pnk&v vaut nécessairement deux longues).

La scansion des noms propres est souvent particuliere : dans
‘AppodiTtn, 'AugLTplwy, 'OTpuvTels, le groupe occlusive +
liquide ne fait pas position. Pareillement, une bréve devant Kpoviwv,
ApUag, etc. n'est pas allongée. Dans le vocatif &TpokAe (II. 19,287,
début de vers), la deuxiéme syllabe est scandée bréve, mais a la méme place
dans le vers, N&TpokAov en 302 est scandé avec deux longues (la deriere
syllabe y est longue aussi par position); l'accusatif [TaTpokAfja se
rencontre quatre fois dans 1'//iade (dont une avec élision de l'alpha ). Ailleurs
qu'au début du vers, le vocatif T&TpokAe est scandé avec deux longues
(dans 71. 11,611; 16,11 et 80; 18,333; 23,19 = 179, ~Tpo- se trouve au
temps fort mais en 24,592 -Tpo- est au temps faible) ; au début du vers en
1l. 16,830 le vocatif avec élision T&TpokA ' est a scander avec deux
longues (on trouve généralement au vocatif MaTpbdkAeLg, 15 ex.dans
1'lliade).

Signalons encore l'absence d'allongement d'une bréve avant
KAuTtdiuvAioTpn (1 ex. dans 'lliade , 3 dans I'Odyssée ), avant l'accusatif
KAewvds (/1. 2,570 fin de vers, seul exemple), avant l'accusatif
MA&Taray (Il. 2,504 1er-2¢ pieds, seul exemple), avant Z&kuv8og (1 ex.
dans 1'lliade, 2,634, 2¢-3¢ pieds; 3 ex. dans 1'Odyssée : 1, 246 fin de vers,
associé 3 AouAiytov et Z&un, au datif ([= 16,123 = 19,131], repris au
nominatif en 9,24; 16,250, 1¢r-2¢ pieds); avant le nom de la ville de Z€leia, a
l'accusatif (/1. 2,824 1¢r-2¢ pieds) ou au génitif (//. 4,103 = 121 fin de vers);
avant le nom du Scamandre (12 ex. dans 1'lliade : 8 en fin de vers, 2 au
génitif aux 3°-4¢ pieds, 1 au nominatif aux 1¢7-2¢ pieds, 1 au vocatif aux 2¢-
3¢ pieds).

Ainsi le style oral, avec la rigidité que lui conférent les formules, n'est
pas contradictoire avec la liberté du créateur : la formule est adaptable,
flexible, notamment celle dont un nom propre est un des éléments
constitutifs8. D'ordre métrique ou morphologique, les contraintes
n'empéchent pas I'emploi des noms propres a la place que le poete leur
assigne dans le vers. Aussi sera-t-il significatif que certains noms propres se
trouvent de préférence a certaines places : par exemple, le nom d'Achille, en
principe utilisable partout dans le vers (méme a la premiére place, pour peu
que l'alpha initial soit scandé long), n'est pas placé généralement a l'initiale
du vers, pas plus que le nom des Achéens. Et si I'on considére I'ensemble des
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noms propres, on s'apercoit que leur place généralement est a la fin du vers
ou, moins fréquemment, a l'initiale; en conséquence, une autre position dans
le vers est significative.

Puisqu'il s'agit ici d'indiquer des directions de recherche, notre corpus
sera limité au premier chant de 1'/liade, sans exclure des apercus sur le reste de
I'épopée. Le chant 1 de 1'lliade (611 vers) comprend 323 noms propres
(personnes, toponymes) soit presque un NP tous les deux vers,

_accessoirement au début.

Ot et de quelle fagon est nommé Achille ? C'est le premier nom qui
apparait dans 1'/liade, au v.1, en finale - place banale - mais accompagné du
patronymique : MAviy &eude, Oed, MnAnuddew 'AYLARos. Le
nom d'Achille se rencontre vingt fois dans le chant 1, toujours en fin de vers
sauf quatre fois. En 74, le vocatif FQ *AyiAeU est A l'initiale ; le vocatif,
marqué par une intonation particuliére notée par le recul de I'accent, n'est pas
nécessairement marqué par le déplacement du mot : en 131, le vocatif
OeoelkeA’ 'AYLAAeU reste en fin de vers : tout se passe comme si
I'épithete suffisait a rehausser le personnage dans la bouche d'Agamemnon qui
le maintient en méme temps "a sa place”, tandis que Calchas, en 74, lui
manifeste un respect particulier, souligné, en plus du déplacement de son
nom, par Ai{¢pLA e que la disjonction met en relief.

En 199, quand Achille sent sur sa chevelure la main d'Athéné qui a
surgi derriére lui, il est frappé de stupeur : 8&uBnoev &' "AyiLAels....
Clest cette stupeur qu'expriment a la fois le verbe et sa place a l'initiale, ainsi
que la place du nom apres la coupe trihémimere et avant la coupe penthé-
mimere?. Le vers, qui contient trois verbes (exprimant la stupeur, puis la
volte-face et enfin la reconnaissance), est encore haché par la pause bucolique.
Tout, et notamment la place du NP, concourt & signaler a l'auditeur un
moment crucial.

En 240, le serment d'Achille, plein de solennité vibrante d'orgueil et de
colere, est exprimé par le héros fier de soi en laissant "a leur place" les
Achéens et en mettant en valeur son propre nom : § woT' 'AYXLAAfjog
moO1 {fetar ulas 'Ayaidv \ gVumavTag ... (la coupe
penthémimere, disjoignant le NP de mo81j, contribue aussi a rendre la
délectation d'Achille a prononcer son propre nom).

Enfin, en 283, c'est au terme d'un long discours qui occupe trente vers
que Nestor adresse une supplication (Alogon’ "AYXLAAfL pne@épev
¥6Aov, 8¢ péya maowv \ ...) a I'Atride : « relache ton courroux, aie
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égard a Achille» (trad. P. Mazon; la note de Leaf ad loc. indique a juste titre
que le datif "AY LA AT doit étre une sorte de dat. commodi "en faveur
d'Achille"; mais la coupe penthémimeére, - & moins que I'hephthémimere ne
contribue 2 détacher X6 Aov, avant la bucolique!? -, peut rendre 1'importance
que Nestor demande a I'Atride de reconnaitre a Achille). ‘

Achille est nommé sans déterminant ni adj. patronymique 8 fois (sur
20), dont.une fois au vocatif (v. 74 cf. supra ), quatre au nominatif (v. 54 :
mention simple de 1a convocation a I'assemblée; v. 199 : stupeur d'Achille,
voir supra; v. 330 : a la vue des hérauts envoyés par Agamemnon, Achille
n'est pas joyeux; v. 348 : pleurs d'Achille rendant Briséis), une au génitif (v.
240, cf. supra ), une au datif (v. 283, cf. supra ), une a l'accusatif (v. 558
dans la bouche d'Héré imaginant que Zeus a promis d'honorer Achille). Le
nom d'Achille mentionné seul se trouve ainsi dans le récit aussi bien que
dans les discours.

La formule m68ag &bkUg (ou mod&pkng) Stog 'AYLAAeUs,
souvent dans un vers formulaire introduisant les paroles (58, 84, 148, 215,
364; cf. aussi 292; en 489, c'est I'ensemble du vers qui nomme le héros :
Sioyevng MnAfog utdg, mddag dkUg "AYLAAeUg), est parfois
réduite a l'adjectif 8{og devant le NP. Jamais S{og ne se trouve a coté de
I'adjectif patronyme quand celui-ci accompagne le NP : on mentionnait, a
l'origine au moins, qu'Achille descendait de Zeus, pére d'Eaque (II. 9,191),
lui-méme pére de Pélée, ou alors seulement la filiation directe d'Achille. Sans
prétendre que I'adjectif 8{og soit toujours justifié et significatif, il n'est pas
contestable que certains de ses emplois ne sont pas sans importance. Ainsi au
v. 7, la querelle dont le récit est a la base de 11liade oppose ‘ATpetdng Te
&vaf &vdpdv kal Slog 'AYLAAeUg : sil'Atride est le seigneur des
hommes, maitre sur terre, la contestation de son pouvoir n'est pas le fait d'un
simple homme seul, Achille étant Stog, de Zeus et donc divin, a la capacité
suffisante pour s'élever contre lui. De méme, si en 285, Agamemnon est
kpel{wv, puissant (parmi les hommes), en 292 tog fait écho a kpelwv.
Plus ample, la formule en 121 modd&pkng dtog 'AYLAAeUg fait écho
au v. 102 ou pour répliquer a Calchas se leve "le héros, fils d'Atrée, le
puissant prince Agamemnon" (trad. Mazon) fipwg 'ATpefSng evpU
kpeiwy 'Ayapénvwy. Dans I'étendue, la place méme occupée
respectivement par Agamemnon et Achille s'inscrit le poids respectif des
deux personnages, importants tous deux sans qu'Achille I'emporte cependant.
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La filiation d'Achille est exprimée, dans le chant 1, soit par la formule
Sioyevis TnAfiog uibdg (489 ; I'adjectif Sroyevng rappelle
qu'Achille, par Pélée, remonte a Zeus) soit par 1'adjectif patronymique.
L'adjectif en -{wov se rencontre deux fois, une en fin de vers a I'accusatif (197
MnAelwva) précédée dune occurrence aux 2¢-3¢ pieds (187 MnAelwv).
L'apparition du patronymique MTnAefwy dans le récit peut indiquer que le
poete ne considere plus le personnage isolé a qui Agamemnon vient de
signifier sa volonté et sa prééminence. En nommant le héros Péleion, le récit
le rapproche d'Eaque et de Zeus et prépare sans empécher la surprise - ce que
Stog risquerait de faire, & moins que l'auditeur ne le prenne au sens banal
("divin") ce qui ne préparerait pas non plus la surprise -, l'intervention
d'Athéné dépéchée par Heré. Cette interprétation est rendue plausible par la
seconde occurrence de ce patronymique en 197, quand la déesse touche Ia che-
velure du héros.

Plus banal, le patronymique TTnAni&dng se rencontre deux fois
accolé au nom d'Achille, en 1 et 322. Au v. 1, il est évident que le poéte
donne du poids au héros dont la colére va étre chantée. En 322, dans la
bouche d'’Agamemnon commandant aux hérauts d'aller "a la baraque d'Achille
le Péléide", il y a deux explications complémentaires & I'emploi du
patronymique avec le NP : Agamemnon montre lui-méme l'importance du
héros & qui il impose sa propre autorité, mais le poete aussi signifie par le
syntagme employé au méme cas et a la méme place qu'au premier vers qu'on
est exactement dans le récit au moment ol la colere d'Achille est déclenchée
par la violence, I'hybris commise par I'Atride.

Le patronymique nomme seul Achille cinq fois dans le chant 1. Dans
la bouche d'Agamemnon (131-147) qui s'est adressé a2 SeoelkeA’
"AYLAA€eD (131), le vocatif TnAetdn (146, 2¢-3¢ pieds) est accompagné
de mavTwy ékmayAdTaT’ &vS&pdy, fagon habile du Roi d'imposer sa
volonté en feignant d'abord d'avoir égard aux origines d'Achille autant qu'a sa
vaillance. Dans la bouche de Nestor (277, méme place), le patronymique
donne du poids au héros lors méme que le locuteur lui démontre
qu'Agamemnon a le pouvoir supérieur qu'il tient de Zeus (ayant bien
démontré au Péléide 1a prévalence d'Agamemnon, Nestor s'adresse ensuite a
I'Atride lui-méme, 282). Quand Athéné s'est éloignée, aprés avoir empéché
Achille de tirer I'épée, le récit montre le Péléide (223, début de vers),
obéissant a la déesse, qui va interpeller I'Atride (224, méme place) avec des
mots d'insulte (&TapTnpolic éméeocolv 223, cf. 211 EmeoLv
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oveidioov). Les deux patronymiques, 2 la méme place, mettent 3 égalité
dans le récit les deux adversaires (les deux noms n'occuperaient pas le méme
espace, ne donneraient pas idée sonore de leur égalité, qu'Here par la bouche
d'Athéne a annoncée A Achille, cf. 209 &uopw Sudg @LAéovuod Te
kndopévn Te). Ce discours du Péléide est aussi conclu par le poéte par le
patronymique (245). Quand 1'Assemblée de la querelle est levée, quand les
adversaires sont devenus irréconciliables (304 sq;), le récit montre le Péléide
qui se retire avec le Ménoitide et ses compagnons, tandis que I'Atride prépare
I'embarquement de I'hécatombe. Trois patronymiques nomment en trois vers
(306-308) les héros : a égalité le P€l€ide et 1'Atride (& l'initiale du vers 1'un et
l'autre), au centre Patrocle (307, 3¢-4¢ pieds) qui acquiert de I'importance parce
qu'il est nommé par son pere et au centre du vers, distingué des autres
compagnons d'Achille et ainsi nommé pour se distinguer par la suite a la
place d'Achille. Ainsi "le meilleur des Achéens" est nommé selon trois
points de vue : personnel (avec ou sans sa qualité distinctive, la vélocité),
familial (qui I'inscrit dans son cercle d'appartenance a la race des héros par son
pere) et divin (par sa mére et par la filiation paternelle), les deux derniers
points étant complémentaires; mais 1'adjectif ${og peut a lui seul les inclure
tous deux.

Le nom d'Agamemnon peut se rencontrer en toute place a partir du
temps faible du 1°r pied mais sa structure empéche son emploi en finale & un
autre cas que le nominatif : on parlera donc & son propos d'emploi partiel-
lement conditionné. Le nom se rencontre 15 fois au chant 1. Il apparait au v.
24 (= 378) pour la premidre fois : &AA’ oUk ‘ATpeidp
‘Ayapépvorve fivdave Suud, 2 une place remarquable (3¢-4¢ pieds,
apres la coupe penthémimere et avant la pause bucolique), renforcé par le
patronymique. En 90, il occupe a I'accusatif une place proche de la finale (4¢-
5¢ pieds ... ‘Ayapéuvova elmyg), dans un vers ol se trouve l'ethno-
nyme Aavadv (2¢-3¢ pieds, avant la penthémimeére) : Achille rassurant
Calchas ne met pas Agamemnon a une place qui le rendrait encore plus
redoutable. En 203, le génitif avec le patronymique 'ATpefSao en fin de
vers fait écho au vers 1, avec ordre des termes inverse : 1'UBptg
d'’Agamemnon est la cause de la ufjvig d'Achille. Les onze autres exemples
du nom d'Agamemnon (94, 102, 130, 172, 285, 318, 335, 355, 411, 442,
506) sont au nominatif et a la finale du vers : tout se passe comme si le
nom, ne pouvant s'employer a la finale - place "normale" - qu'au nominatif,
se trouve surtout au nominatif. Le nom au nominatif est amplifié par
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I'ensemble du vers en 102 (f{pws "ATpefdng elpu kpelwv
*Ayauéuvwy, groupe sujet du verbe &véoTn au vers précédent, cf. 355
et 411 ... "ATpetdnc eUpU kp. "Ay.). La formule mpooéepn
kpelwy 'Ayapéuvov se rencontre deux fois (130 = 285), &vaf
&vSpdv précede trois fois le NP (172, 442, 506).

Le patronymique *ATpeidng se trouve 19 fois, tandis que
*Atpelwv se trouve une seule fois en 387, a l'accusatif, a l'initiale, dans
les propos d'Achille voulant montrer la soudaineté de la colére qui saisit
I'Atride (*'ATpetwva &' Emeirta X6Aog AaBev ...). Au nominatif,
*ATpetldng est au début de vers en 7 (avec dtog 'AYLAAeUg en fin) en
12 (avec A aiL&v en fin), ol il est le sujet en rejet du verbe AT{pnaoey
(en 11), en 224 (cf. supra, remarque sur 223) et en 247 (ot NéoTwp estala
fin) : la premiére place peut indiquer la prééminence d'’Agamemnon, quand un
autre personnage est 2 nommer, moins important donc 2 installer a la place la
plus banale (la substitution d' 'ATpeiSng a "Ayapéuvay est peut-étre
due 2 l'impossibilité d'employer le NP a la premiére place). Au vocatif,
*ATpetdn est a la premiére place en 122 et 282, interpellation directe, ou
aux 2¢-3¢ pieds en 232. En 191, l'accusatif 'ATpetdnv est pres de la fin
(4e-5e pieds). Au datif, le patronymique est aux 2¢-3¢ pieds (24 = 378, cf.
supra, et 369 suivi de Xpuonida kaAAimdpnov). Au nominatif,
'ATpe"f.Sng est aux 2¢-3¢ pieds avec "Ayapéuvwy en finale en 102 et
355, seul en 313, avant la penthémimere chaque fois. Seul exemple du
patronymique en fin de vers, le génitif 'ATpe{Sao au v. 203 n'occupe pas
cette place uniquement parce que c'est au génitif qu'il est possible ici
- (CATpelwvog, ~wva, -wvi pourrait occuper la demiére place), il évoque
(cf. supra ), avec ordre des termes inverse, le syntagme du v. 1 MAN&Sew
*AYLATfjog.

Le patronyme est aussi rencontré au duel "AT petda (v. 16 = 375,
début de vers) et au pluriel, au vocatif (v. 17, début de vers, avec en finale
*Ay aiol), désignant Ménélas et Agamemnon.

D'autres personnages sont nommés dans le premier chant de 1'7liade.
Patrocle apparait d'abord sous la forme MevoiTi&dng (au datif, v. 307, 2¢-
4¢ pieds), dans une phrase ol Achille était nommé MnAetdng (nom.,
v. 306, initiale) puis Agamemnon *ATpeldng (nom. v. 308, méme place;
cf. supra ). En 337, Achille 1'appelle 5toyevég NMaTpbkAerg (voc., 2¢-3¢
pieds)!1.



16 Michel Casevitz

Concluant les paroles d'Achille, le v. 345 montre Patrocle obéissant
(nom., 2¢-3¢ pieds). Apparaissant peu, le nom de Patrocle n'a pas de place
définie. Ajax apparait deux fois (138 et 145 prés de l'initiale, deux vers ol
Ulysse est a 1a fin). Le nom d'Ulysse apparait toujours a la fin (138, 145,
311, 430, 440)'2,

Parmi les "petits personnages” du Chant 1, Calchas apparait deux fois
a l'initiale (69, nominatif, sujet en rejet de &véoTn i la fin de 68, suivi du
patronymique @eoTopidng; 105, acc.) et une fois au vocatif en finale
(86) : ce dernier exemple peut laisser supposer que I'emploi au vocatif a
tendance a entrainer le déplacement du nom, sans que ce soit une regle. Le
nom de Chrysés apparait quatre fois; la premiére a l'acc., précédé de Tov,
aux 2¢-3¢ pieds avant la penthémimere (11). En 370, le nom au nom. est a
l'initiale, le nom d'Apollon occupant la finale; en 450, le nominatif est aux
2¢-3¢ pieds, avant la penthémimere. En 442, il est au vocatif & l'initiale,
précédé de ? Q (Agamemnon occupant la finale). Le nom de Chryséis
apparait en 111 (3¢-4¢ pieds), puis en 143, 310 et 369), avec 1'épithete
kaAALT&pT 06 en finale, et aux 2¢-3¢ pieds en 339 : le nom n'a pas de
place fixe et n'apparait pas a une des deux places privilégiées!3. Briséis, elle
aussi dite kaAALm&pTyo¢, apparait a la place de Chryséis en 184, 323 et
346), et en 336 aux 3¢4¢ pieds. Son pere n'est mentionné qu'une fois (392
koUpnv BpLofiog, début de vers; le syntagme réapparait en 9,132 et 274,
méme place). Parmi les autres noms propres rencontrés dans le Chant 1, Lét6
est mentionnée en 36 (fin du vers, Apollon occupant l'initiale), Nestor en
247 (fin de vers, Atreidés occupant l'initiale), etc.

L'examen des ethnonymes permet d'intéressantes remarques. Le nom
des Achéens, 'Ay aiol, exclu tel quel de l'initiale, apparait 36 fois au Chant
1, habituellement en finale (29 ex.)!4. Chacune des occurrences "hors places"
mérite une explication particuliere. Au v. 2, premiére occurence, le nom est
aux 3¢-4¢ pieds (au datif), place qui attire I'attention, avant la bucolique; il est
a la méme place en 71 avant la bucolique encore, avant "'|Atov elow,
dans le passage ol le poete présente Calchas et rappelle son role de guide
expérimenté. Les cinq autres exemples sont dans les conclusions de discours
(244 ... Ywbpevog 8T' &pioTov "AYaidv oUdév ETioag
repris en 412; "AY ai®yv y est encore avant la bucolique. 284, 1¢r-3¢ pieds
€pkog 'Ayaiotow méAeTar moAéuoio kakoto). En 371, la
formule (éml vfijag) 'AYaldv YaAkoXLToévwv met en relief
"AYaLdv aprés la 3¢ trochaique et avant la bucolique. En 422, le datif
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"Ayairoioly (1¢r-3¢ pieds, avant la penthémimere) apparait dans les paroles
de Thétis a Achille.

Du c6té des dieux, la premiere mention de Zeus (v. 5) le détache entre
la 3¢ trochaique et I'hephthémimere. Parmi les onze occurrences du nominatif,
cing sont en finale, quatre a l'initiale, les deux autres sont 1'une au 2¢ pied (v.
495 apres la trinémimeére; le nom de Thétis, apres la trochaique, s'y trouve
aux 3e¢-4¢ pieds), l'autre au 4¢ pied (v. 279). Parmi les onze occurrences du
génitif, cinq sont au 3¢ pied, deux au 2¢ pied, les quatre autres se trouvent a
différents pieds. Des quatre datifs At{, deux sont aux 3e-4¢ pieds, deux au
4¢ pied ; il y a trois exemples de l'accusatif Al aux 3¢-4¢ pieds. Au vocatif,
le nom se trouve une fois au début (503 ZeU md&Tep ...), l'autre a la fin
(508 'OAUpTLe unTieTa ZeU), dans la priere de Thétis.

L'adjectif 'OAUpmLOG accompagne la désignation de Zeus (4 ex.,
plus 1 ex. au vocatif), il est fixé aux 3¢-4¢ pieds, de méme que 'OAUpmLa
qualifiant ddpaTa (1 ex.). Mais les douze exemples du toponyme
OUAupTtog se répartissent entre la finale (7ex.; ou presque finale, 425 Sé:
497 Te€); sept sont aux 2¢-3¢ pieds. En 221 seulement, il se trouve aux 4¢-5¢
pieds (le théonyme 'A8nvaing s'y trouve aux ler-3e pieds). Le patro-
nymique Kpoviwy apparait en 397 a la finale et en 405 aux 2e-3e pieds,
place qui le met en valeur, dans un passage ol Achille évoque le temps ou
Zeus n'était pas encore omnipotent et ou Thétis lui rendit service. En 502,
Thétis supplie le dieu Al Kpoviwva &vakTa (cf. aussi 539, quand
Here s'adresse a Zeus); par cette accumulation, le poéte rend sensible la
distance, a cette heure immense, entre la mere d'Achillle et le dieu tout en
rappelant le temps ol celui-ci était aussi désigné par le nom de son pére. Le
seul exemple du patronymique Kpov{&ng au Chant 1 se trouve en 498,
quand Thétis "trouva le Cronide a la vaste voix assis a l'écart des autres
edpev &' eVploma Kpovidnv &Tep fijnevor &AAwv!S
(Kpovidnv suit la penthémimeére qui l'isole de eVpUoma et préceéde
I'hephthémimere).

Le nom d'Apollon se trouve seize fois!®. Les huit exemples du
nominatif sont en fin de vers en emploi formulaire Poi{Bog "AMOAAwWY
(sauf en 380, ol le nom "ATOAAwWY est seul et sujet d'un verbe rejeté au
vers suivant, et en 603 v €Y’ 'AmSAAwv). Le nom se trouve aussi en
finale a I'acc. en 21 mais en 86 il se trouve aux 2¢-3¢ pieds (dans un serment,
avec deux autres théonymes dans le vers; nous adoptons la graphie Al
@{Aov comme dans I'édition des Belles Lettres plutét que SiipLAov
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Jjuxtaposé). Au gén. (3 ex.), le nom est en finale. Des trois exemples du
datif, 1'un est en finale (438), un autre au début (36, avec AnT® ala fin), un
aux 2°-3¢ pieds (sacrifice, solennel, 315). L'unique exemple de PoiBog seul
(443, 3¢-4¢ pieds) se trouve dans un contexte de sacrifice, solennel. Quant 2
I'hapax 2Ly 8eUg, il est au début, au vocatif (39, priere de Chryses). Dans
les discours, ol se trouvent aussi les autres épicléses du dieu, le vocatif
'ApyupdTote (2¢-3¢ pieds, 37 = 451) voisine un autre NP (la ville de
Chryse, a l'acc.), ‘'ExnBbéAog (3¢-4¢ pieds 96 et 110) est mis en relief
avant la bucolique, “EkaTog est (au génitif, 385) en finale, dans un
passage ol Achille relate & Thétis le role insigne du devin (384, pd&vTig
avant enjambement). Seul exemple dans le récit, ‘ Ex&epyog (474, acc.
MéEATovTeg ‘Exkdepyov ...) est aux 2¢-3¢ pieds, évoquant le contenu du
péan chanté par les Achéens.

Here (10 ex. dans le Chant 1) apparait neuf fois au nominatif, une au
datif!’. Sa place habituelle est 2 la finale; le seul exemple ol elle se déplace 2
I'initiale (400) la montre en compagnie d'autres divinités : “Hpn 7' ¢
Mooelddwy kal MaAAdg 'ASAVN.

(Pallas) Athéné est toujours en fin de vers, en emploi libre ou
formulaire, méme en présence d'autres théonymes, comme on vient de voir.
Héphaistos apparait soit aux 2¢-3¢ pieds, avant la penthémimere (571, 600),
dans les passages ou il se détache, soit a 1'initiale (608 avec TepLKAUTOG
&uepLyufeLs apposé en 607 2 la finale).

D'une facon générale, on peut observer que chaque personnage
dénommé a sa place préférentielle, - étant entendu que la place habituelle du
NP est en finale ou a l'initiale —, place qu'il peut laisser si d'autres NP se
présentent dans le méme vers (le NP le plus important parait étre le plus
mobile) ou pour d'autres effets, d'ordre émotionnel, sacramentel ou
cérémoniel.

On a vu qu'un méme personnage est susceptible d'étre désigné par
divers noms outre son "nom propre”. L'exemple du pétre troyen a 'origine de
la Guerre de Troie est d'un autre ordre : il est nommé dans I'épopée soit
Paris (11 fois) soit Alexandre (45 fois, dont 22 dans le Chant 3). L'examen de
I'ensemble des occurrences laisse I'impression que Péris (7 ex. au nominatif,
3 a l'accusatif, 1 au génitif) est plut6t le nom "affectif" que chez les Troyens
porte le personnage!8, sans qu'il entre dans des formules, sans non plus qu'il
soit accompagné d'épithete, toujours a une place remarquable dans le vers,
soit avant une coupe, soit apres, soit encore entre deux coupes (sans jamais
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étre aprés une hephthémimere). Pour les dieux, comme pour les Grecs, le
personnage, faisant face a Ménélas «a qui il a le premier fait tort» (//.
3,351), est appelé du nom composé Alexandre avec des emplois formulaires
(Stog 'AAéEavdpog enfinaleou 'AAéEavSpog Beoeldfg).

S'il y a bien une place pour les NP, principalement la fin de vers,
accessoirement le début, dans le détail des faits, il y a un certain figement des
NP, conséquence en partie des emplois formulaires, de sorte qu'on peut dire
que, dans le monde épique que 1'a¢de crée (dans une forme ou la récurrence est
fondamentale et o, de plus, les personnages eux-mémes sont fixés, fixes, et
jouent un rdle déterminé), chacun est a sa place, chacun, qu'il soit homme ou
dieu, masc. ou fém., a sa place, qu'il ne laisse que pour des raisons précises.
Corollaire de cette fixité, on observe une certaine mobilité des NP, d'autant
plus réelle que les personnages sont plus grands les uns que les autres. La
mobilité des NP est provoquée soit par la présence d'autres NP dans le méme
vers ou a proximité (raison qui n'est pas suffisante ni nécessaire, puisque
certains NP ne bougent pas) soit surtout par les intentions du créateur (ce qui
est bien entendu le plus intéressant, stylistiquement le plus significatif).

Dans le détail, il faut distinguer dans 'étude des NP entre d'une part les
emplois formulaires, les plus nombreux (NP avec patronymique et adjectif ou
expression attributive, ou bien patronymique sans adjectif)!? et les emplois
marqués, parmi lesquels, par ex., I'emploi du NP avant enjambement (ou le
NP est le plus souvent dépourvu de déterminant, ce qui lui confére tout son
poids spécifique, puisque c'est I'emploi formulaire qui est banal et pour ainsi
dire insignifiant).

L'étude de la place des NP est donc un élément constitutif de 1'étude de
I'épopée, récit ou discours. Nommer un NP, le nommer a une certaine place,
c'est le fixer et en méme temps lui laisser une certaine liberté surveillée,
liberté du personnage figurée par la place que son nom occupe. Cest 1a la
caractéristique d'une poésie épique ol les personnages entretiennent des
rapports définis une fois pour toutes mais qui peuvent, dans un systeme
d'ensemble, varier dans une amplitude variable selon les personnages, ceux-ci
étant par ailleurs appelés, convoqués, nommés, par des dénominations parfois
différentes selon des raisons a établir.

Un hémistiche formulaire témoigne de l'importance de la nomination
dans I'épopée, et la difficulté de l'interprétation t€moigne de la nécessité d'une
recherche plus précise en ce domaine. Quand tel personnage prend la parole et
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s'adresse 2 un autre, le poéte dit souvent (Untel ) €mog T EpaT® \ ék
7' dvbuale. La fin de la formule a été diversement interprétée. Si le
verbe y signifie bien “nommer” c'est au sens ol nommer quelqu'un, c'est
l'interpeller, lui donner consistance et importance en le distinguant (éx), le
prendre a part en lui adressant des "noms" qui désignent, des mots qui sont
des mises en forme de la pensée et des formes de pensée.
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10.

NOTES

On sait que dans certaines sociétés, le nom d'un défunt est taboué : on n'y
nomme qu'un vivant.

Homerische Personennamen, Gottingen, 1982.

Voir lIndex de Gehring, le Lexicon d'Ebeling ou les Concordances de
Prendergast (revue par Marzullo) et Dunbar, ainsi que le Lexikon des
friihgriechischen Epos, malheureusement encore loin d'étre achevé. On lira
avec intérét l'article de M. Sulzberger KONOMA ETTQNYMON, les noms
propres chez Homere et dans la mythologie grecque», REG 39, 1926, p.
381-447.

Indépendamment des emplois formulaires, il serait intéressant de pouvoir
établir avec certitude les conditions d'emploi respectives de ces
ethnonymes.

Sur le style formulaire, voir les travaux de M. Parry (repris par A. Parry,
The Making of Homeric Verse, Oxford, 1971), J.B. Hainsworth (The
Flexibility of the Homeric Formula, Oxford, 1968) et A. Hoekstra
(Homeric Modifications of Formulaic Prototypes, Amsterdam, 1969).

Cf. P. Chantraine, Grammaire Homérique, t. I, Paris, 1958, surtout le
chapitre VII "L'adaptation des mots au métre : les allongements et les
abrégements métriques”, p. 94-112 (avec bibliographie).

Grammaire Homérique 1, p. 103.

Ainsi la formule

Tov 8 adt’ I'AAkivolog &malue{BeTo (0d.7,298)
est I'adaptation de la formule de I'lliade (20,199 et al.) :

~ ~ ~ -

Tov &' adT’ | Alvellag &malpeiBeTo.
Le vers pourrait admettre aussi une hephthémimere pour peu qu'on lise
pMeTd 8¢ \\ Tpd&meT ' (et non peTX O éTpdmeTO).

La bucolique prépare la mise en valeur, aprés l'enjambement, du rdle
d'Achille comme «grand ... rempart (€pkog) pour tous les Achéens qu'il
protege de la guerre cruelle». "AYLAATL et "AYaitololv pesent du
méme poids, 2 la méme place dans le vers, avec méme structure métrique,
comme si le poete entendait montrer que le héros valait 2 lui seul tous les
Achéens.
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11.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

18.

Michel Casevitz

Avoyevfig apparait 19 fois dans I'lliade : S fois au nominatif pour
qualifier Achille, Ajax, Eurypyle ou Ulysse; 14 fois au vocatif (surtout pour
Ulysse, 7 fois, mais aussi pour Patrocle, 5 fois, et pour Ajax, 2 fois).
Ménélas (159, 3€-4¢ pieds), Priam (255, deux fois, aux 3¢ et 4¢ pieds),
Hector (242, 4¢ pied) n'apparaissent chacun qu'en un seul vers du Chant 1.
'Ec XpUonv (la ville) est & I'initiale en 100, 390 et 431, avant la
trihémimere.

On se reportera pour une vision d'ensemble a I'article 'AYatdg du
Lexikon des friihgr. Epos (col. 1734-1745) : sur 607 occurrences dans
I'lliade, le mot est en finale 492 fois. Au Chant 1, il n'y a que 9 ex. de
Aavaoi (un seul dans le récit - ol sont rapportées les pensées d'Here), aux
2¢-3¢ pieds - sauf un, au v. 258, aux 3¢-4¢€ pieds; il n'y a que 4 ex.
d' "Apyetlot, dans des discours seulement, deux (au génitif) en début de

vers, deux (au datif) aux 26-3€ pieds.

Ce vers se retrouve (avec eﬁpoy) en 15,152 et 24,98. En 8,206
eVpUoma Zfjv est en finale (avec Tpdag 2 l'initiale), de méme qu'en
14,265 (avec TpeooLy aux 2¢-3€ pieds) et en 24,331. Le seul exemple
du vocatif eUpUoma ZeU (16,241) est aussi en finale. Il y a 9 ex. du
nominatif eUpUona ZeUg dans I'lliade, apres la bucolique (5,265;
8,242; 9,419 - avec "IA{ou a l'initiale = 9,686; 13,732; 14,203 - avec
‘ Peing aux 2¢-3¢ pieds, avant la penthémimére et Kpdvov au 4¢ pied;
15,724; 17,545; 24,296). La méme formule se retrouve 7 fois dans
1'Odyssée, en finale (2,146 avec TNAéuay 0g aux 2¢-3¢ pieds; 3,288 =
4,173 'OAUpTog eUpUoma ZeUg ; 11,436 avec "ATpéog au
4¢ pied; 14,235; 17,322; 24,544 avec Kpov({8ng aux 2¢-3¢ pieds, entre
trihémimere et penthémimere).

Le nom 'AmOAA v peut semployer partout (avec &, allongement des
antispastiques, ailleurs qu'au nominatif), méme 2 l'initiale, pour peu qu'on
scande longue la bréve initiale.

Emplois formulaires : 8e& AeukdAevog "Hpn (55 =195 = 208 =
595), Bodmig méTvia “Hpmn (551 = 568). Il y a un seul exemple de
XpuobdEpovog “Hpn (611). Au datif (572) : AeukwAéve “Hpm.

Dans le seul ex. d'Here en finale sans adjectif (536), le nom est sujet d'un
verbe rejeté au vers suivant.

Dans la bouche d'Hector (3,39 = 13,769), Piris est ainsi injurié :
AUomapt, eldog &pioTe, yuvaipavée, fmepomeuTd
«Ah! Péris de malheur, ah! le bellatre, coureur de femmes, suborneur ...».
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19.

20.

"Avo- renforce le sens d'un terme défavorable ou détruit celui d'une notion
favorable” (P. Chantraine, DELG s.u. 8U0-). C'est ainsi Paris - non
Alexandre - qui se préte a cette formation dépréciative.

Une étude de détail exhaustive devrait montrer que, dans les emplois
formulaires, les déterminants du NP le précédent ou le suivent, indif-
féremment, le NP étant ainsi dans un vers formulaire susceptible en principe
d'occuper une place quelconque; mais dans les faits, le NP est dans la
majorité de ces emplois formulaires a la finale, parfois au début, bien plut6t
qu'aux autres places. D'autre part, pour un méme déterminant, par ex. dtog,
il faudrait distinguer entre les emplois "automatiques"”, indépendants du
contexte, et les emplois "significatifs", adaptés au contexte.

P. Mazon traduit : «et dit en lui donnant tous ses noms», ce qui n'est pas
exact puisque en fait les paroles qui suivent sont éventuellement dépourvues
de tout nom donné a l'illocutaire. Voir P. Chantraine, DELG s. u. ?J'vouo:,
p. 307 avec bibliographie. D'Avino (Studia Pagliaro 2, p. 7-33) comprend :
«il disait en formulant complétement son propos». Stéphanie West
(Commentaire dans l'édition Valla-Mondadori de 1'Odyssée, vol. 1, 1981,
ad Od. 2,302, p. 268) dit & ce propos : «€k T’ dvépale ici pourrait
signifier "s'adressa 2 lui par un nom, l'appela nommément” mais dans
quelques passages, c'est impossible (par ex. 5,181; 10,319; /1. 14,218) et
le verbe de toute évidence signifie simplement "parla a haute voix" avec
€mog objet sous-entendu.» ’Ovoudtew c'est en réalité exprimer
nettement les noms, les mots (désignant les étres ou les choses).






DOMINIQUE BRIQUEL
Université de Dijon, E.P.H.E.

LE SYSTEME ONOMASTIQUE FEMININ DANS
LES EPIGRAPHIES DE L'ITALIE PREROMAINE

Dans le monde romain le nom des individus ne sert pas seulement a les
nommer, 2 les désigner. Par sa structure il est porteur d'informations qui vont
au-dela de ce simple besoin pratique de reconnaissance et de désignation : il
donne des indications sur le statut social. Ceux qui ont tant soit peu pratiqué
1'épigraphie romaine impériale le savent bien : qu'un individu porte les fria
nomina, prénom, nom gentilice, cognomen, signifie qu'il est citoyen romain,
alors que celui qui n'est désigné que par deux noms ne I'est pas, et que, plus
bas encore dans 1'échelle sociale, la désignation par un nom unique est le
propre des individus de condition servile.

Une constatation paralléle peut se faire dans le monde divers, et
beaucoup moins connu, de I'épigraphie de I'ltalie pré-romaine. La aussi on
peut penser que le nom n'a pas seulement un role de désignation, mais définit
l'individu dans son statut social. La aussi, comme a Rome, on peut penser
que des sortes de censeurs locaux établissaient des listes de citoyens de plein
exercice dont ils consignaient soigneusement les noms, pourvus d'une
structure déterminée, et significative.

Nous pouvons donc nous attendre a trouver 1a encore une distinction
entre le nom des citoyens (que l'on s'attendra, pour des raisons chronolo-
giques, a trouver plutdt sous la forme prénom + gentilice, sans le cognomen,
qui est, on le sait, de développement secondaire) et celui des individus de
statut servile, au nom unique - ce qui signifie qu'ils ne rentrent pas dans le
cadre d'une gens, ne transmettent pas un nom « de famille » a leurs enfants.
Mais nous nous attacherons plutdt aujourd'hui a une autre catégorie
d'individus qui ne font pas partie de la communauté des citoyens de plein
exercice, mais pour d'autres raisons - les femmes. La description du systeéme
onomastique féminin dans ces secteurs est en effet lui aussi susceptible - avec
les nuances que nous verrons - de fournir des indications sur le statut, la
place de la femme dans la société.
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Nous commencerons par les faits osques - soit correspondant a une
zone linguistique qui concerne une grande part de I'Ttalie du Sud (a l'exclusion
du Sud-Est, de la Pouille, de langue messapienne), Samnium, Campanie,
Lucanie, Bruttium. Ils ne nous dépayseront en effet guere par rapport a ce que
nous constatons pour le monde latin.

Les données sur lesquelles on peut se fonder sont il est vrai assez
maigres - ce qui n'a rien d'étonnant, les femmes étant en regle générale
sensiblement moins représentées dans 1'€pigraphie que les hommes. Mais au
moins nous disposons d'un outil de travail commode et exhaustif avec
L'anthroponymie osque de M. Lejeune!, oli sont répertoriés tous les noms
connus dans cette langue. Ainsi, parmi les rares données sur la question,
nous retiendrons trois textes :

— un plat a vernis noir de Pompei, le n°® 72 e du recueil de E. Vetter?,
qui porte le nom de sa propriétaire, une femme : Paakiu, ce qui serait en
latin Pacia, compte tenu de la notation de la longue par le redoublement du A
et de la fermeture, normale dans cette langue, du [a] final du mot.

— un cippe funéraire, également de Pompei, Vet. 70, avec une inscrip-

tion Ahdiu. Ni. akun. CXII, ce qui correspond a une A(h)dia, qui serait la
fille (ce terme étant sous-entendu) d'un Numerius A(h)dius (Ni étant
'abréviation du prénom osque Niumsis, ici au génitif Niumseis, équivalent
dans cette langue du latin Numerius) et serait - a en croire ce document -
morte a 1'dge respectable de 112 ans, puisque akun est a compléter en
akunum, soit annorum.
- Le fronton d'un monument funéraire de Teanum Sidicinum, Vet. 123, ou se
lit (apres un ep inexpliqué) Luvkiii.Min.futir, soit Lucia, Minii filia; Lucia,
fille de Minius (Min. étant ici pour Minieis, génitif du prénom osque -
courant - Minis et futir étant le terme osque signifiant « fille »,
correspondant au grec SuyaThp).

On voit d'apres ces exemples que la femme est désignée par un nom
unique, qui est, au féminin, le nom de la gens a laquelle elle appartient. On a
affaire a une Pacia, une Audia (cf. gentilice masculin Avdiis, Vet. 11, de
Pompei), une Lucia (cf. gentilice masculin Livkiis, Vet. 73, et au datif
Livkiiui, Vet. 29). Autrement dit la femme, dans le domaine osque de méme
que dans le domaine latin, n'est désignée que par le seul gentilice, n'a pas ce
qui permet a I'homme d’étre individualisé au sein de 1'ensemble familial, soit
le prénom (dont bien siir les hommes sont systématiquement pourvus dans le
domaine osque autant que dans le latin : on le voit avec les références au



Systeme onomastique féminin dans les épigraphies 27

prénom du pére que fournissent nos deux derniers exemples). Ainsi une
femme est définie comme un étre appartenant & une gens donnée, non
véritablement comme individu. Il s'agit d'ailleurs de sa famille de naissance
et, pas plus qu'a Rome, elle ne changera de nom au mariage.

Certes, pour des besoins pratiques de désignation (songeons a la
situation résultant du fait qu'officiellement au moins toutes les femmes d'une
méme famille ont le méme nom...) on peut ajouter des éléments. Nous en
avons une illustration dans nos exemples avec la référence au nom, ou plutdt
au prénom du pere. On voit cependant que cet élément a un caractére tout a
fait facultatif, et n'est pas fixé dans sa forme : on a aussi bien le seul prénom
du pére, au génitif, que celui-ci avec futir. Cela montre bien le caractére non
officiel, non statutaire de la chose. Ce qui est fondamental, et noté on pourrait
dire juridiquement par le nom, c'est que la femme a un mode de désignation -
au moins officiel - qui n'est pas le nom de type masculin, bimembre, avec
prénom et gentilice. Pourvue du seul gentilice, la femme reste en quelque
sorte la propriété du groupe familial auquel elle appartient, elle n'a pas vrai-
ment d'individualité reconnue - ce qui traduit bien évidemment une situation
d'infériorité juridique quand bien méme nous n'avons pas d'information directe
sur celle-ci.

La situation osque ne nous surprend pas par rapport a ce que nous
connaissons pour Rome. Mais nous allons rencontrer des faits fort différents
dans un tout autre secteur de 1'ltalie pré-romaine, chez les Lépontiens, peuple
de langue celtique établi dans la région des grands lacs du Nord de la péninsule
- et pour lequel nous avons également la chance de disposer d'une bonne
étude de M. Lejeune, Lepontica3. :

Examinons l'inscription portée par un vase trouvé a Omavasso etquia
dd correspondre a une offrande de vin déposée dans une tombe, le n° 304 du
recueil Prae-Italic Dialects of Italy*. Le texte se lit :

Latumarui Sapsutai-pe vinom Nasom

Ce qui indique qu'une offrande de vin de Naxos (Vinum Naxium, avec
l'ethnique Naxios aboutissant & Nasos avec une sifflante forte) a été mise dans
ce vase pour Latumaros (exprimé au datif en -oi, qui dans les parlers celtiques
se forme en -ui) et une Sapsuta (au datif en -ai), ces deux noms étant reliés
par la copule -pe, soit -kwe, avec évolution labiale de la labiovélaire, normale
en celtique.
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Il est clair que nous avons affaire ici au mari et a sa femme, sans que
rien ne distingue formellement la désignation onomastique de I'hnomme et
celle de la femme (et sans, notons-le aussi, que la femme prenne un nom lié
a celui de son mari). Ici, a I'inverse de ce que nous avons vu dans le domaine
osque, et ce qui serait aussi le cas a Rome, le systéme onomastique féminin
n'est pas différent du masculin : les deux reposent sur un nom unique.

On rencontre il est vrai des formules onomastiques bimembres. Mais il
faut alors souligner qu'elles sont fondamentalement différentes du systeme
bimembre latin (ou osque), tel que nous le voyons fonctionner, soit le type
prénom + gentilice. :

La stéle funéraire de Davesco (PID 269) nous en fournit deux
exemples, 1'un masculin, 1'autre féminin :

Slaniai Uerkalai pala
Tisiui Piuotialui pala

Dans ce formulaire, qui comprend pala, désignation de la pierre
funéraire (mot d'origine pré-celtique, comme le montre le maintien du [p]),
les deux personnages sont désignés au datif : le sens est « (je suis) la pierre
pour X ». Et ils sont désignés, 'homme comme Disios Bivotalos (I'écriture
ne distingue pas les sourdes des sonores, ni le [u] de [w]), la femme comme
Slania Vergala. Autrement dit le second élément de ces noms se caractérise
dans les deux cas par la présence d'un suffixe - alos/a - auquel on sera porté a
reconnaitre une fonction patronymique : Disios est dit fils de Bivotis,
Slania fille de Vergos. On a donc toujours affaire a un nom individuel, mais
il est complété ici par la référence - facultative - au nom du pére, exprimé
dans cette langue, ou du moins dans ces exemples, par un suffixe particulier,
-alos (et non, comme ailleurs, -vos, -kos ou -knos).

En fait ce que nous avons 1a n'est autre que le vieux systé¢me indo-
européen ou chaque individu avait son nom, unique, celui-ci étant complété
le cas échéant par la référence au nom du pere, exprimé soit au génitif, avec
(cas du messapien) ou sans (cas du grec) présence du terme « fils », soit
surtout au moyen d'un patronyme, formé a l'aide d'un suffixe spécifique
adjoint a ce nom du pere. Et c'est 13, on le sait, le stade ancien du latin, ol
un nom comme Ancus Marcius signifiait Ancus fils de Marcus, Marcus
Tullius, Marcus fils de Tullus. L'innovation aura été - en gardant
formellement ce qui avait ét€ un suffixe de patronyme - la création d'un
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gentilice, d'un nom de famille stable par dela les générations, exprimant donc
la pérennité du groupe familial’.

En tout cas, pour ce qui nous intéresse ici, on voit que, méme compte
tenu du patronyme, rien ne distingue la structure onomastique féminine de la
masculine. Femmes et hommes ont le méme type de dénomination, par
idionyme ou nom individuel, suivi éventuellement du patronyme. De plus,
comme les deux inscriptions de PID 269, portées cote a cote sur la méme
pierre (avec la femme évidemment plus petite que 1'homme...) et
correspondant a une sépulture double, renvoient clairement au mari et a la
femme, on note que rien dans la désignation de la femme mariée ne la rattache
a son mari. La symétrie est absolue.

On sera bien siir porté a y voir, par opposition a un systtme de type
latin (ou osque), la marque d'une plus grande autonomie de la femme. Et tel
est bien ce qu'on s'attend a trouver dans le monde celtique, la femme celte, on
le sait notamment par les données de 1a littérature médiévale, jouissant d'une
maitrise compléte de ses biens et d'une grande liberté vis-a-vis de son époux.

Mais on se doit d'étre prudent dans le maniement de ce critére
onomastique pour en tirer - en l'absence de toute documentation autre, de
type juridique en particulier - des conclusions sur la place de la femme dans
la société. Aprés tout le systtme nom individuel + patronyme est le systéme
ancien, et on ne saurait lui attribuer une valeur déterminée sur ce point :
nous allons le constater en examinant le cas d'un autre peuple d'Italie du
Nord, mais appartenant cette fois au groupe italique (et plus proche du latin
que des parlers osco-ombriens), celui des Vénetes, habitants de la Vénétied.

La encore on a affaire au systéme onomastique primitif, caractérisé par
le nom individuel suivi éventuellement du patronyme, formé cette fois avec
le suffixe -yos (qui avait été également utilis€ dans ce sens par le latin). Et ce
systéme se rencontre 14 encore pour des femmes autant que pour des hommes.
On pourra en prendre comme exemple I'inscription d'un stylet déposé en ex-
voto a Este dans le temple de 1a déesse Reitia, dont une des fonctions était de
patronner l'écriture, ce qui fait qu'on lui offrait des objets comme ces stylets
ou des reproductions de tablettes a écrire, portant, inscrit, un alphabet. Le
texte (Es 51 = Lej. 32) se lit :

vdan donasto Reitiai Fetiana Otnia
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Il comprend, aprés 1'accusatif vdan, complément d'objet du verbe
donasto, qui est un mot formé sur les deux premieres lettres de 1'alphabet
vénéte - du moins sous sa variante purement consonantique - et analogue
dans son principe a des termes comme « alphabet » ou « abécédaire »,
désignant ici les objets votifs offerts a Reitia, qu'ils comportent (comme les
tablettes) ou non (comme les stylets) la reproduction d'un alphabet, apres le
verbe donasto, qui est un parfait équivalent de dedit (ou plus exactement
donavit) et apres le datif du nom de la déesse Reitia a qui est faite I'offrande,
la désignation de la dédicante : son nom est formé de l'idionyme Fetiana,
suivi d'un patronyme en -ia, Otnia. La structure de ce nom n'est pas différente
de celle qu'on rencontre dans le cas d'un homme : on le voit en comparant cet
exemple a celui qu'offre la stele funéraire d'Este Es 4 = Lej. 59, dans un
formulaire de type ego + datif, signifiant donc « je (suis), j'(appartiens) a
X»:

ego Voltiiomnoi luvantiioi

Cet homme s'appelait donc Voltiomnos, fils de Iuvants, cette précision
quant a son peére étant exprimée par une dérivation en -yos de son nom. Le
type de dénomination est donc celui que nous avons rencontré pour Fetiana
Otnia. 1l serait cependant hasardeux cette fois de tirer des conclusions quant a
la place de la femme dans la société. D'autres faits vont nous le montrer.
Prenons en effet le cas d'une autre stéle funéraire d'Este, avec désignation
féminine cette fois, Es 2 = Lej. 57. On y lit :

ego Fukssiiai Voltiiomninai
soit : je (suis) a Fuxia Voltiomnina.

Cette Fuxia porte un nom individuel qui est ici un patronyme en
idionyme, ce qui est un cas fréquent. Mais ce qui est plus important est que
cet idionyme féminin soit ici suivi d'un terme visiblement formé sur le nom
Voltiomnos, que nous avons rencontré en Es 4, mais qui n'a pas le suffixe -
yos/a- caractéristique des patronymes, mais un suffixe différent, -ina. On peut
s'attendre a ce que sa fonction soit distincte, et donc que ce systéme
bimembre ne soit pas celui que nous avons vu en Es 51. C'est ce que montre
le fait qu'on trouve parfois des superpositions de noms en -ina et en -ia apres

le nom individuel d'une femme. On le rencontre ainsi 4 Padoue, dans une des
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steles funéraires désignées par le terme - de sens discuté’ - ekvopetaris,
évoluant en eppetaris, Lej. 136. On y lit, dans 1'écriture de Padoue ol € vaut
[t] alors que le T rend [d] :

Fugiiai Andetinai Fuginiiai eppetaris
soit : (stele) « ekvopetaris » pour Fugia Andetina Fugiania.

On a donc ici a la fois nom en -ina et nom en -ia. Il est clair dés lors
que le rapport de cette Fugia (nom individuel, ici encore patronyme dégradé)
aux deux hommes, un Andetos et un Fuginos, est d'ordre différent, et
assurément que, puisque le terme en -ia renvoie a son pere, celui en -ina se
rapporte a son mari.

Cette précision quant au mari, l'existence, spécifiquement, pour la
femme mariée, d'un gamonyme (qui peut étre exprimé a l'exclusion du
patronyme, on le voit pour Es 2) montre qu'on ne saurait analyser les faits
vénétes comme nous l'avons fait pour les faits 1épontiques, en dépit de leur
relatif parallélisme formel. Il apparait que la référence a un homme, qui peut
étre le pére ou le mari, sinon aux deux a la fois, est pour ainsi dire la regle.
On sera porté a analyser la situation en termes juridiques : la femme reste
statutairement une mineure, elle est, pour reprendre l'expression du droit
romain, sous la manus de son pére, avant que le mariage ne la fasse passer
sous la manus de son mari. La présence du méme systtme idionyme +
patronyme (du moins pour la femme avant que n'apparaisse le gamonyme)
pour les hommes comme pour les femmes ne doit pas faire conclure a une
quelconque égalité de statut. Ce que confirme d'ailleurs aussi un petit détail
comme la remarque qu'on peut faire sur le nom Voltiomnos. C'est une sorte
de participe passif (du genre du - buevog grec, ou de alumnus par rapport a
alo en latin) formé sur un verbe de la famille de volo. Le sens en est donc
« voulu », ou si I'on veut 1'équivalent de notre prénom Désiré. Or il remar-
quable que ce nom, fréquent, ne soit employé que sous sa forme masculine :
on ne désire vraiment que des gargons...

En sens inverse, I'existence du gentilice dans le systtme onomastique
n'implique pas, en soi, une position inférieure pour la femme. C'est ce que
nous allons voir en examinant un dernier secteur, celui de 1'épigraphie
étrusque, ol le systéme prénom + gentilice est de régle, et cela depuis nos
plus anciens documents dans la premiére moitié du VIIéme s. av. J.-C3.
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Nous prendrons comme exemple de la dénomination étrusque 1'inscrip-
tion d'un sarcophage de Tarquinia, CIE 5389, relative a un Lar@ de la famille
VelBas :

Lar@ Velxas Vel@urus clan Lar8ialisla

L'individu, un homme, est désigné par le prénom masculin Lar& et le
gentilice Velyas. Simplement a cette désignation de base s'ajoutent des
€léments 2 caractére facultatif. D'abord on a la référence au prénom du pére,
qui était un VeBur Velyas : elle est exprimée ici avec le terme signifiant
« fils », clan, et le génitif de Vel@ur, VelBurus. Puis suit méme une
référence — plus rare — au grand-pére, qui était un Lar® Velyas (et avait
donc, selon une habitude fréquente dans de nombreux secteurs, le méme
prénom que son petit-fils). On aurait pu avoir le terme « petit-fils », nefts,
avec le génitif de Lar®, qui aurait été Lar8ial ; mais on a affaire ici a un
autre procédé : paralleélement au tour clan + génitif du prénom du pére, la
filiation peut s'exprimer par une sorte d'adjectif en -sa formé sur la base du
génitif du prénom du pére (on aurait pu avoir ici, au lieu de VelSurus clan,
VelBurusa) ; le pére de Vel@ur est donc exprimé au moyen de ce tour, et on a
LarOialisa au lieu de Lar8ial clan ; et ce VelPur étant exprimé au génitif,
Vel@urus, ce Lar8ialisa qui s'y rapporte est mis au génitif, LarQialisla.

Si maintenant nous nous tournons vers un exemple de nom féminin,
comme celui qu'offre un sarcophage de Tarquinia, CIE 5452 = TLE 123, nous
y constaterons que la femme aussi est désignée par le méme systéme prénom
+ gentilice. Sur ce texte on lit : Ram8a Zertnai Qui cesu - soit « ci-git »
(Bui cesu) une Ram8a (prénom féminin courant) de la famille Zertna, ce
gentilice étant exprimé sous sa forme féminine, caractérisée par 1'adjonction
de la terminaison féminine -7 4 la forme de base Zertna, soit Zertnai.

On constate de plus que rien ne rappelle, dans la dénomination de la
femme, qu'elle est mariée. Son gentilice est toujours celui de naissance, et on
n'a pas l'équivalent du gamonyme vénéte. On peut certes trouver une indi-
cation du mari, mais c'est alors, et d'une maniere purement facultative, sous
une forme développée, avec le terme puia (« épouse ») et le génitif du nom
de son mari. Ainsi un sarcophage double de Pérouse offre dans son
inscription, publiée dans la revue Studi Etruschi®, un bon exemple du nom
du mari et de sa femme :
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Ar. Velxei. Velimna | @ana. Acei. puia. Ar. | Velxei

On y voit d'abord mentionné le mari, qui est Ar(n8) Velxei Velimna,
nom composé du prénom masculin courant Arn& (ou Arruns, sous sa forme
latine), du gentilice, et en outre d'un cognomen, qui se développe en Etrurie
parallélement 2 ce que l'on constate pour le monde romain!9, Velimna. Puis
vient la désignation de la femme : c'est une &ana A i, désignée donc par un
prénom - ici encore un prénom féminin classique - ct un gentilice, selon ce
que nous avons vu pour CIE 5452. Mais viennent s'ajouter ici les termes
puia Ar(n8al) Velxei(s), soit une mention de la situation matrimoniale de
cette &ana Acei : elle est épouse, puia, du Arn8 Velyei qui est enseveli a ses
cotés, ce nom étant présenté au génitif, qui serait comme nous l'avons écrit
Arn8al Velxeis, mais est ici abrégé, selon une habitude fréquente.

La référence au mari n'apparait donc que dans cette partie développée,
adjacente, et toute facultative, au nom lui-méme : on voit que le nom de la
femme se caractérise, intrinséquement, par une indépendance complete par
rapport a celui de son mari, ce qui corrobore 1'impression que peut donner le
fait que l'onomastique féminine ait une structure parfaitement semblable a
celle de I'onomastique masculine. On peut étre porté a y voir au moins un
certain indice d'une place plus importante faite a la femme que dans d'autres
sociétés, ou les données onomastiques sont différentes - comme nous avons
pu le voir pour les faits osques, ou bien sir latins.

Va dans le méme sens un trait qu'on ne rencontre nulle part ailleurs
dans I'ltalie ancienne, et qui dénote, 1a encore, une attention toute particuliere
portée a I'élément féminin. A coté de la référence patronymique - que nous
avons vue en CIE 5389 - on trouve assez fréquemment une référence
matronymique, un individu étant rapporté a sa mére et non (ou non
seulement) a son pere. C'est ce qu'on a par exemple sur le sarcophage
tarquinien CIE 5426 = TLE 129, appartenant a la sépulture familiale des
Partunus :

Partunus Vel@ur Larisal clan Cuclnial 8any vilus lupu avils XXV

11 s'agit d'un Vel*ur Partunus : on a ici une inversion, qui se produit parfois,
de l'ordre prénom/nom. Il est mort a I'dge de 25 ans : ce qui est le sens de la
finale lupu avils XXV. 1l est dit fils de Laris Partunus, Larisal clan. Mais il
se voit également rapporté a sa mere, qui était une Ban(a)yvil de la gens



34 ' Dominique Briquel

Cuclna, soit sous la forme féminine du gentilice, Cuclni, cette dénomination
de la meére (comme le prénom du pére, Laris) étant exprimée au génitif
Cuclnial 8anyvilus, avec la méme inversion de 'ordre prénom/nom.
L'onomastique ne suffit certes pas a prouver que la femme étrusque ait
eu une situation privilégiée dans la société, et différente sur ce plan de celle de
la femme latine ou osque. Mais on ne manque pas d'autres indices, tirés
d'autres types de considérations, qui vont dans le méme sens : représentations
figurées de femmes étrusques participant a des banquets a c6té de leurs maris,
assistant comme eux aux jeux, role d'une femme étrusque comme Tanaquil
dans T'histoire (ou la pseudo-histoire) des souverains toscans de Rome, et,
peut-€tre plus significative encore, cette image de dévergondée que traine si
souvent la femme étrusque dans la littérature grecque et latine!l. Il est clair
que la femme toscane jouissait d'un degré d'autonomie que n'avaient pas les
femmes grecques ou romaines - et que cela devait étre jugé choquant par les
maris de ces demicres... Nous n'avons certes plus d'éléments juridiques qui
permettent de préciser exactement les faits. Mais au moins les données
onomastiques que nous venons d'examiner, dans un monde ou le nom des
individus est éminemment significatif, en fournissent une bonne illustration.
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autrefois avancée, d'un véritable matriarcat étrusque.






CORINNE BONNET
Université de Namur

LE NOM DE MELQART

« Stéle qu'a dressée Barhadad, fils de [ ] roi d’Aram, pour son maitre
Melgart a qui il a fait un veeu et (qui) a écouté sa voix ». Telle est la
premiére attestation directe de Melgart, le dieu poliade de la ville de Tyr, un
des représentants majeurs de la religion phénicienne et punique. Ce
témoignage est une inscription araméenne figurant sur la stele d'Alep,
découverte en vérité a Breidj, a 7 km de la métropole syrienne, qui représente
le dieu sous la forme d'un personnage debout portant une coiffe conique et
tenant une hache fenestrée sur 1'épaule!l. La paléographie invite a dater ce
premier texte relatif 2 Melqart de 800 av. J.C. environ, les personnages et les
circonstances historiques impliquées demeurant objet de débat.

Sans vouloir verser dans un « réalisme » scientifique qui confererait
aux matériaux épigraphiques le pouvoir de « faire jaillir 'histoire »2, on doit
admettre que nous disposons 1a d'un solide jalon dans Thistoire du culte de
Melgart. Solide certes, mais aussi problématique dans la mesure ou il émane
d'une civilisation voisine de la Phénicie, berceau historique du dieu ol I'on a
le plus de chances de le percevoir, sinon en pleine lumiére, du moins sous
quelque éclairage fourni et d'ol il essaima de toute évidence trés t6t. Nous
avons tenté, dans une monographie récemment parue3, de le « suivre a la
trace » dans les diverses phases de sa formation, de son évolution et de sa
diffusion. La stéle d'Alep, par son contexte, indique que, vers 800 av. J.C.,
Melgqart était déja une divinité d'importance, et pas seulement pour les
Phéniciens, puisque sa vénération avait touché les couches supérieures du
royaume d'Aram. Mais pas plus qu'Athéna n'est née toute armée de la téte de
Zeus*, Melqart ne surgit dans l'histoire vers 800, sinon en raison d'une
drastique sélection documentaire qui ne nous dispense toutefois pas de tenter
prudemment une reconstitution de la genése de son culte en Phénicie.

Plusieurs passages de Flavius Joséphe’, historien juif du Ier -Ile siecle
de notre &re, permettent dans un premier temps et aprés un décantage attentif®,
de faire remonter le culte de Melqart, et notamment sa célebre féte de
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'egersis, le « réveil », a I'époque du roi tyrien Hiram I, soit au Xe siécle av.
J.C. Il n'en fallait pas davantage pour que Melqart soit, en quelque sorte,
érigé en symbole du monde phénicien dont beaucoup s'accordent a situer
I'éveil au début du Ier millénaire av. J.C. Selon la plupart des historiens, les
ravages occasionnés par le déferlement des Peuples de la Mer ont en effet
favorisé un nouvel équilibre géo-politique au Proche-Orient, suscitant
I'émergence de la civilisation phénicienne. Caractéristique donc de I'Age du
Fer, celle-ci connut rapidement une expansion outre-mer, en direction de
I'Ouest : Espagne, Afrique du Nord, Sicile, Sardaigne, Malte. Etant donné le
r6le historique de Tyr, patrie de Melqart, dans cé phénomeéne, celui-ci fit
fonction de porte-drapeau, de répondant mythique du mouvement’.

Néanmoins, quitte 2 menacer une équation qui semble pour beaucoup
logique et satisfaisante — 1'équation qui réunit les Phéniciens, Melqart et
I'Age du Fer — une enquéte approfondie montre que le personnage de Melgart
plonge ses racines dans le second, voire le troisitme millénaire av. J.C., en
plein Age du Bronze. A révéler pareille genése, c'est particulierement le nom
de Melqart. Avant de m'y attarder, je tiens a souligner, comme je 1'ai fait dans
I'introduction de ma monographie$, que cette interprétation nouvelle de la
genese de Melgart remet corollairement en cause, au méme titre que d'autres
recherches portant par exemple sur l'art syro-phénicien?, la conception
traditionnelle et étroite de la Phénicie. Elle invite par conséquent a ouvrir
grand les vannes de la recherche pour que le flux passe enfin entre le Ier
millénaire et I'Age du Bronze au cours duquel les cités de la cote libanaise
développerent une civilisation que 1'on a du mal a désigner d'un autre vocable
que « phénicienne »10. Plut6t que de pratiquer a son égard la « politique de
l'autruche », il est donc urgent de se concerter sur le contenu historique, la
part de tradition et d'innovation qui rapprochent ou opposent les deux
manifestations culturelles qui eurent pour cadre la cote libanaise. L'histoire de
Melqart nous invite en tout cas a approfondir les critéres mémes de définition
spatio-temporels de la civilisation phénicienne.

*

Melgqart est la transcription vocalisée d'un nom phénicien qui apparait
dans diverses inscriptions, comme théonyme ou comme élément théophore
de I'onomastique, sous la forme Miqrt!l. Sa signification est transparente : il
se compose en effet de deux éléments, mlk, qu'il faut assurément vocaliser
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milk, substantif désignant le « roi », et grt, a lire gart, signifiant la
« ville ». Melqart est donc le « Roi de la Ville » et, si ce n'était une
vocalisation hébraisante désormais traditionnelle, il faudrait l'appeler
Milqart!2,

L'assimilation du kaph final de mlk ou qoph initial de grt indique sans
ambage que nous n'avons plus simplement affaire a un titre, mais a un
authentique théonyme. Il ne s'agit nullement d'un cas isolé ; bien des
divinités portent un nom qui trouve son origine dans un titre : les divers Baal
(Baal Hammon, Baal Saphon, Baal Shamim...), Eshmun (dont le nom est
trés probablement en rapport avec l'huile aux vertus thérapeutiques), Adonis
(qui tire son nom de 1'épithéte ’dn, « seigneur », portés par divers dieux),
Shadrapha (c'est-a-dire « Shed a guéri », « Shed guérisseur »), etc!3. Il nous
importe, pour mieux comprendre la personnalité de Melqart, de préciser la
réalité de la ville sur laquelle il régnait et de mesurer les implications de sa
nature royale. Le nom d'une divinité est en effet une clé primordiale pour
percer son identité, ne serait-ce que parce que, pour la plupart de ses fideles, il
constituait probablement une des rares, sinon 1'unique donnée connue.

Le royaume de Melqart peut-il étre identifi€ aux Enfers ? L'examen des
testimonia du culte de Melqart trahit ¢a et 1a une dimension chtonienne dans
la personnalité du dieu. Il est de fait 'acteur d'une féte annuelle au cours de
laquelle on célébrait rituellement sa mort et son retour a la vie, c'est-a-dire
non pas tant l'anéantissement et le refleurissement de la végétation, mais
plut6t la disparition et la réinstauration de l'ordre culturel tout entier que
garantissaient conjointement sur terre le roi de Tyr et Melqart, le roi divin, au
niveau mythique. En 'absence quasi totale de mythes le mettant en scéne, des
textes de toutes sortes nous éclairent sur le profil de Melqart, comme le traité
signé au Vlle siecle av. J.C. par le roi de Tyr, Baal, et son homologue
assyrien, Asarhaddon!4, qui prennent a témoin de l'accord leurs dieux
nationaux. Ce document révele un large spectre d'attributions : aux cotés
d'Eshmun, le Baal de Sidon, Melqart garantit 1a nourriture, le vétement et
I'huile médicinale, les trois produits de base qui, déja dans les documents
mésopotamiens, symbolisent l'existence humaine civilisée. Assurer le bien-
étre de la collectivité, la protéger et aussi veiller sur chacun de ses membres,
telle est la charge dévolue a Melqart. Notre dieu est donc occasionnellement
en contact avec l'au-deld, mais cela ne constitue en rien la marque distinctive
de sa personnalité. Par ailleurs, on a depuis longtemps observé la tendance,
dans les panthéons polythéistes urbains, a concentrer dans les mains du dieu
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principal le maximum de prérogatives!> et Melqgart n'échappe pas a ce
processus.

Il ne nous semble en tout état de cause plus justifi€¢ de suivre la
proposition de W.F. Albright pour qui 1'élément grt du nom de Melqart
renverrait a la cité infernale, faisant ainsi du dieu un roi des morts!6. S'il est
indubitable que le dieu Mk, qui constitue sans aucun doute 1'« ancétre »
historique de Melqart - nous allons y revenir - revét dans diverses civilisa-
tions syriennes de 1'Age du Bronze, en raison méme de sa nature de roi mort
et divinisé, des aspects chtoniens, Albright accordait une importance
démesurée a I'hypothétique assimilation entre Melqart et Nergal, le dieu
mésopotamien des Enfers. La critique des arguments en faveur d'un tel
syncrétisme affaiblit en effet fortement la crédibilité de cette hypothese et
favorise au contraire celle d'un rapprochement, assez tardif, entre Nergal et
I'Héracles grec, auquel de fait, en divers lieux et circonstances, Melqart fut
identifié. Mais le héros typiquement grec fut aussi implanté en tant que tel, a
partir de 1'époque hellénistique dans tout le Proche-Orient, sans que Melqart
ne soit directement concerné par ce phénomene!”, ni par les syncrétismes qui
en résulterent.

‘S'il ne s'agit pas du royaume des morts, la ville qui abritait Melgart ne
peut logiquement &tre que Tyr. Les arguments en faveur de cette interprétation
ont un poids considérable. D'abord, le fait que Melqart est associé dans nos
sources a toutes les vicissitudes de I'histoire de Tyr : la fondation de la ville,
I'expansion vers Carthage et Gades, le traité avec 1'Assyrie, la conquéte
macédonienne... Melqart est I'archégete de Tyr, son protecteur attitré, son dieu
poliade. Son sanctuaire est le symbole de la ville a tel point qu'il est
fréquemment évoqué sur le monnayage tyrien. Une inscription bilingue de
Malte, celle qui permit précisément a 1'abbé J.-J. Barthélémy de déchiffrer
l'alphabet phénicien, désigne Melqart comme B ¢ [ sr, le Baal de Tyr, rendu en
grec par Héracleés « archégéte », épithete qu'il porte encore, & la méme
époque, au Ile sieécle av. J.C., a Délos, dans le décret émanant de la
corporation des marchands tyriens, les « Héracléistes de Tyr »18.

Le parallele Mlk qrt et B ‘I sr est trés parlant, de méme que la
confrontation avec un passage d'Ezéchiel qui énumére les péchés de Tyr et,
dans un flot d'allusions cultuelles, invective de concert le roi humain de la
ville, le nagid sr, et le roi divin, nommé melek sr1°. On est naturellement en
droit de se demander pourquoi le nom de « Melqart » a été « canonisé » et
pas les autres formules plus explicites, mais on manque d'éléments pour
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répondre 2 pareille question. Appeler Tyr la ville (grf), c'est affirmer son statut
de cité par excellence, dans un contexte géo-politique bien précis. La cote
phénicienne ne constitua en effet jamais un Etat unifié : seuls les Grecs, en
désignant les habitants de cette région par le terme Polvikeg, y ont décelé
une sorte d'entité, sur la base de critéres dont nous ne saisissons pas encore
bien la portée. Se succédaient en réalité, sur le littoral, une série de Cités-
Etats, jalouses de leur autonomie et fieres de leurs particularités culturelles,
notamment de leurs dieux et déesses. De méme donc que Carthage est la Ville
Nouvelle (grt hdst), en Afrique du Nord ou a Chypre, Tyr se veut la métropole
par excellence, comme Rome était 1'Urbs ou Byzance la Polis et, sur cette
ville, régne Melqart, expression culminante du polythéisme urbain des cités
phéniciennes de 1'Age du Fer.

Chaque cité avait donc son Baal. Ces dieux poliades se ressemblaient
certes par l'ampleur de leurs attributions et par leur personnalité largement
polymorphe, mais ils se différenciaient aussi par 1'accentuation de tel ou tel
trait de leur caractére. Ainsi Eshmun est-il fréquemment rapproché ou associé
a Melgqart, au point que s'était formé un authentique théonyme double
« Eshmun-Melgart », vénéré en particulier & Chypre?0. Mais Eshmun n'est
pas un simple double sidonien de Melqart : il semble pour sa part avoir
amplifié les potentialités bénéfiques et thérapeutiques du Baal poliade et fut
du reste assimilé a Asclépios-Esculape?!. Melqart, lui, exalte le modele
dynastique, comme l'indique 1'élément M/k de son nom, conformément a une
longue tradition culturelle qui avait son berceau en Syro-Palestine et qu'il
nous faut a présent expliciter.

L'Egypte et le Proche-Orient ont connu, selon des modalités naturelle-
ment bien différentes, des phénoménes de « royauté sacrée ». Le lien
historique et organique qui unit le palais et le temple engendra de fait un
réseau relationnel profond et persistant entre la figure du roi et celle du dieu,
en particulier du dieu poliade. Le second est considéré comme l'authentique
souverain de la ville : il dispense au premier son autorité. Le roi humain,
incarnation des volontés divines, bénéficie donc implicitement d'une caution
divine?2 et a au surplus une importante fonction médiatrice entre les dieux et
son peuple?3, entre le surnaturel et la réalité d'ici-bas. Les Mésopotamiens
déja célébraient une féte, l'akitu, au cours de laquelle le roi était dépossédé de
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sa fonction, puis solennellement réinvesti de la souveraineté, tandis que
parallelement la création du monde était réactualisée a travers le rite. L'ordre
cosmique et la royauté, garante de 1'ordre culturel, vont de pair.

Il n'est des lors pas étonnant, dans un tel tissu culturel, de voir éclore
des divinités royales. Au sein du monde ouest-sémitique?, on posséde des
traces non négligeables d'un dieu M/k. Ainsi, dans le corpus des tablettes
d’Ebla, en Syrie, a la fin du IIle millénaire av. J.C., on reléve la présence d'un
élément théophore Ma-lik qui se rattache a la racine sémitique M/k désignant
le roi et quelques ancétres royaux divinisés, considérés comme protecteurs de
la communauté civique. Si les traces de ces conceptions sont d'interprétation
plus délicate a Mari ou & Emar, toujours en Syrie, mais au Ile millénaire av.
J.C., elles recoivent un éclairage remarquable a Ugarit. Outre 'onomastique,
divers textes attestent l'existence d'un dieu M/k dont la résidence
traditionnelle est localisée en Transjordanie, a Ashtarot. Regroupés dans la
communauté redoutable, mais bienfaisante des « Rephaim » - ce nom se
rattache slirement a une racine sémitique signifiant « guérir » -, les Mlkm
ne sont autres que les rois d'Ugarit, morts et divinisés. A travers la personne
du roi en fonction, leur interlocuteur privilégié et leur protégé, ils sont
invités a poursuivre leur action positive en faveur de la cité tout entiére.

Tel est l'arriere-plan historico-religieux sur lequel vient se greffer le
personnage de Melqart. I apparait, au terme d'une enquéte dont nous ne
tracerons ici que les grandes lignes, comme l'avatar le plus récent d'une
longue tradition authentiquement ouest-sémitique qu'au prix de longs et
incessants efforts, 1'idéologie biblique chercha a contester et concurrencer. En
effet, au contraire des cultures syro-palestiniennes qui tendaient a récupérer le
monde des morts au profit de celui des vivants, la tradition yahviste exila
totalement la sphere des morts et établit une dichotomie irréversible entre
Yahvé, dieu des vivants, et 1'au-dela impur avec lequel il fut formellement
interdit d'entrer en contact?5,

On doit, a la suite de cette enquéte, prendre en considération
l'interprétation qui fait de Melqart le Mk de Tyr, c'est-a-dire la version
tyrienne du roi mort et divinisé, méme si 1'idéologie royale, qui marqua le
troisicme et le deuxiéme millénaire avant J.C., subit trés certainement de
profondes modifications au cours de I'Age du Fer, sous la pression des
évolutions politiques et culturelles. L'affaiblissement de la conception du roi
divinisé est indubitable au vu des sources phénico-puniques en notre
possession et il ne fait pas de doute que le Melqart dont les sources du ler
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millénaire parlent s'est depuis longtemps débarrassé du moule qui avait
présidé a sa formation, pour acquérir désormais la stature d'un dieu poliade,
mélé au destin d'une grande métropole commerciale et coloniale. Néanmoins,
éclairer sa genese peut aider a comprendre sa personnalité. Le monde phénico-
punique ne fournit, il est vrai, aucune (autre ?) attestation du théonyme MIk,
si ce n'est dans 1'onomastique. On connait notamment un roi a Tyr et un de
ses ambassadeurs, au XIVe siécle av. J.C., dont les noms contiennent cet
élément théophore2. Ceci pourrait donner a penser qu'un dieu M/k, ancétre
direct de Melgart, se serait implanté a Tyr dés le Ile millénaire av. J.C. Son
nom, « canonisé » sous la forme Migrt, et naturellement certains traits de sa
personnalité, se seraient forgés sous l'impact des transformations historiques
qui marquerent le passage de I'Age du Bronze a I'Age du Fer. L'affirmation de
l'identité des Cités-Etats indépendantes alla sans doute de pair avec une
spécialisation des divers panthéons. Ainsi aurait pu émerger toujours plus
nettement la communauté des Tyriens.

Sa fonction royale explique en effet I'extréme variété des interventions
de Melqart. Tel un roi attentif au bien-étre de ses sujets, Melqart assure a ses
dévots une protection treés large : réussite, descendance, richesse, santé... A
témoigner de cet éventail d'attributions, c'est surtout 'onomastique. Melqart
est un €lément théophore extrémement fréquent : on peut le mesurer avec le
plus de netteté a Carthage?. Il entre en effet en composition dans quelque 25
noms différents qui totalisent environ 1500 occurrences, ce qui est
considérable surtout par comparaison avec les trés rares attestations dans
I'onomastique de Baal Hammon et Tanit, les divinités majeures de Carthage, a
qui sont pourtant adressées les milliers de dédicaces du tophet de la ville?8.
C'est donc que Melqart, s'il n'occupait plus le premier rang du panthéon
officiel de Carthage, demeurait cher au cceur des habitants qui lui gardaient ses
faveurs, précisément en raison de l'efficacité de sa protection. Ils sont 1égion
ceux qui, dés leur naissance et pour toute la vie, se mettent « dans la main de
Melqart » (bdmlgrt), sont son serviteur ou sa servante (‘bdmligrt ou
‘mtmlgrt), son « client » (grmlqrt). Le dieu les « bénit » (brk), les
« sauve » (hls), les « favorise » (hnn), leur « donne » - sa faveur, la vie,
une descendance - (ytn), les « aide » (‘zr), les « porte » (‘ms), etc.

Telle est, & nos yeux, la contribution, tout autre que négligeable, que
I'analyse approfondie du nom de Melqart peut apporter a la mise en lumicre de
son caractere. Il est un ultime résultat que nous voudrions brievement évoquer
ici. Lorsque 1'on aborde, comme ce fut mon cas il y a quelques années, 1'étude
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de Melgart, une des questions qui s'imposent avec le plus de force, c'est
évidemment celle de son identification & Héracles?®. Hérodote au Ve siécle av.
J.C. la donne déja pour établie30, mais elle remonte treés certainement au-dela.
D'aucuns, en dépit du silence complet des sources sur I'existence d'un cycle
mythique relatif 2 Melgart, ont émis 1'hypothése qu'a Tyr et dans les milieux
phéniciens d'Occident, comme en Grece, circulaient des récits relatifs aux
exploits d'un dieu conquérant. Ils s'amusaient méme a leur donner corps en se
référant aux textes mythiques d'Ugarit qui mettent en scéne Baal combattant
Yam, 1'élément marin, ou Mot, la mort. On peut certes réver, mais en
attendant la découverte de pareils textes3!, mieux vaut s'en tenir a 1'évidence
historique et chercher ailleurs le point de rencontre entre Melqart et Héracles.

J'ai brievement fait allusion & leurs communes destinées d'archégetes
précédemment. Melqart suivit les Tyriens dans la plupart de leurs établis-
sements coloniaux. On a des traces importantes de sa vénération non
seulement & Carthage, comme nous le savons déja, mais aussi a Lixus
(Maroc), a Tharros (Sardaigne), a Malte, a Chypre, en particulier a Kition, la
ville phénicienne par excellence de I'ile, ou son temple de Batsablos est
fouillé par une mission frangaise32, ou encore a Gades, en Espagne oll son
sanctuaire, désormais sous eau33, marquait le terme de 1'espace méditerranéen.
Pour les Grecs, c'étaient les « colonnes d'Héraclés » qui balisaient le méme
endroit et, a travers pareille désignation, nous percevons une superposition,
peut-étre partiellement conflictuelle, entre le dieu des Tyriens et celui des
Grecs. De rustre bagarreur, avide de boisson et de femmes qu'il était,
Héracles, sous l'influence de quelques grands littérateurs, en particulier
Pindare, s'était mué en champion de I'hellénisme revendicatif. Les colons
grecs qui, un peu partout en Méditerranée, se frottaient aux Phéniciens, et a
leurs dieux, trouveérent donc dans le personnage d'Héracles le répondant
mythique idéal. Grand écumeur de mer, il les aurait, par la magie du mythe,
instrument profondément politique, précédés un peu partout et aurait aussi
devancé les Phéniciens. Il justifiait ainsi 1'établissement d'une colonie
grecque en un endroit qu'en somme les Hellenes avaient découvert et
« civilisé ».

Cette approche permet de lever un premier verrou au phénomene
d'identification entre Melqart et Héracles, mais on peut aller plus en
profondeur encore. Nous avons montré comment Melqart est I'héritier d'une
tradition de dieux-rois. De ce fait, il revét, ne serait-ce que nominalement,
I'étoffe d'un roi mort et divinisé : ce qu'il en fut dans la pratique de sa
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personnalité historique, nous l'avons dit dans les pages qui précédent.
Toutefois, son ambiguité essentielle, celle d'un dieu-roi, c'est-a-dire de
quelqu'un qui se situe a la charniere entre le monde divin et le monde humain,
d'un personnage qui participe des deux spheres 2 la fois, le rapproche de fagon
décisive d'Héracles, le célebre ﬁ' pws Bebdg.

Pour toute la tradition classique, Héracles est 1'expression méme de
l'ambiguité. Partagé entre le monde des hommes et celui des bétes, oscillant
entre une virilité débordante et une féminité lascive, il est né d'un dieu et
d'une mortelle et il connaitra une fin unique. Mort sur le blicher de 1'Oeta,
dans des souffrances toutes humaines, il connait ensuite l'apothéose et
I'accession a I'Olympe. Inscrit simultanément dans le mythe et dans
I'histoire, qui pouvait mieux que lui, malgré d'évidentes et profondes
disparités culturelles, servir de répondant au Baal de Tyr, un roi mort et
divinisé ?

Partis de deux mots, Mlk et grt, nous voici arrivés au terme d'un
parcours d'autant plus praticable qu'il a bénéficié d'un vaste défrichement dont
on n'a pu donner ici qu'un apergu. L'impression est, nous l'espérons, celle
d'un voyage riche en enseignements, mais, au risque de décevoir mes lecteurs,
I'honnéteté scientifique veut que I'on reconnaisse que leur ont été épargnés les
chemins de traverse et surtout les longs et fréquents tunnels que les coupes
sombres du temps ont creusés dans le paysage de la religion phénico-punique.
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NOTES

On trouvera toute la bibliographie relative a cette inscription et a 1’icono-
graphie du dieu dans C. Bonnet, Melgart, Cultes et mythes de I’Héraclés
tyrien en Méditerranée (Bibliothéque de la Faculté de Philosophie et Lettres
de Namur 69 = Studia Phoenicia VIII), Namur-Leuven 1988, p. 132-136 (fig.
6).

A ce sujet, voir les remarques pénétrantes de M. Detienne, Dionysos mis a
mort, Paris 1977, p. 51-53. « Il est vrai que le document épigraphique n’est
pas un monument parmi d’autres déposés le long des chemins qu’emprunte
I’Histoire : par sa masse, par sa matiére qui impose la présence réelle du
passé, comment ne donnerait-il pas a |’historien I’impression saisissante
d’assister en personne a tous les événements, en I’arrachant aux discussions
sans fin sur des textes malaxés depuis quatre siecles ».

Cf. note 1.

Cf. A. Brelich, La metodologia della scuola di Roma dans B. Gentili,
G. Paioni (éd.), Il mito greco, Rome 1977, p. 14 (notamment).

Flavius Joséphe, Antiquités juives VIII V, 3, § 145-146; Contre Apion 1
117-119.

Cf. C. Bonnet, op. cit., p. 33-40.

Nous avons montré comment ce role de Melqart dans la colonisation
phénicienne en Méditerranée avait favorisé son rapprochement avec
I’'Héracleés grec, lié a nombre de fondations coloniales lui aussi. C. Bonnet,
op. cit., p. 404-409.

Ibid., p. 1-4,

A ce sujet, Cl. Baurain, Portées chronologique et géographique du terme
« phénicien », dans C. Bonnet, E. Lipinski, P. Marchetti (éd.), Religio
Phoenicia (Studia Phoenicia IV), Namur 1986, p. 7-28. ’

Contre cette vision et en faveur d’une Phénicie stricto sensu, S. Moscati,
Melgart e i Fenici, dans RSF 16 (1988), p. 253-256. Cette étude montre
combien Melqart est ressenti comme |’expression d’une certaine « phéni-
cité », mais elle ne tient peut-étre pas suffisamment compte des acquis sur
les antécédents historiques de Melqart.

Sur Melqart dans I’onomastique et les possibles erreurs dans la transcription
de son nom, C. Bonnet, L’onomastique de Melqart. En appendice :

Uinscription punique CIS I, 4612, dans RSF 17 (1989), p. 31-40.
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12.
13.

14.
15.

16.

17.

18.

19.

20.

21.

22.

23.

24.

25.

26.

Sur les preuves en faveur de cette vocalisation, C. Bonnet, op. cit., p. 19.

11 reste naturellement des cas énigmatiques. Ainsi le nom de Tanit demeure-t-
il bien problématique. Cf. une proposition, parmi d’autres, d’E. Lipinski,
Les racines syro-phéniciennes de la religion carthaginoise, dans CEDAC
Carthage 8 (1987), p. 28-44, qui fait d’elle « la pleureuse » !

C. Bonnet, op. cit.p. 40-42.

Sur ces phénomenes de théocrasie et d’énothéisme, on consultera
A. Brelich, I/ politeismo, Rome 1958, p. 121, 168-169 ; M. Detienne, Du
polythéisme en général, dans Classical Philology 81 (1986), p. 47-55.
W.F. Albright, A Votive Stele Erected by Ben-Hadad I of Damascus to the
God Melcarth, dans BASOR 87 (1942), p. 23-29 ; Id., Archaelogy and the
Religion of Israel, Baltimore 1942, p. 81. Id., From the Stone Age to
Christianity, 2e éd., New York 1957, p.307 et note 49 ; Id., Yaweh and the
Gods of Canaan, Londres 1968, p. 111, note 43, 126, note 95, 212.

C. Bonnet, op. cit., p. 148-152. Nous reviendrons sur ce sujet
prochainement a 1’occasion de la table ronde sur Héracles qui se tiendra en
septembre 1989 a I’Academia Belgica de Rome (Actes sous presse).

Malte : CIS I, 122 et 122 bis (=ICO Malta 1-1 bis ; KAl 47). Cf. C. Bonnet,
op. cit., p. 244-247. Délos : ID 1 519 ; cf. ibid., p. 371-375.

Ezéchiel 26, 11. Cf. C. Bonnet, op. cit., p. 42-46.

Ibid., p. 168, 324-326. Sur ce phénomene des divinités doubles, P. Xella,
Les « divinités doubles » dans le monde phénico-punique, a paraitre dans
Semitica 39 (1989 = Mélanges M. Sznycer).

Sur Eshmun, P. Xella, Sulla pin antica storia di alcune divinita fenicie, dans
Atti del 1 Congresso internazionale di Studi fenici e punici, vol. 11, Rome
1983, p. 401-408.

Pour la bibliographie relative 2 cette vaste question, C. Bonnet, op. cit.,
p. 417-429.

Cf. M.G. Amadasi Guzzo, Le roi qui fait vivre son peuple dans les
inscriptions phéniciennes, dans Die Welt des Orients 15 (1984), p. 109-
118 : «ce que la divinité est pour le roi, le roi I’est envers son peuple ».

Le monde est-sémitique pose des problémes plus complexes qu’il serait vain
de réexposer ici : cf. C. Bonnet, op. cit., p. 421-422.

On lira a ce sujet le volume collectif, P. Xella (éd.), Archeologia
dell’ Inferno, Vérone, 1987.

Il s’agit du roi Abimilku et de I’ambassadeur Ilimilku, connus par la
correspondance d’El-Amarna (EA 146-155).
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27.

28.

29.

30.
31.

32.
33.

Corinne Bonnet

Il n’est peut-étre pas inutile de rappeler que le matériel épigraphique
phénico-punique est profondément déséquilibré puisqu’a un millier environ
d’inscriptions d’Orient correspondent en revanche plusieurs milliers (7000-
8000) en Occident, pour l’essentiel 2 Carthage. Sur I’onomastique
carthaginoise de Melqart, C. Bonnet, Le culte de Melgart a Carthage : un
cas de conservatisme religieux, dans C. Bonnet, E. Lipinski, P. Marchetti
(éd.), Religio Phoenicia (Studia Phoenicia IV), Namur 1986, p. 209-222.
Pour le détail des noms, on consultera G. Halff, L’ onomastique punique de
Carthage, dans Karthago 12 (1963-64), p. 63-146 ; F.L. Benz, Personal
Names in the Phoenician -and Punic Inscriptions, Rome 1972 ;
K. Jongeling, Names in Neo-Punic Inscriptions, Groningen 1984,

Pour une argumentation compléte a ce sujet, je renvoie 4 ma synthése,
p. 399-433.

Hérodote 11 44.

Il est évident que I'ugaritique cunéiforme a bénéficié de la meilleure
conservation du support 8 des tablettes d’argile B tandis que la littérature
phénicienne et punique a connu un naufrage total en partie en raison du
support souple B le papyrus B qui recevait I’écriture phénico-punique
alphabétique. Sur la question du naufrage de la littérature phénico-punique,
cf. Cl. Baurain, Que contenaient les bibliothéques de Carthage ?, a paraitre.
C. Bonnet, op. cit., p. 313-328.

Ibid., p. 203-230.
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L'IMAGE ET LE NOM :

Proposition de lecture sur un vase attique
du musée de Naples

I. IMAGES ET ECRITURES : UNE SCENE, DEUX RECITS

Un lécythe aryballisque attique du Musée de Naples daté de la fin du Ve
siecle! représente une scéne d'Amazonomachie offrant I'intérét de combiner
image et écriture et de juxtaposer ainsi deux schémas narratifs. En effet, ce
vase propose a l'usager d'une part une scéne imagée -immédiatement
identifiable, parce que "canonique”, I'Amazonomachie étant un des "topoi” des
représentations figurées depuis la fin des guerres médiques, nous y
reviendrons- d'autre part une série d'inscriptions (une inscription par
personnage) qui nomment un 2 un tous les protagonistes de la scene.

Ce rapport image/écriture introduit une double lecture de l'image en
deux opérations concomitantes :

— une opération de visualisation et d'identification ou l'image seule
intervient dans ses divers éléments : l'usager reconnait une Amazonomachie
sous la forme d'une bataille entre Grecs et Amazones. Cette premicre lecture
fait seulement appel a un travail mnémonique qui permet de replacer l'image
dans une série d'images identiques et ainsi de I'identifier et de la nommer.

— une opération de lecture et d'interprétation ou 1'écriture, par la
nomination de chaque protagoniste dans la sceéne imagée, propose un
commentaire supplémentaire. Ces noms ne sont pas de simples anthropo-
nymes mais des noms signifiants2. Ils introduisent un "plus de sens" si l'on
veut bien considérer que ces inscriptions ne sont pas fortuites mais destinées
a leur tour a susciter un récit dans le récit.

La nomination propose ainsi un jeu discursif sur un schéma iconogra-
phique familier. Le peintre du vase, modeste artisan, sans étre rompu a
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d'habiles entretiens sur "1'éponymie du nom" n'en est pas moins accoutumé a
I' exercice par sa fréquentation du théétre, par exemple, ol régnent les jeux de
signifiants.

Il convient de rappeler brievement comment joue 1'éponymie du nom.
L’eponymon est un surnom qui combine désignation et signification ainsi
qu'il est explicité par Platon dans ses entretiens sur la justesse du nom dans
‘le Cratyle. Le nom contient tout a la fois une dénomination et une définition
de I'objet -individu- nommé. L'éponymie du nom c'est "le fait, devant un
‘nom propre dont on sait déja qui il désigne, de se demander en outre ce qu'il
veut dire"3.

Sur le vase, image et dénomination organisent un double récit qui parle
de I'Attique, de son histoire et de son territoire a 1'époque des premiéres
années de la guerre du Péloponnése.

II. L'AMAZONOMACHIE ATTIQUE DE THESEE : ENTRE
MYTHE ET REALITE.

1) L'Amazonomachie : un topos athénien.

Le théme iconographique de I'Amazonomachie attique de Thésée n'est
pas une création directement issue des guerres médiques. Il en existe plusieurs
schémas : celle d'Héracles contre les "filles d'Ares" au Pont-Euxin pour
conquérir la ceinture d'Hippolyte*. Celle encore qui se déroule sur le sol de
Troie entre Grecs et Amazones et ol Penthésilée sera tuée par Achille’.
Toutes deux restent néanmoins des combats "exotiques”. Une seule menace
directement Athenes lorsque les Amazones, pour venger Antiope enlevée par
Thésée, envahirent le sol athénienS. Apres avoir campé sur le lieu de I'Aréo-
page, elles furent vaincues de haute lutte par Thésée. Cette victoire
transformera Thésée en héros national, symbole de toutes les vertus patrio-
tiques, et I'’Amazonomachie devient le prototype de la guerre contre les Perses
et de la victoire de la Gréce contre le Barbare’.

Ainsi, a partir de 475, lorsque Cimon ramene les restes de Thésée, de
Skyros a Athénes, ce théme mythique est particulierement exploité dans I'art
officiel. Le Théseion s'orne vers 465 de fresques représentant I'’Amazono-
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machie attique de Thésée8, de méme le peintre Mikon la représente au Poecile
sur I'Agora%. A partir de 447- 440, ' Amazonomachie figure sur les fresques
du Parthénon!© puis sur le bouclier d'Athéna Parthénos terminé en 438 et ol
la légende veut que Phidias ait donné les traits de Péricles a I'un des combat-
tants habituellement identifié comme Thésée lui-méme!l. Ce dernier
document semble avoir largement inspiré le peintre Aison tant par la
thématique que par la composition (figures en chiasme, effet de perspective) et
I'exécution dynamique et plastique des figures!2, L'Amazonomachie sert
désormais de catalyseur a la fierté nationale et en appelle aux sentiments
patriotiques. Elle fait partie des mythes exemplaires de la vertu éducative. Sa
récurrence iconographique durant le dernier quart du Ve siécle en montre,
semble-t-il, la nécessité idéologique!3.

La juxtaposition d'événements contemporains a l'intemporalité du
mythe comme au Poecile ou voisinent Marathonomachie, Amazonomachie et
la bataille d'Oinoe en Argolide entre Grecs et Lacédémoniens indique sans
doute le besoin de faire coincider le passé et le présent en exaltant une victoire
athénienne et démocratique!4. Une telle superposition métaphorique de
I'image est également en jeu sur le vase de Naples. Les inscriptions en
précisent encore le contexte.

2) Le champ des exploits : un apparent désordre
(Figs.1la et 1b, Fig.2).

Sur la petite surface du vase!> s'étagent, en une apparer‘lte'mélée, treize
combattants répartis en cinq combats singuliers. Six Grecs et sept Amazones
répétent un scénario iconographique bien rodé!®,

La lecture s'effectuera de gauche a droite dans le sens de 'écriture -c'est aussi

le sens adopté par les inscriptions, en rehaut de peinture blanche, qui
accompagnent chaque personnage- et sur deux registres peu marqués
graphiquement tant la composition, toute empreinte de dynamisme, donne
I'illusion d'une violente confusion sur un terrain aceidenté.

Ainsi, au registre supérieur, en partant de la gauche, une Amazone,
portant la tenue scytho-perse : tunique, anaxarydes, aldpekis et tenant une
lance, s'éloigne a grandes enjambées vers la gauche du champ de I'image. Une
inscription la désigne sous le nom de Laodoké. En sens inverse et se
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Fig. 1b
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dirigeant vers la droite, un guerrier nu, la téte couverte d'un casque corinthien
a panache et armé d'une courte épée bondit 2 la rencontre de son assaillante
qui porte un casque, une tunique & motifs de chevrons, des cnémides
(jambieres), un arc droit et son carquois. De son épée elle menace son
adversaire. Ils sont dénommés Theseus et Antianeira. Le combat se
déroule ensuite, au centre du vase, entre une Amazone et un second guerrier
nu, identique a Thésée dans sa pose, mais coiffé d'un casque différent et armé
d'une lance. L' Amazone est située en contrebas, en appui sur une jambe
repliée. Elle porte un casque 2 panache, un chiton, des bottines et pare le
coup a l'aide de son bouclier. Une inscription les désigne sous les noms de
Phaléros et Klyméné. Toujours au registre supérieur le combat se
poursuit entre une quatriéme Amazone vétue a la scytho-perse et un troisi¢me
guerrier grec, en partie dissimulé derriére son bouclier. Il porte le casque
corinthien, une lance et une épée au c6té. L'Amazone est appelée
Aristomaché et le Grec Monichos. ‘

Au registre inférieur une Amazone archére vient de décocher une fléche
dans la poitrine de I'adversaire de sa compagne. Elle est revétue d'un chiton et
porte un casque dont on apercoit un bout de panache, l'image étant lacunaire
a cet endroit, son nom a disparu. Sa compagne tente de parer le choc de 1'épée
du guerrier grec que sa blessure ne semble pas affecter. Elle porte une cuirasse
sur un chiton, casque, lance et bouclier, le guerrier, nu, a un casque, un
bouclier et une épée. Ils sont respectivement nommés Kreousa et
Phylakos. Derriére eux, un cinquiéme guerrier grec portant casque, bouclier
et lance affronte une autre Amazone archere casquée et revétue d'une tunique a
manches longues. Il s'agit d'Astyochos et d'Okyalé. Vient enfin un
guerrier, a terre, blessé au flanc droit : c'est Teithras.

Cinq Grecs (tous nommés par une inscription) ainsi que Thésée
affrontent sept Amazones (également désignées) en un lieu mythiquement
identifi€¢ comme 1'Acropole puisque sous le schéma de 1'Amazonomachie
transparait le récit de la victoire des Athéniens contre les Perses aprés que ces
derniers eurent ravagé ' Acropole!”.

Sur l'image, I'étagement des combattants en deux registres, leur
posture, jambes repliées (Klyméné et Monichos par exemple) suggére un
sol irrégulier. Il est de plus matérialisé par des lignes sinueuses en rehaut
blanc. A l'extrémité de l'image, aux pieds du guerrier blessé Teithras,
émerge un rameau végétal qui indique une scéne de plein air mais aussi, peut-



55

Proposition de lecture sur un vase attique du Musée de Naples

sz aEEE

ey

2 55110 e 1 6 . E@E@@@@E@@@@H@EEE@Em

o~ R
~ o . ! .v,;;,/,, 4 ,\.\, < ‘ \

nnnnn



56 Colombe Couélle-Dezeuze

étre, cette pousse de 'olivier sacré : asté elaia, I'olivier de la ville, qui résista
al'incendie perse assurant ainsi le symbole de la pérennité d'Athénes!8.

Pourtant, derriére le mythe de 1'Amazonomachie, les noms des
compagnons d'arme de Thésée introduisent un autre discours qui colle de plus
pres a la réalité historique des années 430-420.

3) Les forces en présence : une carte de I'Attique (Fig.3).

Sur les cinq Grecs qui accompagnent Thésée, quatre sont figurés dans
le vif du combat. Un seul est relégué a 1'extrémité du champ de bataille et de
I'image, inopérant, blessé, désarmé. Il s'agit de Teithras dont le nom est
I'éponyme d'un déme de 1'Attique. Ce nom n'existe pas comme anthropo-
nyme!%, par contre, ainsi nommé, le guerrier blessé fonctionne dans I'image
comme représentant d'une partie géographique et politique de 1'Attique :
l'intérieur, la plaine (mesogéios) tel que le découpage de la réforme
clisthénienne 1'instaure a la fin du VI¢ siécle?0, Teithras représente 2 la fois
une fraction de territoire et 'ensemble de ses habitants.

Au dessus de lui, Monichos (pour Mounichos) et Phaléros ne sont
pas non plus des anthroponymes mais des héros éponymes des deux
principaux ports d'Athénes?!. De plus, Phaléros, qui en d'autres événements
fait partie de la geste de Thésée??, figure sur deux autres vases contemporains
représentant 1'Amazonomachie attique de Thésée?3. Ici il se jette, lance en
avant, sur Klyméné : "I'Tllustre" dont le nom renvoie au guerrier grec le
caractere de sa propre renommée. Monichos attaque Aristomaché :
"I'Excellente combattante”. Ainsi définis dans leur valeur guerriére par les
noms de leur adversaire, l'inscription qui marque leur identité les désigne
comme deux lieux géographiques de I'Attique particulierement stratégiques :
des ports mais également comme portion du découpage tripartite du territoire
de I'Attique : celui de 1a ville (asty), elle-méme enserrée a l'intérieur des zones
de la cote (paralia) et de l'intérieur (mésogeios?*).

Sous Thésée, un quatricme Grec, s'élance, dans la pose du tyrannicide
Harmodios?5, sur 1'Amazone nommée Kréousa, c'est-a-dire "la Reine". 1l
s'appelle Phylakos :" la Sentinelle, le Protecteur”. Ce nom est porté par
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divers héros?6. C'est également celui de 1'éponyme de Phylakia, déme de la
cote (paralia).

Derriére lui, son compagnon fait face a 1'archére Okyalé : "la
Rapide"?’, il est désigné par l'inscription Astyochos : "Celui qui protége la
ville". Ce nom qui n'est un anthroponyme a Atheénes qu'au IVe et a la fin du
IIIe siécle av. J.C.28 est également celui d'un navarque spartiate actif pendant
la guerre du Péloponnése?®. Mais il est peu vraisemblable qu'en tant
qu'ennemi il puisse figurer dans une Amazonomachie dont le sol est celui de
I'Attique. De plus, cet Astyochos historique n'intervient dans le cours du
conflit qu'a une date ultérieure a celle de la création de ce vase30.
Astyochos, ici, est a la fois le représentant de cette portion de territoire
nommée asty c'est-a-dire la ville et le gardien de la ville désignée sous son
vocable d'asty. En effet en nommant cet asty en composante du nom
d'Astyochos, le peintre précise le contexte du schéma narratif.

L'asty se définit, dans un premier temps, par opposition a 1'akropolis,
a la polis, a 1'agros - qui s'entend comme espace a cultiver : le champ- et au
Pirée3l. L'asty est encore un concept désignant un espace, celui de la ville a
'exclusion de ses faubourgs32. Dans la réalité des textes littéraires et officiels
il n'est pas aussi simple d'opposer asty a polis et de toute maniere la ville
concréte asty est comprise dans la polis33.

Dans un second temps il s'agit de la ville intra-muros, munie de portes,
qui suppose regroupés en ses murs un certain nombre d'habitants : les astoi,
c'est-a-dire a la fois des citadins et des citoyens. Ces astoi sont eux-mémes
définis par opposition aux politai en ce qu'ils possédent tous les droits civils
de ces derniers sans en posséder les droits politiques3*. Ce que protége As-
tyochos contre l'offensive ennemie ce sont des astoi, c'est-a-dire tous ceux
qui se sont réfugiés derriere les murs : des femmes33, des jeunes gens qui ne
sont pas encore passés dans le clan des citoyens-politai exergant leurs droits
politiques et militaires mais aussi des météques36. Astyochos protége une
ville : l'asty comprenant une collectivité que nous nommons pré-cisément
"civils" en temps de guerre en ce qu'ils s'opposent aux militaires, en l'occur-
rence aux citoyens -guerriers que sont les politai. Astos s'oppose également
a xénos : l'étranger3’ dont I'Amazone illustre parfaitement le concept étant a
la fois étrange et d'ailleurs. Astyochos ne désigne pas dans l'image le degré
de citoyenneté du combattant ainsi nommé -logiquement un polites possédant
ses pleins pouvoirs politiques et civils pour figurer dans le corps de I'armée-
mais la collectivité qu'il protége a l'intérieur d'un espace : l'asty.
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Une amphore attique du Musée de Chantilly attribuée au méme peintre
permet de confirmer ce vocabulaire de la notion de citoyenneté telle qu'elle est
représentée dans l'imagerie attique du dernier quart du Ve siécle.
L'Amazonomachie de Thésée y est également en jeu33.

Le 1écythe de Naples n'est pas un document isolé dans la production du
peintre Aison et la combinaison signifiante d'images et d'inscriptions semble
étre une caractéristique de cet atelier.

Sur la face A, Thésée (inscrit), nu, portant casque, bouclier et I'épée au
coté, s'élance, dans une pose identique a celle qu'il a sur le 1écythe de Naples,
sur une Amazone inscrite Hippolyté laquelle charge a cheval -
conformément a son nom de cavaliere : "Celle qui délie les chevaux"-. Une
seconde Amazone archére est nommée Deinomaché :"La Redoutable

combattante”.
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La face B montre un schéma iconographique fréquent : une scéne de
libation entre un homme et deux femmes. L'homme est représenté en
voyageur ou en chasseur avec son manteau, son large chapeau de cuir dans le
dos et ses bottines lacées. Il porte une lance. Un nom le désigne comme
Polites : "le Citoyen". A sa droite la jeune femme est inscrite Phylonoé :
"Celle qui est consciente de sa tribu” tandis que la femme qui tient la phiale
se nomme Deinomaché comme I'Amazone archére de l'autre face3?. Elle
s'appréte a procéder a la libation en un temps et un lieu ou tout suggere le
calme du rituel libatoire a I'opposé de I'agitation et la violence de la scéne de
combat0, Polites, avec son accoutrement de voyageur-chasseur, n'est pas
un guerrier tel qu'il figure habituellement sur de nombreuses scenes
analogues avec son attirail d'hoplite. Il porte la tenue de 1'éphebe, ce
"chasseur noir" qui n'est pas encore totalement intégré dans la Cité. Sur
l'image, il est néanmoins désigné par le nom de Polites et décline cette
identité entre les deux personnages féminins qui I'entourent.

Phylonoé, d'une part, dit I'appartenance du jeune homme a une
Phylé, une tribu qui le situe a l'intérieur d'un systéme politique et
géographique qu'il partage avec tous les Politai de 1'Attique*!.
Deinomaché, "la Redoutable Combattante”, d'autre part, parle de cette
violence guerriere, nécessaire sur le champ de bataille tant qu'elle est
canalisée par une éthique militaire du combat loyal dont Thésée, sur la face
A, est le représentant.

POAITHE
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Il semble que la répétition du nom de Deinomaché sur les deux
faces, incarné par deux figures féminines totalement antithétiques, nous offre
une clé de lecture. En effet, 1'Amazone Deinomaché est une archére
symbolisant, a l'inverse de Thésée, le combat de la ruse et de la lacheté en
tant qu'il est mené de loin a 1'opposé d'un franc corps a corps. C'est aussi un
combat embusqué et solitaire contraire aux régles guerriéres de la phalange
hoplitique qui regroupe une communauté de citoyens et se déroule a terrain
découvert. C'est bien en termes d'oppositions que se jouent les deux modes de
combats figurés par Thésée et Deinomaché sur la face A de I'amphore.
Pourtant, le combat solitaire et rusé de 1'Amazone n'est pas propre aux seules
barbares, il est également celui que pratique 1'éphebe, le temps de son
apprentissage militaire, avant de devenir citoyen et hoplite. Au mauvais
combat de I'Amazone et de I'éphébe s'oppose le bon combat de Thésée,
hoplite et citoyen par excellence, proposé ici comme modele pédagogique au
jeune homme. En abandonnant les armes du combat déloyal, 1'éphebe, son
apprentissage révolu, peut intégrer le rang des hoplites. L'image propose
peut-étre au lecteur ce moment du rituel ot la communauté accueille 'éphébe,
nouveau Polites, prét a prendre la releve et assurer a son tour la défense de
sa patrie. En période de guerre, 1'hoplite est regroupé avec ses compagnons
d'armes, selon sa tribu, phylé, en dix unités appelées également phylai
reproduisant ainsi, sur le champ de bataille, le découpage géo-politique de
I'Attique*2. Phylonoé, par son nom signifiant indique le fait d’avoir sa tribu
a I’esprit et Deinomaché, la desservante de la libation, attribue a Polites
une valeur guerriére, une andreia féconde en futurs exploits héroiques.
Polites peut s'identifier 8 Thésée et en assumer I'héroisme afin de le mettre
au service de sa phylé, sa tribu et de la polis*3.
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III. THESEE ET ATHENES : LE RETOUR A L'ORDRE.
(Cf Fig. 2)

La surface du lécythe de Naples, par le truchement des noms
signifiants, fait apparaitre un espace : celui de I'Attique que la lecture des
inscriptions permet de comprendre comme une carte ol figurent des
toponymes rendant compte d'une réalité a la fois géographique et
administrative. Ces dénominations rappellent que le territoire de 1'Attique est
divisé en démes ou agglomérations répartis entre la ville (asty), la cote
(paralia) et la plaine (mesogéios) formant les trytties ou division tripartite a
l'intérieur de dix tribus. Astyochos, Phaléros, Monichos, Phylakos
et Theitras en indiquent la totalité territoriale.

Par la disposition des combattants, les uns par rapport aux autres dans
l'image, le vase se laisse lire comme un récit qui a pour point de départ une
Amazonomachie mais dont les noms agissent en autant de "micro-récits"44.
Ainsi, Thésée qui incarne, dans les mentalités du dernier quart du Ve siécle, le
fondateur de la démocratie est entouré de deux Amazones dont 1'une
Antianeira dit par son nom 2 la fois qu'elle vaut un homme et qu'elle les
combat dans un choquant renversement des bonnes valeurs?>. La tueuse
d'hommes incarne Hybris : "Exces" contre Diké : "Justice" telles que toutes
deux, chez Hésiode, figurent sur le champ de bataille6. Cette derniere étant
symbolisée par le bon combat des Grecs.

Laodoké : "La gloire du peuple" ne posséde pas un nom courant
répertorié dans 1'onomastique des Amazones4’ bien qu'il existe une
Laomaché : "Combattante du peuple"8. On lira ce nom en référence au laos,
le peuple en tant qu'il s'oppose au démos*® qu'incarne ici Thésée. En effet, le
héros des années 430-420 -et au-dela- est un roi jadis unificateur de I'Attique
et créateur de la démocratie30. Euripide en fait le personnage central des
Suppliantes (datées de 423-422), un roi raisonnable qui exalte les vertus de la
démocratie et derriere lequel se profile Péricles>l. "...Car j'appelai ce peuple
au pouvoir sans partage : je fis la Cité libre et le suffrage égal” (v.350-354)
ou encore : "Quant a la liberté, elle est dans ces paroles : Qui veut, qui peut
donner un avis sage a sa patrie ? Lors, a son gré, chacun peut briller... ou se
taire. Peut-on imaginer plus belle égalité ?" (v.438-441).

Certains historiens ont remis en question la popularité de Thésée
comme symbole de la démocratie athénienne rappelant qu'il avait déja servi la
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gloire de Cimon, "nouveau Thésée". De plus lors de la réforme clisthénienne
aucune des dix tribus ne prendra le nom de Thésée?2.

Dans 1'organisation de 1'image une construction en chiasme relie
Thésée a Astyochos et Phaléros a Phylakos. A leur point d'inter-
section se trouve Klyméné : " I'Illustre”. Par ce jeu graphique Thésée se lit
ainsi comme l'astyochos, le protecteur de la communauté des habitants de la
ville, Atheénes, tout en étant implicitement, de par sa fonction de "pere” de la
démocratie, le représentant de la polis. Les Amazones en introduisant le
désordre menacent symboliquement ces institutions.

De méme, Phaléros et Phylakos renforcent l'idée de la valeur
défensive du port de Phalere comme vigile, situé en avant-poste et protecteur
- métaphoriquement -, par sa flotte , de la Cité33. A leur point de rencontre,
Klyméné, "I'Tllustre” condense dans son nom la valeur immarcescible de la
renommée qui accompagne les héros mythiques et présents.

Derriére le mythe de I'Amazonomachie transparait la réalité d'une
guerre vécue dans son quotidien : celle qui oppose Athénes au reste de la
Grece. Le vase se laisse alors lire comme une carte stratégique des forces en
puissances : d'une part I'ennemi, d'autre part 1'ensemble de 1'Attique dans sa
diversité géographique et dans ses points névralgiques. Monichos,
Phaléros, Phylakos, tous trois éponymes de démes portuaires ou cdtiers,
rappellent I'importance stratégique des acces maritimes et surtout de la flotte,
véritable force de frappe athénienne. "Le peuple des rameurs, sauveurs de la
Cité" (Aristophane, Ach.162-163) a permis aux temps héroiques des guerres
médiques de vaincre le Barbare. Athenes, "le pays des belles triéres" doit
compter sur sa flotte.Par contre, l'intérieur, la plaine sans cesse dévastée par
I'ennemi est ici symbolisée par Theitras agonisant, définitivement mis hors
combat. Péricles avait rappelé aux citoyens rassemblés aux débuts des
conflits, & une époque vraisemblablement trés proche de la création du vase,
la nécessité d'abandonner le sol pour se replier dans la ville et attaquer par la
mer : "Il faut nous désintéresser de la terre et des maisons, pour ne veiller
que sur la mer et la ville">*. Dans l'image les combattants actifs autour de
Thésée sont ceux dont les noms racontent leur appartenance a la ville comme
lieu de repli (Astyochos) et a la mer comme force offensive (Phaléros,
Monichos, Phylakos).

L'Amazonomachie propose a 'usager du vase une lecture qui combine
une description du sol de 1'Attique comme reconnaissance territoriale et
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politique assortie d'une représentation des réalités stratégiques d'un pays
soumis a l'agression d'une guerre. ’

L'Amazonomachie attique de Thésée ravive, a un moment critique de
I'histoire athénienne, le souvenir des andres agathoi qui s'illustrérent, en un
temps ou l'histoire rejoint le mythe, en repoussant un envahisseur barbare
faisant ainsi triompher l'ordre sur le chaos.

Si la transparence du mythe voile a peine l'orgueil d'Athénes
victorieuse sur 1'Asie -victoire dont elle s'attribue volontiers la totalité du
succes- il dévoile par contre le besoin d'en appeler a la figure d'un héros :
Thésée le fondateur de la démocratie et le synoeciste . "Puis, lorsque Thésée
fut roi, joignant la puissance a l'intelligence, il sut par toutes sortes de
mesures organiser la région et, abolissant les conseils et les magistratures
des autres cités au bénéfice de la cité actuelle, il instaura un conseil et un
prytanée uniques, regroupant ainsi tout le monde : bien qu'exploitant leurs
biens séparément, comme auparavant, les gens durent renoncer a avoir
d'autre ville que celle-la (Athenes) ... C’est a la suite de ces événements que
les Athéniens organisent encore de nos jours la féte nationale des xynoekia
(ou du regroupement” 5. Ce synoecisme fait également partie de ces mythes
qui se portent bien pour ranimer l'enthousiasme patriotique aprés les
premiéres années de guerre. Il rappelle 1'union et le rassemblement de tous les
Grecs de 1'Attique dans son étendue physique : de la ville a la mer ; dans son
découpage territorial et administratif par tribu qui correspond également au
regroupement des hoplites sur le champ de bataille>S,

Pourtant 1'image n'est pas uniquement un discours patriotique mais un
rappel, par le biais d'un héros symbolisant la démocratie (de Péricles), que
I'ennemi n'est pas uniquement cet "autre" - qu'il soit barbare Amazone ou
Lacédémonien - mais aussi 1'Athénien lui-méme dans la menace toujours
possible d'une stasis, guerre civile. Les Amazones dans 1'image jouent, par le
biais de leur nom, ce réle ambigu de miroir. Leur nom, comme nous l'avions
signalé, s'appliquant autant & elles qu'a leur adversaire grec car on ne se
distingue dans son excellence guerriere que par celle de son ennemi. Leur
accoutrement curieusement hétéroclite est semblable a celui des Grecs. Ainsi,
Klyméné et Phaléros portent le méme casque attique a décoration en
écailles de poisson et panache. Kréousa porte une tenue d'hoplite athénien.
Phylakos, quant a lui est coiffé d'un casque trés peu "réglementaire" qui
I'apparente au monde barbare avec ses deux plumets aux oreilles. As-
tyochos lui-méme, le protecteur de l'asty, a un casque totalement atypique
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dont le panache semble identique a celui de I'Amazone archére en partie
lacunaire37. ’

Par ces similitudes iconographiques, Grecs et Amazones confondent en
un temps leur identité exprimant la bascule toujours possible qui pourrait
faire passer Hybris du c6té des Grecs a la place de Diké sur le champ de
bataille et symboliquement perturber la bonne marche de la cité en
introduisant la guerre civile dans les rangs de 1a démocratie38.

Il faut 2 Athénes un héros symbolisant la vertu des marathonomaques
que nul ne peut contester. A partir de 430, le cycle de la 1égende de Thésée est
repris pour en privilégier les exploits d'homme mfir. C'est & Thésée démocrate
que l'art officiel fait allusion dans les représentations d'Amazonomachie -le
bouclier d'Athéna Parthénos en est I'exemple le plus patent-. Il faut aussi aux
Athéniens une figure héroique susceptible de mobiliser un pays encore prét a
faire la guerre mais profondément touché dans son sol et ses hommes par les
premiéres invasions ainsi que par la peste de 430. Thésée, synoeciste et
démocrate semble désigné pour rassembler autour de lui la totalité de 1'Attique
telle qu'en ses compagnons d'armes, sur le vase de Naples, elle est représentée
a la fois politiquement, géographiquement et militairement.

Destiné a contenir des huiles parfumées -le goulot large et plat
permettant de recueillir la totalité du précieux liquide-, on peut imaginer ce
lécythe aryballisque faisant partie du paquetage d'un jeune athlete a la palestre.
Ainsi, I'image et le texte combinaient les vertus pédagogiques du mythe et un
discours politique qui contribuaient a former le jeune homme en futur
hoplite.
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NOTES

Lécythe aryballisque attique a figures rouges, Naples, Museo Nazionale,
n°86496 (RC 239), trouvé 2 Cumes en novembre 1855 dans la nécropole
nord du "temple des Géants" lors de fouilles entreprises en 1853 par
Léopold de Bourbon, comte de Syracuse. Ce vase est attribué au peintre
Aison (Riezler). ARV 2, 1174, 6 ; Para, 460, Addenda, 16, 6 ; Addenda?,
339 ; BROMMER, VL3, 215, B 11.

Les inscriptions sont les suivantes :

OHZ[E]YZ - AAOAOKH - ANTIANE[IPA] - KAYMENH -
<O>AAHPOX - APIZTOMA[X]E - MONIX0X - KPEOZA - <®>
YAAKOZ - AZTYO0X0Z - QXYA[AIH - TEIOPAZ.

Pour les problémes de datation on consultera les auteurs suivants :
RIEZLER, W., Der Parthenon und die Vasenmalerei, Munich 1907, 24. 1i
date le début de I'activité d'Aison en 440 ; v

DUGAS, Ch., Aison, Paris, 1930, 67 méme datation, strictement
contemporaine du Parthénon ;

ISLER-KERENYI, C., "Chronologie und 'Synchronologie' attischer
Vasenmaler der Parthenonzeit", AK, 1973, 9, 23 sqq et p. 30 : datation 440-
430 (pour le début des activités du peintre) ;

KNIGGE, U., "Aison, der Meidiasmaler 7", AM, 90, 1975, 140-141 et
n.53. Elle propose de dater le vase de la décennie 440-430 invoquant le
profil du lécythe ainsi que la grande similitude du décor avec celui du
bouclier d'Athéna Parthénos. Elle cite une possible influence du peintre
Parrhasios ce qui décalerait les dates a la décennie inférieure, c'est-a-dire
430-420 (cf REINACH, A., La Peinture Ancienne 2, Paris, 1985, 220-242).
LEZZI-HAFTER, A., Der Eretria Maler, Mainz, 1988, 246 (vers 420).
L'examen iconographique du vase m'incite & avancer 430-420 comme
fourchette chronologique.

Je reprends ici le qualificatif de "nom signifiant” proposé par N. LORAUX
dans "Poluneikes Eponumos. Le nom des fils d'Oedipe, entre épopée et
tragédie”, communication au colloque : "Forme narrative des mythes
grecs”, Lausanne, mai 1987 ; plus récemment dans Calame CI. (éd.)
Métamorphose du mythe en Gréce antique, Geneve, 1988, 151-166.
L'auteur expose ainsi sa position sur I'énoncé du nom: '

« Parce que j'entends, apres d'autres, revenir sur ces noms propres qui — vir-
tuellement ou en acte — sont des récits, je me situe donc par définition avant
Aristote, au temps ol les Grecs — voire les plus rationalistes d'entre eux-
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entretenaient avec leur langue un rapport que l'on dira cratylien en ce qu'il
est centré sur ce que, dans le Cratyle, Platon appelie “I'éponymie du nom” ».
Sur les noms signifiants voir également SULZBERGER, M., ONOMA

ETTQNYMON. Les noms propres chez Homere dans la Mythologie grecque”,
REG, 39, 1926, 381-447 ; SVENBRO, J., "L'enfant signifiant” in
Phrasikleia, Anhropologie de la lecture en Gréce ancienne, Paris, 1988, 74-
91. -

GENETTE, G, “L'éponymie du nom”, in Mimologiques. Voyage en Cratylie,
Paris, 1976, 11-37 et plus spécialement p. 24.

Euripide, Her, 408-418 ; voir également DUGAS, Ch., "L'évolution de la
légende de Thésée" in Recueil Ch. Dugas, Paris, 1960, 102.

Schol. 11, 111, 189 ; II, 220 ; Pausanias, I, XV ,2 ; Diodore de Sicile, II, 46.
Plutarque, Thésée, 26,1 et 27,1 ; Eschyle, Eum., 685-690.

DUGAS,Ch., Op.Cit., 105 ; DUGAS, Ch. / FLACELIERE, R., Thésée.
Images et récits, Paris, 1958, 73 ; NEILS, J., The Youthful Deeds of
Theseus, Rome, 1987, 109 ; ROUVERET, A., in REINACH, A., Op.Cit.,
supra n.1, 156, n.2 ; HARRISON, E.B., "The Composition of the Amazo-
nomachy on the Shield of Athena Parthenos", Hesperia 35, 1966, 128.
Pausanias, I, 17, 2 ; ROUVERET, A., Op.Cit., supran.7, 140 n.2,
Aristophane, Lys., 678-679 ; Arrien, An. VII, 13, 5 cités par REINACH, A.
Op.Cit., supran.l, 154-155 et n.2,

BOTHMER, D. von, Amazons in Greek Art, Oxford, 1957, 209. Sur les
métopes du Parthénon, voir également BROMMER, F., Die Metopen des
Parthenons, Mainz, 1976,3-13 et pl.3-37.

Plutarque, Thésée, 31,3-4 ; :

Sur le bouclier d'Athéna Parthénos voir :

CONZE, A., "Der Schild der Athena Parthenos des Phidias", AZ, 1865, cols.
33-48, pls. 196-197 ; '

SMITH,C., "A New Copy of the Athena Parthenos", BSA III, 1896-7, 121-
148 ;

RAS, S., "L'Amazonomachie du bouclier de I'Athéna Parthenos", BCH, 68-
69, 1944-45, 163-205 ;

BROMMER, F., "Zu den Schildreliefs der Athena Parthenos des Phidias",
Marburger-Winkelmann-Programm, 1948, 10-19 ;

SCHLOERB, B., "Beitrige zur Schildamazonomachie der Athena
Parthenos", AM, 78, 1963, 165 ; .
HARRISON, E.B., Op.Cit., supra n.7, 109 et 120. (Datation du bouclier :
430-420).

HSLSCHER, T. / SIMON, E., "Die Amazonomachie auf dem Schild der
Athena Parthenos", AM, 91,1979, 115 sqq.
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17.
18.

19.

Colombe Couélle-Dezeuze

SCHROEDER, B., "Die Polygnotische Malerei und die Parthenongiebel”,

Jdl, 30, 1915, 112 ; KNIGGE, U, Op.Cit., supran. 1, 137. ‘

NEILS, 1., Op.Cit., supran.7, 129.

LORAUX, N., L'invention d'Athénes. Histoire de l'oraison funébre dans la

"cité classique”, Paris, 1981, 64.

Voir également JEFFERY, L.H, "The Battle of Oinoe in the Stoa Poikile. A

Problem in Greek Art and History", BSA, 60, 1965, 41-57 et LONIS, R.,

Guerre et religion en Gréce a l'époque classique, Paris, 1979, 266, 278, n.5

(datation : 457 av. JC).

H: 23,5 cm; D (panse) : 14,8 cm.

BOTHMER, D. von, Op.Cit., supra n.10, pour les différents schémas

iconographiques de I'Amazonomachie et leur évolution chronologique. Voir

plus spécialement pp. 163-192 sur les Amazonomachies inspirées par les

modeles de Mikon et de Phidias créés entre 460-438.

Hérodote, VIII, 52-53.

Hérodote, VIII, 54 :
"Dans cette Acropole, il y a un temple d'Erechthée, qu'on dit &tre né de
la terre ; et, dans ce temple, un olivier et une "mer", qui, i ce que
racontent les Athéniens, seraient des témoignages que Poseidon et
Athéna auraient laissés de leur contestation au sujet de la possession du
pays. Or cet olivier avait souffert en méme temps que le reste du
sanctuaire de l'incendie allumé par le Barbare ; mais le lendemain de
I'incendie, quand les bannis d'Athénes commandés par le Roi pour
offrir les sacrifices montérent au sanctuaire, ils constatérent que, de la
souche, avait poussé un rejeton d'une coudée.".

Voir également GERNET, L., Droit et Institutions en Gréce antique 2, Paris,

1982, 271 .

DETIENNE, M., Problémes de la terre en Gréce ancienne, Paris, 1973, 294-

295 a propos du feuillage de l'olivier comme symbole de la cité

éternellement vivante. Ainsi que Plutarque, Quaest. conv, 723 F, cités par

LAURENS, AF./LISSARRAGUE, F., "Le biicher d'Heracles : I'empreinte du

dieu", dans Entre Hommes et Dieux. Le Convive, le héros, le prophete. Lire

les polythéismes 2. Annales littéraires de I’ Université de Besangon, 1989,

89 et n. 27 a propos du rapport privilégié entre cet arbre, le bficher

d’Héracles et 1’apothéose du héros.

Sur Teithras on consultera les références suivantes : ,

KIRCHNER, 1., Prosopographia attica, Berlin, 1966, 166 : Les Teithrasioi,

habitants du déme de Teithras appartiennent 2 la tribu d'Egée de la trittye de

la Mésogée (la plaine) ;

ETIENNE, H., Thesaurus Graecae Linguae 2, Graz, 1954, col. 2178 : Idem ;
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TODD, O.]., Index Aristophaneus, Hildesheim, 1962, 240 : Ran, 477.
KRON, U., "Die zehn attischen Phylenheroen", AM, 1976, 5, 164, n. 787.
LEVEQUE, P. / VIDAL-NAQUET, P., Clisthéne I'Athénien. Sur la représen-
tation de l'espace et du temps en Gréce de la fin du VI¢ siécle a la mort de
Platon 2, Paris, 1983, 13 sqq : WILL, E., Le monde grec et I'Orient 1, Paris,
1972, 70 (carte) ; LEWIS, D.M., "Cleisthenes and Attica", Historia, XII,
janv. 1963, 1, 22-40.

SurMonichos voir :

PAPE,W., Worterbuch der Griechischen Eigennamen, Braunschweig-
Warbuch, 1875, 949 : Héros fondateur du port de Mounychia ; compagnon
de Thésée ; Fils de Démophon et de Laodicé (Plutarque, 34 ; Eur., Hipp.,
761) ;

ETIENNE, H., Op.Cit., supran. 19, 1221 : idem ;

BESNIER, M., Lexique de Géographie ancienne, Paris, 1914,501-502 :
Mounychia est reliée a Athenes par les longs murs cf : Thucydide, 11,13 ;
Xénophon, Hell., 11,4,11 ; Démostheéne, XVIII, 107 ; Diodore de Sicile,
X1V, 33 ; Strabon, IX,395 ; Pausanias, 1,1,4 sq ; etc ;

Voir également VIDAL-NAQUET, P., "La tradition de I'hoplite athénien” in
Le chasseur noir. Formes de pensée et formes de société dans le monde grec
2, Paris, 1983,128, n. 12 : A propos d'un Mounichos sur une dédicace de
333/32 découverte prés du Pompéion et consacrée par les éphebes de la tribu
d'Aiantis. Il s'agirait du héros éponyme de la classe d'appel des éphebes,
chacune des quarante-deux classes d'dges hoplitiques ayant eu un héros
éponyme. L'auteur fait de plus remarquer que Mounichos est I'éponyme d'un
mois et d'une féte de l'année attique.

Sur Phaléros voir :

Pausanias, 1,1, 4 ; Strabon, XIV, 683 : Héros éponyme du port de Phaléros

"ot il avait un autel.

Apollonios de Rhodes, 1, 97 et schol. 535, 24 ; Hygin, Fab., 14, 9 : héros
athénien, fils d'Alkon prend part avec Thésée et Pirithoos au combat contre
les Centaures et au voyage des Argonautes.

Voir également :

BECHTEL, F., Die historischen Personennamen des Griechischen bis zur
Kaiserzeit, Hildesheim, 1964, 493 : idem ;

CHANTRAINE,P., Dictionnaire étymologique de la langue grecque.
Histoire des mots, Paris, 1968, 1176 cité comme port de I'Attique ;
BESNIER, M., Ibid., 592 : nombreuses références (Hérodote, V, 63 sq ;
Thucydide, II, 15 sq ; Lysias, XXI, 9 ; Démostheéne, XVIII, 37 ; Polybe, X,
24 ; Strabon, IX, 398 sq ; Pline, IV, 24 ; Plutarque, Thésée, 17 ; Pausanias,
I, 1, 4 sq ; Schol. Aristoph. Av., 1698 etc).
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26.
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Colombe Couélle-Dezeuze

Il accompagne Thésée et Pirithoos dans leur lutte contre les Centaures
(Hygin, Fab., 14, 9 ; Orph, Arg., 144 ; Apollonios de Rhodes, I, 96,97 et
schol. 535, 24).

- Fragments de cratére attique a figures rouges, Paris, Cabinet des Médailles,
inv. 421-420, attribué a Polygnote. ARV 2, 1030,30. Vers 430.

- Lécythe aryballisque attique a figures rouges, New York, Metr. Museum,
inv.31-11-13, attribué au peintre d'Erétrie, ARV 2, 1248,9 ; 1688 ; Para,
469 ; Addenda, 176. Vers 420.

LEVEQUE, P./ VIDAL-NAQUET, P.,0p.Cit., supran.20, 16.

Sur cette pose et sur sa symbolique particulierement développée dans I'art du
Ves. et normalement appliquée a Thésée, voir :

HARRISON, E.B., "The South Frieze of the Nike Temple and the Marathon
Painting in the Painted Stoa", AJA, 76, 1972, 362 et illustration pl. 73, 2 ;
KARDARA, Ch.,"On Theseus and Tyrannicides", AJA, 55, 1951, 293-300 a
propos de l'influence de ce modele sur le peintre Aison et sur ses
contemporains.

Voir également BERARD, Cl., "Imagiers et Artistes", Etudes de Lettres,
1983, 27-33 et plus spécialement les pp. 30-31 a propos d'un chous
représentant la statue des tyrannicides, trouvé dans la tombe de Dexiléos,
jeune officier de cavalerie athénien mort en 394. L'image agit comme
métaphore de I'héroisme du jeune Athénien sacrifié pour défendre les valeurs
athéniennes contre Sparte. La gloire de Dexiléos, nouvel Harmodios, est
symbolisée dans le silence de la tombe par ce modeste vase.

Sur Phylachos on consultera :

PAPE,W., Op.Cit., supra n. 21, 1653 : héros delphien, sauve le sanctuaire
de Delphes pendant les guerres médiques (Hérodote, VIII, 39 ; Pausanias, X,
8,7, X, 23, 2.) ; héros troyen (Il, VI, 35 ; Tzetzés, Hom., 118) etc ;
BECHTEL, Op.Cit., supra n. 21, 578 : anthroponyme au V€ s.mais pas en
Attique (IG XII 9 n°56, 421) ;

KIRCHNER, L., Op.Cit., supran. 19, 399, 15036 (330/29 av.J.C) ; 15037
(375/74 av.]).C) ;

“CHANTRAINE, P.,Op.Cit., supran. 21, 1231 : "sentinelle, celui qui monte

la garde". Phylachos : garde (Homére. 1., 24, 566 etc) ;

RE, XX, 1, (1941), col. 988-89 ; ROSCHER, 2479-2480 et 3229 : héros
éponyme de Phylakia, cf Plutarque, Arat., 34 ; KIRCHNER, 1., Op.Cit.,
supran. 19, 11, 627 ; KRON, U., Op.Cit., supran. 19, 164, n.787 pour les
mémes renseignements.

SurOkyale voir :

CHANTRAINE, P., Op.Cit., supra n. 21, 1299 : de dkus : “rapide, vif,
agile”. Une occurrence 2 Okyalos dans Homere a propos d'un navire et d'un



Proposition de lecture sur un vase attique du Musée de Naples 71

28.

29.

30.
31.

32.

33.

34.

capitaine (I/., XV, 705 ; Od., X1, 182 ; Sophocle, Aj., 710 ; Od., VII, 111).
EAA, 630, sv Okyale : Hygin, Fab., 163 (sv Amazones : "Ocyale,
Dioxippe, Iphinome, Xanthe, Hippothoe, Otrere, Antioche, Laomache,
Glauce, Agaue, Theseis, Hyppolyte, Clymene, Polydora, Penthesilea" in
ROSE, H,, 1, Hygini Fabulae, Londres, 1963, 114) ;

BOTHMER, D. von, Op.Cit., supra n. 10, 234 dans l'index des noms
d'Amazones, Okyale n'est mentionnée que pour le vase de Naples.
SurAstyochos voir : '

KIRCHNER, L, Op.Cit., supran. 19, 177, 2659 ([Ast]yochos : fin III¢s.) ;
2660 (Astyochos : c.a. 340) ; plusieurs noms composés avec asty- : 2652
(Astydoros : IV®) ; 2653 (Astykrates : IV®) ; 2661 (Astyphilos archonte en
420/419 av. J.C.), 2662, 2663, 2664, 2665.

Limc II sv Astyochos 1.

BECHTEL, F., Op.Cit., supra n. 21, 88 : Thucydide, VIII, 23-36 ;
Xénophon, Hell., 1,1,31 ; Plutarque, Alc., 25.

413-411 av. J.C.

CHANTRAINE, P.,Op.Cit., supran. 21, 129-130 ; LEVY, E., "Asty et Polis
dans I'lliade", Ktéma, 8, 1983,56.

LONIS, R.,"Astu et Polis. Remarques sur le vocabulaire de la ville et de
I'Etat dans les inscriptions attiques du V¢ au milieu du II¢ av. J.C.", Ktéma,
8, 1983, 98 ; WORONOFF M., « Ville, cité, pays dans les lois », Ktéma,
10, 1985, 67-75.

LORAUX,N., "L'autochtonie : une topique athénienne"” in Les enfants
d’Athéna. Idées athéniennes sur la citoyenneté et la division des sexes,
Paris, 1981,41-42 et n. 31 fait remarquer que l'asty ne s'oppose pas aussi
radicalement 2 I'akropolis car, entre autres, l'olivier sacré de 1'acropole est
nommé aste elaia. Elle définit ainsi les limites de 1'asty :

"...des confins du territoire a la 'ville' (asty), il (I'espace civique) comporte
une série de centres concentriques et toujours plus symboliques : au centre du
territoire, I'asty, qui est a la cité comme un concentré de cité, et, au coeur de

-la ville, I'Acropole dont Thucydide rappelle qu'elle dispute 2 l'asty le titre

symbolique de polis”.

CHANTRAINE, P., Op.Cit., supra n. 21, 130 (cf Aristote, Pol., 1278 a ;
Euripide, Méd., 223) ; CASEVITZ,M., "Mon astu, sa polis : les exemples
chez Hérodote", Ktéma, 8,1983, 80 a propos d'astos employé comme
"concitoyen”. Voir également WORONOFF, M., "Ville natale chez
Sophocle”, Idem, 90 et 92 qui remet en cause la définition de Chantraine -
astos étant celui qui posséde les droits civils sans les droits politiques-
montrant que l'opposition ne joue pas sur ce plan mais sur "le degré de
connivence entre les autochtones".
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37.

38.

39.

40.

41.

Colombe Couélle-Dezeuze

VATIN, Cl, Citoyens et non-citoyens dans le monde grec, Paris, 1984, 60-
61 et 133 sur le role des femmes dans la cité en tant qu'astai :

"Les citoyennes (astai) n'ont pas pour seul rdle de garder les foyers
domestiques. Si, dans les limites de l'oikos (le foyer familial), elles ont la
charge de l'intérieur alors que les hommes sont voués 3 I'extérieur, dans le
cadre élargi de la cité, elles sont aussi, collectivement, les gardiennes de
l'intérieur, les dépositaires des traditions les plus respectables du foyer
commun de la cité". Voir également MOSSE Cl., « ASTE KAI POLITIS - La
dénomination de la femme athénienne dans les plaidoyers démosthé-
niens », Ktéma, 10, 1985, 77-79.

LORAUX, N., L'invention d’Athénes, Op.cit., supran. 14, 35, et n. 134 :
"La comparaison entre IV, 90, 1 et IV, 94, 1, indique que pour Thucydide
astoi désigne 2 la fois les citoyens et les méteéques. Thucydide ne mentionne
explicitement les météques qu'en des cas bien particuliers (II, 13, 7 :
dénombrement exact ; II, 31, 1 : utilisation exceptionnelle des météques
comme hoplites au début de la guerre)”.

CHANTRAINE, P., Op.Cit., supra n. 21, 130 ; WORONOFF, M., Op.Cit.,
supran. 34, 91.

Amphore 2 col attique a figures rouges. Chantilly, Musée Condé, attribuée 2
Aison. ARV 2, 1176, 25. Vers 430-420. Voir KNIGGE, U.,Op.Cit., supra
n. 1, 140 et n. 51 pour les problémes de datation.

Voir également LEZZI HAFTER, A., "L'Amphore d'Aison", Musée Condé,
nov.1980, n°19, 8.

A propos de Deinomaché on consultera :

PAPE,W., Op.Cit., supra n. 21, 278 ; ETIENNE, Op.Cit., supra n. 19, col
951 ; RE, 1V, 2, (1901), col 2393, KIRCHNER, 1., Op.Cit., supra n. 19,
210, 3187 : mere d'Alcibiade (Platon, Alc.,105 d ; 123 ¢ ; Plutarque, Alc., 1
; Lysias, XIV,39 ; 1V,34 ; Isocrate, XVI, 25-26.

Voir également CROMEY, R.D., "On Deinomache", Historia, XXXIII,
1984, heft 4, 285-401 et principalement p.399 et n.51 : 'auteur note que
les Deinomaché n'ont rien a voir avec la meére d'Alcibiade mais identifie
Polites et Phylonoé a des spartiates appartenant au récit mythique.

Voir le dossier n° 48 de déc. 1985 "Image et rituel" Recherches et
Documents du Centre Thomas More avec notamment l'article de
LISSARRAGUE, F., "La libation : essai de mise au point".

Tribu (phylé) : unité topographique, administrative et politique de
regroupement des cent démes (agglomérations) de I'Attique. Les tribus — au
nombre de dix — furent créées par Clisthéne 2 la fin du VI siécle pour
remplacer 4 tribus "ioniennes" passant ainsi d'un principe gentilice & un
principe territorial. Ces tribus répartirent, par tirage au sort, les démes
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selon un découpage tripartite (trittyes) 2 savoir : la ville, la cote et
I'intérieur. Les dix tribus sont les suivantes : Erechthéis, Aigeis, Pandionis,
Léontis, Acamantis, Oineis, Cécropis, Hippothontis, Aiantis et Antiochis.

L'étude la plus complete sur la question est celle de KRON, U., Op. Cit.,
supran. 19, .

Voir également LEVEQUE, P. / VIDAL-NAQUET, P., Op.Cit., supra n. 20,
13-24 ; ROUSSEL, D., Tribu et Cité. Etude sur les groupes sociaux dans les
cités grecques aux époques archaique et classique, Paris, 1976. ‘

A propos de l'inscription des éphebes sur le registre des demes voir
PELEKIDIS, C., Histoire de I'éphébie attique des origines a 31 av. J.C,
Paris, 1962, 87-101.

"L'inscription sur les registres des démes fait du jeune homme un démote ;
c'est l'appartenance 3 un déme qui le fait citoyen (polites), et cette
inscription consacre sa majorité ; s'il ne peut pas encore jouir de tous les
droits civiques, s'il est exempt de certaines obligations, c'est parce que
I'exercice de ces droits et devoirs I'empécheraient d'accomplir ses devoirs
d'éphebe (Const. d’Athénes, 42, 5). Les devoirs de I'éphebe sont ceux de
son apprentissage militaire lui permettant de devenir hoplite et en cela
pleinement citoyen. Le contingent des éphébes est divisé par tribus
(p.73);

GLOTZ, G., La Cité grecque 3, Paris, 1988, 134-135 : Les régiments sont
également répartis en dix unités appelées phylai.

Merci a F. Lissarrague pour m'avoir indiqué une autre représentation de
Polites sur le vase Frangois (VI¢ si¢cle) dont le role est identique a celui de
I'amphore de Chantilly : faire de tout citoyen un héros potentiel. Cf
LISSARRAGUE, F., Archers, peltastes, cavaliers. Aspects de

l'iconographie attique du guerrier, Thése III¢ cycle (dactylographiée). Paris
1983, 295 et ill. 208, n.6 :

"La représentation de I'hoplite (2 la fin du VI® siecle) est toujours
susceptible d'une lecture métaphorique qui fait de ce citoyen un héros épique.
En ce sens un détail unique sur le célébre vase Francois, parait révélateur :
dans la zone ol figure Achille poursuivant Troilos a la fontaine, on voit
Priam assis devant les remparts de Troie. Une porte de la cité est ouverte, par
ol sortent deux guerriers, cdte a cOte. Ils sont nommés par des
inscriptions : I'un est le héros obligé des combats troyens, Hector ; l'autre,
le héros secondaire porte un nom révélateur : Polités. Un tel jeu des noms ne
peut étre fortuit ou insignifiant ; I'image indique, de fagon exceptionnelle il
est vrai, que l'hoplite est ici le citoyen et le héros". Voir désormais
LISSARRAGUE, F., L’autre guerrier. Archers, peltastes, cavaliers dans
I'imagerie attique, Paris-Rome 1990, 239-40.
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VoirBolletino d’Arte, série spéciale 1, 1981, 178, n°114, fig 233.

Terme employé par CALAME, Cl., "Récit et anthroponymes : noms de
Laconiennes en figures de rhétorique"” in Le récit en Gréce ancienne.
Enonciations et représentations de poétes, Paris, 1986, cité par
N. LORAUX, cf supra, n. 2.

Sur Antianeira voir les ouvrages suivants :

PAPE,W., Op.Cit., supra n. 21, 94 ; ETIENNE, Op.Cit., supra n. 19, col
888 ; RE, 12, (1894) col. 2394 ; ROSCHER, Op.Cit.,supra n. 21, 370 :
Mere d'un des Argonautes ; nom d'Amazone (Homere, //.,VI,186 définit les
Amazones comme les antianeires "égales et opposées aux hommes") ;
Pindare, O/., 12, 17 ; Plutarque, Prov., 15 ;

CHANTRAINE, P., Op.Cit.,supra n. 21, 92 : antianeiros, épithéte des
Amazones, hypostase de anti et aner : "qui vaut un homme", mais parfois
compris comme "ennemi des hommes" ;

A propos de l'étrangeté choquante des Amazones voir VIDAL-NAQUET,
P.,"Esclavage et gynécocratie dans la tradition, le mythe et l'utopie” in
Recherches sur les structures sociales dans I'Antiquité classique, Paris,
1970, 63-80, surtout p.67-68.

VERNANT, J.P., Mythe et Pensée chez les Grecs 1, Paris, 1974,13-41 et
plus spécialement la p.30 :

"Au guerrier voué par sa nature méme a /'hybris, s'oppose le guerrier juste
qui, reconnaissant ses limites, accepte de se soumettre a l'ordre supérieur de
la Dike"

Sur Laodoké on consultera :

ETIENNE, H., Op.Cit.,supra n. 19, col 103 : a propos d'un Laodokos,
Homere, /., 1V, 87 ; Orph,Arg., 146) ;

CHANTRAINE, P., Op.Cit., supra n. 21, 619 : laos "peuple"” (par
opposition a chef). Chez Homere, "gens, sujets, citoyens assemblés".
Hygin, Fab., 163.

BENVENISTE, E., Vocabulaire des institutions indo-européennes, 11, Paris,
1968, 84-95 : Ce terme est issu des anciennes sociétés guerrieres. Le laos
est le peuple en armes, la soldatesque et implique la soumission & un chef.
Ce terme ne concerne que les hommes en age de faire la guerre. Il s'agit donc
d'une communauté essenticllement guerriere qui s'oppose de ce fait a un
démos qui désigne " a la fois une portion de territoire et le peuple qui y vit"
(p.90).

Ceci me permet de proposer que les Amazones qui vivent en tribu guerriére
et ignorent toute forme de vie et d'espace civique tel qu'il est congu dans la
cité démocratique sont plutdt du c6té du laos que dudemos.
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DUGAS, Ch., Op.Cit., supra n. 4, 105 ; NEILS, J., Op.Cit., supran. 1,
129 ; LORAUX, N., Op.Cit., supran. 14, 66.

GOOSSENS, R., Euripide et Athénes, Bruxelles, 1962, 435 :

"La démocratie de Thésée, c'est le gouvernement de Péricles” ;

voir également "Péricles et Thésée", BAGB, avril 1932, 22 :

"...cet 4ge d'or de la démocratie radicale (le gouvernement de Péricles) était
déja presque aussi loin que le régne de Thésée, age d'or de la royauté"”.
LEVEQUE, P. / VIDAL-NAQUET, P., Op.Cit., supra n. 20, 119-120 ;

.LORAUX, N., Op.Cit., supra n. 14, 66 et n.297 sur l'aspect "modéré” de la

démocratie selon Thésée.
Thucydide, II, XII,2.
Idem, I, CXLIIL, 5. Ainsi que II, XIII, 3 ; II, LXV, 7, etc. Voir également
MOSSE, Cl., Histoire d'une démocratie : Athénes, Paris, 1971, 67-68.
Voir aussi LONGO, O., "Atene fra polis e territorio”, Studi italiani di
Filologia classica, 46, 1974, 5-21 : l'auteur fait remarquer que ce type de
stratégie adoptée par Péricleés n'est pas seulement militaire mais également
politique. En abandonnant les terres au profit de la ville, c'est toute une
organisation territoriale et une politeia démotique qui disparait au profit
d'Athénes seule. Derrieére les murs de l'asty, la population est réduite a un
role de gardien.
PLUTARQUE, Thésée, 24.
VIDAL-NAQUET,P.,0Op.Cit., supran. 21, 125-149 et surtout 131-132.
BOTHMER, D. von, Op.Cit.,supra n. 10, 174 : "All helmets are very
elaborate”. A titre de comparaison, voir pl. LXXV (cratére a volutes de New-
York 07.286.84, ARV 2, 613,1) oli une des Amazones a un casque identique
a celui d'Antianeira. Voir également BROMMER, F., Theseus. Die Taten
des griechischen Helden in der antiken Kunst, Damstadt, 1982, 116-117,
fig 17 pour un échantillonnage de casques treés €laborés (dont un A cornes
porté par une Amazone) tant du coté grec que de celui des Amazones sur un
Dinos de Londres 99.7-21.5, ARV 2, 1052,29.
Thucydide, I, CXLIV :
"J'ai encore bien d'autres raisons d'espérer une heureuse issue, si vous
consentez a ne pas étendre votre domination dans le temps ol vous étes
en guerre, et 2 ne pas chercher délibérément les périls supplémentaires
(car je crains plus nos fautes a nous que les desseins des adversaires)”.
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Liste des figures

Fig 1a
Lécythe aryballisque de Naples, inv. 86496.
Photographie Soprintendenza Archeologica delle Province di Napoli e Caserta
Napoli n. 1995 - 96.

Fig 1b
Lécythe aryballisque de Naples, inv. 86496.
Photographie Soprintendenza Archeologica delle Province di Napoli e Caserta
Napoli n. 1996 - 96.

Fig 2
Lécythe aryballisque de Naples, inv 86496.
(PANNUTI, U.,Rend Linc, 32, 1977, pl. 1).
Fig 3
Carte des divisions de I'Attique clisthénienne
WILL, E., Le Monde Grec et I'Orient 1, Paris, 1972, 70.

Fig 4a
Hydrie de Chantilly
REINACH, S., Peinture des Vases Antiques, 1, Paris, 1891, 10 et 11.

Fig 4b
Hydrie de Chantilly
REINACH, S., Peinture des Vases Antigues, 1, Paris, 1891, 10 et 11.
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COUELLE-DEZEUZE

Sur un vase produit aux débuts de la guerre du Péloponnese, dans un
atelier athénien, une scéne d'Amazonomachie de Thésée ou les différents
protagonistes sont nommés, permet de proposer une lecture qui transposera ce
récit mythique en commentaire géo-politique. Ainsi, par le biais de la
nomination, le récit écrit s'appuie sur la structure narrative de 1'image pour
constituer une nouvelle histoire qui parle trés précisément des préoccupations
contemporaines tout en faisant appel aux héros d'un passé glorieux.

On a vase produced in an Athenian workshop during the Peloponnesian
wars, a scene from Theseus's Amazonomachy where each protagonist is
labelled by a name allows us to propose a geo-polical commentary. Thus, the
script combined with the image creates a new narrative structure which
evokes contempory problems by refering to the heroes of a glorious Athenian
past.
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LA TOPONYMIE, REFLET DES MENTALITES
' DANS LA ROME ANTIQUE

La toponymie retient trop peu l'intérét des historiens, en France du
moins (nous n'avons rien d'équivalent a l'ouvrage de A.L.F. Rivet et
C. Smith, The place names of Roman Britain, Londres, 1979, qui envisage
460 toponymes antiques, dont 150 viennent de Ptolémée, 110 de I'ltinéraire
d’Antonin, 46 de la Notice des Dignités, 16 de la Table de Peutinger, 300 du
Cosmographe de Ravenne, d'autres des inscriptions), malgré les remarques
pertinentes que l'on peut lire par exemple sous la plume de M. de Certeau
(L'invention du quotidien, Paris, 1980, I, 226) : « Tout pouvoir est
toponymique et instaure son ordre des lieux en nommant » ou d'un P. Veyne
(Comment on écrit I'histoire, Paris, 1979, 74) : « On connait I'émotion que
donnent les études de géographie historique o la poésie du temps se
superpose a celle de l'espace : a 1'étrangeté qu'a l'existence d'un lieu (car un
lieu n'a aucune raison d'étre 13 plut6t qu'ailleurs) s'ajoute l'étrangeté du
toponyme, ou l'arbitraire du signe linguistique est au second degré, ce qui fait
que peu de lectures sont aussi poétiques que celle d'une carte géographique ;
la-dessus vient se superposer l'idée que ce méme lieu qui est maintenant ici a
été autrefois autre chose, tout en étant 2 ce moment-la le méme lieu qu'on
voit maintenant ici : remparts de Marseille attaqués par César, route antique
“oli les morts ont passé” et qui suivait le méme tracé que la route qu'on a
actuellement sous les semelles, habitat moderne qui occupe I'emplacement et
continue le nom d'un habitat antique. Le patriotisme chamnel de beaucoup
d'archéologues (ainsi C. Jullian) n'avait sans doute pas d'autre origine ». Jai
été aussi encouragé dans cet essai par la postface de Mme Gély au volume
Sens et pouvoir de la nomination dans les cultures hellénique et romaine (p.
214) : « A l'intérieur d'une approche philologique des cultures antiques, les
sens et les pouvoirs prétés a la nomination par les Grecs, par les Romains,
par les peuples environnants... doivent susciter de notre part une particulicre
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attention, quelque aberrantes que puissent apparaitre pour de stricts phonolo-
gues ou phonéticiens les interprétations et les vertus attribuées par les
Anciens aux noms dont ils couvraient leur univers ».

Notre hypotheése de départ est qu'en dehors de toponymes trés généraux
désignant des repeéres topographiques fournis par le relief et 'hydrographie,
que l'on trouve en tous pays et qui renvoient, partout, aux couches les plus
anciennes du peuplement, avec des phénomenes d'« équations » et de
traductions d'une langue a l'autre (Promunturium Candidum // Cap Blanc ;
Finistére // Land's End), il peut y avoir, spécialement au niveau de la
microtoponymie, une spécificité qui reflete les mentalités du lieu.

Ce genre de recherche a ét€ largement pratiqué pour l'onomastique et il
suffira de renvoyer aux travaux - anciens - de W. Schulze, Zur Geschichte
lateinischer Eigennamen?, Berlin, 1966, ou a ceux, récents, d'I. Kajanto
(cf. par exemple The Latin Cognomina, Helsinki, 1965).

Sur la toponymie romaine en tant que telle, la bibliographie est, en
revanche, mince. En dehors de quelques articles portant sur un ou deux
toponymes a propos de Varron, par exemple H. Erkell, Varroniana I,
Opuscula Romana XIII, 1983, 35-39 ; II, ib. XV, 1985, 55, il faut, pour
Rome, reprendre les vieux ouvrages de :

- L. Homo, Lexique de topographie, Paris, 1900 ;

- H. Jordan, Ch. Hiilsen, Topographie der Stadt Rom im Altertum, 1, 1-3, 11,
Berlin, 1878-1907 ;

- R. Lanciani, The Ruins and Excavations of Ancient Rome, Londres, 1897;

Pagan and Christian Rome, Londres, 1892 ;

Forma Urbis Romae, Milan, 1893 ;

- S.B. Platner, Th. Ashby, Topographical Dictionary of Ancient Rome,
Oxford, Londres, 1929 ;

et les Fonti per la storia d'Italia, par exemple de R. Valentini et G. Zucchetti,
1l Codice topografico della cittd di Roma, Rome, 1940 ;

- G. Lugli, Fontes ad topographiam veteris urbis pertinentes, Rome, 1952 ;
- E. Nash, Bildlexicon zur Topographie des antiken Rom, Tiibingen, 1961-
62, 2éme éd., Londres, 1968.

Pour 1'Ttalie, I'ltalische Landeskunde d'H. Nissen, Berlin, 1883, reste
une somme non remplacée. ‘

Pour les provinces, dans une premiere approximation, la ou elle existe,
la Tabula Imperii Romani, a confronter avec les index géographiques du CIL.
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On s'apercoit alors que les matériaux a disposition sont abondants :
l'index des Itineraria romana de K. Miller (Stuttgart, 1916) compte environ
6000 toponymes, le seul index des localités identifiées de 1'Afrique romaine
dans Les voies romaines de I'Afrique du Nord de P. Salama (Alger, 1951) :
564, et il suffit de dépouiller I’Année épigraphique pour voir que l'on en
découvre de nouveaux chaque année.

Des tentatives intéressantes ont été€ faites pour le monde grec. Je

renverrai par exemple :

- aux Actes du colloque de Strasbourg, La toponymie antique, 1975 (77),

- aux travaux de M. Drew-Bear sur Le nome Hermopolite, Missoula, 1979,
et a P. Prunetti, I centri abitati dell’Ossirinchite. Repertorio toponomastico,
Florence, 1981.

Les suggestions concernant ce qui a pu étre fait pour les époques
moderne et contemporaine ne manquent pas. Je pense aux Lieux de mémoire
de P. Nora, Paris, 1986, II et a deux articles récents :

- F. Manzano, Toponymie et organisation de l'espace urbain, Nouvelle
Revue d’Onomastique, 7-8, 1986, 70-86 : avec un traitement statistique des
données, analyse de la notion de champ et prise en compte de la toponymie
rurale,

- et A. Musset, C. Val Julian, Nommer le pays du Nouveau Monde.
Toponymie indigéne et conquéte espagnole au Mexique, Revue des Sciences
humaines, 1988 1, 143-183.

Je ne traiterai pas ici de l'expression grammaticale de la localisation
(ad, circa, praeter, cf. Praeter caput Saxi, « Par la créte du Roc », chemin le
plus court pour aller chez les Garamantes, Pline I'A. NH V, 38) ni de
I'emploi des cas (G - locatif, ablatif). Sur ce point on verra par exemple les
observations de J. Heurgon a propos des gobelets de Vicarello (REA, 54,
1952, 39). 11 est certain que chacun des toponymes que nous envisagerons ici
pourrait donner lieu a une page de développements.

Les sources antiques concernant la toponymie romaine : certains
toponymes sont connus par la Forma Urbis (cf. Carettoni, Colini, Cozza,
Gatti, La pianta marmorea di Roma antica, Rome, 1960), par des textes
littéraires : historiens (Tite Live), poeétes (Ovide), érudits (Pline 1'Ancien,
grammairiens : Varron, Servius), épigraphiques ; pour la partie grecque de
I'empire, papyri, et par les survivances modernes.
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Pour concentrer la recherche sur un ensemble homogene et bien connu,
nous mettrons aujourd'hui I'accent sur la Rome antique, pour laquelle environ
1200 lieux-dits nous ont été transmis : nous ne pourrons, bien évidemment,
examiner que les plus significatifs. Nous tenterons d'ailleurs quelques
comparaisons avec 1Ttalie et les provinces.

Mais auparavant et pour chercher un principe d'organisation, nous
devons définir ce qu'est la mentalité romaine. Nous avons pensé d'abord &
nous tourner vers nos grands classiques, qui ont tenté de cerner 1'esprit
romain. Nous avons repris Montesquieu, illustre représentant d'une époque
ou l'on parlait beaucoup de « l'esprit des nations ». En fait ses Considéra-
tions sur les causes de la grandeur des Romains et de leur décadence ne nous
livrent, sur ce chapitre, que quelques banalités : les Romains étaient
conservateurs en politique, mais ouverts aux usages étrangers qui leur parais-
saient préférables aux leurs, constants, orgueilleux, ambitieux, longtemps
modérés et pauvres. L'Encyclopédie de D’Alembert-Diderot, a la rubrique
« Romain » donne, comme caractéristiques de la République romaine : le
courage, I'audace, la fermeté, 'amour de la gloire et la discipline militaire.

Nous sommes revenus ensuite a nos contemporains :
- H. Bardon, Le génie latin, Bruxelles, 1963, qui retient les traits suivants :
I'amour de la terre, la patrie et le patriotisme, un mélange de tradition et
d'innovation, le plaisir de vivre, le sens de I'humain, la mélancolie et
(p. 260) le goiit du réel et du concret.
- 1. Bayet, Histoire politique et psychologique de la religion romaine, Paris,
1973, définit ainsi les dominantes de la mentalité religieuse des Romains :
conservatisme et primitivisme, dégradation mythique et historicisation des
mythes, traitement pragmatique des présages, rapports du cosmique et du
politique, notions de pax deorum et de religio.
- M. Bonjour, Terre natale, Paris, 1975, parle d'assimilation et de
cosmopolitisme, les mots-clefs étant pour elle : pietas, caritas, amor.
- P. Boyancé a exalté les Romains, peuple de la fides, BAGB, 1964, 419-
435.
- J.P. Cebe, dans La caricature et la parodie dans le monde romain antique
des origines a Juvénal, Paris, 1966, a montré que les vertus des vieux
Romains : constantia, perseuerantia, seueritas sont tempérées par les sales,
V'italum acetum. '
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- a propos d'Ovide, J.M. Frécaut (L’esprit et I'humour chez Ovide, Grenoble,
1972), a insisté sur le rdle de 'esprit et de 'humour ;

- dans son Génie romain, A. Grenier (Paris, 1925) cerne des aspects suc-
cessifs : les dieux, la cité, le jeu, la connaissance de 'homme, une originalité
due en derni¢re analyse a l'esprit de synthése ;

- P. Grimal, dans sa Civilisation romaine, Paris, 1960, parle d'une
merveilleuse terre d'humanité, de la notion de patrie humaine, du goiit de la
terre (il y revient dans ses Jardins romains, 3¢me éd., 1984), de I'importance
de la Ville et des villes. |

On trouve peu d'observations sur les mentalités dans La civilisation
romaine de L. Homo, Paris, 1930.

Un excellent article de C. Classen, Virtutes Romanorum nach dem
Zeugnis der Miinzen republikanischer Zeit, MDAIR, 93, 1986, 257, nous
suggere que la meilleure méthode pour dépasser généralités et banalités est de
s'adresser aux Anciens eux-mémes. Les 1égendes monétaires, confrontées aux
symboles, illustrent des notions importantes a Rome : auctoritas, comitas,
concordia, dignitas, facilitas, fama, fides, gloria, honos, liberalitas, libertas,
mos maiorum, officium, pietas, uirtus.

Une analyse parallele pourrait étre conduite a partir de 1'épigraphie, qu'il
s'agisse des dédicaces, des elogia de grands hommes ou des monuments
funéraires, comme le testament de Castricius (« avant tout étre pieux ») ou
celui du « moissonneur de Mactar », qui exalte aussi le travail et la frugalité.
Mais c'est assurément aux auteurs eux-mémes qu'il faut demander une
définition explicite de l'ingenium romain, souvent accompagnée de
considérations sur la théorie des climats, cf. Liv. V, 33 (les Rhétes) ; IX, 13
(habitants des bords de mer, Samnites) ; XXXIV, 20, 2 (a propos des
Lacetani, sauvagerie des peuples silvestres, éloignés de toute route),
XXXVII, 17, 9-10, 12 : « Il en est des hommes comme des plantes et des
animaux... » ; cf. Pline I’Ancien, NH II, 80. On renverra surtout a Cicéron
(faisant I'€loge de Pompée) et a Valere Maxime.

L'idée qu'il existe un génie des peuples revient constamment chez les
Romains. Ils se plaisent méme a définir I'ingenium des villes : les habitants
de Marseille et de Padoue avaient une réputation d'austérité, ceux d'Aricie
passaient pour durs, ceux d'Animula (en Apulie) avaient mauvaise réputation,
de méme que les Campaniens, accusés de socordia, neglegentia, superbia,
quand ce n'est pas de patientia (sens obscene) ; les Athéniens, « qui font la
guerre a coups d'écrits et de paroles » étaient jugés orgueilleux, comme les
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Prénestins et les Rhodiens, les Grecs en général uani et leues, les Etrusques
religieux, les Etoliens ingenio inquieti, les Numides in Venerem praecipites,
les Juifs méprisants a 1'égard des dieux, les gens de Pithécuse et de Carthage
perfides (fides, par antiphrase, astu), les Gaulois (comme beaucoup de
barbares), crédules, ivrognes et indisciplinés (ce qui était, pour les soldats
romains, que terrorisaient la taille et la tenue de leurs adversaires, une fagon
de s'encourager eux-mémes), les Espagnols feroces, les Crétois menteurs, les
Sardes vénaux, les Ioniens et les Tarentins mous.

Ces notations concernent parfois seulement une prononciation
spécifique, cf. Plaute, Truc. 691 : « les Prénestins disent une “cogne” pour
une “cigogne” ». On songe au c dur et aspiré des Toscans ou au zézaiement
des Vénitiens. C'est probablement une particularité de ce genre que recouvre
la « patauinitas » de Tite-Live (cf. R. Chevallier, La romanisation de la
Celtique du PS, p. 307 et P. Flobert, REL 53, 193).

Les rivalités de clochers qui opposent provinces ou villes continuent
ces traditions sous forme de dictons populaires, que recueille par exemple le
Voyage d’'un Frangois en Italie de J. de Lalande (Paris, 1769) : « L'on dit du
coté de Vérone : Vicentini Cani e Gatti, ou Mangia Gatti, et les Vicentins
répondent pour faire la rime : Veronesi Mezzimatti ».

Le génie romain (indoles illa Romana, ingenia Romana) est caractérisé
par des traits individuels et collectifs. Les vertus du bon pére de famille ou de
I'nomme d'état sont :

- des qualités physiques qui font le bon soldat : la force (uis) en premier
lieu,

- des qualités intellectuelles et morales. Nous en donnons une liste non
limitative, alphabétique, pour faciliter la consultation : abstinentia,
auctoritas, beneuolentia, benignitas, clementia, constantia, continentia,
dignitas, facilitas, fides, fiducia sui, fortitudo, frugalitas, honestas,
innocentia, integritas, iustitia, labor, liberalitas, magnitudo animi,
mansuetudo, moderatio, patientia, perseuerantia, pudicitia, pudor (sentiment
de I'honneur), sapientia, seueritas, temperantia, uerecundia, uirtus (ou
animi), urbanitas.

La grauitas n'empéche pas l'enjouement, qu'expriment les termes
suivants : cauillatio, dicacitas, facetiae, hilaritas, iocus, lepos, lusus,
solutus.
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Les traits plus proprement collectifs sont : amor in patriam, amour de
la liberté, de la gloire, clementia, disciplina, maiestas, pietas. L'humanitas
peut &tre définie comme une faculté d'accueil et de syntheése, celle que préne le
discours de Claude au sénat sur 1'admission des notables de la Gaule
chevelue : « la faculté de transférer ici ce qu'il a pu y avoir quelque part
d'excellent » (Tacite,A. XI, 23).

On nous fera remarquer que ces traits ne peuvent s'incarner tous dans la
toponymie. Pour aller a 'essentiel nous retiendrons les notions suivantes :

1) Réalisme et goit de la terre qu'expriment les locutions fameuses :
caritas soli, pulchritudo iungendi. Nous les retrouverons pour les grandes
séries de toponymes qui désignent :

- la topographie, la géologie, la pédologie,

- les eaux et les aqueducs,

- la flore,

- la faune, »

- la marque de I'homme (impiger, industria, labor) sur le paysage et en
particulier les monuments.

2) Le Romain s'intéresse toujours a la dimension historique
(éponymie) et mythologique (toponymie légendaire).

3) Le toponyme entendu comme monumentum nous fera passer a des
notions plus politiques : patriotisme et présence de 1'armée (amor in
patriam, fortitudo, gloria, uirtus),  I'impérialisme et  la maitrise du monde
(tu regere populos, Romane, memento).

4) Les surnoms de bon augure et les titulatures urbaines nous
conduiront enfin a observer la marque partout présente de la pietas, avec
d'innombrables renvois a des dieux et 2 des sanctuaires.

Mais auparavant il nous faut présenter un certain nombre de remarques
générales sur la toponymie.

Son caractére oral explique une grande fluidité, en rapport avec la
succession des peuplements. Un bel exemple est fourni par les noms du
Tibre, selon les sources antiques, d'abord Albula, puis Thybris, du nom d'un
roi étrusque, puis Tiberis, de celui du roi albain Tiberinus, peut-étre 1'un et
l'autre incarnations secondaires d'un méme dieu, avec des légendes de noyades
superposables (sur ces évolutions on renverra a J. Le Gall, Le Tibre, fleuve
de Rome dans l'antiquité, Paris, 1953).
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Cette instabilité vaut aussi pour les villes, cf. Tite-Live X, 21, 8 :1la
ville grecque de Sinope, appelée ensuite Sinuessa par les colons romains ;
25,11 : Clusium, appelée autrefois Camars.

Les toponymes se déplacent dans le temps et dans l'espace avec la
découverte géographique : c'est le cas de Cerné et de Thulé, qui reculent,
l'une le long de la cote marocaine, l'autre vers le nord-ouest. « Les fables de
la Gréce sont vagabondes », observe Pline 1'Ancien, NH V, 31, & propos
d'Antée et des Hespérides. Certains toponymes connaissent une extension
remarquable : Africa (a l'origine une tribu sur le territoire de Carthage),
Italia, un canton d'Italie du Sud, Mauri, autre tribu, & mettre en paralléle avec
(I'le de) France. Les toponymes voyagent avec les colonisations, phénomeéne
bien connu a I'époque moderne : la Nouvelle-Orléans aux USA, la
« Beauce » au Canada font penser a l'antique Carthago Noua (Carthagéne).
On trouvait &2 Rimini des wici urbains dont les noms étaient ceux de quartiers
de Rome (cf. R. Chevallier, o.c., 444).

La toponymie donne d'autre part matiére a toute une série de
déformations, par métatheése, contamination, a peu prés (innombrables
bévues dans les manuscrits, avec gloses !) et notamment 2 des étymologies
populaires, souvent multiples ; par exemple pour Tullianum, on invoque
aussi bien Tullus Hostilius que Servius Tullius ou le mot tullius, jaillisse-
ment, ce qui ferait du Tullianum une citerne, étymologie vraisemblable. On
ne sait si le Vélabre est un endroit exposé au vent, un marais ot I'on navigue
(Varro, LL 5, 44, a uehendo) ou un canton peuplé d'Etrusques, dont le nom
devait étre rapproché de celui de Velitrae. Le nom du Cliuus Vrbius a été
déformé en Orbius pour le dériver d'orbes, les roues du char de Tullia écrasant
le corps de son peére. Pour les Fauissae Capitolinae, on explique (Aulu-Gelle,
NA 11, 10) la variante flauissae par le fait qu'on y aurait enfermé de la
monnaie coulée (flata) et frappée.

Les déformations sont d'autant plus nombreuses que beaucoup de
toponymes sont a l'origine des noms communs, ce qui explique I'existence de
nombreux doublets, que I'on cherche a éliminer pour éviter des confusions.
Quant aux explications historiques, elles sont souvent inversées. Voici
quelques exemples de jeux de mots :

- Aornos, ville de Bactriane, du sanskrit avarana, forteresse, oll une
étymologie populaire veut retrouver le grec aornos, inaccessible aux
oiseaux ; '
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- le peuple des Autolotes/Autoles, interprété par une étymologie grecque
comme « les Indépendants » ;

- les Syrtes, « dangereuses pour les navigateurs » (Salluste, BJ 87, 3), par
référence supposée au grec surein, « entrainer » ;

- ClupealAspis (en grec) : le nom aurait été donné a cette ville d'aprés la
configuration du terrain. Il s'agit en fait d'un calembour a partir d'un nom
indigene ;

- le Cap Soloeis (en phénicien le mot désigne un rocher, un amer) a été
interprété en Promunturium Solis, retraduit en grec par Ptolémée « Heliou
oros ».

Mais méme les fausses étymologies, révélatrices des mentalités
populaires, nous intéressent, comme celle de la Velia (Varro, LL V, 54 :
«Vellera, quod ibi pastores palatini ex ouibus, ante tonsuram inuentam,
uellere lanam sint soliti » : « les bergers du Palatin avaient coutume, avant
qu'on e(it découvert la tonte, d'y arracher la laine de leurs moutons » ; car
cette explication nous renvoie a une authentique Rome pastorale.

Nous notons avec intérét que la toponymie populaire n'ignore pas
I'enjouement. C'est un des champs d'application du « sel italique », rival du
« sel attique ». En voici quelques exemples chez Plaute :

- Aulul. 445 : Par Laverne, ma protectrice (cette divinité qui passait pour
protéger les voleurs avait un bois sacré sur la Salaria) ;

470 : Facta est pugna in gallo Gallinacio : C'est le coq qui a fait les frais du
combat (allusion aux guerres gauloises en Italie du Nord) ;

559 : la joueuse de fliite serait capable a elle seule de tarir la fontaine
corinthienne de Piréne (qui a abreuvé Pégase) s'il en coulait du vin ;

Captifs 90 : Si un parasite ne sait pas endurer les souffrances et se laisser
casser les pots sur la téte, il n'a qu'a prendre le sac et gagner la Porta
Trigemina (route d'Ostie, rendez-vous des débardeurs) ;

162 : 11 te faut de nombreux soldats. I1 t'en faut de la boulangerie, et encore
ceux-12 sont-ils de plusieurs sortes : il te faut les Paniens, et les Patissiers
(transposition : il s'agit dans le texte latin de noms de villes d'Italie
centrale) ;

471 : traite les parasites de Laconiens (= endurants : les Spartiates
mangeaient eux aussi assis) ;

489 : « Tous se sont donné le mot, comme les marchands d'huile du
Vélabre » = ils s'entendent comme larrons en foire ; _

883 sq : Ergasile jure par Apollon, puis par Core, Proserpine, dont le nom
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est homonyme de Cora en pays volsque, ce qui entraine des jurons par une
série de villes italiques : Préneste, Signa, Frusinone, Alatri, habillées de
noms grecs ;

Casina 524 : « N'oublie pas les recommandations que le merle chante dans
sa chanson : “Fais en sorte que chacun vienne avec ses vivres comme en
allant & Sutrium” » : lorsque les Gaulois occupaient Rome, Camille
rassembla a Sutri les débris des légions ; chaque soldat devait apporter ses
vivres. De 1a I'expression proverbiale : « Comme en allant a Sutrium »,
probable refrain de chansons populaires qu'on apprenait aux merles a siffler,
I'équivalent du « It's a long way to Tipperary » ;

Cist. 562 : Gagner sa dot a la mode toscane : allusion a la mauvaise réputa-
tion du uicus Tuscus, quartier des courtisanes ;

Epidicus 234 :Robe a la laconienne (allusion aux molosses de ce pays) ;
Pseud. 331 : « 11 faut que je coure a la porte de la ville. J'irai y chercher
deux victimaires (carnifices) » : les bourreaux demeuraient extra Portam
Trigeminam, cf. Truc, 782 : ils portaient des sonnettes pour qu'on fuie leur
contact impur.

Ces plaisanteries sur les toponymes semblent avoir été appréciées des
Romains et pas seulement du peuple, cf. Suétone, Auguste 98 : « Il
nommait Apragopolis (la ville de I'Oisiveté) I'ile voisine de Caprée, en
raison de I'existence oisive de ses courtisans qui se retiraient en ce lieu ».

A c6té d'un filon populaire, il a existé des étymologies savantes, ce qui
explique les étymologies multiples proposées par un Varron pour certains
toponymes : . :

- ad Murciae : LL V, 154 : « Le centre du cirque s'appelle ad Murciae, nom
qui viendrait d'urcei (cruches) selon Procilius, parce que 'endroit se trouvait
dans le quartier des potiers. D'autres le déclarent dérivé de murtetum parce
qu'il y eut 1a un bosquet de myrtes : il en reste d'ailleurs un souvenir, le fait
qu'aujourd'hui encore le sanctuaire de Vénus au myrte se trouve en cet
endroit ». J. Collart a montré que ce rapprochement entre Murcia, divinité
ancienne et Murtea, épithéte de Vénus, est erroné et que les grammairiens ont
inversé la chronologie, faisant de Murcia une déformation de Murtea

- Aventin,LL V, 43 : étymologies proposées :

* aues : c'est 13, dit Naevius, que se portent les oiseaux venant du
Tibre ;

* le tombeau d'Auentinus ;
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* aduentus hominum, afflux des hommes dans un temple de Diane.
« Moi, poursuit Varron, j'ai surtout tendance a le faire venir daduectus
(transbordement), car jadis la colline était isolée du reste par des marécages.
Aussi, pour venir de la ville, s'y transportait-on (aduehebantur) en radeau »
(cf. Serv., ad Aen. VII, 657) ;
- les Esquilies (LL V, 49, cf. RR 1, 97, 3) : « Selon certains é&crits, leur
nom vient des excubiae regis, selon d'autres du fait qu'elles ont été plantées
(excultae) par le roi Tullus. Les alentours concordent bien mieux avec cette
derniere étymologie (qui est effectivement exacte, le nom conservant la labio-
vélaire de *kwelo-colo) car c'est par 14 que se trouve le bois sacré appelé
Facutalis (la Hétraie), le petit temple des Lares Querquetulani (la Chénaie),
enfin les bosquets consacrés a Mefitis et a Iuno Lacina ». Ces dernieres
considérations n'ont rien 2 faire ici : les Esquilies sont un quartier extra
muros de jardins et de nécropoles ;
- le Latium (LL V, 32) doit son nom a Latinus ou au fait que Saturne,
expulsé par Jupiter, est venu s'y cacher (lateo) ;
- le Palatium (LL V, 53), appellation due au fait que, avec Evandre, vinrent
s'installer les Pallantes, appelés aussi Palatini. Selon d'autres, c'est parce que
les Palatini, peuplade primitive venue d'un canton de Reate appelé Palatium,
s'y établirent. Mais d'autres encore ont estimé que le nom est tiré de Palanto,
épouse de Latinus. Enfin le méme lieu-dit tire son nom du bétail qui le
fréquentait, au dire de certains ; aussi Naevius l'appelle-t-il Balatium (le
Bél...atin !). Cette accumulation d'étymologies est, naturellement, sans
valeur pour le moderne ;
- le Vatican, expliqué d'apres uates ou (Varron) d'aprés les premiers cris de
'enfant (uagire) ou d'apres un toponyme étrusque Vatica/-cum/Vatia.

Les poétes sont tres intéressés par les étymologies de toponymes.
Nous en donnerons deux exemples :
- pour le nom du Rubicon, cf. Lucain, Ph. 1, 214 : puniceus Rubico, le
Rubicon pourpré : 1'épithéte interpréte le sens propre, a rapprocher de Sidoine
Apollinaire, Ep. 1, 5-7 : « Le Rubicon qui tire l'origine de son nom de la
couleur rouge des graviers de son lit, qui originem nominis de glarearum
colore puniceo mutuabatur » ;
- pour la ville de Mediolanum, Milan, cf. Sid. Apol., Ep. VII, 17, 20 :
lanigero de sue nomen habent : (les contrées) qui tirent leur nom d'un porc
couvert de laine, cf. Claud., Nupt.Hon.Aug., 182-183 : moenia Gallis
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condita lanigeri suis ostentantia pellem et Isid., Orig. XV, 1, sus lanea. Cette
étymologie est d'ailleurs sans valeur pour les modernes qui interpreétent Milan
comme « la ville du milieu des plaines ».

Associée aux légendes monétaires (ethniques au génitif), 'iconographie
numismatique peut donner, sous forme de rébus, des indications intéressantes
sur I'étymologie savante ou du moins officielle. Citons I'exemple de 1'ile de
Cercina, en Afrique, port actif dans 1'antiquité : une monnaie de L. Volusius
Saturninus, proconsul d'Afrique, porte : « CERG », avec un crabe
(karkinos), symbole des jetées du port. On pourrait évoquer ici la pomme de
Mélos, la rose de Rhodes, le phoque de Phocée, 1a table de Trapézonte.

Dans une perspective générale de « nomination », il serait possible de
développer un paralléle entre onomastique et toponymie. Voici quelques
remarques a ce sujet :

- on rapprochera les prénoms fréquents correspondant a 1'ordre des naissances
(Primus... Decimus) des numéros d'ordre des stations routiéres : ad Tertium
(lapidem). ..

- I'amour de la terre et le respect du travail des cognomina évoquant des
métiers : Agricola, Mercator, Pictor... ;

- les sobriquets qu'inspirent sens de 'observation des particularités physiques
et morales et esprit caustique : Ahenobarbus (Barbe d'airain), Cincinnatus (le
fris€), Cocles (le borgne), Macer (le maigre), Niger (le noir), Ocella (aux
petits yeux), et les noms d'origine topo-géographique! : Silvius (I'homme des
bois), les renvois aux villes ou provinces d'origine (Gallus, Ligur) et ce que
nous observons plus loin sur les realia : faune, flore... ;

- les surnoms de guerre (Africanus, Creticus, Numidicus) et ce qui sera dit du
patriotisme et de la passion des Romains pour la gloire militaire ;

- les surnoms divins (signa théophores, paiens ou chrétiens) : Isidore,
Théodore, a deo datus, Felix, et les surnoms religieux des villes (colonia
Pietas lulia).
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Le réalisme romain et le goiit de la terre (caritas soli,
pulchritudo iungendi)

Maints toponymes témoignent d'un manque certain d'imagination ou,
si 1'on préfere, d'un réalisme terre a terre.

— Topographie :

1) a Rome : Antipolis, 1a colline (habitée) d'en face (ensuite Janicule,
NH 111, 68) ; Inter duos pontes, 1'lle du Tibre : Subura (Varron,LL V, 48) :
« sub urbe antiqua ou au pied du lieu-dit Murus Terreus. D'aprés moi, a
l'origine Succusa, d'aprés le Succusanus pagus... du fait qu'il arrive
(succurrit) au-dessous des Carénes » ; Submoenium : quartier de Rome au
pied des remparts.

2) en Italie et dans les provinces : Ad Flexum, Ancona, Antipolis
(Antibes, la ville en face de Nice), Condate/Confluentes/ Coblentz ; curua
Cesena (sur la Table de Peutinger, d'aprés un virage de la uia Aemilia),
Genua (coude de la céte), Insula, Interamna | Interamnium (a un confluent)
Lirinas, Nahars, Praetuttianorum ; Nares Lucanae : métaphore : les narines
(I'entrée) de la Lucanie ; Portus Lunae, cf. Schol. Perse VI, 1 et 9 : portus
in modum lunae factum ; Sublaqueum / Subiaco.

— Géologie, pédologie :

1) 2 Rome : Ad Salinas, lieu-dit prés de la Porte Trigemina ; Alta
Semita, longue rue en pente du Quirinal ; I'Argiletum, d'argilla, argile
(Varron,LL V, 157, qui indique aussi une autre étymologie :Argus laesus ;
cf. Servius, Ad Aen... VIII, 345 ; Mart., Ep. 1, 117 ; 1II, 17). Mais J.
Collart pense a2 un mot grec mal transcrit : Ad Argé Lésté, un Argus qui
aurait voulu usurper la royauté d'Evandre ; le mot Saxum apparait dans
Saxum sacrum, Bona Dea Subsaxana et Saxum Tarpeium ; le
Septimontium, nommé en raison des sept hauteurs (Varron, LL V, 41), cf.
L. Nadjo, E. Benvéniste aujourd’hui, Paris, 1984, 141-155.
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2) Italie et provinces : Campi Raudii ; Mons Ater (NH V, 35 : la
montagne est comme calcinée ou bien elle flamboie en réfléchissant les
rayons du soleil) ; Mons Silicis ; Petra, Promunturium Candidum ; Rubra
(Saxa), Sinus, Vallis.

— Les eaux et les aqueducs :

« Les eaux, note Pline 1'Ancien, fondent les villes » (NH XXXI, 4).
La présence de I'hydrographie est multiple 8 Rome :
- ad Gemellas ou Gemelli : réunion de deux aqueducs, cf. Frontin, Aquaed. 5
(Appia : Auguste lui ajouta comme supplément 1'Augusta, ce qui fit
surnommer l'endroit) ;
- Albudina, source dont l'eau a une teinte blanchitre au sortir de terre
(Frontin, Aq. X1V, 2) ;
- Albula, ancien nom du Tibre (cf. Liv. I, 3). La couleur blanche est due a la
nature sulfurée des eaux, cf. Martial I, 12, 2 : canaque sulphureis Albula
fumat aquis ;
- Anio nouus/uetus ;
- Aqua Tepula, eau tiede ;
- la Caerula, source bleue, a laquelle son aspect a valu son nom (Frontin,
Aq. 14), cf. NH XXXVI, 122 : Caeruleus fons et Suétone, Claude, 20 ;
- Lacus longus, Lacus pastorum
- les Lautolae (Varron LL V, 156) tirent leur nom de lauare (baigner), parce
qu'a cet endroit, pres du Double Janus, existerent des sources chaudes.
L'auteur ajoute que de ces sources se forma un marécage dans le Vélabre,
nomm¢é du fait qu'on s'y déplacait en barque (uehebantur). Sur cette donnée
physique est venue se greffer une histoire légendaire, d'aprés Macrobe, Sat. 1,
9, 17 : « Au Nord du forum, Janus aurait fait jaillir une source bouillante
pour arréter les Sabins » ;
- la Meta Sudans désigne une fontaine en forme de borne, prés du Colisée.

On connait encore 2 Rome :
- le ruisseau Nodinus ;
- le Palus Caprae/Capreae, prés du Panthéon (Liv. I ; 16,1 ; Festus, Ep.
65 : Capralis ager qui uulgo ad Caprae paludes dici solet) ;
- le Petronia amnis
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- la Porta Capena madida stillansque dicta, quod specus aquae Marciae
sustinebat ;

- le Spino flumen ;

- plusieurs stagna.

2) hors de Rome, citons : Aquae, ad Aquas ; 1'Aqua acidula, pres de
Teanum Sidicinum, qui guérit les maladies de la pierre (NH XXXI, 9) ;
Aquae Albulae, Calidae, Frigidae, Aqua Nigra, Aquae Regiae, Siccae, Aqua
Viva, Flumen (ad duo Flumina, Salsum Flumen), Fontes (Leucogaei
fontes), NH XXI, 12 : a Pouzzoles, sources sulfureuses chaudes, du nom des
collines qui doivent leur nom a la couleur neigeuse de la pierre volcanique,
décolorée par les fumerolles) ; Fossae (Marianae) ; Lacus (Regius,
Tritonis) ; Paludes.

De Putei (puits) dérivent des noms de villes comme Puteoli
(Pouzzoles) parce qu'il y a autour de la localité beaucoup de sources, froides
ou chaudes, écrit Varron LL V, 25), qui précise cependant : « mais peut-€tre
le mot vient-il plutdt de putor (pestilence) parce que la localité est souvent
empestée (putidus) par les émanations de soufre et d'alun. On rapprochera des
« Calamines », « cheminées » ou « Trous de Charon », cavités exhalant
un souffle fatal, des régions de Sinuessa et Pouzzoles (NH 11, 209).

Mentionnons encore Ripa (alta) et Stagnum.

— La flore :

1) aRome :
- ad Corneta  larue des cornouilliers, du forum au grand macellum ;
- ad malum punicum : un grenadier (6&éme Région) ;
- ad Murciae, de murtetum d'aprés LL V, 154 : « il y eut 12 un bosquet de
myrtes : il en reste d'ailleurs un souvenir, le fait qu'aujourd’hui encore le
sanctuaire de Vénus au myrte se trouve a cet endroit » ;
- ad Pirum, rue du Quirinal (cf. Birnbaum) ;
- Aesculetum :la Chénaie ;
- Arbor Sancta ; :
- Arsia Silua : lieu de rassemblement, limite du territoire de Rome et Véies
(Liv. 11, 6) ;
- Caesarcum nemus ;
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- Codeta, cf. Paul, 58 : quod in eo uirgulta nascuntur ad caudarum
equinarum similitudinem ;

- collis Hortulorum

- Esquiliae : plantées par Tullus (LL V, 49). Les alentours concordent bien
avec cette derniere étymologie, car c'est par 1a que se trouve le bois sacré
Facutalis, le petit temple des Lares Querquetulani, enfin les bosquets
consacrés a Mefitis et a Iuno Lacina.

- Fagutal : sacellum lovis in quo fuit fagus arbor quae sacra habebatur, cf.
NH XVI, 10, 37 ; |

- Ficus Nauia (Ruminalis) apportée du Palatin par Attius Navus ;

- Lauretum, cf. LL V, 152 :laurea silua : « le bosquet qui se trouvait 1a fut
coupé quand on traca la rue. Tout comme, en montant entre la voie Sacrée et
le macellum, 1a rue des Cornouillers (Corneta) dont les arbres ont laissé leur
nom a I'emplacement, tout comme 'Aesculetum qui tire son nom d'aesculus
(chéne) et le Fagutal, qui tire le sien de fagus, d'ol encore le nom de Jupiter
Fagutalis, parce que le sanctuaire du dieu se trouve a cet endroit » ;

- Loretum, cf. NH XV, 138 : « son nom se conserve encore dans un nom de
lieu, puisqu'on nomme Loretum sur 1'Aventin 1'ancien emplacement d'une
forét de lauriers » ;

- il existe & Rome et dans la campagne romaine de nombreux luci, bois
sacrés (inter duos Lucos) ;

- Nemus Musarum ;

la porta Naeuia est dans le bois Naeuius ;

Querquetulanus, cf. LL V, 51 ;

uallis Murcia : lieu planté de myrtes ;

Viminal : Juv. S 3, 70 : dictum a uimine collem ; LL V, 51 :ily a des
gens pour attribuer ce nom a d'anciennes oseraies ;

- Vinea publica, CIL VI, 993 : locum occupatum a priuatis, récupéré par
Vespasien censeur en 75 ap. J.C.

2) Italie et provinces, quelques exemples : Ad Oliuam, Ad Palmam,
Ad Pirum (Bimbaumerwald), Arbor Felix, Caput Siluae, Cyparissa, Larix,
Oliuula, Palmaria, Phukoussai (iles aux algues, fucus), Pomaria (Tlemcen la
ville des vergers), Roboretum, Silua Litana (en Cispadane).
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— La faune :

1) aRome :
- Ad Capita Bubula (Palatin) ;
- Ad Ciconias Nixas, mais cf. infra ;
- Ad Gallinas ;
- Elephas Herbarius (une statue ?) ;
- Equirria (pour les courses de chevaux) ;
- Gallinae Albae, au Sud-Ouest du Viminal ;
- Quile, devenu les Saepta antica (enceinte, Sud du Champ de Mars) ;
- Palatium, LL V, 53 : « le lieu-dit tire son nom du bétail qui le fréquentait,
au dire de certains ; aussi Naevius l'appelle-t-il Balatium (le Bél...atin) ;
- Palus Caprae (chévre sauvage) ;
- Porta Asinaria ;
- Porta Catularia, cf. Festus, Ep. 45 : « non loin un lieu ol 1'on immolait
des chiennes rousses pour apaiser l'astre de la Canicule, funeste aux
moissons, pour que les moissons déja jaunissantes arrivent a maturité » ;
- Porta Mugonia/Mucionis/Mugitus, cf. LL V, 164 : c'est par la que
l'antique cité faisait alors sortir ses troupeaux vers les paturages ;
- Sacellum Corniscarum
- Veliae, LL V, 54 :les moutons du Palatin.

2) Italie et provinces : Ad Sturnos (Aux Etourneaux),
Bouianum/Bouillae ; Camuni, chamois, animal-totem d'une tribu des Alpes
italiennes (Val Camonica) ; Capraria/Capris ; Castellum Elephantum,
Ceruaria, Elephantaria, Gallinaria Insula?, Gallum Gallinatium, Lampedusa
(oreille de mer), Nigropullo, Ouilia, Perdices (Aux Perdrix), Picus, Portus
Delphini (Portofino), Pullaria Insula/Pullopice.

— La marque de l'homme
(impiger, industria, labor (improbus)) :

1) 2 Rome : une série de lieux-dits, a verser au dossier ouvert par J. Le
Gall, Rome, ville de fainéants, REL 49, 1971, 166, qui énumere les preuves
de l'activité économique de la population libre 2 Rome.
2 Ad Ciconias Nixas, c'est le titre d'un article de J. Rougé, REA, 1957, 320-
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328, qui estime que ces « grues » pouvaient étre des appareils élévatoires ;

- Ad Saccum : point de départ de la route d'Ostie, quai des débardeurs (cf. les
saccarii d'Ostie), ou arrivaient par le fleuve les marchandises ; cf. Plaute,
Captiui, 1, 88-90 ;

- Ad Sigillaria : marché aux statuettes, envoyées aux amis pour la féte des
sigillaires ;

- Apollo Sandalarius ;

- Atrium Sutorium, LL VI, 14, cf. Fest., 352 ; Plut., Num, 7 ; Mart., Ep.
II, 17, 3 : siége de I'ancienne corporation des cordonniers ;

- Coraria Septimiana, cf. nos rues des Tanneurs (prés des fossés urbains) ;

- DecemTabernae ;

- Forum Boarium, marché aux boeufs, Cuppedinis (aux friandises, viande),
Holitorium (aux légumes), Piscatorium (aux poissons) ;

- Horrea Chartaria, entrep6t de papier, Candelaria, des flambeaux de cire
(Forma Vrbis), Piperataria, magasin aux épices (cf. Dio Cass. LXXII, 24 et
Chronogr. de 354) ; ‘

- Inter Lignarios, quartier des charpentiers hors de la Porta Trigemina ;

- Macellum, marché ;

- Molinae, moulins du Janicule (cf. CIL VI, 1711 ; Procope, BG 1, 15) ;

- Officinae Minii, fabrique de minium au Quirinal, cf. Vitruve VII, 9, 4 et
Pline, NH XXXIII, 118 ;

- Porticus Margaritariae (des joailliers sur la Sacra Via) ;

- Portus uinarius, CIL VI, 9189, 9190, cf. les cellae uinariae, Ib. 8826 ;

- Salinae ;

- Scalae Anulariae : quartier des offrandes ou marchands d'anneaux ;

- Schola Fabrorum Soliarium Maximiarum ;

- Tabernae Argentariae, Nouae, Veteres, cf. Liv. XXV, 127 : « Les sept
boutiques qu'on appela ensuite les cing, les boutiques des changeurs, les
~ boutiques neuves » ;

- Velia, cf. Varron,LL V, 54, cité supra ;

- Vicus Ciprius, désigne peut-étre la Rue de Chypre ou la rue du cuivre.

2) Italie et provinces. Quelques exemples a titre de comparaison : Ad
Figlinas/ Fegino, Felhis, Flins, Feillens ; Ad Molas ; Ad Publicanos ;
Caput Saltus Horreorum ; Commercium ; Fabrical Faverge, rue des Farges a
Lyon ; Furnos ; Industria ; Lapidario ; Salassi : peuple alpin qui exploite
des sources salées ; Salinae.



-La toponymie, reflet des mentaliés 97

— Monuments :

1) a Rome : des expressions, parfois pittoresques :
- Atrium (Caci, Libertatis, atria Licinia, atrium Maenium ; Mineruae ;
Regium, Sutorium, Titianum, Vestae) ;
- Auditorium Maecenatis |
- Carinae (Serv. Aen. VIII, 361) : d'apres la ressemblance des batiments avec
des quilles de navires ; '
- Mappa Aurea : Batiment ou rue de 1'Aventin, probablement d'apres une
enseigne ;
- Mica Aurea : « Petite chose », surnom féminin appliqué a un restaurant
(Martial, Ep. 11, 59 : cenatio parua) ;
- Pons Sublicius : resté en place jusqu'au Véme s. ap. J.C., conserve le
souvenir d'une structure sur pilotis (sublica) sans clous de fer (NH XXXVI,
100) ;
- Porta Raudusculana : ainsi appelée (Varron, LL V, 163) parce que jadis elle
était recouverte de cuivrures. Or « cuivre » se disait « raudus » ;
- Porticus ad Nationes : doit son nom a des statues de peuples (NH XXXVI,
39, cf. Serv. Aen. VIII, 721 : porticum Augustus fecerat in qua simulacra
omnium gentium collocauerat, quae porticus adpellabatur ad nationes) ;
- Quattuor Scari : une fontaine au Vélabre (d'apres une sculpture figurant des
poissons ?) ;
- ViaTecta.

2) Italie et provinces : Ad Basilicam ; Ad Palatium/Palatiorum ; Ad
Templum ; Balnea ; Calidarium ; Casae ; Castellum ; Castrum ; Cellae
(Centum) ; Cisterna ; Columna ; Dormitium ; Forum ; Furnos ; Horrea ;
Mansio ; Mappalia (Afrique du Nord) ; Molae/Ad Molas ; Monumentum
(Regiae Gentis) ; Murus, Naualia ; Piscinae ; Pons ; Portus/Ad Portum ;
Solaria ; Stabulum ; Taberna (Ad Taberna Frigida) ; Templum (Ad) ;
Thermae ; Tropaea Augusti ; Turris (Ad Turres) ; Villa.

NB. On mettra en valeur, pour la nomination des stations itinéraires, les
enseignes : Ad Capsum luliani, Ad Dracones, Ad Fratres, Ad Gallum
Gallinacium, Ad Rotam, Costa Balenae.

Transition : les anthroponymes (en Gaule suffixe -acum ; en Italie -anum,
cf. la Table de Veleia, avec fundus, praedium, saltus, uilla).
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La dimension historique et mythologique

— Remarques préliminaires sur la toponymie légendaire:

Nous donnerons d'abord un exemple parisien de cette série particulié-
rement intéressante de toponymes : la rue de la Tombe-Issoire a Paris, ol
I'emplacement d'une nécropole antique a suscité au Moyen Age la légende
dIssoré, un géant de quinze pieds de haut, qui, au XIIIéme s., serait venu
mettre le siege devant la ville et aurait été tué par Guillaume d'Orange sur le
plateau de Monsouris. Le trophée élevé aurait pris le nom de Tombe-Isoré,
d'otr le toponyme moderne.

Voici cinq exemples de toponymes 1égendaires concernant Rome ou ses
environs :

- le lieu-dit Ad Gallinas (Aux Poules), qui renvoie au présage ainsi
raconté par Pline 'Ancien (NH XV, 137) : « Livia Drusilla... était fiancée a
César (Octave Auguste) quand, étant assise, elle recut sur ses genoux une
poule d'une admirable blancheur qu'un aigle 1acha du haut du ciel sans qu'elle
elit de mal. Elle la contemplait sans crainte quand se produisit une autre
merveille : la poule tenait dans son bec un rameau de laurier chargé de baies.
Les haruspices ordonnérent de conserver ce volatile et sa progéniture, de
planter la branche et de veiller religieusement sur elle ; ainsi fut fait dans la
maison de campagne des Césars au bord du Tibre, a 9 M.P. de Rome sur la
via Flaminia, qu'on nomme pour cette raison Ad Gallinas et, prodige ! il en
naquit un bosquet ». Suétone (Galba, I) donne une version comparable.

- 2eme exemple : Alba Longa, d'apreés la couleur de la truie et I'aspect
dulieu (LL V, 144) ;

- 3eme exemple : I'Aqua Virgo, a propos de laquelle Frontin (De
Aquaed. X) écrit : « On l'appela Virgo parce que, comme des soldats
cherchaient de l'eau, une petite fille leur montra certaines sources qu'ils
suivirent en creusant, ce qui leur fit découvrir une énorme quantité d'eau. On
voit dans une chapelle placée a c6té de la source un tableau (ex-voto ?) qui
représente l'histoire de cette origine ». Ce texte semble renvoyer a une
version officielle, conservée dans les archives. Il existe une autre version de la
légende, plus nettement populaire, transmise par Pline 1'Ancien (NH XXXI,
42) : « A c6té de la source dite Virgo aurait coulé un ruisseau d'Hercule, dont
elle se serait tenue obstinément éloignée, ce qui lui aurait valu son
surnom ».
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- 4&me exemple : les Argées. On lit chez Varron LL V, 45) : « On
pense que les Argées tirent leur nom des princes qui accompagnerent 2 Rome
I'Argien Hercule ». On rapprochera d'Ovide (F. V, 643 et Festus, 450 L). Les
compagnons d'Hercule se seraient fixés sur le site. Certains demandent
qu'apres leur mort leur corps soit jeté au Tibre pour regagner Argos. Les
héritiers jettent a I'eau des mannequins (rite de substitution) et enterrent les
Argiens a 'emplacement des futurs Sacraria Argeorum.

- Dernier exemple, encore plus connu, du Capitole, dont le nom est
expliqué par la découverte d'une téte lorsqu'on creusa les fondations du temple
de Jupiter (Varron, LL V, 41), a rapprocher de Tite-Live (V, 54, 7), qui livre
l'interprétation du présage : « Le Capitole o, jadis, apres la découverte d'une
té€te humaine, il fut prédit que serait la téte du monde et de I'empire » (et cf.
Dion. Hal. IV, 59-61).

- Ajoutons le « Tombeau d'Hercule » (Suétone, Vesp. 12) sur la via
Salaria, qui renvoie probablement a un trés ancien monument funéraire,
comme la tombe d'Enée a Lavinium.

Voici d'autres exemples concernant 1'Italie :

- Bouianum Vetus (Boiano) (NH 111, 17, 1), que Mommsen met en rapport
avec le taureau qui aurait conduit la migration des Sabins vers le Samnium.
On rapprochera le nom de Bouillae et 1a Scholie de Perse VI, 55 : hillae,
intestina bouis.

Les eaux guérisseuses ou malsaines sont a l'origine de maints
toponymes, comme 1'/nsanus Lacus des Troglodytes (NH XXXI, 18) aux
propriétés malfaisantes ou la Fons Cupidinis de Cyzique ou, d'aprés NH
XXXI, 19, ceux qui en boivent cessent d'aimer.

Certains hydronymes sont en rapport avec des légendes de
métamorphoses, comme la Marsyae Fons de NH XXXI, 19 et I'Aréthuse de
NH XXXI, 55.

La légende étant, pour les époques anciennes, proche de I'histoire, nous
retrouverons ce filon dans le développement traitant de la toponymie
historique.

Citons encore la plaine de Diomede en Apulie (Liv. XXV, 12, 5), en
rapport avec une des branches des Nostoi (Retours) homériques illustrant des -
pistes de la protohistoire ; et au moins un exemple provincial : le lacus
Tritonis ou Tritonitis (cf. J. Peyras, P. Trousset, Antiquités Africaines 24,
1988, 149-204), associé le plus souvent a la légende des Argonautes ou au
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culte d'une déesse indigéne assimilée a Pallas et qui a connu, au gré des
traditions grecques, plusieurs localisations : Cyrénaique, golfe de Gabes
(chott El Jérid), Jardin des Hespérides.

— L'éponymie @ Rome. Toponymie et histoire romaine :

G. Dumézil a montré, a propos des trois fonctions, que le Romain
avait la téte historique plus qu'épique. De nombreux toponymes de Rome
conservent en effet le souvenir d'événements historiques, méme si ces derniers
remontent aux temps lointains de la royauté.

- Le lieu-dit Ad Busta Gallica, Aux Biichers funéraires des Gaulois, tire son
nom du fait que Rome une fois prise, les os des Gaulois qui avaient occupé
la ville y furent entassés dans un enclos (Varron,LL V, 157). Tite-Live hésite
entre deux versions : V, 48 : établis par les Gaulois ; XXII, 14 : par les
Romains ;

- Ad Fossas Cluilias, le fossé de Cluilius, a I'emplacement du camp du roi
Albain Cluilius a2 5 M.P. de Rome (Tite-Live I, 23, 3 ; II, 39 ; Dion. III, 4,
I ; VI, 21,1 ; Plut., Coriol. 30 ; Fest., Ep. 56M.).

- Ad Palmam, Palma Aurea, nom d'une place dii a une statue de Claude le
Gothique, ornée d'une palme de victoire (SHA XXV, 3, 5) ;

- 'Aequimelium (VarronLL, 157), « Plan de Maelius » : le nom lui vient
de ce que la maison de Maelius fut rasée par autorité de justice : « cet
individu avait voulu se faire roi par la force ». On rapprochera de Valére
Maxime, 6 : « Pour transmettre a la postérité le souvenir de son juste
chitiment, on nomma l'emplacement de sa maison Aequimelium », et de
Tite-Live IV, 16... ;

- I'Aqua Appia (Liv. IX, 29, 6 ; NH XXXVI, 121), le premier aqueduc
romain, dii 2 Appius Claudius Caecus (-312) ;

- 1'Aqua Marcia, du nom du constructeur, également (NH XXXI, 41) ;

- les Arae Muciae, limite de Rome et Véies, qui renvoient a 'héroisme de C.
Mucius, comme les Mucia Prata : cf. Liv. II, 13 : le sénat, pour le
récompenser, lui fit présent, sur la rive droite du Tibre, d'une terre qu'on
appela par la suite « Les Prés de Mucius » (cf. les Arae Muciae, NH 11,
211); .

- Ara ante Telluris Aedem, autre exemple de maison rasée et transformée en
parvis du temple de la Terre : celle d'un Cassius, accusé de haute trahison, cf.
Liv. II, 41, 11 ;
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- I'Atrium Libertatis ou Vestae : cf. Liv. XXVI, 27, 3 ; XXVII, 11, 16 ;
Ov. F. VI, 263 ;

- le Caelius, dont le nom viendrait, selon Varron LL V, 46, de Caeles
Vibenna, « illustre chef étrusque qui vint, dit-on, avec sa troupe, porter
secours 2 Romulus contre le roi Tatius. Mais aprés la mort de Caeles, comme
ses compagnons occupaient une position trop fortifiée et n'étaient pas sans
reproche, on les fit, selon la tradition, descendre en plaine. C'est d'eux que le
Vicus Tuscus tire son nom » (sur Caeles Vibenna, on invoquera des textes de
Servius, Festus, Denys d'Halicarnasse (AR. II, 36), Tacite, A IV, 65 et les
fresques de 1a Tombe Frangois) ;

- le Caesarum Nemus, nommé en I'honneur de C. et L. César (Suétone,
Aug. 43);

- le Campus Sceleratus, cf. Liv. VIII, 15 : « la Vestale Minucia fut jugée et
enterrée vivante prés de la Porte Colline a droite de la route pavée, dans le
“champ Scélérat”, je pense que c'est 1'inceste qui lui fit donner ce nom »

- le Circus Flaminius (Prata Flaminia a 1'époque royale), du nom du
fondateur, C. Flaminius Nepos, censeur en 221 (LL V, 154) ;

- le Cliuus Publicius emprunte le nom des Publicii, édiles de la plebe, qui le
firent tracer aux frais de I'Etat (LL V, 158) ; justification analogue pour le
Cliuus Pullius et le Cliuus Cosconius, tracés par des agents voyers dont tels
étaient les noms ;

- la Curia Hostilia, nom di au fait que Tullus Hostilius est a l'origine de sa
construction (LL V, 155) ;

- le Germalus viendrait des germani (jumeaux), car c'est 1a que furent
découverts les enfants ;

- le Lacus Curtius, selon Tite-Live VII, 6 : « c'est Curtius Mettius, soldat
sabin de Titus Tatius (I, 12, 10 : un bel exemple de “doublet”), qui lui donna
son nom... Il faut réellement s'en tenir a la tradition, quand 1'antiquité du fait
Ote toute certitude ; et le nom du lac, si on le tire de cette légende plus
récente, est plus remarquable ». L'historien vient de rappeler la deuotio du
jeune héros : « Quand on eut fait silence, regardant les temples des
Immortels qui dominent le forum et le Capitole, tendant les mains tantot vers
le ciel, tantdt vers la faille béante dans la terre et les dieux Manes, il se
dévoua ; puis, monté sur son cheval aussi bien harnaché que possible, tout
armé, il se jeta dans le gouffre ; une foule d'hommes et de femmes jeta sur
son cadavre des offrandes et des fruits ». Cet épisode est narré par de
nombreuses sources : Denys d'Halicarnasse, Pline 1'Ancien, Valére-Maxime,
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Festus ; Varron LL V, 148) donne une autre version : d'aprés Cornelius et
Lutatius, il s'agissait d'un point frappé par la foudre et enclos par le consul
Curtius en 445 en vertu d'un senatus-consulte ;

- Mucia Prata, cf. supra ;

- les Pila Horatia (Liv. 1, 26) auxquels furent attachées les dépouilles des
Curiaces (2 mettre en série avec les tombeaux des Horaces et des Curiaces, I,
25 et le Sororium Tigillum, 1a Poutre de la Sceur, le Tombeau de la Sceur) ;

- la Porta Pandana (anciennement Saturnia), porte maudite qui doit rester
ouverte en vertu du traité conclu entre Romulus et Tatius. Elle est en fait
placée en un point inaccessible de la citadelle et ne conduit a rien ;

- les Prata Vacci (Liv. VIII, 19) doivent leur nom a un schéma récurrent :
Vitruvius Vaccus avait une maison sur le Palatin ; c'est ce qu'on appela « les
Prés de Vaccus » quand le batiment eut ét€ démoli et le terrain confisqué par
I'Etat ;

- le Quirinal est, note Varron (LL V, 51), le sanctuaire de Quirinus, mais il y
a des gens pour attribuer 1'origine du nom aux Quirites, qui vinrent de Cures
a Rome avec Tatius, car c'est 1a qu'ils auraient établi leur camp. P. Collart
estime que les deux étymologies reviennent sans doute au méme
philologiquement et reflétent deux moments d'une méme fable : celui ol
Romulus devient Quirinus, celui ol les compagnons de Titus Tatius,
Quirites, de Cures, fraternisent avec les compagnons de Romulus ;

- Remuria, de Remus ;

- les Rostra, lieu ainsi nommé car des éperons de navires pris a I'ennemi y
sont fixés (VarronLL V, 155) ;

- le nom de la Sacra via viendrait, selon Denys d'Halicarnasse et Festus, du
traité solennel conclu entre Romulus et Tatius ;

- le Saxum Tarpeium et le Mons Tarpeius de Tarpeia ;

- le Tullianum, construit par Tullius, mais on a parlé aussi bien de Tullus
Hostilius que de Servius Tullius ;

- le Vatican (Vaticanus Ager, Vaticani Montes) conserve le souvenir de la
colonisation étrusque, comme le Vicus Tuscus, et peut-étre le Vélabre, qu'on
arapproché de Velitrae ;

- le Vicus Africus (LL V, 159) tirerait son nom du fait que, selon la
tradition, on y garda des otages originaires d'Afrique pendant la 2&éme guerre
punique ;

- le Vicus Sceleratus, 1a « rue du Crime », ainsi nommée selon Varron (L L
V, 159) et plusieurs autres auteurs (Liv. I, 48 ; Ov. F. VI, 602 ; Festus ;
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Paul Diacre 451 L) « en souvenir de Tullia, femme de Tarquin le Superbe :
comme le corps de son pere assassiné (Servius Tullius) gisait a cet endroit,
elle donna l'ordre au muletier de faire passer sa voiture sur le cadavre ».
Enfin, le Vicus Tuscus devrait son nom, nous l'avons vu, aux compagnons de
Caeles Vibenna, « condottiere » étrusque selon Varron (LL V, 46), a des
transfuges étrusques sous la république selon Liv. II, 14. Mais peut-€tre
s'agit-il seulement de trafics avec I'Etrurie.

L'éponymie, renvoyant a des individus ou a des groupes, notamment
des propriétaires (cf. supra, Table de Veleia), est une forme de la mémoire
historique :

1) Citons a Rome :
- l'une des étymologies de 1'Argilete, déja mentionnée, cf. VarronLL V, 157
« une tradition écrite fait venir le mot d'Argus laesus (Argus frappé), sous
prétexte qu'il est venu a cet endroit et y a été enterré » ;
- de méme pour 1'Aventin : Aventinus fut inhumé sur la colline qui porte
son nom, Liv.I, 3 ;
- le Caeliolum, des habitants du Caelius qui y furent transférés ;
- le Cispius, de Laevius Cispius Anagninus, défenseur de Rome (Festus) ;
- Lavinium, de Lavinia ;
- le macellum, nommé ainsi d'aprés Varron LL V, 147), parce que, selon
certains, 1a s'était trouvée la maison d'un voleur surnommé Marcellus,
maison démolie par autorité de justice et c'est de ses ruines qu'était sorti le
batiment appelé, d'apres l'individu, macellum ;
- selon Varron, LL V, 53, le Palatium devrait son nom au fait que, avec
Evandre, vinrent s'y installer les Pallantes, appelés aussi Palatini. Selon
d'autres, c'est parce que les Palatini, peuplade primitive d'un canton de Reate
appelé Palatium, s'y établirent. Mais d'autres encore ont estimé que le nom
est tiré de Palanto, épouse de Latinus ;
- la Porta Romanula, de Roma d'aprés Varron,LL V, 164. Selon Festus (318
L), batie par Romulus, elle aurait recu son nom des Sabins ;
- les Prata Flaminia, Mucia, Quinctia, ou L. Quinctius Cincinnatus
labourait ses quatre jugéres (Liv. III, 26 ; NH XVIII, 20), doivent leur nom &
des propriétaires ;
- Rome, de Romulus ;
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- le Tibre, anciennement Albula, devenu Tiberis, parce que Tiberinus trouva
1a mort dans le fleuve (Varron,LL V, 30) ;

- le Tuscus uicus : Liv. II, 14 : beaucoup d'Etrusques s'établirent 2 Rome
dans un quartier qu'on leur assigna et qui prit des lors le nom de « faubourg
étrusque ». '

2) Italie et provinces, quelques exemples :
- Mantoue : Virgile, Aen. X, 198 : Ocnus, fils de Manto, t'a donné des
murs, Mantoue, Mantoue riche en aieux ; ‘
- Liv. IV, 37 : la ville de Volturnum, possession étrusque, aujourd'hui
Capoue, fut prise par les Samnites. Ils I'appelérent Capoue, du nom de leur
chef, Capys (ou plus vraisemblablement du mot campester, plaine) ;

L'éponymie peut ne concerner qu'un quartier urbain, cf. Suétone, Aug.
I : un quartier de Vélitres est appelé du nom de la gens Octauia.

L'idéal, pour un homme politique, est de donner son nom a une ville
(Alexandrie, Césarée). Néron a projeté de faire de Rome une Neropolis
(Suétone, Nero. X, 55).

Voici maintenant quelques exemples d'Afrique du Nord : Aquae
Caesaris, Flauianae, Traianae, Burgus Antoninianus, Commodianus,
Constantina, lol Caesarea, Municipium Aurelium, Septimium, Vicus
Annaeus Augusti. D'autres sites conservent le souvenir des anciens rois :
Aquae Regiae, Bulla Regia, Hippo Regius, Monumentum Regiae Gentis,
Thimida Regia, Zama Regia.

Nous empruntons les exemples suivants a la Tabula Imperii Romani
de Milan :
- Alba Pompeia, cf. Laus Pompeia ; Augusta Bagiennorum /| Praetoria /
Raurica | Taurinorum ; Axima Forum Claudi ; colonia Augusta Verona
Nova Gallieniana (Vérone, dont le titre de colonie a été renouvelé par Gallien
en 265) ; Forum Claudii/Clodi/Cornelii (Imola, du nom de Sylla) / Fuluii,
Vibii, Forum Gallorum | Germanorum ; lulia Augusta, Iuliomagus ;
Licinoforum ; pagus Claudiensium/Iulius/Liuius ; Pons Aureoli (du nom du
rival de I'empereur Claude, 268 ap. J.C.), Forum Popili (le fondateur fut
tuteur de Ptolémée V, qu'il couronne). Beaucoup de grandes voies doivent leur
nom a leur constructeur : Aemilia (Scauri), Annia, Aurelia, Claudia
Augusta, Postumia.
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La maitrise du monde et I'impérialisme

Les toponymes incarnent la notion de maiestas, cf. la formule célebre
de Virgile, Aen. VI, 850 : « Tu regere imperio, Romane, memento »

— La mesure du monde :

Sur ce point on renverra a l'ouvrage érudit de Claude Nicolet,
L'inventaire du Monde. Géographie et politique aux origines de l'empire
romain, Paris, 1988. L'empire est jalonné de mesures routiéres : Ad
Decimum (lapidem)/Diemoz ; Ad Duodecimum ; Ad Fines/ Fins, Pfyn ;
Ad Medias : Ad Nonum ; Ad Octauum ; Ad Quartum ; Ad Quattuor-
decimum ; Ad Quintum ; Ad Septimum ; Ad Sextum.

On pourrait ajouter les allusions administratives : Decem Pagi,
Quadragesima (Galliarum/Carema).

~ Patriotisme et présence de l'armée, gage de la paix
romaine
(amor in patriam, fortitudo, gloria, uirtus) :

Cette présence est discréte a8 Rome (Castra Praetoria) et en Italie
(Augusta Praetorial Aoste), mais affirmée dans les provinces. Voici des
exemples africains : Ad Centenarium, Ala Miliaria, Burgus Speculatorius,
Castellum, Castra, Centenarium, Clupea (d'apres la forme de la ville), Diana
Veteranorum, Numerus, Praesidium, Speculum, Turris (Rutunda). Autres
provinces : Arausio Secundanorum/ Orange, colonia Iulia Equestris (Nyon),
Decimani (Narbonne), Emerita/Merida, Forum lulii Octauanorum/ Fréjus,
Septimani/ Béziers ; Sextani : Arles ; Tropaea Augusti/ La Turbie.
Nikopolis renvoie a la victoire d'Actium.

Mais l'impérialisme est atténué par 1'humanitas, qualité qui résulte de
la faculté d'assimilation et d'innovation, de 1'esprit de synthése. Nous nous
contenterons de renvoyer au discours de Claude, déja mentionné : « la faculté
de transférer ici ce qu'il a pu y avoir quelque part d'excellent » et a la
définition de Rome, communis patria (Dig., L 1, 33 ; XXVII, 1, 6, 11).
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1) a Rome plusieurs toponymes constituent 1'illustration du
bilinguisme de mise :
- Antipolis, ancien nom du Janicule, d'aprés Pline, NH I1I, 68 ;
- Catabulum, centre du service des voitures publiques. On y dépose
(kataballd) les marchandises ;
- Graecostasis, un hybride gréco-latin, qui désigne le logement ou les
ambassadeurs du monde hellénistique attendent d'étre recus au sénat ;
- Hécatostylum ;
- Lautumiae, cf. Varron, LL V, 151 : « Comme a Syracuse, on appelle
Latomies les “carri¢res”, 'endroit ou 1'on est détenu pour motif 1égal. Le mot
fut calqué sous la forme Lautumia car, chez nous aussi précisément, il y eut a
ce lieu-dit des carrieres de pierre » ;
- Pantheon ;
- Pedagogium, école des pages du Palais ;
- Pentapylum ;
- Phrygianum ;
- Senaculum (LL V, 146), lieu de réunion du sénat ou des Anciens (seniores),
est la transposition de la Gerusia grecque ;
- Stadium
- Summum Choragium.

2) Les provinces offrent des traductions du type Kalos Limen/Calus
Portus. Ce mécanisme joue indifféremment dans les deux sens : Hippo
Diarrhytus/ Bizerte, anciennement Hippou akra ?, devrait son nom au
mouvement des eaux (de interfluenti freto Diarrhytos nuncupatus, Solin, cf.
NH V, 23 :propter inriga aquarum).

Nous retiendrons des exemples de noms mixtes, gréco-latins ou
indigéno-latins : Augusta Bagiennorum, Augusta Praetoria Salassorum,
Augusta Taurinorum, Augustobonalbriga/dunum, Augustodurum | magus /
nemeton | ritum, Caesarobriga | dunum | magus, Celticoflauia,
Claudionerium, Constantinopolis, Flauiobriga, Hadrianopolis, un mixte
gréco-romain, Juliobona/ Lillebonne, Iuliomagus, Neapolis. En Afrique
subsistent de nombreux noms indigénes.
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— Transition :

Les titulatures urbaines et les noms de bon augure, illustrant la
dignitas des villes, nous font passer au domaine religieux. On consultera avec
intérét les données réunies par B. Galsterer-Kroll, Untersuchungen zu den
Beinamen und der Rechtsstellung von Stiddten des Imperium Romanum,
Epigraphische Studien 1X, 1971, 44-145, d'ou nous tirons la liste suivante :
Augurina, Beneuentum, Celsa, Cerialis, Ciuica, Claritas, Concordia,
Constantia, Copia, Fama, Fauentia, Felicitas, Felix, Fida, Fidelis, Fidentia,
Firma/Firmum, Florentia/Municipium Florentinum, Frugifera, Honos et
Virtus, Laus, Liber(a), Magna, Patricia, Pacensis, Pax, Placentia,
SaluialSalutariensis, Triumphalis, Valentia, Victoriolae, Virtus (lulia).

Voici des noms et surnoms religieux : Apollinaris (Riez), Aquae
Bormiae (cf. Luco Bormani), Ara Bergomum (Bergimus) ; Dea Augustal
Die ; Herculeum, Iunonia, Martius (Narbo), Mercurialis, Mineruia, Pia, avec
cette précision que la Pietas peut étre proprement religieuse ou politique : la
colonia lulia Pietas Uthina doit sa titulature au secours apporté en 36 a.C.
par la XIIIeme 1égion a Octave qui se trouvait en difficulté (Appien, Civ. V,
87). VenerialVeneris. Lucus, bois sacré, est fréquent dans la toponymie.

Pietas. La marque de la religion, sanctuaires et
divinités

A T'exemple d'Enée, le Romain s'affirme pieux, a I'égard de sa famille
et des dieux (comme d'ailleurs d'autres peuples antiques : les Etrusques...).

1) Voici des exemples tirés de la toponymie romaine, ot la religion
tient une grande place, qu'il s'agisse de renvois a des dieux ou a des rites :
- Ad Spem Veterem, lieu-dit a l'intérieur de la Porte Majeure, d'aprés le nom
d'un ancien sanctuaire (Frontin) ;
- AdTres Fortunas : trois temples situés pres de la Porte Colline, & Fortuna
Publica, Fortuna Populi Romani, Fortuna Primigenia ;
- Aedes Lucusque Sospitae (sauveuse) lunonis ;
- Aedes Thensarum, remise des chars sacrés servant dans les processions ;
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- Apollinare, domaine d'Apollon aux Prés Flaminiens, ou s'élévera par la
suite le temple du dieu (Liv. III, 63 ; Varron,LL V, 52) ;

- Apollo Sandalarius ;

- Ara Lauernae sur 1'Aventin (LL V, 163-164), qui donne son nom a la
Porta Lauernalis ; '

- Arbor Sancta sur le Caelius ;

- Area ante Telluris aedem ;

- Argei ;

- Armilustrium, LL V, 153 : de méme qu'a lAtrium Sutorium on purifiait
les trompettes des Sabins (LL VI, 14 ; Fest. 352), enclos sacré sur
I'Aventin, ou intervenait la principale station des Saliens portant
processionnellement les anciles (féte du 19 X, cf. Liv. XXVII, 37, 4) ;

- Auguraculum, ou les augures prenaient les auspices (un sur l'arx, un sur le
Quirinal) ; LL V, 52 ; VII, 8 ; Cic.De Off. 111, 66 ; Fest. Ep. 18 ;

- Campus Martis, ancien domaine des Tarquins, consacré 4 Mars (Liv. 11, 5) ;
- Carinae (?), rapproché de Caeriolensis, LL V, 47 : le mot vient peut-étre de
caerimonia, car 1a commence la Sacra Via ;

- Cliuus Proximus a Flora : 1a montée « Jouxte-Flore » ;

- Curia Calabra, curie aux proclamations : LL V, 13 : renvoi 2 calatio,
annonce officielle, cf. Macr., S. I, 15-9 : un pontifex minor donne au peuple
connaissance du calendrier ;

- Doliola : lieu-dit en rapport avec des rites religieux ou funéraires : Varron,
LL V, 157 : ce lieu ot il est interdit de cracher tire son nom des petites jarres
qu'on y a trouvées dans la terre. A leur sujet il y a deux traditions : elles
contenaient selon les uns des ossements : selon les autres, certains objets
sacrés appartenant 8 Numa Pompilius et enfouis aprés sa mort ;

- Fauissae Capitolinae : Gell. NA. 11, 10 : « C'étaient des sortes de caves et
de puits qui se trouvaient en terre sous la place ; on y rangeait les vieilles
statues qui étaient tombées du temple, et d'autres objets vénérables provenant
des offrandes de Janus » ;

- Ianiculum, colline de Janus ;

- Musae (bois), lucus des Caménes (Liv. I, 21) ;

- Portes nommées d'apreés des sanctuaires voisins : Porta lanualis (de Janus :
LL V, 163 : une statue de Janus fut placée a cet endroit) ; Lauernalis
(Lauerna), Sanqualis (Sermo Sancus), Stercoria (on y dépose chaque année les
cendres (stercus) du feu sacré ;

- Quirinal : sanctuaire de Quirinus ;
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- Sacellum Corniscarum (diuae corniscae de Junon) ;

- Sacra Via : LL V, 47 : c'est par 1a qu'on porte les offrandes, sacra, a la
citadelle tous les mois ;

- Saturnius Mons : LL V, 42 : c'est la 1égende de Saturne qui est a l'origine
du culte, a rapprocher de la Porta Saturnia, devenue Pantana ;

- Saxum Sacrum ;

- Vaticanum, de uates ? (Paul Fest. 519,24 sq. L ; AG XVI, 17,1 : excités
par un devin qui leur avait promis la victoire, les Romains avaient attaqué les
Etrusques de la rive droite ;

- Vicus Ciprius : selon Varron (LL V, 159) viendrait deciprum, « car c'est 1a
que s'établirent les Sabins admis au nombre des citoyens, et ils donnérent au
lieu-dit un nom tiré de “bon présage”, or ciprum veut dire “bon” en sabin » ;

- Vicus lugarius : d'aprés Festus, en raison de la présence de Junon, déesse du
mariage (iungere) ;

- Viminal : de Jupiter Viminus ;

Renvois au monde des morts :

- Calamines ou trous de Charon (NH II, 208-209) : « on appelle
“cheminées”, ailleurs “trous de Charon” ces cavités exhalant un souffle
fatal » ;

- Doliola, cf. supra ;

- Puticuli : cf. Varron, LL V, 25 : « En dehors des villes se trouvent des
puticuli, tombes a fosse, mot issu de putei (puits), parce que la les hommes
étaient enfouis dans de véritables puits, ou plutdt de putescere : les cadavres
qu'on y jetait se corrompaient sur place » ;

- spoliarium - ;

- ustrinum (2) : fours crématoires.

2) Italie et provinces. Exemples tirés de la T/R de Milan : Ad
Martis ; Betriacum/Locus Castorum, bel exemple d'interpretatio, avec
calembour 2 base toponymique : Betriacum, c'est le « gite des castors » (cf.
les « Beuvron » de Gaule. Les « castors » gaulois sont devenus les
Castores, cf. Tac., H 11, 24 : locus Castorum uocatur ; Suétone, Otho 9 :
ad (templum Castoris) ; louis alta (ara ?) ; Lunae Portus ; Mons
Matronae, Portus Veneris/ Port-Vendres ; Tarnaiae (de Taranis 7) ; Vicus
Mineruius.
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On pourra ajouter : Bénévent, nom de bon augure (a 1'origine
Maleuentum, cf. Liv. IX, 27. En fait peut-étre traduction latine d'un nom
grec venant de malon, troupeau) ; louis uicus, Iseum, Lucus, Mineruae
promunturium/templum, Fano Martis, Herculaneum.

Sur I'importance des présages tirés de la toponymie, cf. Liv. V, 34 :
les Gaulois en Italie du Nord, « apprenant que le pays ou ils s'étaient
installés s'appelait Insubrium, du méme nom que le canton des Insubres chez
les Eduens, obéirent au présage tiré de la localité et fondérent une ville qu'il
appelerent Mediolanium ».

Voici des exemples africains : Ad Mercurium, Ad Templum ;
AquaelCalceus Herculis, Centenarium Solis, Diana Veteranorum, Lares,
Pagus Veneriensis, Portus Diuini, Promunturium Apollinis/Mercuri, Sicca
Veneria, Templum Veneris.

A co6té de noms communs désignant des lieux sacrés, Ara(e) :
Cologne, Fanum, Heraeum, Lucus, Nymphaeum, Serapeum, Templum, des
adjectifs hieros (Hierapolis), sacer, sacratus, apparaissent ainsi dans les
provinces de multiples noms divins, certains indigénes ou « interprétés » :
Apollon (Apollinaris Reiorum), avec ou sans surnom (comme Grannus,
résultant de l'interpretatio d'une divinité celtique, Grand), Bergimus, Bormo,
‘Cupra Dea (Junon), Dea Vocontiorum, Dionysos (Dionysopolis), 'empereur
divinisé (Augustus), Hercule (Heraclea, Herculanum), avec des surnoms
topiques comme Monoecus a Monaco, cf. Lucain, Ph. 1, 405 : sub
Herculeo sacratus numine portus, le port consacré a la divinité d'Hercule,
Jupiter (Diospolis, avec des survivances du type : Montjovet), Mars,
Minerve, Salus (Vrbisaluia), Saturne, Sol/Helios (Heliopolis), Venus (Sicca
Veneria, Portus Veneris). On évoquera enfin le Thedn Ochema, « support »
ou « char des dieux » en Afrique noire.
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Nous conclurons sur deux points :

1) Les survivances et la « mémoire des lieux » : bornons-nous a
quelques exemples pour les diverses séries envisagées :
- faune : Portofino (Portus Delphini) ;
- travail de I'homme : Carema (Quadragesima), Farges, Faverge (Faber,
Fabrica), Félines (Figlina) ;
- anthroponymes : Fréjus, Frioul (Forum lulii) ;
- mesure du monde : Diemoz (Ad Decimum), Quart (Ad Quartum), Oytiers
(Ad Octauum), Septéme (Ad Septimum), Tricesimo (Ad Tricesimum) ;
- noms divins : Colle de'Giovi/Montjovet/Mons loventio (lupiter/louis),
Grand (Apollo Grannus), Monaco (Portus Herculis Monoeci), Porto-
Venere/Port-Vendres (Portus Veneris), Ulzio (Templum (Martis) Vltoris).

2) Intérét pédagogique et scientifique de ce type de recherche. Le trésor
de micro-toponymes en France, tels que les répertorie le cadastre et, pour les
parcelles portant impdt, le fichier « Rivoli », requiert un traitement
informatique, en cours pour au moins deux zones du Val de Loire (P. Audin
pour la Touraine, J.P. Arnaud pour 1'Anjou).

NOTES
I. L'Année Epigraphique fournit maints exemples de noms qui sont des
ethniques ou des dérivés de toponymes, voir par ex. 1985(88), n° 98, 191,
208, 213, 388.
2. L'ile des poules sauvages, cf. Varron, RR II1, 9 : neque fere in uillis oua ac

pullos faciunt, sed in siluis. Ab his gallinis dicitur insula Gallinaria
appellata, quae est in mari Tusco, cf. Colum. VIII, 2 : rustica auis eaque
plurima est in insula quam nautae in ligustico mari sitam producto nomine
alitis Gallinariam uocitauerunt.
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LES DENOMINATIONS DU CHRIST-LOGOS
DANS LE POEME I1.1.1 DE GREGOIRE DE NAZIANZE

MévTn 8¢é ToL oUvopa mouAy
CALLIMAQUE, Hymnes, Apollon 70.

Sous quel aspect le Poéme II.1.1 de Grégoire de Nazianze! peut-il
intéresser une enquéte sur les « sens et pouvoirs de la nomination » dans la
culture hellénique ? Par I’usage qu’il fait de la nomination, ce texte constitue
un témoignage éloquent de 1’évolution des mentalités qui caractérise une
époque-charniere entre I’antiquité et la période byzantine, le IVe siecle
oriental.

Cette composition, datée de 371, intitulée par ses éditeurs anciens
Mepl TOV kab'éauTbdy, et dans une récente édition critique Sur ses
Adversités?, représente les prémices de 1’abondante poésie autobiographique
du brillant cappadocien. Par 13, elle releve de la littérature psychologique :
Pauteur s’y dédouble narcissiquement pour s’analyser avec acuité et se
contempler dans sa douleur. L’ceuvre séduit par le lyrisme passionné avec
lequel le poete chante ses états d’ame, s’abandonnant voluptueusement a la
confidence, a la plainte, au gémissement, aux larmes.

Mais, si attachant que soit & nos yeux le caractére préromantique du
poeme Sur ses Adversités, c’est sous un autre angle qu’il nous intéresse ici.
Ce « prélude », en effet, dit le keqppdAarov placé en téte du texte, est une
autobiographie « en forme de priére », mpooluioy év oXAMaTL
€Uy fis. Comme tel, il appartient aussi a la poésie morale et religieuse, plus
spécialement au genre hymnique3, dont il utilise tous les moyens
d’expression, notamment le procédé invocatoire, avec ses dénominations,
seules ou en séquences, intentionnellement différenciées. Avec ses 634
hexametres dactyliques et son lexique épique, le premier poéme de Grégoire
inscrit son auteur dans la lignée des poétes hymniques et, a mille ans et plus
d’intervalle, le désigne comme héritier d’Homere et de Callimaque.
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Une inspiration nouvelle

Déja remarquable par 1’association du récit autobiographique, de la
confidence lyrique et de I’invocation religieuse, 1’épos de ce poete du IVe
siecle ajoute a son originalité une inspiration toute nouvelle dans la poésie
grecque, l'inspiration chrétienne. C’est en effet la seconde moitié du IVe
siécle qui, en réaction contre le décret de I’empereur Julien (362)* interdisant
aux rhéteurs et aux sophistes chrétiens 1’enseignement des classiques, voit
pour la premiére fois des écrivains formés par les grandes écoles du monde
hellénique donner a des vers de forme traditionnelle un contenu chrétien, et
plus largement, biblique’. Dans ces ceuvres, les réminiscences et allusions
scripturaires prennent la place de 1’habituel recours a la mythologie, les
personnages de la Bible évincent les héros mythiques et deviennent les
modeles d’une nouvelle typologieb, aussi structurée et signifiante que
I’antique galerie des types transmis par la tradition hellénique ; le Christ,
enfin, chasse les dieux faillibles et amoraux du panthéon grec. Pour la
premiere fois dans la littérature de 1’Orient hellénisé, et grice, si 'on veut
schématiser, a 1’action contradictoire de Constantin d’abord et de Julien
ensuite, des écrivains comme Apollinaire de Laodicée et Grégoire de Nazianze
osent chanter la foi chrétienne et raconter 1’histoire biblique, bref, la
« religion barbare », dans la langue d’Homere et de Callimaque.

Enfin, troisiéme caractéristique, et non la moins importante sur le plan
de D’histoire des religions, les concepts et les symboles fondamentaux du
platonisme, transmis a la chrétienté par 1’exégese allégorique de Philon le
Juif, et assimilés par les penseurs chrétiens les plus influents, Clément
d’Alexandrie et Origéne (I’un des maitres de Grégoire), se superposent
constamment, dans ce po¢me, a la révélation biblique, fusionnant avec elle
pour donner ce qu’on a appelé I’ « hellénisme chrétien ».

C’est ainsi que les nombreuses dénominations du Christ contenues
dans cette ceuvre a la fois autobiographique, lyrique et hymnique portent la
forte marque d’une triple inspiration : épique pour ce qui est de la langue,
biblique et/ou platonicienne, voire néoplatonicienne, en ce qui concerne la
pensée.
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Pouvoirs mystiques du nom

On doit donc s’attendre a ce que 1’utilisation des différents noms et
titres de la Divinité, conformément aux lois du genre, implique des
présupposés philosophiques et théologiques, et obéisse a des intentions
d’ordre didactique et idéologique.

Le mobile le plus apparent, et le plus traditionnel, qui régit le choix et
la succession des dénominations est un sentiment et une conviction, en un
mot la foi dans 1’efficience du nom. L’Antiquité, d’une maniére générale,
congoit 1’acte de la nomination comme une opération mystique. Le langage,
d’ailleurs, n’est-il pas ’exercice d’un pouvoir mental et spirituel ? Le Verbe
agit en rendant présentes les réalités qu’il évoque. Cette puissance cachée des
mots ne saurait trouver un meilleur champ d’action que la priére,
I’invocation, I’hymne. Nommer la Divinité par I’'un ou plusieurs ou la
totalité de ses titres, c’est en méme temps reconnaitre ses vertus et pouvoirs,
I’en louer, confesser sa foi en eux et faire appel a 1’€tre divin en tant que
possesseur de ces attributs particuliers pour provoquer leur action en faveur du
suppliant. Le nom, la dénomination, une fois prononcés, deviennent un
medium qui relie I’homme au divin, le mortel a I’immortel, pour faire passer
dans le premier une part de I’essence du second et provoquer I’effusion de ses
pouvoirs. Nomen numen...

Le nom-étre

En fait, le nom participe de la personne, le nom, c’est 1’étre. D’ou le
pouvoir mystique de chacun des noms et de chacun des titres de la Divinité.
En oublier ou en négliger un, c’est amoindrir la personne divine et se priver
d’une part de ses vertus agissantes. Seul le profane ignore la puissance des
noms. L’initié, quant a lui, proteste de sa volonté d’invoquer tous les
attributs de son dieu, de rappeler sa généalogie sacrée, de célébrer ses exploits,
de chanter sa geste.
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— Le nom dans I’hymnographie hellénique

MvAicopalr oUdé AdBwpar ‘ATMdAAwYog ék&TolO...

« Je me souviendrai, sans rien passer sous silence, d’Apollon archer »,
tel est Uincipit de ’'Hymne a Apollon d’Homere, qui consacre 546 vers au
chant de ses ascendances, de ses pouvoirs et de ses aventures, pour éclairer et
Justifier les différents noms et titres (au moins quinze) du « fils de Zeus »,
Audg ulbg. Titres auxquels Callimaque ajoutera encore ceux de « pasteur »,
« secourable », « auxiliateur », « tout or » (Apollon 47, 69, 104, 34). Deux
questions reviennent souvent dans les hymnes : « Comment chanter » sans
rien oublier de ses attributs le dieu vénéré, Md¢ T'&p "Vpvfiow
T&vTwe eVupvov €dévTa ; (Hh, Apollion 19), et aussi « Qui chantera
sa geste ? » (Callimaque, Zeus 93). Telle est la loi d’un genre littéraire qui
procede d’une foi trés ancienne dans les pouvoirs mystiques du nom, méme
quand le poete applique cette loi plus en esthéte qu’en croyant, comme c’est
déja le cas de Callimaque, sinon d’Homere, et comme le souligne leur
moderne imitateur, Chénier, lorsqu’il s’écrie :

« Viens, 0 divin Bacchus, 6 jeune Thyonée...
O Dionyse, Evan, Iacchus et Lénée,
Et tout ce que pour toi la Greéce eut de beaux noms »
(Bucoliques, Invocations poétiques 111, Bacchus 1, 14, 15).

~ Le nom dans la Bible

Plus formidable encore est la puissance du nom dans 1’Ecriture
hébraique ‘et chrétienne, et plus nette encore I’affirmation que le nom, c’est
I’€tre. La Divinité et son nom ne font qu’un : « Le nom de Yaweh est une
tour forte. Le juste y court et regoit protection », affirme Salomon, en
Proverbes 18.10. « Les nations espéreront en son nom », dit Matthieu
12.21, interprétant la prophétie d’Esaie 42.1-4. Le peuple infidele, affolé par
ses ennemis, est ainsi dépeint par le psalmiste : « Ils chercheront ton nom...
Ils pénétreront ton nom, IHVHY, toi seul, Supréme sur toute la terre ! »
(Psaume 83.17, 19. Traduction CHOURAQUI). Connaitre le nom de Dieu,
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c’est connaitre Dieu en adhérant & sa Loi : « Je le protégerai, parce qu’il a
connu mon nom », promet Yaweh en Psaume 91.14. « Quiconque invoquera
le nom de Yaweh sera sauvé », avertissent les prophetes et les apotres, par
exemple en Joél 2.32 et Romains 10.13. Le salut dépend donc de
I’invocation du Nom par excellence. A partir de la Nouvelle Alliance, est
révélé aux humains un autre nom, celui du Fils, instrument du salut divin :
« Il n’a pas été donné aux hommes un autre nom par lequel il nous faut étre
sauvés » (Actes 4.12). Ce « nom » apparait clairement comme étant la
personne méme du Christ, revétue des pouvoirs de régénérer et de rendre la
vie, grice aux mérites de son sacrifice. Pour le fidele, confesser et invoquer ce
nom, c’est donc exercer la foi en ses fonctions messianiques et y reconnaitre
le dessein rédempteur du Tres-Haut. « La vie éternelle, c’est qu’ils te
connaissent, toi, le seul vrai Dieu, et celui que tu as envoyé, Jésus-Christ »,
déclare le Messie en Jean 17.3. Ainsi éclate dans I’Ecriture 1’équivalence entre
le nom et la personne.

Dr’ailleurs, le grand onomatothéte dont parle Platon dans le Charmide
175 b est identifié dans la Bible comme étant le Créateur de toutes choses.
C’est lui qui révele aux prophétes le Nom qu’il s’est donné et sa signification
(Exode 3.14-15). Le Pére est celui « a qui toute famille au ciel et sur la terre
doit son nom », déclare Ephésiens 3.14-15.

D’ou le caractére sacré des noms et titres divins : blasphémés ou « pris
en vain » (voir le 3¢ commandement du Décalogue en Exode 20.7), les Noms
entrainent le « retranchement éternel » ; invoqués avec la foi et les ceuvres de
la foi, ils procurent la salvation et la vie.

C’est a la double tradition, hellénique et scripturaire, que se rattache le
premier poéme autobiographique de Grégoire de Nazianze lorsqu’il évoque ou
invoque le Christ par de multiples dénominations, soigneusement choisies
selon les intentions du passage ol elles interviennent.
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Implications idéologiques

Si certaines des 27 dénominations du Christ contenues dans le Poéme
11.1.1 (sans compter celles qui pourraient s’appliquer, dans certains passages
ambigus, aussi bien au Fils qu’au Pére) relévent de la tradition biblique,
d’autres sont le résultat de spéculations philosophiques héritées de Platon par
I’intermédiaire de Philon et d’Origéne. Quelques-unes méme des
dénominations scripturaires se sont alourdies du poids que la théologie, fille
de la philosophie hellénique, leur a donné en scrutant les textes sacrés des
Hébreux, juifs ou chrétiens, avec les yeux de I’esprit grec et ses structures
mentales. Philosophe et rhéteur, le poéte appartient aussi a la classe des
clercs et des pasteurs. Comme tel, il n’oublie jamais dans ses écrits
I’enseignement et le kérygme. La poésie, méme lyrique, est pour lui
I’occasion d’affirmer ce qui, en matiere de foi chrétienne, est devenu, depuis le
Concile de Nicée (325), I’orthodoxie, a savoir le credo trinitaire. Car les
affrontements et les discussions théologiques sont, & I’époque ou Grégoire
compose son poeme (371), devenus le pain quotidien non seulement des
clercs, mais encore de la population entiere de I’Empire oriental, jusqu’aux
femmes et aux simples artisans8. Le contexte historique doit donc éclairer le
choix de certaines dénominations en révélant les motivations idéologiques
non déclarées de 1’auteur, face aux diverses exégeses du temps. D’ol I’intérét,
pour I’historien des mentalités, de distinguer entre les dénominations qu’on
pourrait appeler innocentes et celles qui sont chargées de sens par rapport au
mouvement des idées au ['Ve siecle.

Noms et titres du Christ dans le Poeme I1.1.1

Compte tenu de 1’association de certains d’entre eux, on peut
dénombrer jusqu’a 27 mots ou expressions composées qui désignent le Christ
dans cette autobiographie « en forme de priere ». Ils se répartissent en
adjectifs et en noms, parfois accompagnés d’épithétes qui ajoutent un aspect
particulier au prédicat. Par ordre d’apparition dans le texte, que leur occurrence
soit unique ou multiple, ce sont
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XproTdg, &vat et XpLoTdg &vaf ou &vaf XpioTbg,
Makap, BpoTbg, Bebdg et Bedg YAaog, Abyog et Abyog Oeo?,
BaolAelg et péyas BaoiAelg, &Akap, copin, ocwTAp et
owThp Adyos, BaolAelTaTog, &pyf, vids &BdvaTog, uidg
OeoV¥, g@dog Suoiov, &Tpekin, elkdv &pyeTUmoio, @UOLg
FevvfiTopog Ton, molwpfy, &uvég, 8Vog, &pyLepels.

Une remarque s’impose dés 1’abord : tous ces noms sont des noms
communs ou des adjectifs substantivés. L’absence des noms propres du Christ
aurait-elle une signification ? Certes, il faut reconnaitre que ni ‘InooUg ni
'EMMarounA ne se prétent au jeu des dactyles. Mais I'impression générale
laissée par toutes les références théologiques du poéme est que 1’époque dont
il témoigne voit la personne historique de Jésus de Nazareth s’effacer derriére
le Christ-Logos, le Christ philosophique si I’on ose dire. Le Fils de Dieu
devient Dieu le Fils, personnage central du culte chrétien, définitivement
oublieux de ses racines judaiques.

Dénominations et transposition poétique

Le lexique d’Homeére, consacré par une tradition vieille de plus de mille
ans, continue a fournir a 1’épos du IVe siécle 1’élocution noble qu’impose a ce
genre majeur le code poétique de 1’Antiquité. La poésie épique doit, selon
Aristote, « échapper a la banalité en usant de mots étrangers a 1’usage
quotidien » (Poétique 1458 a). C’est donc pour accomplir I’une des opérations
élémentaires de la transmutation poétique que Grégoire de Nazianze, comme
son contemporain Apollinaire, répondant a I’attente des lettrés chrétiens aussi
bien que des paiens, emprunte a la langue épique tous les équivalents qu’elle
peut lui procurer pour remplacer les termes prosaiques du grec biblique.

'Avag (13 occurrences, soit seul, soit accompagnant XpLoTég) est
I’équivalent poétique du titre KOpLog, donné par la Seprante, puis par le
Nouveau Testament, d’abord au Tres-Haut, puis au Christ. Grégoire dit
XpLoTé &vaf (par exemple au vers 1) ou "'Ava XpLoTé (vers 106), 1a
ol la LXX écrit KUpre 6 ©ebg dans les invocations des Psaumes et le
NT KUpiog XpioTdg, dans les Epitres apostoliques, par exemple. II
dit XptoTé &vaf ou "'Ava XpLoTé, tout comme Homére ou
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Callimaque écrivent Ze¥U &va, '‘Avaf "'AmoAAov, par exemple en
lliade 3.351 et en Hymnes Homériques, Apollon 140. On peut d’ailleurs se
demander si la mince fraction du public chrétien a qui pouvait s’adresser le
poeme de Grégoire ressentait de la surprise en voyant attribuer au Christ les
titres réservés jusque 1a aux héros et aux dieux de la mythologie, ou bien si
le fonctionnement du code poétique leur faisait trouver ces transferts
parfaitement normaux. En fait, ce qui devait faire figure de nouveauté dans le
public chrétien, comme dans le public paien de 1’époque, c’est 1’essor d’une
POESIE d’inspiration chrétienne, puisque, jusque 13, les chrétiens n’avaient
écrit que dans un but apologétique ou exégétique. A partir du moment ou se
constituait une littérature chrétienne a vocation proprement poétique, cette
littérature devait obéir aux normes conservatrices du public cultivé.

Quoi qu’il en soit, Grégoire semble étre le premier a donner le titre
d'&vag au Christ, puisque son contemporain, Apollinaire, dit Métaphraste,
n’emploie ce mot que pour Dieu le Pére, sa Métaphrase ne traitant que des
Psaumes et cet ouvrage étant tout ce que la censure de 1’orthodoxie nous a
laissé de lui. Aprés Grégoire, d’autres poétes chrétiens, comme Synésios de
Cyréne et Nonnos de Panopolis? suivront les traces du Cappadocien dans cet
usage du lexique épique.

“"AAkap (vers 623), « protecteur », dont on ne sait trop s’il
s’applique au Fils, parce que 1’auteur vient de s’adresser a lui, ou au Pére
puisque ce qui suit désigne le Pére - ambiguité probablement voulue - est
aussi un nom épique, qu’on peut voir par exemple en lliade 5.644. L’ auteur
le substitue poétiquement au Bon86¢ de la Bible, qui appartient au registre
prosaique (voir entre autres LXX, Exode 18.4, Psaume 117.6 ; NT, Hébreux
13.6). La ot I’écrivain sacré s’écrie KUpLog énol Bon8ég, le poete du
IVe siécle appelle le secours de son "'AAkap.

BpoTbg (vers 17, 18, 629) s’applique au Christ comme équivalent
épique d’&vEpwmog, et A chaque fois, pour mettre en opposition sa nature
humaine et sa nature divine. En méme temps, il affirme la concomitance des
deux natures, conformément au dogme trinitaire, et en réaction contre les
premiéres ébauches du monophysisme qui se manifestent a cette époque,
contre les ariens et semi-ariens, enfin contre les partisans d’Apollinaire de
Laodicée!0. Si les monophysites et les ariens ne reconnaissent qu’une seule
nature au Logos venu dans la chair, les apollinaristes lui déniaient I’ame
humaine comme incompatible avec le voUg divin dans une méme personne.
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‘ATpekin (vers 627), « vérité », est un mot poétique rare, attesté
chez Hérodote (par exemple en 4.152) et Manéthon (3.229), pour
aTpékera, lui-méme d’un emploi limité et seulement en poésie. C’est ici
le substitut poétique du biblique et ordinaire &Af@eLa de Jean 14.6, ou
Jésus se définit lui-méme comme étant « la Voie, la Vérité, la Vie ».

Mdakap (vers 17, 110, 623), « bienheureux », est un adjectif épique,
réservé aux puissants et aux dieux, ou aux héros trépassés. Ol pdkapeg, les
« bienheureux », c’est ainsi qu’Homere désigne les dieux en Odyssée 10.299,
par exemple. Hesiode, Pindare, Platon!! utilisent également cet adjectif
substantivé, soit pour désigner les €tres divins, soit pour désigner les ames
des héros, censés habiter « I’ile des Bienheureux » (par exemple, en
Hesiode, Travaux 171 ; Pindare, Olympiques 2.77 ; Platon, Banquet 179 e).
La littérature hagiographique chrétienne a hérité de cet usage : elle qualifie
Dieu et le Christ de pdkapeg, ainsi que certains martyrs ou saints, censés
partager, apreés leur mort, la béatitude divine, bonheur absolu (voir, par
exemple, Méthode d’Olympe, Symposium Virginum, 11 ; Clément
d’Alexandrie, Stromates 4.22). Mais 1’Ecriture emploie le terme plus
ordinaire de pakd&pioL (par exemple en Deutéronome 33.29, Proverbes
16.20). A noter que, dans le Nouveau Testament, c’est Dieu le Pére qui est
qualifié de « Dieu heureux », ToU pakapiou OeoU, dit I Timothée
1.11.

Oedg TAaog (vers 17 et 18) est également une apostrophe qui
provient, non de la Septante ni du Nouveau Testament, mais de la tradition
épique. « Olympien propice », c’est ainsi qu’Homere appelle Zeus (Iliade
1.583, etc.) : {Aaog 'OAUpmLog. La Bible emploie cet adjectif pour
qualifier ’'une des attitudes possibles de Dieu le Pére et seulement de lui, bien
entendu sous la forme que lui donne la Koiné, {Aewg (par exemple, en
LXX, Genése 43.23 ; NT, Matthieu 16.22 ; Hébreux 8.12).

©Uog (vers 629), « victime », est encore un mot poétique qu’emploie
Eschyle en Agamemnon 1409, par exemple, et que Grégoire substitue au
scripturaire et prosaique Suola (cf. LXX, I Samuel 15.22 ; NT, Matthieu
19.33 ; Hébreux 10.1, 26, etc.).

Enfin, relevent du méme désir d’obéir au code poétique des graphies
comme co@in, ¢@d&og, de titres que I’Ecriture donne au Christ en
employant les mots ordinaires co@ia, @dg, « sagesse », « lumiére », dont
il sera traité plus loin. '
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Toutes ces dénominations épiques sont-elles porteuses de sens ? 1l
semble bien que seul le lecteur moderne puisse étre surpris de voir invoquer
le Christ par les mémes mots que les poétes classiques utilisent a 1’égard de
Zeus ou d’Apollon, voire d’Agamemnon, et décrire les vérités de la
Révélation biblique avec les mots de la mythologie. Il est certain que la
poésie de Grégoire de Nazianze procede en partie de la volonté délibérée de
mettre au service de la foi « barbare », maintenant reconnue par 1’Etat, mais
encore combattue par une certaine élite, les structures et les moyens
d’expression de la culture hellénique. Mais si cette poésie pouvait paraitre
nouvelle, c’est bien par I’inspiration et les thémes, non par la conformité aux
lois de 1’ Art Poétique.

Dénominations, tradition biblique et spéculation
philosophique

Si les autres noms et titres choisis pour désigner ou invoquer le Christ
sont presque tous d’origine scripturaire, leur utilisation répond souvent a
I’intention de prendre parti dans les querelles théologiques du temps et leur
contexte révele parfois que les termes hérités de I’Ecriture ont élargi leur sens
au point de rejoindre les concepts philosophiques de 1’hellénisme.

XpLoTbg est, de préférence aux noms historiques de Jésus, la
dénomination qui revient le plus fréquemment (14 fois), seul ou accompagné.
Cet adjectif, qui signifie « oint » et que les Septante avaient proposé comme
équivalent de 1’hébreu mashiah pour désigner tout homme chargé d’une
mission par Dieul?, qu’il ait regu littéralement I’huile sainte comme David,
ou que son onction ne soit que d’esprit, comme Moise ou Cyrus le Grand!3,
a déja dans le Nouveau Testament acquis le statut d’un substantif, voire d’un
nom propre. Dans le premier cas, il y apparait accompagné de 1’article,
comme en Matthieu 16.16, mettant en lumiere la qualité de Messie de Jésus ;
dans le second cas, il sert pour ainsi dire d’équivalent a « Jésus ». C’est ainsi
que I’emploie Grégoire le plus souvent, comme un véritable nom propre,
spécialement en apostrophe dans les passages invocatoires (vers 1, 29, 48,
106, 144, etc.). Il y est plusieurs fois accompagné du titre épique de majesté
&vat (12 fois) dont nous avons déja parlé.

Adyog vient en second lieu avec 5 occurrences (vers 100, 287, 564,
571, 624). Ce terme polysémique est, de tous les noms du Christ déja
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présents dans le Nouveau Testament, bien que seul 1’Evangile de Jean (1.1)
désigne le Christ préexistant par ce mot, celui qui a donné le champ le plus
large et le plus favorable a la spéculation philosophique. Il pouvait en effet
focaliser des concepts familiers aux intellectuels formés par I’hellénisme et
devenus chrétiens. Déja, d’ailleurs, le juif alexandrin Philon, dont I’influence
sur les Peres grecs n’est plus a démontrer, assimilait la Sagesse dont il est
question dans le livre des Proverbes (1.20-33 et 8.1-36) au Logos divin. 11 lui
attribuait 3 stades d’existence : d’abord, de toute éternité, comme Raison de
Dieu ; ensuite, une venue i I’existence en tant que premiére créature
spirituelle de 1’univers, puisque Sophia déclare « Yahweh lui-méme m’a
produite comme le commencement de sa voie, la plus ancienne de ses ceuvres
d’autrefois... J’ai été enfantée lorsqu’il n’avait pas encore fait la terre...
J’étais a 1’ceuvre pres de lui quand il décréta les fondements de la terre »
(Proverbes 8.22, 26, 29, 30). Enfin, troisieme stade d’existence du Logos-
Sagesse, comme Logos immanent, implanté dans 1’univers et agissant
comme instrument de la Providence. A partir de Justin Martyr, en gros a
partir du II¢ siecle, les Peres grecs identifient généralement le Logos de Jean
au Logos de Philon, ¢v&i14BeTog tant qu’il demeure en Dieu,
Tpo@opLkdg dans son existence hors de Dieu, a partir du moment ol il
commence a créer, et collaborant avec son Pére comme Sagesse
TpwTOKTLOTOG , premilre créature spirituelle!4. D’un autre coté, le
Nouveau Testament identifie le Christ, dans son existence pré-humaine, au
porte-parole et maitre d’ceuvre de Dieu dans I’opération créatrice. Jean
I’appelle Logos, le situe mpdg Tov Oebv, pres de Dieu et affirme que
« toutes choses vinrent a I’existence par lui » (Jean 1.1, 3).

Quand Grégoire emploie pour désigner le Christ le nom Logos, cette
dénomination contient toutes les implications que I’Ecriture d’abord,
I’exégese de Philon et des penseurs chrétiens ensuite, y discernaient. Le
Christ-Logos, « Parole de Dieu », @eoU Ady¢ (vers 100), est représenté
dans le poéme comme recouvrant « tout le discours divers et flexible de
P’esprit humain ». Le Logos est aussi le « pilote » de I’univers : maniant le
gouvernail du vaisseau cosmique avec sagesse, il permet aux humains de
traverser la grande mer de la vie en évitant les écueils (vers 573-576). 11 est
aussi le havre dans lequel ’homme peut demeurer a 1’abri, une fois son navire
amarré « aux lois pures » du Logos (vers 115-116). Grégoire lui attribue
également une fonction pédagogique : il éduque et discipline I’homme par le
malheur et par le bonheur, car « tout est bon pour le Logos » pour instruire
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les humains (vers 569-572). C’est lui qui a soumis Grégoire a des « exercices
variés et difficiles, comme un poulain » (vers 564-568). C’est aussi le Logos
qui a poussé€ « I’image » (entendons ’homme créé a I’image de Dieu) vers
son Seigneur (vers 285-288). Conception qui rappelle a plus d’un titre la
conception stoicienne du Logos ou Raison divine d’ou est issue la création,
Abyog omeppaTikdg, qui devient loi naturelle pour présider au
mouvement universel, loi morale pour inspirer I’action de 1’homme et le
pousser a rechercher la vérité, A6 yos Sewpikdg.

Tel est le contenu du mot Logos quand Grégoire I’utilise pour nommer
le Christ : notion biblique enrichie de toute la sédimentation philosophique
transmise par la tradition hellénique.

Zopin (cogia), étroitement 1ié sur le plan scripturaire 8 Adyog,
puisque tous deux sont des dénominations du Christ préexistant, désigne
celui-ci une premicre fois de facon allusive, au vers 569 : « Ce sont des
secrets déposés dans les vastes abimes de ta sagesse », paroles adressées au
Christ par le poete. Or Colossiens 2.3 déclare qu’ « en lui (Christ) sont
soigneusement cachés tous les trésors de la sagesse ». Une seconde fois, au
vers 627, le nom Zo@(n apparait comme titre du Fils, dans 1’énumération
de la doxologie, conformément a 1’interprétation que font le Nouveau
Testament, puis les exégetes chrétiens du texte des Proverbes ou la Sagesse se
déclare premiére créature du Pére et collaboratrice de la création. _

©ebg désigne le Christ par trois fois, mais toujours accompagné
d’une épithéte, comme VA aog aux vers 17 et 18, ou d’un nom qui s’oppose
a lui, comme BpoTbg aux vers 14 et 629, tandis que le Pére est évoqué par
le nom seul. L’intention de 1’auteur apparait clairement dans ces vers : il
s’agit d’affirmer la double nature du Logos incarné, humaine et divine, contre
le monophysisme naissant et notamment les Apollinaristes, qui refusaient au
Christ-dieu I’ame humaine. D¢s le vers 14, le poéte se réféere aux miracles
que le Christ opéra ofa Sebg, « en tant que dieu », mais c’est pour mieux

mettre en lumiére le paradoxe homme-dieu avec I’antithése ofa Bebg,
kpavBels 8¢ BpoTdg. Antithése qui sera répétée 2 la fin du poeme :
Oeé, BpoTé (vers 629). La dénomination de 8edg pour désigner le
Christ-Logos est, comme &v8pwmog¢ (transposé poétiquement en
BpoTbg), autorisée par I’Ecriture, a ceci prés que jamais elle n’associe ces
deux mots dans une expression comme « homme-dieu » et que le nom
commun « dieu » y est employé aussi bien pour désigner Yahweh que les
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dieux des Gentils, des étres spirituels comme Satan (« dieu de ce monde ») et
le Logos (qui, « auprés de Dieu », était « dieu ») ou encore des hommes
puissants. Elohim est traduit dans la LXX par ©eb¢g quand il s’agit du
pluriel de majesté attribué a Yahweh. Le Psaume 82 (verset 6) désigne des
juges par le mot, cette fois vrai pluriel, Elohim (LXX, Ps 81, ©€ol). Quant
au Nouveau Testament, il appelle Satan 6 8ed¢ ToU aidvog
ToUTOU, en 2 Corinthiens 4.4. Quand il nomme le Créateur, il dit 6
Bebg, mais jamais il n’emploie le nom avec 1’article pour désigner le
Christ, et le seul verset qui utilise 8e6¢g pour ce dernier est le fameux
Prologue de 1’Evangile de Jean, qui dit textuellement : "Ev &p¥ 1 fv &
Abyog, kal & Adyog Av mpdg TOv Bebdv, kal Bedg AV 6
Abyog, ot 8ebg est attribut de Adyog et doit se comprendre logiquement
comme indiquant non I’identité du Logos, mais sa qualité divine!5. Certaines
versions modernes vont, pour éviter la confusion, jusqu’a traduire I’attribut
©ebg par des expressions telles que « étre divin » (Bible du Centenaire,
1928), « d’essence divine » (Oltramare, Version révisée, 1908), « et un dieu
était la Parole » (B. Wilson, The Emphatic Diaglott, 1942), cette derniere
traduction littérale ayant le mérite de rester conforme au texte et en méme
temps de mettre en lumiére 1’'usage linguistique du nom commun 8ebg a
I’époque de la rédaction de 1’Evangile de Jean. Mais il est évident qu’en 371,
les spéculations théologiques sur « I'essence » (ovoia) du Pere et du Fils
ont déja développé I'idée de I’identité entre eux et, avec le triomphe du parti
« orthodoxe » sur les Ariens au Concile de Nicée (325), imposé le dogme de
la consubstantialité entre le Créateur et le Logos (doctrine de
1’6po0U0oiog). De 12 I'ambiguité de certains passages du poéme de
Grégoire : par exemple, au vers 411, le poéte emboite le pas au « publicain
tout couvert de péchés », confesse son indignité et dit & Dieu, qui est bien ici
le Dieu Un d’Israél, puisque Grégoire continue le discours du collecteur
d’impots Juif :

“Q¢ 18eq, B¢ ¢dikaooag,éuol, Oeé, B&poog dmélwv
« C’est ainsi que tu m’as vu, ainsi que tu m’as justifié, 6 Dieu, et
m’as donné confiance ».
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Dans la suite de la supplication, au vers 423, il s’écrie

SU 8¢ pou Oedg olog &vwBeyv,
« Et tu es mon seul Dieu dés le commencement ».

Mais immédiatement aprés, le poéte rappelle a Dieu la priére que sa mére lui
adressa pour avoir un fils, en ces termes :

KoUpov éyd pév Tdoipt... XproTe &vak...
« Puissé-je voir (sur mes genoux) un gargon... Seigneur Christ... ».

Ainsi se fait parfois, tout naturellement chez un esprit convaincu de
I’homoousios, le passage du Pére au Fils comme objet d’adoration et
destinataire de la supplication. C’est a partir du IVe siécle que se confirme la
tendance, amorcée des le II¢ siécle, a placer le Christ au centre du culte
chrétien.

®Yoig MevviiTopog Ton (vers 628), « Nature égale au
Géniteur », est I’une des dénominations de la doxologie finale qui confirme le
mieux le commentaire précédent. Cette périphrase n’est autre chose que la
transposition de 1’homoousios, formule de la consubstantialité et de la
coégalité. Comme la plupart des titres donnés au Christ dans ce poéme, elle a
pour finalité de contredire les partisans de 1’homoiousios, qui admettaient la
« similitude » de nature entre le Pére et le Fils, mais non la
consubstantialité, et maintenaient donc le Christ a un rang inférieur a celui
du Pere, tendance de 1’époque connue sous le nom de subordinatianisme!6.
®Uoig est un mot largement utilisé en théologie, avec diverses acceptions,
et notamment comme équivalent de UwdéoTaaig, « hypostase », pour
désigner chacune des personnes de la Triade. Athanase, par exemple, affirme
I’égalité de nature entre le Pére et le Fils, en ces termes : * Ex ToUTwv

SelkvuTal TO TaUToVv Ths guoéws (Dialogue sur la Triade 3.28).
Théodoret de Cyr dit encore plus clairement : Tryv aUTnv €XeL TH
maTpl @Uow (Isaie 42.8), « 1l a la méme nature que le Pére ». Aussi
peut-on dire que la dénomination $Uaig MevvATopog YTon, si elle est
dénuée de fondement scripturaire, porte la marque profonde du mouvement
d’idées qui a fait passer la chrétienté de la simplicité de 1’Ecriture aux
subtilités de la théologie.
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Quant au nom régime de I’adjectif Yon, MFevvATwp, il a été
emprunté par les théologiens, a partir d’Athanasel’, a quelques textes
classiques d’Eschyle, d’Euripide et de Platon!8, ol ce nom souligne la
fonction génératrice du pére. Ici, FevviTwp met en lumiére la différence
entre les deux personnes : seul le Pére engendre ; quant au Fils, bien que
« nature égale », il est engendré, il est « éternellement engendré », ce qui
résout la contradiction.

ddog péya @wTOg Spolou (vers 625), « lumidre puissante
d’une lumiére semblable », est en revanche une expression déroutante dans un
pareil contexte, puisque 1’adjectif SjioLog devrait inspirer de la méfiance a
un partisan convaincu de 1’homoousios. La similitude n’est pas la
consubstantialité. Bien que la formule n’existe pas littéralement dans la
Bible, elle se réfere nettement a I’ Evangile de Jean (1.4, 7, 8, 9). Ces versets
reprennent le titre de « lumiére » qui est, dans 1’Ancien Testament, I’un des
attributs du Dieu supréme : Dieu « est ma lumiere », dit le psalmiste
(Psaume 27.2) et « sa parole est une lumiere » (Ps. 119.105). Le Logos est
donc, lui aussi, lumiére. L’Evangile de Jean V’appelle la « vraie lumiere »,
T6 pdg TO &ANBvdv, au verset 9 du chapitre 1. Et au Chapitre 8.12,
il préte a Jésus cette déclaration : « Je suis la lumiére du monde », 'Ey®
el TO0 @dg ToU kdouou. La dénomination utilisée par Grégoire a
donc ’autorité biblique pour elle. Mais il n’empéche que 1’expression pose
un probléme : en effet, le vocatif p&og péya se situe syntaxiquement a la
suite de m&Tep &pY Mg, dans une séquence de titres attribués au Pere. On
peut donc se demander si « Lumiere puissante » désigne le Fils, auquel cas
« Lumiére semblable » désignerait le Pére, ou si c’est I’'inverse. Mais un
indice fait plutdt pencher I’interprétation dans le premier sens : il s’agit de
I’apposition qui suit, é€ évog elg €v l6vTog &TekpdpTOLOL
AbyoLawy (vers 626), « qui, sortie de L’Un, rejoint 1'Un dans une relation
qui dépasse la raison ». Il semble donc que P&og péya représente bien ici
un titre du Christ-Logos. C’est le Logos qui sort de I’Un pour rejoindre
1’Un!%. Quant 3 la notion de similitude exprimée par 1’épithéte duolou,
bien que cette derniere s’applique a la lumiere du Pére, elle joue dans les deux
sens et pourrait, par le biais du plus théologique des hypallages, changer de
place avec uéya. Méyag conviendrait en effet au Pere, tandis qu'dpofou
soulignerait le rang second du Fils. Qui sait, d’ailleurs, si le poete, qui use
habituellement avec subtilité de tous les procédés de 1’art, n’a pas fait ici un
hypallage volontaire ?
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Eikoov &pyetUmoio (vers 628) est encore une dénomination
syncrétique, association d’un terme biblique, elkv, et d’'un mot d’origine
philosophique, &pyéTumog. Elkdv, « image », est d’ailleurs un nom
chargé, pour un esprit hellénique, d’un certain poids de platonisme. Certes, le
Christ est qualifié dans I’Ecriture d’« image du Dieu invisible » (Colossiens
1. 15), comme les disciples du I¢r siécle devaient étre « conformes a I’image
du Fils » (Romains 8.29)%0. Cependant, le mot elkcdv résonnait aux oreilles
de penseurs nourris des doctrines que Platon et le mysticisme néoplatonicien
avaient héritées du pythagorisme, de ’orphisme et, selon certains historiens
des religions, de la religion astrale irano-chaldéenne?!, avec de fortes
connotations platoniciennes. Philon déja lisait Genése 1.26 (« Faisons
P’homme a notre image... ») en lui superposant la notion platonicienne de la
« ressemblance » ou mieux de la « similitude » (Spolworg) au divin : si
’homme a été créé « a la ressemblance » et « a I’image » de Dieu, c’est par
le noiis, partie supérieure de 1’ame?2, car le voUg a part a la sphére noétique,
dite intelligible, c’est-a-dire au monde des Idées ou archétypes. Si déja
I’homme a une similitude avec le divin, a fortiori le Fils, qui est Logos de
Dieu. Quant a 1’Archétype, c’est la Cause et le Modele premier, qui s’est
projeté lui-méme & I’extérieur de lui. C’est avec tout ce contenu
philosophique que se doit entendre la dénomination « Image de 1’ Archétype »,
Ia formule étant plus proche de Plotin que de la Bible. C’est en effet Plotin
qui qualifie la divinité d’« archétype éternel »23,

*Apyf (vers 624), employé comme complément de M&Tep, est
encore un titre du Fils. Celui-12 vient de Colossiens 1.18, ol le « premier-né
de toute création », nommé dans le verset 15, est maintenant qualifié de
« commencement, premier-né des morts », &pXf, TpwTdTOKOG €K
TOV vekp®v. Le Christ-Logos préexistant a été la premiere créature du
Pére, comme il a été le premier des membres de 1’Eglise a étre relevé des
morts. Mais le contenu du mot, dans ce contexte, n’est pas si simple. On
peut en effet trouver dans d’autres écrits de Grégoire 1’idée que le Logos est
« un commencement sans commencement ». Par exemple, la formule ...
uioU, &vdpyou Mév oUdaudg, &pxAs 8¢ TOV SAwv se
rencontre dans ses Discours 20.17 et 29.17. Le paradoxe avait déja été
souligné par Clément d’Alexandrie (Stromates 7.1) : Tfiv &Ypovov
Gvapydv Te &pYAv.. TOV SvTwv. Ce « commencement sans
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commencement et intemporel » s’explique par la théorie philonienne des trois
stades d’existence du Logos.

Yidg Oeol &uvbg (vers 627) releve de la tradition néotestamen-
taire et n’obéit a aucune autre intention que I’énumération des principaux
titres du Christ.

Yidg &8dvaTog (vers 625), qui est sur le méme plan syntaxique
que le génitif &pYfig, semble également ne se référer qu’au texte de
1 Corinthiens 15.53, qui attribue 1’immortalité aux ressuscités pour la vie
céleste, &8 avaoi{a. Mais sans doute faut-il voir cette immortalité du
Christ non pas comme acquise a sa résurrection, mais comme attribut
originel du Logos pré-humain.

Les six dénominations qui suivent désignent plus précisément les
fonctions messianiques du Christ.

2wTAp (vers 564), accompagné ici de Adyog, est le terme de valeur
générale qui définit la mission de I’Oint du Seigneur, le propre fils unique de
Dieu, envoyé dans la chair pour payer la « rangon » de I’humanité vendue a la
mort (Matthieu 20.28, 1 Timothée 2.6). ZwTHp, « sauveur », est donc un
nom du Christ qui revient souvent dans le Nouveau Testament, par exemple
en Luc 2.11, Jean 4.42, Actes 5.31, etc.. C’est bien le moins que Grégoire
I’utilise une fois parmi toutes les dénominations qu’il choisit de citer dans
ses invocations au Christ.

MowpAv et &uvdg, qui se suivent au vers 629, forment un couple
antithétique, chargé de signification. Christ est a la fois Berger et Agneau.
Berger qui rassemble, guide et défend ses brebis, comme il le dit lui-méme en
Jean 10.11 et 16. Agneau identifié par Jean le Baptiste comme « 1’agneau de
Dieu qui 6te le péché » (Jean 1. 29), par référence a I’agneau pascal sacrifié
tous les ans pour commémorer la délivrance d’Israél du pays de servitude. Le
Christ est I’agneau dont le sacrifice parfait n’aura pas besoin d’étre renouvelé,
car il est nécessaire et suffisant pour libérer ’humanité de son esclavage
(Hébreux 7.27, 9.28, 10.12). Le titre &uv g est d’ailleurs suivi du terme
©U0g, « victime », dont nous avons déja parlé plus haut. Ce rapprochement
de MowpAv, &uvds, 8Uog met en lumitre le role essentiel du Logos
venu dans la chair.

'ApYyepelsg (vers 629), « souverain sacrificateur », souvent traduit
plus faiblement par « grand-prétre », représente le stade suivant de la mission
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du Christ. L’Ecriture dépeint en effet celui qui a été 1’agneau immolé comme
étant en méme temps le souverain-sacrificateur qui pénétre dans le Saint des
saints céleste pour y offrir & Dieu le sang propitiatoire de la victime. Cette
évocation saisissante se rencontre en Hébreux 7 et 8, et, plus précisément, en
Hébreux 9.24-28.

C’est ainsi que le Christ peut étre dénommé a la fois « victime » et
« souverain-sacrificateur ».

BaolAeUg, enfin, est le titre qui désigne la derniére phase de la
mission du Logos, une fois le sacrifice de sa vie humaine accompli et apres
son retour dans la sphere divine. C’est le titre que se donne Jésus en plusieurs
passages du Nouveau Testament, comme Jean 18.37 30U Aéyeig 8L
BaoitAelg elui), Apocalypse (« Révélation de Christ ») 11.15, 19.16,
efc... Le Christ est intronisé pour régner dans le « Royaume de Dieu », pour
opérer la « re-création » de toutes choses, la « palingénésie »
(raAlyyeveoia), dit Jésus en Matthieu 19.28. C’est la réalisation de la
prophétie de Daniel 2.44 et 7.14 : « On lui donna la domination, la dignité et
un royaume pour que tous les peuples, nations et langues le servent », « le
Dieu du ciel suscitera un royaume qui anéantira ces royaumes (de la terre) et
ne sera jamais détruit ». Le Christ-Logos venu dans la chair accomplit donc
son sacrifice pour devenir ensuite le « roi » qui restaurera la création avant de
la soumettre a son Pére, comme 1’annonce I Corinthiens 15.28 : « Quand
toutes choses lui auront été soumises, alors le Fils aussi se soumettra lui-
méme a Celui qui lui a soumis toutes choses, afin que Dieu soit tout pour
tous ».BaolAelg est donc un titre biblique du Christ, mais il est a noter
que Grégoire n’emploie le mot seul que dans la doxologie (vers 627), tandis
qu’en deux autres passages (vers 245 et 599) ce titre s’accompagne d’abord de
1’épithéte péyag, puis se transforme en superlatif. Dans le premier cas, il
s’agit d’'une dénomination que 1’Ancien Testament attribue au Créateur,
comme en Psaume 47.2 (LXX 46.2). Dans le second cas, le superlatif
BaoitAeUTaTog est une forme remarquable, puisque c’est le superlatif
d’un nom, créée par Homere, en tout cas attestée pour la premiere fois en
lliade 9.69, pour désigner Agamemnon. Ainsi, la dénomination néyag
BaotAeUg est un titre du Dieu supréme, emprunté i la Septante, tandis que
BaoitAeUTaTog appartient au lexique épique. Grégoire transpose dans le
registre poétique, comme chaque fois que cela lui est possible, une
expression scripturaire, un titre que 1’Apocalypse (19.16) attribue au Logos,
BaolAeUg BaolAéwy, « Roi des Rois ».



Le Christ-Logos dans le Poéme 11, 1, I de G. de Nazianze 131

Telles sont les 27 dénominations du Christ dans le Poéme II.1.1 de
Grégoire de Nazianze. Empruntées le plus souvent a la Bible, elles présentent
parfois la particularité, propre au IVe siecle, de s’étre chargées de présupposés
dus aux spéculations théologiques développées depuis les temps
postapostoliques. La disparition des apotres et des disciples juifs du I¢r siecle,
farouches adversaires de la philosophie?4, en méme temps que 1’accés des
intellectuels grecs a la « religion barbare », deévait, par la force des choses,
faire entrer les enseignements des prophétes hébreux dans les catégories et les
structures mentales de 1’hellénisme. Cette €volution du christianisme
primitif, secte?’ issue du judaisme et profondément pénétrée de 1’unitarisme
de I’Ancien Testamenf, trouvait son aboutissement a 1’époque de Grégoire
de Nazianze. Le prisme du platonisme, ou plus précisément du syncrétisme
philosophique des temps hellénistiques, donnait désormais a la Révélation
transmise par les écrivains hébreux des deux Testaments les couleurs et les
formes de 1’hellénisme chrétien. C’est par 12 que le premier poéme
autobiographique du plus important poete de 1’antiquité tardive, par les
dénominations qu’il utilise pour désigner la divinité qu’il invoque, peut étre
considéré comme un témoignage significatif des transformations que devait
subir le christianisme en passant d’un groupe de Juifs non-lettrés?’ aux
intellectuels de la Gentilité hellénique.
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11.
12.
13.
14.
15.

16.

17.
18.

Rolande-Michelle Bénin

NOTES

Selon le classement de I’Edition bénédictine du XIX€ si¢cle, qui sert encore
de vulgate.

Cf. R.M. Bénin, Une autobiographie romantique au IV® siécle, le Poéme
I1.1.1 de Grégoire de Nazianze. Introduction, texte critique, traduction et
commentaire, Montpellier 1988 (These de doctorat nouveau régime).

Le mot [Tpoo{piov s’emploie aussi pour désigner I’hymne qui prélude a
la célébration religieuse.

Ce décret date du 17 juin 362 (Code Théodosien XIII.3.5) et fut abrogé par
Jovien le 11 janvier 364 (C. Th. XIIL3.6). Pour juger de I’impact qu’il eut
sur les intellectuels chrétiens, voir Grég. Naz. Discours 4-5 (contre
Julien), éd. J. Bernardi, Paris 1983.

Une tentative remarquable dans ce domaine fut celle d’Apollinaire de

.Laodicée, rhéteur & Antioche, puis évéque de Laodicée, qui mit en vers

épiques ou dramatiques les épisodes historiques de la Bible (peut-&tre avec
la collaboration de son pere, Apollinaire I’ Ancien). Cf. Socrate, Histoire
Ecclésiastique 111.16 et Sozomene, H.E. V.18.

Cf. R.M. Bénin, op. cit., p. 160-179.

Transcription du Tétragramme Yod Hé Waw Hé dans la version Chouraki
(1985).

C’est 1a « maladie théologique », selon le mot de Grégoire. Cf. J. Bernardi,
La prédication des Péres cappadociens, Paris 1968, p. 186-187.

Synésios de Cyreéne a été philosophe et hymnographe (378-431), Nonnos
de Panopolis, poete épique (vers 500).

Cf. A. Puech, Histoire de la Littérature chrétienne, II1, p. 627-642.

Platon citant Homere et ses mythes.

Cf. 1 Samuel 16.12-13.

Cf. Exode 3.10 et Esaie 45.1

Cf. Proverbes 8.22.

Sur le Logos, voir H.A. Wolfson, The Philosophy of the Church Fathers,
I, Cambridge Mass. 1956, p. 257-286.

Sur I'6puooUoLog, voir Quasten, Patrology, 11, p. 66-79. Sur le

subordinatianisme, ibid. I, p. 236-237. Voir aussi J. Kelly, Initiation a la
doctrine des Péres de I’ Eglise, Trad. Paris 1968, p.263-274.

Cf. Athanase, Ar. 1.14 (Migne 26.41 A).

Cf. Eschyle, Suppliantes 206, Euripide, Hippolyte 683, Platon, Lois
878 a.
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19.

20.
21.
22.
23.
24.
25.
26.

27.

Formule qui résonne avec des connotations platoniciennes. Selon Plotin,
« c’est de I’Un et premier Principe que tiennent leur existence les étres
véritables... c’est a son Unicité qu’ils viennent tous aboutir » (Ennéades
VL. 4.9-10).

Sur « I’image », cf. H. Crouzel, Théologie de I'Image de Dieu chez Origéne,
Strasbourg 1954, Paris 1956.

Cf. Ibid. p. 33-34.

Cf. Platon, Phédre 247 c.

Plotin, Ennéades XXX.11.9.8. .

Cf. Colossiens 2.8 : « Que personne ne fasse de vous la proie de la
philosophie ! ».

Cf. Actes 24.5, ol Paul est accusé d’étre « un meneur de la secte des
Nazaréens ».

La priére fondamentale enseignée par I’AT commence ainsi : « Ecoute,
Israél ! Yahweh, notre Dieu, est un seul Yahweh» (Deutéronome 6.4).

Cf. Actes 4.13 : « Quand ils virent le franc-parler de Pierre et de Jean et
qu’ils se rendirent compte que c’étaient des hommes non lettrés et
ordinaires... ».
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NOTE SUR LES NOMS BIBLIQUES
DANS LES POLEMIQUES DES GUERRES
DE RELIGION

Dans les écrits polémiques qui ont accompagné et stimulé les guerres
de religion, au XVIéme siécle, on trouve bon nombre de noms bibliques
appliqués a des personnages contemporains, soit pour les vouer a la vindicte
divine, soit pour leur rappeler leur vocation selon le plan de Dieu et faire de
ces personnages comme les points de repére d'une espérance. Dans tous les
cas, le nom biblique plaqué sur une personne est concu comme chargé d'une
puissance ; la Parole de Dieu est, pour les hommes de ce temps, une parole
sacrée, elle révele le dessein de Dieu a travers les ténébres et les tragédies de
I'actualité. Mais avant de montrer comment ces noms bibliques, dans la
mentalité de ce temps, scellent un destin, il est indispensable de souligner que
cette nomination prend place a l'intérieur d'une métaphore plus générale.

Deés 1520 Luther publiait le De captivitate babylonica dont le titre
évoquait le cri prophétique : « Sortez de Babylone, mon peuple ». Ce cri se
répercute a travers les témoignages des conversions tout au long du siecle ;
Babylone devient le nom de 1'Eglise catholique dans la polémique ; I'Egypte,
maison de servitude, est employé avec le méme sens. Les Réformés se
considérent comme le peuple de Dieu, sauvé d'Egypte, de la maison de
servitude. Nouvel Isra€l, peuple élu, ils sont en marche vers la Terre
promise ; cette conviction s'affirme de plus en plus & mesure que guerres et
massacres se développent. Lorsqu'ils ont constitué un parti en armes, les
batailles du peuple d'Israél assaillant les forteresses de Canaan (livre des
Juges et de Josué), sont devenues les symboles de leurs assauts ou de leur
résistance. Le massacre de la Saint-Barthélémy a été présenté comme le
passage de la Mer Rouge et les exploits militaires ou les défaites qui 1’ont
suivi étaient déja figurés dans les épisodes de I'épopée d'Israél, peuple libéré
d'Egypte, poursuivant sa marche a travers le désert. Cette figuration de
I'ensemble des luttes fait que les nominations que nous allons citer paraissent
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naturelles et attendues. L'histoire en train de se faire est un théitre tragique et
chacun y joue son role, un réle déja écrit. Cependant, le nom « héroique »
de tel ou tel prince ou capitaine n'apparait qu'aprés une certaine préparation :
on part de 1'exemple, de la comparaison qui surgissent dans les pamphlets,
sans doute aussi dans les chansons satiriques, les sermons ou encore les
propos de table et on arrive assez vite au nom biblique caractérisant un role,
un destin.

Citons quelques uns de ces nombreux exemples :

On rapporte ce cri d'Henri de Navarre luttant contre un adversaire :
« Rends toi, Philistin ! ». Cela indique clairement que leurs batailles dans
l'esprit des combattants huguenots, étaient assimilées aux guerres menées par
Israél pour la conquéte de Canaan.

Voici quelques vers empruntés au Cantique sur le Psaume XXXV

(156) :

« Si Pharaon, ce grand meurtrier
est revenu, fay le noyer
Encore un coup dans la Mer Rouge »

A cette date Pharaon est peut-étre le successeur de Frangois II, mort en 1560,
et dont on ne sait ce qu'il sera, mais plus slrement le tyran persécuteur qui
continuerait la politique intransigeante d'Henri II.

I1 suffit de parcourir les pamphlets contenus dans les Mémoires de
Condé, les poemes, les cantiques, les libelles qui foisonnent aprés la Saint
Barthélémy, ou encore les Tragiques d'Agrippa d'Aubigné pour recueillir une
gerbe de ces noms. Mais voyons comme ils sont préparés par des
comparaisons rationnelles avant d'étre dardés comme des fléches pour abattre
l'adversaire.

A T'avénement de Charles IX, les pamphlétaires protestants exhortent
Catherine de Médicis, a 'aide d'exemples bibliques, pour qu'elle éléve le Roi
dans la vraie doctrine ; ils lui proposent comme modeéles la mére de
Salomon ou celle de David ou encore la vocation de former un nouvel
Ezéchias, un Josias, en instituant son fils dans la connaissance et la crainte
de Dieu. Toutefois on lui désigne aussi un contre-exemple : Jézabel, reine
idolétre, souillée du sang des saints et des prophétes « jetée d'une fenétre en
bas et mangée des chiens ».

Aprées la Saint-Barthélémy, parce que les Protestants sont convaincus
que la Reine mére a été 1'instigatrice du massacre, les auteurs de pamphlets
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développent une comparaison précise :
« Sympathie de la vie de Catherine et de Jézabel avec I'antipathie de leur
mort »1. Citons quelques vers de cette satire :

« Jézabel maintenait l'idole
Contraire a la Saincte parole
L'autre maintient la Papauté
Par trahison et cruauté

..............

Par l'une furent massacrez

Les prophetes a Dieu sacrez

L'autre en a fait mourir cent mille
De ceux qui suivent 'Evangile... »

Désormais Jézabel est le nom de Catherine, et ce nom scelle un destin.
Agrippa d'Aubigné « prophétise » ainsi sa mort infime :

« Jézabel vif miroir des ames de nos grands,
Portrait des coups du ciel, salaire des tyrans,
Flambeau de ton pays, pi¢ge de la noblesse,
Peste des braves cceurs, que servit ta finesse
Tes ruses, tes conseils et tes tours florentins2,
Les chiens se sont soulés des superbes tetins
Que tu enflais d'orgueil, et cette gorge unie

Et cette tendre peau fut des mastins la vie3 ».

Le petit roi Charles IX, a son avénement, est entouré d'exhortations et
de priéres pour qu'il devienne « un second Josias ». La encore la
comparaison explicite précéde la métaphore. Mais la répétition de ce nom est
si fréquente qu'elle produit une sorte d'incantation. Dans 1'Exhortation
Chrestienne au Roy de France Charles IX a l'advénement de sa couronne*, on
développe avec insistance la conformité de la figure de Josias avec le jeune
roi : « Josias avait huit ans quand il commenca a régner ; Charles IX en a
dix a la mort de Francois II. Josias encore enfant commenca a chercher le
Dieu de David son pere. Et la douziéme année il commenga a nettoyer Juda et
Jérusalem des hauts lieux et des bois et des images de taille et de fonte... et
démolit-on en sa présence les autels des Baalims et fit briser les simulachres
qui estoyent par dessus iceux... ». Ce rapprochement est nettement orienté :
I1 s'agit de suggérer au jeune roi qu'a l'exemple des bons rois de Jérusalem et



138 Marguerite Soulié

des Empereurs premiers chrétiens il peut « sans scrupule de conscience
laisser 1a fausse religion » pour adopter « la vraye et divine ». On désigne
au prince l'exemple contraire de Manasses, a4gé de douze ans quand il devint
roi, qui rebétit les hauts lieux que son pere Ezéchias avait fait disparaitre et
qui provoqua ainsi la colere de Dieu et la ruine de Juda.

La poésie ou, s'il s'agit de textes en prose, l'inspiration « prophé-
tique » permettent de passer de la comparaison a la métaphore. L’Exhorta-
tion chrestienne au Roy de France est accompagnée de sonnets dédiés au tout
Jeune Charles IX dans lesquels la personne réelle et le personnage mythique
se superposent : '

« Fais voir, Seigneur, par ta haute puissance
En cest enfant que pour Roi choisi as

Dessus ton peuple un second Josias

Qui de ta Loy cherche la cognoissance ».

D'ailleurs, lorsque l'auteur de ce pamphlet cite un texte biblique, il
précise qu'on doit entendre a travers ces paroles la voix méme de Dieu.

Autre procédé pour imposer avec autorité ce nouveau nom :
I'anagramme. Les sonnets reprennent le nom et le role de Josias, ils sont
suivis d'un huitain dédié au peuple de Paris et qui prétend tirer du nom de
Charles de Valois sa vocation divine. Voici la fin de ce huitain :

« Donc prions Dieu qu'il veuille en son Escole
Le maintenir : que la postérité

Puisse tousjours dire en ceste Cité

O Gentil Roy qui CHASSA LEUR IDOLE ».

L'anagramme c'est, dans la mentalité de ce temps, la lecture d'un destin
a travers un nom ; on trouve ainsi la clé d'un secret. On voit ici combien
I'anagramme corrobore le nom de Josias et en souligne le sens.

La Saint Barthélémy qui a provoqué une stupeur douloureuse et un
nouveau déchainement de passions a multiplié les nominations « prophé-
tiques » puisque le recours au Dieu vengeur était la seule défense des
protestants tandis que les catholiques qui soutenaient la propagande de la cour
devaient flétrir 'adversaire et montrer la toute puissance du bras divin. Du
coté catholique on célebre « nostre bon Ezechiel (Charles IX) ou nostre
Josias que le Dieu vivant combattant pour les Israélites (ici les catholiques
retournent les thémes de la propagande huguenote) a sauvé du désastred ».
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Coligny, accusé de conspiration contre la monarchie, devient « ce fol
Aman ». Des poetes humanistes préferent célébrer la Saint Barthélémy en
faisant descendre du ciel les dieux de I'Olympe qui organisent le massacre,
mais on ne peut plus parler de nomination car le nom des dieux ne s'applique
pas aux principaux acteurs du drame. Les Réformés rescapés du massacre sont
pleinement conscients de vivre les derniers temps précédant le Jugement
dernier ; ils exhortent le reste des fideles en répétant I'histoire des trois
enfants dans la fournaise tirée du livre de Daniel. Charles IX prend le nom de
Pharaon dans les lettres de Th. de Beze ; Catherine est promise au jugement
de Dieu, elle est Jézabel. La Rochelle, bastion de la résistance protestante est
couramment appelée Béthulie. Les protestants, traqués de toutes parts,
attendent le combat eschatologique qui verra la victoire du Fidéle et Véritable
porteur du glaive a deux tranchants qui doit vaincre les rois de 1a terre. Pour
les prédicateurs et les pamphlétaires de ce temps, donner un nom biblique a
tel ou tel personnage c'est le plonger dans la lumiere révélatrice des « grands
Jours de Dieu », c'est mettre en sceéne, dans une vision prophétique, sa
seconde mort, la premiere n'étant que le signe du jugement de Dieu.

Dans I'ceuvre poétique d'Agrippa d'Aubigné, les Tragiques, ceuvre dans
laquelle il déclare a plusieurs reprises qu'il a ét€ saisi par le souffle de Dieu,
qu'il parle en prophete, les principaux personnages du temps portent des
noms bibliques. Voici quelques exemples :

Vos Davids triomphans de la gent Philistine
Tragiques 1V, 334

Ce sont les chefs protestants qui pourraient étre les défenseurs du
royaume et que les rois persécutent.
Fuyez, Loths, de Sodome et Gomorrhe bruslantes

livre II, 1503

s'adresse aux deux princes réformés, Henri de Navarre et Henri de Condé,
prisonniers de la Cour apres la Saint Barthélémy.

Débora est le nom d'Elisabeth d'Angleterre, protectrice des Huguenots :

Debora d’Israél, Cherub sur les pervers
livre 111, 993
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mais au livre V, 754 « nostre Debora » c’est Jeanne d’Albret, qui avait pris la
téte de la résistance huguenote a La Rochelle. Henri de Navarre est exhorté a
devenir ce qu’il est déja, dans le conseil de Dieu, le Gédéon d’Israél (Préface,
265, 301) ; certains le désignaient aussi comme /e nouveau David qui menait
les « guerres de I’Eternel ». Dans les deux cas, ces noms exprimaient la
certitude que Dieu avait suscité un chef charismatique pour délivrer Isra€l
opprimé. ' '

L’étude de ces exemples aboutit, semble-t-il, a deux remarques.

Nommer d’un nom biblique un personnage contemporain c’est
concentrer en lui une histoire exemplaire connue de tous, d’ou la force
particuliere de I'invective ou de I’exhortation. C’est opérer une transposition
de I’actualité dans le registre épique.

Mais ce procédé de nomination a sans doute une valeur quasi magique
dans I’esprit de ceux qui I'utilisent : on agit par la parole, par le nom propre
sur une personne pour la transformer, pour infléchir sa vie ou son destin, et
cela rappelle I’invocation des dieux, des esprits ou des démons qui, dominés
par une formule magique, viennent habiter un individu. A plus forte raison,
lorsqu’il s’agit de noms bibliques, cette pratique, condamnée séverement
quand elle est le fait de la magie noire, devient licite parce qu’elle reproduit
un acte sacré : nul n’ignore que Dieu a changé les noms de ceux qu’ll douait
~d’une vocation particuliére : Abram est devenu Abraham, Jacob, Israél,
Simon a été appelé Pierre au moment ol le Christ I’investissait d’une
mission. Nous sommes donc en présence d’un pouvoir accordé a la volonté
divine car celui qui prononce Ie nom dit et croit qu’il parle au nom de Dieu.
L’homme inspiré révele ainsi le secret d’une vie ou le sens que le Tout-
Puissant lui a donné.

‘NOTES

1. Voir Le Resveille matin des Francgois et de leurs voisins composé par
Eugeéne Philadelphe, Edimbourg, 1574, p. 125.

L’allusion a Catherine de Médicis est évidente.

Tragiques, livre VI, 341-350.

Mémoires de Condé, T. 11, p.230.

Discours sur les occurrences des guerres intestines de ce royaume et de la
Jjustice de Dieu contre les rebelles au Roy.
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L’ACUITE D’ESPRIT ET LA PRODUCTION DE SENS
SAISIE DANS SA GENESE :

Etude du champ sémantique du goit dans
le premier livre du Criticon de Balthazar Gracian

Nomination et initiation

"Car elle (la Sagesse) peut le conduire d'abord par un chemin sinueux,
Faisant venir sur lui crainte et tremblement,
Le tourmenter par sa discipline jusqu'a ce qu'elle puisse lui faire confiance,

L'éprouver par ses exigences,
Puis elle revient vers lui sur le droit chemin et le réjouit,"

Le SIRACIDE, IV, 7.
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Balthazar Gracian (1601-1658) : les sollicitations
d’un paradoxe nommé Protée!.

Fréquemment cité, mais rarement étudié avec la vigilance que requiert
son €écriture unique, Gracidn apparait comme le représentant accompli d'un
baroque qui culmine dans l'ambition du propos et la subtilité de la mise en
ceuvre. Il n'est pas moins vrai qu'il demeure singulier, irréductible a tout
classement : ce n'est 1a qu'un des paradoxes caractéristiques de cette figure
attachante autant qu'étrange, dont le message a pour principal mérite celui
d'exiger la conquéte.

Ce frére jésuite mena de front sa carrieére ecclésiastique et celle
d'écrivain en évitant toute rencontre entre ces deux faces de sa vie, au niveau
de la conjoncture. Son amitié avec un grand seigneur mécene, le comte
Lastanosa, lui donna acces au monde de l'intelligentzia de I'époque, dans
lequel il s'illustra. I1 publia en particulier un traité qui parut en 1642 : Arte
de Ingenio, puis fut réédité, augmenté, sous le titre Agudeza y Arte de
Ingenio, en 1648 : monument esthétique baroque, certes, mais aussi expres-
sion d'une pensée originale, qui ne se livre jamais dans sa totalité
explicitement.? Il fut professeur, prédicateur, confesseur et conseiller de
Grands et méme, a l'occasion, fit preuve de réelles capacités dans I'art
militaire. Rebelle aux lois de son Ordre, selon lesquelles nul ne pouvait
publier sans autorisation de ses Supérieurs, il contourna la difficulté en
attribuant ses ceuvres a un sien frére, quand il n'utilisait pas un pseudonyme.
Cette supercherie, qui ne trompa personne, ainsi que d'autres positions prises
tant a propos de problémes personnels que de questions politiques, finit par
lui valoir de sérieuses représailles de la part de ses Supérieurs, apres la
parution du troisieéme livre du Criticén.3 Il n'y survécut guére.

~ Reste ce paradoxe : un soldat de Dieu, que sa foi solide et militante
n'empécha pas de porter le culte de l'esthétique au niveau d'une religion. Il en
demeura écartelé, jusque devant la postérité, tantdt affublé du qualificatif
réducteur de moraliste, comme auteur du Criticon, tantét présenté comme un
pur esthéte, essentiellement attentif a soumettre 1'art de bien dire aux criteres
du bon golit, en raison de son traité sur I'Acuité.
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—L'acuité ou 1'apologie de l'artifice.

L'acuité peut se définir comme 1'art de porter 1'expression a son
maximum d'élégance, et par 1a d'efficacité. L'esthétique de Gracidn est
gouvernée par deux grandes idées : d'une part « ['esprit ne se contente pas de
la vérité seule, comme le jugement, il aspire de plus a la beauté » (Art,
p. 97).Celle-ci est le fruit du goiit de l'artiste, de sa faculté de créer le beau.
Cette conviction gouverne tout son ceuvre, et le culte qu'il voue a la beauté.
L'un des principaux éléments du beau est la nouveauté, 1'absolue originalité
d'une création qui ne devrait rien a l'imitation. Nous trouvons donc, d'ores et
déja, associés deux termes-clés : le goiit, notion dont Gracidn fait un usage
aussi large que neuf, et lanouveauté/originalité, celle-ci ayant le pouvoir
de générer celui-13, dans son sens de plaisir esthétique. Mais que 1'on ne se
héte pas de s'égarer dans une théorie de 'art pour l'art étrangére a Gracidn.

La deuxiéme idée qui gouverne son esthétique est que les authentiques
ceuvres d'art sont « des corps vivants avec une dme spirituelle ; les autres ne
sont que des cadavres qui gisent dans des sépulcres de poussiére mangés par
les vers » (Art, p. 94). Ce qui donne son dme spirituelle a 'ceuvre est
précisément le concept. 11 le répéte a satiété : « l'acuité a pour matiére et
fondement beaucoup des figures rhétoriques, mais [qu'] elle leur donne la
forme et I'éclat du concept. » (Art, p. 268). S'il est un terme malaisé a
définir, c'est bien celui-ci. Les exemples de concepts pleinement réussis
qu'extrait Gracidn d'ceuvres d'auteurs et d'dges divers, ainsi que les
commentaires qu'il en donne, permettent d'arriver a cette conclusion : le
concept est un dit dont l'originalité, la propriété, I'élégance de la forme,
affiitent la densité de signifiance jusqu'a ce point diamantin ot le message
s'impose, en une fulgurante impression, a l'esprit ébloui. Cette élégance
émane d'un processus de rapprochement entre 1'objet de la connaissance
soumis a l'entendement et d'autres objets, soit analogues, soit antithétiques,
dont la convocation donne son relief a la pensée, fruit de cet acte spéculatif.
Citons cet exemple que donne Gracidn :

« Les extrémes connaissables et le corrélat se font davantage valoir les uns
les autres si on les réunit. Car tout excés de brillant de l'un rejaillit avec éclat sur
lautre. Agréable trouvaille, Ovide adressa la pierre appelée Onyx en latin et
cornaline chez nous, avec ce mot : "Flamma mea", la remettant avec ce titre
qui signifiait : "0, nyx, flamma mea !" ; et méme traduit dans notre langue,
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cela est spirituel : "O, neige, 6, ma flamme !". Cet artifice conceptueunx
consiste donc en une élégante concordance, en une harmonieuse corrélation
entre deux ou trois extrémes connaissables, exprimée par un acte de
l'entendement. » (Art, p. 97).

L'art de bien dire reste inséparable de 1'art de bien penser ; si 'acuiré se
définit comme l'ambroisie, c'est a I'ame qu'elle est destinée et non a la
production de plaisir. (Cf. Art, p. 93). Culte du beau d'une part, prééminence
de l'idée d'autre part, ne se combattent pas chez Gracidn, comme on pourrait
le croire. Ils s'harmonisent, dans une constante quéte de l'acuité. C'est
pourquoi il faut dépasser un autre apparent paradoxe : Gracian réclame d'une
part 1'absolue liberté de 1'écriture, dont T'une des beautés est I'extréme variété
de ses inventions, ce qui n'exclut pas, par ailleurs, qu'il honnisse le désordre :

« indigne du titre de goiit celui qui délaisse 'acuité ordonnée en faveur de la
désordonnée. (...) Que le bon goiit d’'Hérodote qui (...) rechercha l'artifice
polyphonique du concert soit un modéle a suivre, et non un exemple
inaccessible.”

Ces deux préceptes ne sont nullement contradictoires si 1'on considére que le
concept étant ce qui donne son dme au corps de l'ceuvre, il établit
nécessairement une concordance d'une profonde logique interne entre tous les
€éléments du discours, si imprévues qu'en soient les trouvailles. La est 'une
des vertus efficientes de ce goiit qui est le fait du génie, dont l'activité inspi-
rée atteint le stade angélique en ses plus hautes instances.*

En fait, les paradoxes naissent, le plus souvent, de notre volonté de
classer écrivains et ceuvres dans des catégories commodes, méme si 1'on
s'accorde pour dire que le propre du génie est de les faire éclater. Esssayons
plut6t de saisir le phénomeéne de la création dans la fluide souplesse du vécu :
quand il compose 1'Acuité, Gracidn porte un regard objectif sur I'ceuvre d'art.
Mais une chose est de conceptualiser, avec toute la distanciation que suppose
I'activité d'exégese, autre chose de se trouver impliqué dans un processus de
création, qui engage toutes les instances de la personnalité. Méme si le
Criticon est 1'exacte mise en ceuvre des idées exposées dans I'Acuiré, 1'auteur
y poursuit I'ambitieux propos d'une somme sapientiale ou s'investissent
tous les vecteurs de ses multiples vocations.
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—Le Criticon : entre deux iles, le labyrinthe.

Capricieux, furtif, le chemin de 1'initiation est — comme celui par ol
la Sagesse conduit le néophyte qu'interpelle le Siracide — labyrinthique. L'est
tout autant celui de la création artistique, quand l'auteur, décidé a toutes les
audaces caractéristiques du baroque, entraine le lecteur dans les méandres d'une
existence qui, s'éveillant, cherche sa dimension humaine. Telle est, en effet,
la raison d'étre de l'aventure vécue par le protagoniste du Criticén, dédoublé
en deux personnages. L'auteur inscrit ce roman initiatique dans une tradition
qui se réclame d'Homere et d'Apulée, dont il entend synthétiser les vertus en
les actualisant. Les chapitres y sont nommés crisis, avec tous les sens
qu'implique ce mot, y compris celui du grec krisis, attestant 'acuité d'un
regard qui fouille étres, choses et situations, pour faire apparaitre les raisons
profondes de I'état de maladie ou se trouve le monde, occulté par 1'écran
complaisant de la routine. ,

Lancé par une tempéte> sur les cotes de 1'lle de Sainte-Hélene, Critilo
— I'homme mfiri — est recueilli par un jeune homme nu — 'Adam sauvage —
auquel il donne le nom d'Andrenio et qu'il initie a la parole. Celle-ci ressortit
a la nécessité et a la jouissance (lo gustoso), car la nature prit soin de les
associer dans toutes les fonctions essentielles a la vie. Si la conversation est
source de jouissance (gusto), elle est aussi le plus court chemin vers la
connaissance. Andrenio commence alors la remémoration de sa courte vie,
passée parmi les animaux irrationnels de 1'1le, par lesquels il fut élevé, dans la
pénombre d'une caverne. Aprés avoir vécu parmi eux une enfance heureuse,
d'une vie végétative, dans la douce intimité familiale, le jeune humain s'était
singularisé par une insatisfaction grandissante, née de sa faculté spéculative
qui lui faisait postuler un au-deld du monde clos de la caverne, comme un au-
dela de sa pensée naissante. La premiére crisi s'achéve sur ce double constat
d'incapacité et d'insatisfaction. Le narrateur reparait, ouvrant la deuxiéme
crisi par une fable cosmogonique, qui développe le théme de I'orgueil humain
et de la chute/renversement dont il est inséparable. L'homme, doué de facultés
qui l'ont placé au sommet d'une création pyramidale coiffée par Dieu, perd ses
prérogatives quand il se laisse tyranniser par ses sens. Il devient alors
inférieur a la béte, sur laquelle il doit dominer. Reprenant le fil de son récit,
Andrenio évoque le tremblement de terre qui le libéra de sa caverne : juché sur
ses ruines, il découvrit alors I'ensemble de la création dans toute la splendeur
de sa nouveauté primordiale, embrassant dans un méme acte d'émerveillement
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ses parties et s'initiant a ses rythmes. Cependant qu'Andrenio énumere ses
découvertes passées, tandis qu'il se trouvait plongé dans un état d'éveil
prolongé générateur de jouissance (gusto), les réflexions qu'il se souvient
d'avoir faites alors sont dépassées par les commentaires qu'y ajoute Critilo
dans le présent du récit d'Andrenio. Dans cette adaptation de 1'allégorie de la
caverne platonicienne, la part la plus intellectuelle de la personnalité
— incarnée en Critilo — conceptualise le vécu au niveau sensoriel — incarné en
Andrenio — faisant ainsi monter a la lumiere de la conscience les matériaux de
I'inconscient et du subconscient pour batir I'ultime instance du Soi, c'est-a-
dire faire advenir la dimension de la spiritualité. Tel est, schématiquement, le
processus de la renaissance vécue par le double protagoniste au sein de ce
Jonas géographiqued qu'est 1'le. Etonnante modernité de ce dialogue : il
illustre, bien avant la lettre, le phénoméne mis en lumiere par la psychologie
des profondeurs, et que C.G. Jung nomme le processus d'individuation’. Mais
ce qu'un point de vue scientifique et objectif désigne du nom de Soi au
vingtieme siécle présente, dans le contexte idéologique et culturel ou se situe
la pensée de Gracidn, une modalité de la spiritualité déterminée par la foi
chrétienne. Aussi Andrenio acceéde-t-il a travers la découverte du cosmos a la
révélation d'un vouloir et d'un pouvoir créateurs qui en sont 1'origine. Gracian
se situe en ceci dans la tradition tant patristique que mystique, selon laquelle
I'univers est le livre dans lequel s'inscrit la figure d'un Dieu caché en lui
méme et manifesté en ses créaturess.

La crisi II relatant la vision/contemplation d'Andrenio — informée par
le paradigme du ravissement johannique a Patmos — se termine avec le
relichement qui suit cet état de tension exceptionnel. Les nécessités
physiologiques contraignent Andrenio a redescendre au ras de la matérialité.
L'articulation est soulignée par des termes expressifs d'un changement de
niveau d'existence (abatirse, humillarse). Une méme rupture de tension
I'oblige & interrompre son récit, pour reprendre haleine, procédé qui ménage le
retour du narrateur introduisant la troisiéme crisi.

Ce chapitre évoquera la derniere étape de la phase d'instruction
théorique, a laquelle succéderont des aventures qu'Andrenio devra affronter,
armé de ses connaissances. Au début de la quatriéme crisi, un navire abordera
dans 1'ile, et conduira les deux personnages vers le monde — non plus le
mundus dans son état de pureté originelle, mais un mundus inmundus, qui
fut frocado (changé) des lors qu'il eut été tocado (touch€) par 'homme déchu.
Car une chose est d'acquérir la connaissance théorique par révélation directe et
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effort de conceptualisation et de réflexion, autre chose de la mettre en pratique
pour échapper aux tentations et aux pieges d'un monde babélique, protéiforme
et séducteur. Les deux hommes parcourent 1'Europe®, au gré d'un itinéraire
dont le choix est toujours un probléme. Le theme du chemin est, en effet,
privilégi€ dans cet univers labyrinthique ou les courbes dissimulent les pieges
de la malice, et ol les carrefours se présentent en forme d'énigmes!0. Ce
voyage qui les conduit, en méme temps, de la jeunesse a la mort, et — ce
faisant — de 1'lle ou le protagoniste vécut une renaissance a l'ile de
I'immortalité, déploie des niveaux de signification historique, politique et
mythique indissociables, impliquant un enseignement pluridimensionnel.
Mais revenons a la troisieme crisi, sur laquelle sera centrée cette étude.
Elle se trouve a la charniére de I'energeia et de I'entelecheia, achevant de
parfaire celle-13, en vue d'orienter celle-ci dans la voie d'une sagesse appliquée.
L'emploi du terme goiit qu'y fait Gracidn doit sa prééminence a cette
situation de transition, concordant avec la polyvalence de son sémantisme.

—Le goiit, concept transformable.

Je ne m'arréterai pas a la définition générale de ce champ, pas plus qu'a
I'historique de son évolution, dont les dictionnaires — étymologiques et
autres — donnent d'excellentes études. Je me contenterai d'en retenir un
élément important : il apparait qu'au cours des ages, le golit, qui désignait
tout d'abord simplement la saveur, le plaisir sensoriel di a la-dégustation, a
glissé progressivement, par la voie du plaisir éprouvé, vers une implication
de plus en plus affective — inclination pour quelque chose — de plus en plus
conceptuelle — volonté propre — jusqu'a la notion de jugement esthétique. Le
sens se déplace du sensoriel au qualitatif, du physiologique au psychique, du
psychique au spéculatif. Cette évolution, amorcée des 1'Antiquité, par
exemple dés Homere, a été favorisée par I'emploi qu'en a fait la spiritualité
judéo-chrétienne, dans laquelle les sens en général, et le golit en particulier,
ont trouvé le terrain le plus favorable a leur transformabilité et a leur
épanouissement sémantiques.
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— L'ouverture de la troisiéme crisi : prélude en
forme d'énigme.

Ce chapitre ne s'ouvre pas sur une de ces fables allégoriques
apparemment sans rapport direct avec le canevas du roman, mais qui
constituent en fait une illustration spéculaire et quintessenciée du theme qui
sert d'axe aux chapitres qu'elles introduisent. Tel est le cas pour celle de la
crisi 11, dont j'ai évoqué ci-dessus la teneur, et pour la /V. En ce qui concemne
la premigre crisi, elle débute par une rapide évocation de 1'ile de Sainte-Héléne
considérée sous le triple aspect topographique, historique et politique.
Cependant, ce propos apparent en cache un autre, que délivre le message codé
de la parabole et de l'allusion : conférer, des I'abord, sa dimension mythique a
I'fle, avec sa polyvalence de signification, préparant ainsi les multiples
fonctions qu'elle remplira. Aussi cette présentation est-elle analogue, par la
densité de son contenu, a une parabole. En fait, 1'absence de parabole fait
partie d'un leurre, elle participe de la subtilité avec laquelle s'élabore une
figure de concept que - seule- une enquéte serrée peut révéler. Mais voyons
comment le début du chapitre profile la personnalité allégorique de la diverse
Nature : elle présente tous les caractéres d'une jolie femme, car elle veut étre
entourée et louée. C'est pourquoi elle imprima dans I'dme humaine une impérieuse
inclination a la scruter dans ses moindres détails. Le raisonnement bifurque
soudain : c'est 12 une fort pénible occupation, de l'avis du « sage par excellence »,
entendons 1'Eclésiaste (Cf. I, 13). En dépit de cette désignation, Gracian prend
ses distances par rapport & 1’auteur de 1’Ecclésiaste, en un retournement
inattendu qu'introduit la restriction : cela est vrai, quand cette naturelle
inclination débouche dans une vaine curiosité. La fin a laquelle doit tendre cette
activité est, en effet, de s'élever en remontant a la source de toute existence,
afin d'exprimer admiration et gratitude devant I'ceuvre divin, car si I'admiration
étonnée est fille de I'ignorance, elle est aussi — souvent — mere du goiit. Voici
introduit le terme clé sur lequel va se fonder toute la démonstration, dont le
conteur développe les prémisses.

Sitdt ouvert le champ sémantique du goit -jouissance éprouvée par
I'ame devant la Création- introduit par le terme scruter, c'est-a-dire orienté
vers le theme de la connaissance, il se divise selon deux vecteurs
antinomiques. Dans chacun des deux, s'organise une constellation, autour de
chacune des deux faces opposées du gofit.

‘ - Vecteur négatif :
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Dans le monde babélique, I'admiration a subi un processus de dégradation
(va estd vulgarizada) les choses étonnent et captivent non pour leur grandeur, dont
la conscience, chez I'homme, est érodée par 'habitude, mais parce qu'elles sont
neuves, sous-entendu pour un regard non informé (no por grandes sino por
nuevas). Quand I'habitude nous les a rendues familieres, nous sommes incapables
d'observer qu'elles remplissement des fonctions essentielles (superiores empleos)
et qu'elles appartiennent a la sphére du sublime. Aussi mendions-nous de puériles
satisfactions (andamos mendigando nifierias) aupres de la nouveauté, pour apaiser
les sollicitations de notre curiosité, en nous jetant dans l'extravagance (a
entendre au sens étymologique dans un contexte ot la notion d'itinéraire est
primordiale). Trés puissant est le sortilége de la nouveauté car, blasés comme
nous le sommes, nous nous laissons séduire par de nouveaux jouets que nous
fournissent indifféremment la nature et l'art, outrageant ainsi les prodiges anciens,
ravalés au rang d'objets communs (haciendo vulgares agravios a los antiguos
prodigios, por conocidos). Ce qui, hier, frappa I'humanité de stupéfaction (lo que
ayer fué un pasmo) est aujourd'hui I'objet du dédain, non pour avoir perdu quoi que
ce soit de sa perfection, mais seulement de notre estime, non pour avoir changé,
mais au contraire pour rester inchangé, et parce que nous n'y trouvons plus aucune
nouveauté.

Dans ce champ du goiit ol la 1égitime soif de connaissance dégénere
en une curiosité fébrile et inopérante, nous trouvons une « constellation
sémantique » dans laquelle s'organisent en un tout concordant les notions
suivantes :

— vanité de la démarche (iniitil curiosidad)

— banalisation (estd ya muy vulgarizada : la forme passive estar +
participe passé signifie que ce processus est irrémédiablement accompli, ce
que souligne muy : trés).

— l'instabilité : elle s'exprime par la forme progressive (andamos
mendigando). La mendicité connote a la fois l'inefficacité du comportement
évoqué, l'appauvrissement qu'il entraine, & maintenir 1'ame et 1'esprit en quéte
d'objets inférieurs. Le branle des affaires humaines se produit dans le
mouvement d'opposition entre le passé, 1ié a une admiration grégaire et
hystérique, et le présent, générateur de dédain.

- Vecteur positif du gofit :
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Les Sages et les Doctes restaurent le gofit avili en se livrant 4 une réflexion
nouvelle sur des perfections anciennes, réactivant ainsi le goiit en méme temps
que l'admiration. C'est la fin méme de ce récit que Gracidn définit ici : ce
discours s'enchainera sur la situation privilégiée d'Andrenio, homme
archétypal, vivant I'état édénique dans lequel les sens et l'esprit vierges
jouissent de la découverte d'un monde en son état initialll. 11 exhorte le
lecteur blasé a imiter les Sages dans ce retour!2. Dans ce deuxiéme volet du
champ sémantique du goiit, une constellation s'organise selon un ensemble de
données, antithétiques des précédentes '

- face a la banalisation, 1'élévation : 'admiration doit se ressourcer
dans la verticalité. Nous avons trouvé, au passage, les supérieures fonctions
des objets créés et nous venons de voir que les Sages restaurent le goiit avili
(Ie verbe redimir est utilisé pour le rachat de I'humanité par le Christ).

- a 1'élévation s'associe logiquement la perfection, ces objets
admirables étant autant de prodiges, émanant de la main de Dieu - opposés
aux leurres des sortileges.

- participant des vertus divines, ils opposent a la mutabilité du caprice
humain la stabilité inhérente a la perfection. Aussi, face a l'incessant et
illusoire renouvellement des objets de la curiosité dans le premier vecteur,
s'inscrit le recueillement, inséparable de 1'attention portée aux objets anciens,
qui — n'ayant rien perdu de leurs vertus au cours du temps, sont éternellement
nouveaux.

- A l'étonnement grégaire et hystérique du premier vecteur s'oppose,
enfin, une admiration associée a la co-naissance, qui est le fait d'une élite.
Co-naissance, ressourcement, impliquent une relation privilégiée du goiit
avec le temps.

— A la recherche de 1'éternité perdue :

Dans son vecteur négatif, I'exercice du gofit est en porte-a-faux avec le
temps : il répudie le passé, mais il est incapable de faire du présent le champ
opératoire d'une action, car, sitdt advenu, ce présent est pollué par l'avidité de
nouveauté, laquelle n'apporte que la répétition de précédents présents anéantis
sans avoir été consommés. C'est-a-dire que, de méme que 1'humanité
babélique dont Andrenio et Critilo découvriront, un peu plus tard, qu'elle
réside entre ciel et terre, parce qu'elle vit dans I'abusement, les amateurs de
nouveauté ne vivent pas le temps!3.
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Dans le cas d'Andrenio, illustrant le vecteur positif du goit, il en va
tout autrement. Andrenio actualise la saveur de la découverte du mundus en la
remémorant. Cette découverte s'était étagée sur un laps de temps qu'il ne
précise pas, mais dont il souligne deux aspects : le caractere fréquentatif,
insistant sur ses continuels tourments, l'incessante réflexion a laquelle il se
livrait, remettant en cause découvertes et conclusions. Il participait donc
spontanément de cette démarche du retour indispensable a I'approfondissement
du goiit!4. Mais ce retour ne refermait pas la boucle de la réflexion sur elle-
méme, car il y passait toujours a un stade supérieur de connaissance. Ainsi
était-il devenu peu a peu apte a percevoir les bruits de ce cosmos qu'il
ignorait, et la gradation est remarquable dans les sons qui lui parviennent de
I'extérieur, depuis la lointaine rumeur de la mer, le grondement perceptible de
I'orage, jusqu'aux échos de la voix humaine, qui apparaissent tout d'abord
confusément, ensuite de plus en plus distinctement, et dont le son
s'imprimait dans son dme'3.

Le rapport entre 1'expérience du goiit et le temps vécu s'affine encore,
et nous verrons qu'il n'y a rien 12 de casuel. Dans le tourment de ses
réflexions, Andrenio, du fond de sa grotte, vivait dans les ténebres, ignorant
des rythmes cosmiques. Ainsi s'integre a 1'allégorie le symbolisme de La
nuit obscure de I'dme, quétant une lumiere dont elle parie 1'existence sans la
connaitre, et sur laquelle débouche ce temps de maturation dans l'attente
anxieuse!6. Lorsque se produit la révélation, figurée par le séisme qui détruit
la grotte, Andrenio est tout d'abord mort, enseveli sous les roches -processus
typique de mort initiatique- situ€ hors de la chronologie :

"Le temps que dura cette éclipse de I'dme, parenthése de ma vie, ni je ne pus
I'évaluer, ni l'apprendre d'autrui"'’.

Or, s'il est précisé d'une facon tout aussi symbolique qu'il nait une seconde
fois a l'aube, il est ensuite incapable de comptabiliser les jours et les nuits
qui se succédérent, sans que s'interrompit 1'état extatique dans lequel il recut la
vision du cosmos. Ebloui devant la révélation des rythmes diurnes, il vit
plusieurs fois disparaitre et renaitre la lumiere. Ainsi, dans le présent de son
dialogue avec Critilo, destiné a préparer un avenir fructueux, Andrenio, en
réactivant ce passé qui ressuscitait lui-méme une situation primordiale, met-il
en relation directe les divers aspects de la chronologie avec l'éternité. La
raison d'étre de cette initiation est de conduire le néophyte a travers les piéges
de la vie vers cette ile de I'Immortalité, ot I'hnomme devenu persona prend son
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essor pour la béatitude éternelle. Le champ du gofit, inséparable de I'itinéraire
biographique, peut donc se présenter en cercle fermé quand il développe ses
valences négatives, ou comme espace/temps ouvert, quand il est exploité
sous l'angle de ses valences positives.

Cette notion est d'un grand intérét, nous le verrons, en raison des jeux
de l'acuité auxquels se livre Gracidn dans cette crisi. Il n'est pas inutile de la
mettre en relation avec la structure de son prélude. Examinons-la rapidement.

— Sous l'égide de 1I'Ecclésiaste : un prélude
circulaire.

a) en guise d'ouverture, profil de la Nature/jolie femme qui induit
I'homme a la scruter.

b) introduction de la vision désabusée de 1'Ecclésiaste, rattachant la
crisi a une littérature sapientielle.

¢) distance aussitdt prise, définition du goit/admiration de la création,
et discrimination entre vecteurs positif et négatif du got.

d) le volet négatif est développé, sous-tendu par l'antithése avec le
volet positif. Il constitue le corps central du paragraphe.

e) bref retour a la valence positive du goit, avec I'évocation des
Sages, symétrique a celle du Sage par excellence, en b).

f) rappel de la situation primordiale d'Andrenio, adaptant a un cas indi-
viduel le principe posé en a). Le conteur annonce alors un récit délectable
(gustoso), que vont informer les modulations du gofit ébauchées dans
I'introduction de la crisi, et sur lesquelles se fonderont les jeux de 1'acuité.

On ne peut s'empécher d'observer 1'équilibre des parties de ce prélude,
et les concordances — analogiques ou antithétiques — sur lesquelles s'étaye le
raisonnement, ainsi que la structure circulaire du passage. Il est difficile de la
mettre au compte du hasard, surtout si on la place dans une double relation
avec la question de la temporalité et avec 1'évocation de 1'Ecclésiaste. Celle-ci
nous amene a aborder une nouvelle forme de dialectique, infiniment subtile,
celle du dit et du non-dit. La référence scripturaire est 1'extrémité du fil que
nous tend l'auteur, pour nous inviter a cette nouvelle instance d'enquéte.
Aussi bien, nous a-t-il indiqué lui-méme la voie, en associant la connais-
sance au retour sur ses pas. Une analogie s'ébauche, entre la situation de
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l'auteur de 1'Ecclésiaste, instruisant un destinaire qu'il appelle son fils, d'une
part , et la relation de Critilo et d'Andrenio. La suite du roman révélera que
Critilo est le pére d'Andrenio. En fait, le role joué par I'homme mfir aupres
du jeune sauvage implique, dés le départ, une relation de paternité spirituelle,
bien avant qu'elle ne se double d'une paternité par le sang, qui la confirme au
niveau de la contingence.

La dialectique entre les deux vecteurs de signification du gofit se trouve
placée sous l'éclairage d'une problématique a laquelle 1'Ecclésiaste doit sa
spécificité, parmi les livres de 1'Ancien Testament. Deux impératifs s'y
affrontent : d'une part, la crainte de Dieu — c'est-a-dire un amour révérentiel,
qui soumet I'hnomme 2 la loi divine, dans la conscience des comptes qu'il
devra rendre au moment de sa mort, impliquant la nécessité de réfréner les
impulsions du goiit au sens négatif. D'autre part, le constat désabusé de la
vanité de l'effort, de I'impossibilité d'introduire aucune nouveauté dans le
statut humain comme dans la vie cosmique, d'otl 1a valorisation de 1'existence
terrestre, et 1'exhortation a en gofter pleinement la teneur, seul bonheur
assuré dans le cercle fermé de la Création. Or, Gracidn transfere le theme de
cet emprisonnement au seul volet négatif du goft/curiosité/plaisir. Au
contraire, dans le volet positif, il ouvre le cercle fermé de 1'Ecclésiaste, nous
I'avons vu, sur I'éternel présent dans lequel vit la Sagesse.

Si un réseau de concordances subtil, parce qu'implicite, introduit donc
la dialectique du dit et du non-dit, avec l'allusion a I'Ecclésiaste, il faut en
déceler un autre, plus subtil encore, parce qu'il ne se rattache a aucune
référence avouée.
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— Les exercices spirituels ignatiens : vers la
résurrection de 1'Adam  vieilli.

Clest toute la pratique des Exercices spirituels de Saint Ignace de
Loyola qui informe la reconstitution de l'itinéraire parcouru par Andrenio sur
la voie de la connaissance. La pensée ignatienne s'intégre a son tour dans une
longue tradition chrétienne d'ascétique et de mystique, dont Francois
d'Osuna (+ 1540), sainte Théreése d'Avila (+ 1528), saint Jean de
la Croix (+ 1591), entre autres, sont d'illustres représentants, proches de
Loyola par leur nationalité et leur relative contemporanéité!8, C'est cette
pensée acharnée a faire passer I'homme a 1'état d'homme nouveau, sur les
traces de saint Augustin, qui contredit le désabusement de 1'Ecclésiaste, en
postulant, pour chaque individu, le miracle sans cesse répété de 1'absolue
nouveauté : la renaissance. C'est donc en vertu de sa présence latente dans le
texte que Gracidn, sitot apres avoir cité 1'Ecclésiaste (scruter la nature est une
occupation pénible) oriente son raisonnement dans une voie opposée : cela
est vrai quand la nouveauté débouche sur une curiosité vaine. Et c'est alors que
les considérations qui suivent opposent au godit/appétit vital impliqué dans
I'Ecclésiaste le sens plus complexe et plus relevé dont on ne pergoit les
modulations qu'en se référant 4 la pratique mystique.

Partons du sens corporel : le golit est une catégorie de sensations par
laquelle nous appréhendons la saveur des aliments. Le sens s'élargit a cette
saveur elle-méme, puis a 1'appétence qu'elle suscite. L'Ecriture a pris cette
signification pour base de métaphores exprimant le sentiment de 1'existence
de Dieu, et la joie dont elle est inséparable : miel (Ps. I9, 11 ; 119, 103 ;
Ez. 3, 3), fruit délectable (Cant. 2, 3), lait (Hébr. 5, 12-14), traduisent le '
contenu de cette expérience intérieure dominée par la douceur. A sa suite, les
écrivains spirituels ont décrit leur expérience grice a des images relatives 2 la
perception corporelle, en vertu du principe de la continuité entre sensibilité
physiologique et sensibilité spirituelle. C'est pourquoi, aux sens corporels,
correspondent les sens spirituels. Mais, en dépit de leur communauté de
noms, ils ressortissent & deux instances différentes de la cognition et de la
vie. Et méme si Origene a pu les considérer comme de véritables organes de
I'dme, 1a doctrine des sens spirituels, qui culmine au Moyen-Age avec saint
Bonaventure?0, ne voit dans leur exercice qu'une fonction intermittente et
médiatique. Elle a pour effet d'activer la méditation en favorisant le passage
d'un état ou s'exercent la volonté et la spéculation a un état surnaturalisé par
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la grice, ol sont pergues des présences appartenant a une autre spheére que
celle de 'existence concréte. C'est dans ce sens de niveau de conscience
spécifique d'une étape du perfectionnement de 1'dme que le terme est employé
dans la troisieéme crisi du Criticon. Cette fonction médiatique justifie la
double valence du gofit en favorisant tant6t un rapprochement avec les basses
appétences, tantdt une intériorisation des affects propre au dépassement de la
vie psychique. Saint Jean de la Croix, qui mentionne souvent le goiit, fait la
“distinction entre le goiit des choses du monde et le goiit sensible des choses
saintes a l'orée de la vie mystique, celui-ci ayant pour effet d'éclipser celui-
1221,

Concernant tous les niveaux de l'existence, le goiit reste la notion
insaisissable par excellence. Comme sens corporel, il établit une relation
d'intimité totale entre 1'extérieur (objet consommé, organe externe : bouche)
et toutes les zones du viscéral. C'est pourquoi l'expérience gustative,
incommunicable, échappe a la rigueur de la définition. En revanche, elle est
inséparable d'un processus alchimique de transformation qui s'exerce dans les
deux sens : l'objet et le consommateur se modifiant réciproquement. Ces
caractéristiques créent une analogie entre goiit et amour, celui-ci tendant
également 2 l'intimité, a la fusion, et entrainant la transformation. Telle est
la charniére sur laquelle s'établit I'analogie entre le gofit corporel et le gofit
spirituel. S'élever d'un niveau a l'autre, c'est-a-dire renier les plaisirs du
premier pour s'initier 2 une autre sorte de délectation est considéré comme
un passage décisif de 'emprise des réalités chamnelles a 1'appétence des biens
spirituels : delectatio victrix la nomme saint Augustin, dont le Criticén est
nourri. Mais c'est surtout l'expérience personnelle d'un disciple de saint
Ignace, rompu a la pratique de l'application des sens qui s'investit dans
l'utilisation du goiit que fait Gracidn. Cette méthode comporte une initiation
a la maitrise des affects sensoriels. Les sens, soumis a la volonté, laquelle
gouverne l'imagination, peuvent alors se placer au service de la méditation,
permettant de dépasser le stade de la connaissance discursive. Ce mode de
méditation, quasi intuitif, se déploie sur un grand nombre de degrés, et
aboutit au sentiment de présence (de Dieu) dans la préhension duquel le goiit
joue un réle prépondérant. Célebre est cette annotation de saint Ignace :

« Ce n'est pas d'en savoir beaucoup qui rassasie et satisfait l'dme mais de sentir
et goiiter les choses intérieurement »22.
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Goiiter implique 1'étre entier depuis ses facultés de cognition pure-
ment conceptuelles et abstraites jusqu'a cette alchimie assimilatrice de
I'amour, oll se consomme la fusion entre objet (en l'occurrence présence de
Dieu) et sujet (I'homme). 11 fait passer l'individu de la saisie des idées dans
l'abstrait a 1'expérience intime de la réalité des vérités signifiées, dans un état
de parfaite harmonie et dilection. Ce processus est synthétisé dans le célebre
verset du Psaume :

« Voyez et goiitez comme Dieu est bon » (34,9).

Voir est allusif aux phénomeénes de cognition par les sens et l'intellect, il
précede goiiter, phase de l'intériorisation de la connaissance. Non formulé,
parce qu'évident pour les contemporains de Gracidn, il sous-tend toutes les
variations sur le motif du goiit. A

Ainsi, déployant I'éventail de ses significations, le goiit spirituel
ouvrait-il a l'artiste une ample perspective de possibles modulations. Mais
Gracidn n'était pas un homme simple. Si le goit est le champ privilégié d'un
acces a la vérité, celle-ci, on le sait, est irrecevable dans sa nudité. Dés le
début de la crisi, rappelons-le, Gracidn oppose l'‘admiration, mére du goit, a
l'ignorance.

- Le goit, appat pour l'essentiel?3,

Gracidn illustre sa doctrine par un conte allégorique : Vérité était
I'épouse 1égitime du Roi Entendement. Fausseté (mensonge), sa rivale,
décida de s'adjoindre les services du Goiuit pour la supplanter. Cet
entremetteur n'eut aucune peine a régner en tyran sur le Roi des Puissances.
Se voyant persécutée par son époux, Vérité implora le secours d'Acuité :
se déguiser avec les artifices de l'illusion (engario), pour se faire aimer, tel
fut le conseil qu'Acuité lui donna. La Vérité, ajoute Gracidn, peut se vétir
de bien des fagons, par exemple grice a un plaisant (gustoso) apologue,
auquel la douceur et l'aisance de la fiction donneront son pouvoir de
persuasion?4,

Dans le champ sémantique du goiit, entre donc l'aptitude la plus haute
a une création artistique dont la fin est cependant assujettie 2 un propos
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d'ordre éthique. Métaphore, symbole, allégorie, parabole, bref toutes les
formes d'écriture codée constituent les moyens privilégiés pour réaliser ce
projet. Tel est le contenu du concept considéré du point de vue du créateur.
Mais le lecteur apte a décrypter les arcanes de cette écriture participe aussi de
cette haute capacité qu'est I'acuiré.

Le goiit sous son aspect positif s'avere, dés 1'abord, inséparable de
deux ordres de connaissance : d’une part l'exercice que l'intellect puise dans
I'érudition, les techniques de la rhétorique, bref dans tout ce qui releve de
l'instruction dans 'ordre spéculatif, d’autre part une connaissance acquise a un
autre niveau de conscience, auquel 1'dme réalise la saisie de la surnaturalité. Si
nous revenons a I'apparition qui surgit, littéralement, devant le lecteur, dés les
premiers mots de la crisi (la Nature présente les caractéres d'une jolie femme),
nous comprenons que l'assimilation de la nature primordiale — la Géa de la
mythologie gréco-latine — a une coquette n'est nullement gratuite. Elle
prélude a la remémoration d'Andrenio, revivant sa découverte de la création,
non plus appréhendée globalement, mais scrutée dans le détail. La, le
néophyte sera subjugué par l'attrait d'une variété a portée de ses sens, forme
de séduction qui peut I'entrainer & une forme de luxure. L'analogie avec 1'Eve
tentatrice trouve cependant sa limite dans l'indifférence et l'impartialité de la
Nature : si elle renferme tous les attraits propres a susciter la concupiscence,
elle n'influence en rien l'individu, dont le libre arbitre reste souverain?. Sa
face tentatrice se double d'une valence contraire : dans I'excellence de sa
complétude originelle, et de par sa nature de reflet de I'Etre Supréme, elle
véhicule un message que 'homme a pour vocation de déchiffrer, en raison de
l'analogie unissant macro et microcosme, exercice qui lui vaut le plaisir d'une
incessante découverte. Si la notion de nouveauté est inséparable de celle de
goit, c'est parce que l'estheéte qu'est Gracidn fait de l'originalité une
prérogative du génie. Or, dans le champ sémantique qui nous occupe, elle est
marquée d'une identique polyvalence de sens.

— Le nouveau et le beau.
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Le bindme goiit/contemplation d'une part, goiit de la nou-
veauté/instabilité d'autre part, s'inscrit en surimpression du contenu
scripturaire de la notion de nouveauté. Aussi bien 1'Ecclésiaste, fil
d'Ariane, nous a-t-il enseigné que la sémantique s'enracine ici au profond de la
métaphysique. La nouveauté compte parmi les mots clés de la Révélation :
elle renvoie a 1'état originel de perfection des créatures. Ce qui est nouveau
est saint. Apres la chute, Dieu a restitué a I'hnomme sa sainteté, grice a la
Nouvelle Alliance de I'Incarnation. C'est ce qu'implique la situation
d'Andrenio, archétype de I'hnumanité restaurée dans son état primitif26, qui
jouit de la révélation du cosmos dans son intégrité originelle. Cette fiction
est irréprochable du point de vue théologique, si on considére que l'acte
créateur divin ne doit pas étre pensé a l'intérieur de la chronologie
— diachronie du vécu humain — mais comme un acte éternel, c'est-a-dire qu'a
chacune de ces fractions de temps que nous nommons instants, Dieu assure la
perduration de 1'Univers par le seul effet de son vouloir, qui est Amour :
telle est, en effet, la doctrine des penseurs de I'époque. Dans son sens positif,
la nouveauté informe cette situation romanesque qu'est le face a face
d'Andrenio et de la Nature, dont chaque élément — parfait — est le produit d'un
prodige, et dont la considération ressource 1'étre a ses origines. Dans le jeu du
dit et du non-dit, nouveau régit parfait, prodige, qui entrent dans le
vecteur positif du golit. Beau devient synonyme de saint. En revanche, la
nouveauté, dans son sens négatif, gouverne les termes référents a
banalisation, ignorance, immaturité, ivresse sensorielle,
ensorcellement par l'image. Seul, le déchiffrement de ce réseau
d'implications, concordant tant6t antithétiquement, tantdt analogiquement,
permet de déceler, dans la remémoration d'Andrenio, une organisation du
discours qui est fonction de la méme tension antinomique entre les deux
volets du goiit informant I'introduction.

— Le goiit, lice d'une psychomachie.
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Le narrateur rendant la parole 2 Andrenio, celui-ci se revoit, sollicité
par les beautés diverses qui se déploient devant lui, parcourant l'espace plus
encore par l'esprit que par le corps (champ de la contemplation) tandis que ses
yeux sont plus mobiles que ses pieds ; le passage d'esprit & yeux indique qu'il ne
se cantonne pas dans le domaine de la spéculation et annonce le role que vont
jouer les sens corporels. La phrase suivante fait la synthése de la
curiosité/soif de nouveauté — toute chose attire son attention, puisque tout lui est
inconnu — et de 1'admiration/louange : il applaudit a tout parce que tout est
parfait. Mais voici qu'intervient un élément de dramatisme : [I'efficacité de
cette contemplation est supérieure 2 celle de la veille — dit-il — alors qu'il
regardait le ciel, car il n'employait que la vue, tandis qu'il emploie désormais tous
les sens, et encore ne sont-il pas assez nombreux pour une telle jouissance. En
matiere d'ascétique, on ne peut parler de sens spirituel que lorsque 'ensemble
des impressions sensorielles est concerné. L'élargissement du champ du gofit
nous indique donc a quel point Gracidn se conforme au processus de
I'initiation a la pratique mystique.

Andrenio aborde ici un état de périlleux équilibre : d'une part, la saisie
des beautés naturelles par les sens corporels est 1égitime. Gracidn met en
ceuvre l'esprit de l'application des sens ignatien. Dans la tradition patristique
dans laquelle elle s'enracine, — chez saint Augustin en particulier — le corps
est l'instrument de la méditation, pour autant que l'esprit ne se laisse pas
ensorceler par l'activité sensorielle, et les affects qui s'y rapportent. Aussi
Andrenio ne quitte-t-il pas la droite voie lorsqu'il éprouve une extréme
satisfaction a l'exercice des sens. Toutefois, il cede au charme des images
sensorielles lorsqu'il souhaite multiplier les sens qui les produisent. Dés lors,
le présumé avantage dont il jouit par rapport a la veille devient suspect, ce
que confirme la suite du récit : il elit voulu avoir cent yeux et cent mains, pour
satisfaire les curiosités de 1'dme. Voila Andrenio en proie a la tentation de
supplanter la qualité par la quantité. Mais c'est pour satisfaire les curiosités de
I'ame (dme corrige ce que curiosité a de négatif). Placant un point d'orgue sur
ce précaire équilibre : ravi, dit-il, il discourait, ce qui implique aussi bien la
pure spéculation que le désir de recouvrir l'espace, en un mouvement tout au
moins oculaire, et son regard s'arrétait a la multiplicité des créatures, diverses
tant par leur apparence que par leurs propriétés, et leur fonction. Encore que
motivé par l'attrait d'une certaine dispersion dans l'horizontalité, le regard
porté par Andrenio n'a donc rien de superficiel. Il en est au stade ol
l'intelligence cherche a conceptualiser la teneur des affects sensoriels, d'autant
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plus puissants sur 'dme qu'ils sont informés par la grace. Jusqu'ici, ces actes
oscillent donc entre les vecteurs positif et négatif du goiit. Ensuite, obéissant a
un mouvement descendant, il prenait une rose : le toucher est en effet le sens qui
met I'homme dans la plus étroite relation avec la matérialité. Le choix de la
rose comme embléme absolu de la perfection fait ressortir le caractére abusif
du geste, s'égarant vers l'illusoire possession du Beau, fait pour la seule
adoration. La rose ne figure-t-elle pas parmi les emblémes de la Vierge Marie
? Mais la rose est aussi l'image du piege tentateur, labyrinthe refermé sur lui-
méme, attrait pernicieux d'une beauté que ne transcende pas la conscience de
son origine. Aussi, selon le mouvement pendulaire de la démarche qu'il préte
a Andrenio, l'auteur le tire-t-il de ce danger en le faisant passer a une attitude
méditative. Il se livrait 2 la contemplation de sa beauté — acte qui ressortit a la
stabilité et a 1'élévation d'esprit. Puis, redescendant derechef a l'ordre de la
sensation, il en respirait la fragrance. Son état de jouissance prend un
caractere viscéral : sans me rassasier, dit-il. C'est alors que la phrase s'achéve
en un rétablissement inattendu, la délectation prenant une direction
ascendante, griace au jeu verbal (sans me rassasier de la mirer et de l'admirer)
indiquant le passage de la fruition a la louange. Mais rien n'est jamais acquis
dans la quéte de l'essentiel, aussi 1'équilibre se rompt-il 2 nouveau en faveur
du plaisir sensoriel : il étendait I'autre main, pour se saisir de quelques fruits.
Symptomatiquement, c'est alors qu'apparait pour la premiere fois le goiit
dans sa fonction la plus élémentaire : « employant de plus en plus le golt —
avantage que présentent les fruits par rapport aux fleurs ». Toucher et gofit -sens
inférieurs- retiennent Andrenio prisonnier de la sollicitation de I'avoir.

Sous le déroulement de ces modulations du gofit, se développe en
sourdine le theme de la hiérarchie des sens. Celle-ci est trop variable,
selon les différentes doctrines mystiques, pour que nous entrions dans le
détail. Considérons celle qui apparait dans le Criticon : elle est révélatrice de
l'attention que Gracidn accorde au message de la forme. L'homme construit
par Dieu est pyramidal, ses puissances, et les organes par lesquels elles
s'exercent, se trouvent situés de haut en bas dans l'ordre de 1'éminence. Le
plus noble des sens est donc la vue?S, Dieu, dans son acte créateur, a doté la
Création non seulement du nécessaire, mais de 1'agrément de la beauté. La
vue se trouve survalorisée par rapport aux autres sens, pour son aptitude a
saisir la perfection. Vient ensuite 'ouie, qui capte la parole, aussi doit-elle
rester toujours ouverte i l'enseignement26, L'odorat est propre 2 flairer la
pestilence de I'ame, pour s'en garder. Il guide I'aveugle goiit, en le mettant en garde
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contre les mets avariés?’. La polyvalence sémantique du goiit répond 2 la
polyvalence de fonction de la bouche, d'un degré inférieur quand elle recoit des
objets extérieurs, pour les consommer, d'une valeur supérieure quand la
parole constructrice s'en échappe. Aussi le goit est-il anobli par son intimité
avec la parole, parce qu'il fait I'épreuve des mots avant que ceux-ci soient
prononces.

Essentiel est ce passage, pour saisir tout d'abord la discrimination
entre le goilit comme phénomene sensoriel, rejeté dans des fonctions
inférieures, et la valence cognito-affective de 1'autre niveau du goit. Celui-ci,
a son tour, se déploie sur un double registre : associé a la parole, véhicule de
la vérité, il préside a 1'élégance de la forme que doit prendre cette vérité,
éthique et esthétique devenant inséparables dans cette conception du gofit.

Si, revenant 2 la crisi I1l, nous mettons ce passage en relation avec le
moment ou Andrenio rappelle sa découverte de la mer, nous constatons ceci :
les yeux se composent de deux humeurs aqueuse et cristalline, c'est pourquoi ils se
délectent tant 2 la vue des eaux?8. La suite du texte fait état de la vertu
absorbante d'un tel spectacle, dont la jouissance tire 1'homme hors de la
chronologie. Si la fruition dont il s'agit ici est d'ordre esthétique, elle trouve
sa cause profonde dans une vérité d'ordre éthique, a savoir le principe
d'analogie qui unit entre eux tous les objets créés, y compris 'homme.
Gracidn évoque en raccourci le phénomene du ravissement qui, prenant appui
sur le plus simple fonctionnement sensoriel, s'éleve, par degré, a ce premier
stade de la vie mystique qu'est 1'éveil du goiit spirituel, en passant par le goiit
esthétique. En outre, il apparait que le plus noble des sens s'assujettit au
goiit, dans la mesure ou la sensation visuelle se fond dans cette expérience
plus intime, plus profonde, plus large — aussi — qui est celle du sentiment de
la totalité divine, sous les espéces de la totalité cosmique.

Enfin, dans la hiérarchie des sens, la main , organe du toucher, est
l'esclave des autres sens, encore que ce service méme transcende son humilité,
en faisant d'elle I'exécutrice des plus hautes productions de 1'ame. Il n'en reste
pas moins que le toucher est le demier des sens, aussi est-ce un mouvement
descendant que suivit Andrenio lorsqu'il se trouva sous peu si encombré qu'il
devait lacher certaines choses pour en atteindre d'autres. Son état frise celui de
cette instabilité immature dénoncée dans l'introduction de la crisi. Mais,
alors qu'ayant cédé a la séduction de la quantité/variété, Andrenio semble étre
lui-méme dispersé, il tend vers la réunification, en une formule qui reste
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cependant ambigué€ : réitérant les marques de son admiration, et renouvelant les
sensations de  délectation. La  répétition participe de
I'approfondissement/contemplation. Mais si renouveler le plaisir éprouvé a
cet exercice peut étre entendu ainsi, le pluriel gustos implique simultanément
les vecteurs positif et négatif du terme.

En dépit de cette série d'oscillations, 1'expérience du goiit ne laisse pas
de faire avancer Andrenio dans la connaissance, la conclusion du passage étant
celle-ci : ce qu'il célébrait beaucoup était I'extraordinaire spécificité de chaque
espece, en dépit de leur innombrable diversité. La forme dialoguée prend ici
tout son intérét : si le goiit affine la connaissance, en faisant apparaitre une
aptitude a l'analyse et a 1'observation croissante, l'interruption de Critilo
saisit sur le vif le processus d'intériorisation du gofit, dans son effort pour
passer du spéculatif au spirituel : ce qu'Andrenio vient de définir est un aspect
de 1a beauté. La production du beau — gratuité absolue — exhorte I'homme a
répondre a la générosité divine par un don de soi tout aussi généreux.

L'analyse de la transmutation du gofit sensoriel se poursuit avec la
découverte des rythmes cosmiques, consécutive a la dégustation des fruits.
Tout d'abord, Andrenio les savoura au fond de sa grotte, ol ses fréres animaux
les lui apportaient. Lui vint ensuite le désir de savoir d'oll ces fruits étaient
issus, et par quelle voie ils parvenaient a cet état : deuxiéme temps, qui est
celui de l'attrait du savoir spéculatif. Puis lorsqu'il les découvrit dans la
nature, Andrenio fut bafoué, dans son ignorance, par l'acidité de ceux qu'il
consomma encore verts. Négative en apparence, cette expérience l'induisit a
prendre une distance par rapport aux objets convoités en vue de la
consommation. L'instance supérieure de la personnalité, Critilo, introduit
alors le stade cognito/affectif : il dégage a la fois la diversification des
époques de maturation en fonction des nécessités des vivants, faisant la
discrimination entre 1'agrément des primeurs, qui flattent le goft, et le profit
généré par les fruits parvenus 2 leur pleine maturation. Affinant sans cesse
l'analyse, il établit des rapports entre les vertus des fruits et les besoins des
hommes. Il apprécie, enfin, 'harmonie avec laquelle est agencée la succession
des végétaux au gré des saisons, pour le plaisir, le confort, et 1'utilit¢ des hommes.
De ce stade ol se conjuguent spéculation et affects, Critilo s'éléve au
lyrisme, avec la conscience de la présence divine, et de ses bienveillantes

attentions, perceptibles sous un agencement aussi ingénieux. C'est dans le
secret méme de son cceur — pour aussi sot qu'il soit — que 'homme appréhende la

réalité de cette présence. La forme dialoguée — certes — est un des principaux
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facteurs du goiit/appat. Mais quel essentiel sert-il ici, qui confere au
fonctionnement du gofit un niveau transcendant ? Dans le passé, Andrenio a
joui d'une vision de l'existence, a la fois cause et effet. En son état extatique,
il était animé par un sentiment de présence non conceptualisé, gofitant a
sa source la causa essendi, cependant que, simultanément, il contemplait les
étres qu'elle anime. Il se trouvait sur la voie d'éminence thomiste, ot la
discursivité n'a pas de place, et ol les secrets sont révélés directement.
Lorsqu'il redescend au niveau de la matérialité, ou se conceptualise son
expérience, il passe de l'unité métaphysique — Dieu indivisible — a 1'unité
numérique, propre des créatures, en découvrant leur diversité ; le risque étant
de perdre de vue la voie d'éminence. Critilo a pour fonction de rétablir sans
cesse une continuité qui reste précaire entre le stade du non-discours et
celui de la discursivité, en faisant communiquer deux niveaux de
connaissance, entre lesquels Andrenio est partagé.

C'est donc bien a une laborieuse accession a la Sagesse que nous
assistons, en parcourant le champ du goiit. A cet égard, la parabole de la
consommation des fruits verts prélude a de futures aventures au cours
desquelles Andrenio se jettera inconsidérément dans l'action, md par
'appétence a vivre, sans en prévoir les conséquences néfastes. Cette voie est,
en effet, semée d'embliches, méme en son début. Aussi l'aboutissement du
passage est-il I'image initiatique du labyrinthe : Andrenio se trouvait — dit-il ~
en un si agréable labyrinthe de prodiges sous forme de créatures, délectablement
perdu, alors qu'il s'était le mieux retrouvé. Si labyrinthe, qui renvoie au
Siracide, rend compte de la progression pendulaire du jeune homme, et du
risque qu'il court de s'égarer, il implique aussi la notion d'intériorisation. Elle
va se dégager maintenant, d'une nouvelle étape du dialogue, ou la tension
antinomique s'intensifie. L'dme, dans les ténébres, est d'une part la proie d'une
curiosité affamée, d'autant plus périlleuse qu'elle est libre, entendons qu'elle est
assez forte pour agir sur le libre arbitre : je me laissais emporter par ma libre
curiosité, toujours affamée. Tant6t la découverte du fonctionnement de la
création a travers des objets toujours différents suscite chez Andrenio cet
enthousiasme suspect (pasmo) antithétique de la contemplation, tantot il se
rapproche de celle-ci en décelant dans chaque objet une merveille nouvelle.
Mais si merveille connote 1'admiration et la louange de Dieu, nouveau ne
cesse de connoter la curiosité/instabilité. Revenant a la préhension par le
toucher, il prenait tant6t une fleur, tant6t une autre mais, cette fois, il cédait
plus nettement 2 la tentation, sollicité qu'il était par leur parfum, flatté par leur



166 Lucette-Elyane Roux

beauté (le participe passé dit assez I'état de passivité de I'nomme ensorcelé),
sans se rassasier de les voir et de les humer. C'est ensuite la chute dans la
curiosité malsaine qui aboutit a la destruction/profanation : il se livrait a une
prolixe anatomie de leur ingénieuse composition. Pris dans les réts de la
quantité, Andrenio concluait, de cet examen, qu'a l'envergure de la Création
devait se mesurer l'intensité de 1'admiration qui lui était due. Il déduisait que
si une fleur est belle, une prairie I'est bien plus encore, si une étoile est brillante
et jolie, bien plus attrayante encore est la vision de tout le ciel. S'il cl6t ce
raisonnement sur un élan lyrique, c'est a la notion bassement matérielle de
profit qu'il associe celle de beauté : car, — s'écrie-t-il — qui manquerait d'admirer,
qui manquerait de louer tant de beautés jointes 2 tant de profit ? L'intention,
droite en son départ, subit un gauchissement lorsque le sens du Beau, au lieu
de médiatiser goiit et causa essendi, c'est-a-dire d'extrapoler son centre dans
la verticalité, est rabattu vers l'individu, placé en situation d'omphalos. Il
médiatise alors go(t et gouffre avaleur des abimes de la Psyché?. Abusé, il
croit en outre atteindre l'universel — indivision divine — en passant par 1'unité
numérique 30, Critilo arréte ce mouvement descendant : « tu as bon goiit »,
dit-il, ce qui peut surprendre si on ne tient pas compte de la subtile rigueur
avec laquelle sont exploitées les diverses valences du gofit. Critilo parle ici
du goit esthétique, qui n'est nullement faussé. Et il exhorte Andrenio a ne
pas imiter ceux qui, chaque année, prennent un plaisir tout sensoriel au
spectacle de la floraison : attentifs a divertir les sens matériels, sans employer
I'ime 2 la plus sublime contemplation. Le pas a franchir est, en effet, de passer
de la finitude du cercle fermé — cycle de la végétation — a 1'infini. Andrenio
doit rehausser le goiit, pour célébrer dans les créatures la perfection de leur
principe. De la beauté terrestre, il lui incombe de déduire la beauté divine, car
si l'ombre est belle, quelle ne doit pas €tre la cause premiére et la réalité dont
elle est la projection ? Nous trouvons associés ici plusieurs éléments nourris
d'une tradition platonicienne, entre autres des réminiscences luisiennes3! :
établir un rapport entre ce qui est mort et ce qui est vivant, entre ce qui est
peint et le modeéle véritable conduit & découvrir que la perfection des créatures
participe du Parfait, qui est le Souverain Bien désirable.

Gracidn décompose les étapes de la transmutation des sens corporels
en sens spirituels — exprimée dans rehausser (le gofit). Le stade du plaisir
esthétique peut aboutir indifféremment aux vecteurs positif ou négatif du
goiit. L'initiation a la Sagesse consiste a l'orienter vers la voie du détache-
ment des sens, par rapport a la matérialité, pour déboucher ensuite -



Ftude du champ sémantique du gofit dans le Criticén de Balthazar Gracidn 167

abstraction faite des affects sensoriels — dans celui de 1'application des
sens, requérant l'exercice de la volonté et de la discursivité, qui jouent un si
grand rdle dans les exercices ignaciens. Ce n'est pas par hasard que ce passage
s'enchaine a I'évocation des notions fondamentales rythmiques d'évolution et
de transformation, dont Andrenio a découvert le mécanisme, et c'est une
restauration de ses puissances sensorielles, dans leur intégrité primordiale,
que vit ici le jeune homme, instance psychique de la persona, grice a la
collaboration de Critilo, instance du vouloir discursif. _

En un mouvement de progression qui s'accélere, le protagoniste
s'achemine vers la recherche de l'unification des sens et de l'intellect : il faut
considérer, dit Critilo, 'univers comme un palais, réunissant les vertus
d'efficacité et de beauté qui visent a la jouissance de tous les sens et & leur emploi
— ellipse des opérations d'intériorisation, de transmutation, et de restauration,
qui conduisent le néophyte a l'orée de la sagesse. C'est, en effet, au premier
stade du désabusement que se situe maintenant Andrenio en déduisant, du
discours de Critilo, la finitude des beautés terrestres et la précarité de
I'existence humaine. Tout 'acquis de cette premiére partie de la crisi se
réfléchit alors dans une de ces paraboles qui ont pour effet de rafraichir le
goiit 32, produit privilégié de l'acuité. Andrenio, aidé de Critilo, trouve dans la
rétrospective de sa contemplation de I'oiseau un modele a imiter : seul parmi
les autres animaux, l'oiseau a le privileége du chant, modulation élaborée de la
voix, qui s'adresse au beau esthétique. En sa qualité d’habitant du ciel, plus proche
de Dieu, il est doué d'une aptitude infuse 3 Sa louange — flit-ce matériellement :
entendons que les oiseaux ne peuvent simultanément conceptualiser cet acte
spontané. De surcroit, ils ne sont porteurs d'aucun de ces venins propres aux
animaux cousus au sol, d'ou leur vient cette venimeuse malice, et ils avisent ainsi
les hommes, les exhortant a s'élever et a se retirer de leur propre fange.

Clest I'enseignement de la premiere partie de la crisi qui est synthétisé
ici. Nous laisserons Andrenio & ce seuil. L'acceés a la sagesse ne lui sera
ouvert qu'aprés bien d'autres utilisations du gofit, tel que l'acuité, de mille
revétements, le déguise.
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Conclusion :
Un livre écrit a l'intérieur et a l'extérieur.

Le concept qui relie le plus solidement entre eux, en filigrane, les
divers vecteurs de signification du gofit est celui d'énigme, fin ultime de
I'acuité. Dans un passage précédent de peu la crisi /I, Andrenio, rappelant sa
découverte du ciel nocturne, déplore que Dieu n'ait pas représenté, dans
I'agencement des étoiles, quelque figure intelligible, spectacle agréable dont le
brillant artifice exprimerait dans un langage métaphorique le dessein de Dieu,
réfutant, ipso facto, 1'argument d'une création casuelle, et révélant Son
Existence. Cette disposition, répond Critilo, serait affectée et uniforme, tout
juste digne de l'exercice puéril de I'esprit humain. L'art divin s'employa a un
réseau d'aménagements et de correspondances infiniment plus subtil,
déterminant le fonctionnement secret des astres, en relation avec l'ensemble
de 1'Univers. Ce processus présente 1'apparence de la confusion, sous laquelle
la présence supréme prend forme d'énigme, encore qu'elle soit accessible
aux sages. Enigme doit étre rapproché d'un autre mot — oracle — qui
désigne, cette fois, 1'ceuvre artistique humaine, sous la forme d'une colonne
sculptée de motifs allégoriques, dont 1'ensemble constitue 1'hiéroglyphe du
destin humain33. Oracle de toute la vie est le terme par lequel Gracidn désigne
cette ceuvre d'art par excellence, qu'Andrenio se réjouit fort (gusta) de
déchiffrer, lors de leur entrée dans le monde. Une analogie s'établit entre
I'énigme divine et le langage codé de 1'auteur, dont la colonne est un
échantillon. Or, I'dame méme de ce langage est l'acuité, ressortissant
essentiellement a... 'énigme. '

C'est pourquoi sur le chemin de la vie ou se lanceront bient6t Critilo
et Andrenio, face au monstrueux Falsimond se dressera Artemia, dont le
nom indique assez qu'elle synthétise nombre de puissances, celles qui nous
intéressent ici étant génie artistique et sagesse. Anti-Circé, elle compte au
nombre de ses talents le pouvoir de restituer 2 I'homme transformé en béte
son statut de persona*. Pour Gracidn, en effet, 'hnomme sauvage n'est pas
bon. La nature a 1'état brut est inculte et grossiére. Mais 1'art — son
complément — est une seconde nature. Le truchement de l'activité d'Artemia
est un miroir voilé, qui — dévoilé — révele la vraie face des choses, dénaturée
par la vie dans le mundus inmundus. Dans 1'écriture de Gracidn, le champ
sémantique du goit remplit une fonction analogue : sa richesse privilégie la
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production de 'acuité, sceau que l'auteur impose a une pensée exprimée sous
forme d'énigme. A desceller — déceler — 1'arcane, levain de réflexion
(signification éclatée en implications et en niveaux multiples, du dit
extérieur au non-dit intérieur) le lecteur se saisit du fil d'Ariane. Car, si le
labyrinthe est la métaphore de la création telle qu'elle apparait aux yeux du
néophyte (dans ce jeu de spécularité, c'est la Psyché qui réfléchit sur le monde
I'entrelacs de ses ténébres) ; s'il est, encore, l'extériorisation de ses mémes
sinuosités dans les formes tortueuses du mundus inmundus — produit de
I'humanité déchue — il est, enfin, implicitement, 1'ceuvre ol se réalise le
projet du Beau selon Gracidn. Celui-ci convoque d'une part le lecteur,
invoquant par ailleurs la puissance transcendante de la parole, polyséman-
tisme de 'acuité qui — batissant a 'extérieur du livre un récit romanesque — le
double, a l'intérieur, de la signification de I'énigme. C'est ainsi que s'étage
une relation d'analogie entre l'ceuvre divin et le fruit de 1'art humain, qui
toujours opére des miracles (crisi VIII, p. 587 a). Celui-ci se situe donc dans
I'axe de la participation platonicienne, reliant chaque étre sensible au monde
immuable de I'Essence. Aussi le lecteur, invité au déchiffrement, s'éléve-t-il
dans cette modeste forme de participation, sur le méme chemin de la
connaissance. Le champ sémantique du goiit, plus particulierement exploité
au temps fort ol s'achéve la phase d'instruction, n'est pas le moindre élément
du fil qui le conduit, sur cet itinéraire initiatique.

L'attention de la postérité s'est fixée essentiellement d'une part sur le
traité de 1'Acuité, d'autre part sur l'itinéraire d'Andrenio et de Critilo dans
I'ensemble du Criticén. Entre 1'un et ’autre : les trois premiéres crisis de ce
dernier réfléchissent un autre aspect de l'art gracianesque, qui consiste a
romancer cette activité spécifique qu'est la direction spirituelle, vécue
simultanément du point de vue du maitre et du point de vue du disciple,
gageure a la mesure de ce génie. Aussi est-ce tout le programme d'une
synthése de 'art et de la spiritualité qu'il inscrit dans l'adjectif gustosa lorsqu'a
deux reprises il qualifie ainsi la relation d'Andrenio. Tout d'abord, a la fin du
chapitre premier, lorsqu'il annonce cette remémoration (relacion tan gustosa
y peregrina). Le sens de gustoso est déja orienté par peregrino, indiquant la
rareté, 1'étrangeté, qu'il emploie dans un sens trés positif. Puis, a la fin du
prélude de la troisieme crisi, avant de donner la parole a Andrenio, il dit :
ainsi Andrenio poursuivait-il sa délectable (gustosa) relation. 11 est si
convaincu que ce récit — passage unique dans le Criticén parce que l'interven-
tion de la contingence y est réduite au maximum — réalise parfaitement son
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projet qu'il le différencie de celui de Critilo. Certes, l'acuité ne laissera pas de
donner aux souvenirs de Critilo une densité et une polyvalence de
signification qui en rendront le récit agréable (crisi IV p. 541 a) au sens ou
l'entend Gracidn, c'est-a-dire qu'il s'agira aussi d'un texte a déchiffrer. Mais la
part de 1'anecdote étant plus importante, il aura les coudées moins franches
pour ces jeux de 'esprit dont la subtile profondeur culmine sur le terrain
abstrait des trois premiéres crisis. Aussi dans la relation de Critilo le
délectable est-il éclipsé par penoso : aussi délectable a été pour moi ton
récit, aussi affligeant sera le mien. La nuance qui dominera les souvenirs de
Critilo sera le tragique (la gran tragedia de su vida, crisi Ill, p. 53 ¢ b) parce
que le protagoniste y est placé devant la responsabilité de son libre-arbitre,
face aux malheurs d'une existence agitée. On sent Gracidn partagé entre la
volonté de distinguer la remémoration d'Andrenio — gustosa par excellence —
et celle de signaler que les souvenirs de Critilo ne sont pas dépourvus de ce
caractere, méme s'il n'y régne pas a part entiere.

Cette dualité d'attitude apparait lorsque les deux personnages relatent
leur passé 2 leur hotesse, Artemia. Les deux récits sont tout d'abord réunis
dans la supérieure délectation qu'ils suscitent chez Artemia, & cause de leur
étrangeté (raro est ici équivalent de peregrino). Mais c'est 2 Andrenio qu'elle
demande ensuite de réitérer maintes fois la remémoration de sa découverte du
mundus, en lui faisant force questions : programme méme qui doit étre celui
du lecteur !

Ces modulations du goiit nous enseignent que, chez Gracidn, un
simple mot peut n'étre pas... simple3.
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10.

NOTES

Il n'est pas inutile de mentionner que lors des épreuves vécues par les deux
protagonistes du Criticén a l'entrée du monde babélique, la premiére
tentation les place face au puissant ministre du Roi, qui s'efforce a les
piéger en gagnant leur confiance. Ce personnage est identifié par Critilo
comme étant Protée, et le souverain qu'il sert -Falsimond- s'avérera &tre
I'incarnation de I'abusement (engafo). Symptomatique est 1'association
entre les sollicitations d'une activité déployée dans I'horizontalité et
I'errement, qui occulte la voie du perfectionnement. Le titre du chapitre est
expressif : La Fuente (source et fontaine) de los engarios.

Agudeza y Arte de ingenio, dans Obras completas, Madrid, Aguilar, 1960,
p. 229-514 et Art et Figures de I'Esprit, trad. B.Pellegrin, Paris, Le Seuil,
1983. C'est a cette édition que renvoie l'abréviation Arz.

El Criticén, premiére partie, Zaragoza, por Juan Nogues, 1651 -Deuxiéme
partie : Huesca, por Juan Nogues, 1653 - Troisiéme partie, Madrid, por
Pablo de Val,1657. Mes références renvoient 2 Obras completas, Madrid,
Aguilar, 1960. La partie du texte qui se différencie par son caractére
d'imprimerie est un compte rendu des passages étudiés, qui serre le texte de
tres prés sans prétendre a la précision de la traduction, ce que sont, en
revanche, les phrases en italique.

Cf. Début du Discours II, nous y reviendrons.

La tempéte est l'allégorie de la jeunesse turbulente de Critilo, et du
chatiment que lui infligea le sort, sous la forme des conséquences néfastes
de son libertinage. Le mot persona, fréquemment employé, est entendu au
sens d’homme parvenu a la plénitude des vertus qui font de lui la plus
parfaite des créatures.

Jung (C.G.) Métamorphoses et symboles de la libido, Paris, Montaigne,
1932, p. 207 - Durand (G.) Les structures anthropologiques de l'imaginaire,
Paris, Bordas, 1969, p. 273 .

Roux (L.E.) « Du Mythe Platonicien a 1'allégorie gracianesque : les
labyrinthiques sentes de 'actualisation », dans Cahiers d'Etudes Romanes,
Université de Provence, n°11, 1986, p. 21-38

El Criticon, op. cit. , Crisi Il, p. 538 b

Pellegrin (B.) Le fil perdu du "Criticon” de Baltasar Gracidn, objectif Po; t-
Royal, Université de Provence, 1984,

Roux (L.E.) « Le miroir d'Artemia ou les métamorphoses du mythe gréco-
latin dans 1'allégorie gracianesque » dans Mélanges offerts @ Maurice
Molho, Paris, Iberica, 1988, Numéro Spécial, p. 557-574
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Cette situation d'Andrenio est irréprochable du point de vue théologique,
si on se refere a la notion de baptéme de désir, qui — dans des circonstances
extraordinaires, telles que celle ou il se trouve — peut faire bénéficier
I'homme de la restauration/renaissance donnée par le baptéme liturgique.
Le théme du nécessaire retour en arriére est annoncé dans la Crisi /1.
L'univers y est comparé 2 un délicieux jardin dans lequel I'hnomme passe
sans en admirer l'ingénieux aménagement. Puis, se ravisant, il revient sur
ses pas, et jouit de ses merveilles renouvelant le goiit et contemplant
chaque chose d'une facon neuve (p. 527 b). Cette démarche est le propre du
sage, capable d'imaginer sans cesse qu'il vient au monde, et d’en admirer
les prodiges en philosophant avec ingéniosité.

Crisi VI , p 561 b, la superbe et la vanité s'expriment dans l'expression
pittoresque encastillados (p. passé dérivé de castillo : chateau) en el aire
(littéralement : encastillés dans 1'air).

Cf. Crisi II, p. 524 a- 526 a.

U.S. p. 524 b.

U.S. p. 526 a;

U.S. p. 526 b.

Osuna (d') - Troisiéme abécédaire spirituel dans Escritores misticos
espanoles, T. 1 contient un petit traité sur le goiit spirituel , Nueva bibl. de
autores esp., 16, Madrid 1911, p. 451-460. Thérese d'Avila, cf. Vida, ch.
7, n°1, ch. 9, n°9, ch. 37, n°2, ch. 22, n° 11. Camino de perfeccion,
ch. 38, n°2, ch. 16, n°8. Libro de las Fundaciones, ch. 6, n°2, Castillo
interior (4e et 6e Moradas), Cf. Obras completas, Madrid, Aguilar, 1948 -
Jean de la Croix. Cf. Noche Oscura del alma, Viva llama de amor, Subida
del monte Carmelo, dans Obras, Burgos, 1940.

Rahner K. « Le début d'une doctrine des cinq sens spirituels chez Origene »,
Revue d’ascétique et de mystique, T. 13, 1932, P. 113-145.

Rahner K. « La doctrine des sens spirituels au Moyen Age, en particulier
chez saint Bonaventure », U.S., T. 14, 1933, P. 263-299.

Cf. Noche..., op. cit., liv. 2, ch. 16, n°5.

Cf. Exercices spirituels, trad. Gervais Dumeige, Paris, Desclée de Brouwer,
1959, p. 14.

Cf. Agudeza y arte..., op. cit. dix LIII, Aguilar p. 467 a. Art. p. 276). - Le
prédicat gofit et ses dérivés -adjectif et adverbe- reparaissent fréquemment
dans la Agudeza, car le concept utilisé dans l'allégorie citée régne sur le
traité.

Cf. Agudeza, op. cit. disc. LV, Aguilar p. 473 b.

cf. Crisi III, p. 533 b. C'est par la vue a laquelle affleurent impétueusement
toutes les puissances de l'dme, laissant en quelque sorte, destitués les
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26.
27.
28.
29.

30.

31.

32.
33.
34.
35.

autres membres, qu'Andrenio, émergeant des ruines de sa caverne,
appréhende le mundus, Cr. II, p. 526 b, cf. aussi Crisi IX p. 600. A propos
de la thématique des cinq sens, cf. « Jacob Boehme, Urania Vietrix », par
Andrée Thill, Univ. de Haute Alsace, 1989.

Crisi IX, p. 601 a.

U.S. p. 603 a,b.

Crisi Ill, p. 536 a

Cette attraction du ventre est mise en évidence dans la parabole qui ouvre la
Crisi I1. La "chute" en est la recommandation adressée par Dieu & 'homme :
la seigneurie qu'll Iui accorde a I'égard de l'univers doit s'exercer par
l'esprit, non par le ventre. Crisi Il, p. 526 a.

Dieu seul crée par addition. La multiplication, en revanche, est le seul
processus possible de création humaine.

Leén (L. de) - Les noms du Christ., Trad. R. Ricard, Paris, Etudes
augustiniennes, 1978, L. IlI1, Fils de Dieu, p. 296.

Cf. Agudeza, Op. Cit., p. 280.

Crisi V, p. 557-558

Crisi VIII, p. 589 a.

Cet exposé ne rend pas compte de toutes les modulations sémantiques du
terme goiit dans le Criticén et, a fortiori, des procédés d'utilisation qui le
mettent en valeur. Il appelle donc une suite.
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DESIGNATION NEGATIVE ET
DENOMINATION UTOPIQUE

Introduction

Nous nous sommes proposé pour cette rencontre un sujet que
n'épuisera pas 'échange de ce jour, si grands soient les talents qui ont répondu
a notre invite. Ces talents, venus des plus belles baies du monde - modéles
géographiques de nos propres utopies ? - nous les remercions de leur
présence et de leur participation, comme nous remercions ceux qui ont bien
voulu venir, pour les écouter, mais aussi pour nous apporter leurs propres
questions et leurs propres suggestions - tout particulierement notre collégue
philosophe et historien de la philosophie Francis Courtes.

Dans l'enquéte sur la nomination, qui demeure au centre de notre visée,
le mot et la réalité fictive d'utopie - ou-topia -, terme forgé tardivement par
Thomas Moore, mais préparé, ne serait-ce qu'analogiquement, par le
sémantisme de la désignation grecque outis personnifiée dans le mythe et le
nom homériques du célebre cyclope, le mot outopia, avec son substrat et ses
développements imaginaires, pose le probléme de la désignation négative et,
partant, de la dé-nomination.

Faute de nommer ce que 1'on congoit comme non réel, en effet, on le
désigne a partir du réel : puisqu'il est impossible de nommer négativement,
on dénomme. Outis dit et signifie « pas un » : « un » est pensé en méme
temps que nié. Il en va de méme pour topos dans outopia. Négation
imparfaite, puisque Outis est une personne caractérisée chez Homere, une
personne qui s'appelle « Personne »l. Et dans le cas de 1'Utopia de More,
comme dans les figurations mythiques ou dans les conceptions
philosophiques qui ont préludé a son invention, des modeles président a sa
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représentation, si novatrice qu'elle puisse paraitre. Uftopia est un lieu chez
Thomas More, comme Outis était une personne chez Homere. On sait au
moins, dés le titre de 'ceuvre, qu'il s'agit d'une ile2 : « De optimo genere
rei publicae statu deque nova insula Utopia ».

« Nova insula Utopia » C'est une ile, et, ou mais, une ile neuve...
c'est-a-dire révolutionnaire. Il va de soi que, du moins dans les cultures
occidentales, fictions utopiques, littératures et gestes révolutionnaires
s'engendrent mutuellement. En sorte que, méditant & notre maniere sur une
question de linguistique historique, nous pouvons contribuer aussi a la
réflexion que suscite en Europe le bicentenaire de 1789.

J'ai dit linguistique historique. Et je lance un nouvel appel aux
techniciens de cette science. Car je crois a la nécessité d'une interdisciplinarité
chez les philologues, les philosophes et les historiens des civilisations,
surtout antiques3. La forme des mots et la structure de leurs énoncés sont
évidemment affectés, en effet, par leur environnement culturel, comme les
mots forgés et leurs agencements ne laissent d'informer non seulement les
lettres et les arts mais aussi les peuples et leur histoire.

De telles remontées et redescentes du temps, du temps ou se forge et
s'énonce la parole, jointes a 1'exploration des territoires qui la marquent ainsi
que des peuples qui la prononcent, qui en font usage et qui lui donnent sens,
nous affrontent au redoutable probleme des rapports et rencontres entre
'affabulation et le discours rationnel, entre mythos et logos. Rencontres et
rapports évidents, mais non pas explicites, et c'est a cette explicitation que
nous avons souhaité nous consacrer aujourd'hui : afin de nous mieux
connaitre nous-mémes, en bons disciples de Socrate et de toutes les sagesses
qui s'apparentent a la sienne : et de mieux connaitre, a cette fin, notre culture
présente qui, jusque dans ses ambitions et ses exploits sidéraux, charrie les
utopies du vieux monde... A moins que le réve ancien de paradis ne doive
étre tenu pour un archétype plutdt que pour un héritage - encore que le terme
d'archétype ne receéle dans sa forme une référence a l'ancien ou au primitif, et
donc & un certain rdle, au moins conceptuel, du temps - ? ou encore,
abstraction faite, délibérément, de toute diachronie, comme un pur
paradigme ?... Quiconque, par conséquent, tente d'exprimer, en termes de
raison mais sans exclure de sa démarche l'investigation de l'irrationnel, le
rapport de I'homme au monde et & lui-méme, a son mot a nous dire, et nous
remercions bien vivement tous ceux-1a qui ont accepté d'étre aujourd'hui
parmi nous.
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Quel est donc le lieu de ce non-lieu, et le sens de cet apparent non-sens
qu'est la fiction utopique ? Sans doute - et je pose la question aux
spécialistes de la pensée de Platon, existe-t-il quelque relation entre le
cratylisme et la dénomination utopique?, ainsi qu'avec les affabulations qui la
préparent ou la sous-tendent dans les mythes de 1'dge d'or ? Nous savons
bien, aussi - lecteurs d'Horace que nous sommes, et en particulier de son
épode XVI - que la fiction utopique apparait de préférence dans les situations
de désarroi, personnel ou collectif ou les deux ensemble. Les connaisseurs de
la pensée antique et les historiens des littératures et des civilisations des
Temps Modermes, stricto sensu, mettront sans doute a jour la spécificité de
certaines utopies - ce serait cela, la modemité ? - mais en méme temps se
percevra peut-€tre soit la continuité soit 1'analogie entre les « iles fortunées »
ou les républiques idéales des Anciens, et certaines planétes heureuses des
réveries ou des entreprises utopiques modernes, lato sensu... Question finale,
pour aujourd'hui : l'insularité spatiale du modele utopique le plus fréquent se
double-t-elle d'une insularité temporelle ? Ou l'utopie fait-elle bon ménage
avec les cycles ou les évolutions voire les ruptures révolutionnaires de la
durée ? Mais il est temps d'en revenir a notre « non-lieu » !
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NOTES

Sans doute est-il symptomatique, de maniére analogue, que le terme qui, en
latin, désigne le masque, persona (ce qui dérobe la figure de l'acteur au profit
du réle qu'il doit jouer) regoive dés Cicéron, et parallélement, une valeur
positive. Cf. de Or 2, 134 ; « sine personis atque temporibus de universo
genere quaeritur », et surtout qu'en francais le mot « personne » ait fini
par désigner ce qui fait le propre, voire I'essence d'un individu - 2 c6té d'une
valeur négative dans laquelle joue sans doute davantage la réfraction de la
locution ne... pas, que le souvenir de l'ancienne connotation, privative
sinon négative, de I'étymon latin. Le masque porte lui-m&me des traits
distinctifs...

Comme le sera, entre autres, le Cratére, ou Marc dans son ile, de Fenimore
Cooper (voir 1'édition et la représentation de cette utopie par Michel Butor,
dans la collection « Ressources ». Genéve-Slatkine. 1980). On notera
I'analogie structurelle entre 1'eeil du cyclope, le cratere, I'le...

Un appel déja entendu par nos collégues montpelliérains, lors du colloque
de 1987 : et depuis par Michel Casevitz, ainsi que Raymond Chevallier et
Dominique Briquel, qui joignent, a la compétence linguistique, le savoir et
I'expérience archéologiques.

Il est sans doute significatif que ce soit dans le Sophiste (257 b-c) que
l'auteur du Cratyle ait mis dans la plus vive lumiére le lien entre nommer et
nier. On a besoin, dit-il, du non-étre pour compléter I'étre, de la négation
pour compléter l'affirmation. Or la négation, étant relative, ne s'oppose
pas a l'affirmation mais elle l'inclut. On la trouve donc a l'origine du
discours, et spécialement de la parole qui dénomme.
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LA PREMIERE POLITIQUE DE PLATON :

MODELES GEOGRAPHIQUES
ET LIEUX DE L'UTOPIE POLITIQUE CHEZ PLATON

Cet entretien vise a vérifier I’hypothese qui institue une correspondance
dans!’oeuvre de Platon entre les modeles géographiques et lesmoments de 1a vie
pratique, de la morale et de la politique.

Les descriptions géographiques peuvent étre de deux types : 1) cosmo-
graphiques, ¢’est-a-dire concernant le monde tout entier; et, 2) chorographiques,
illustrant un lieu particulier bien déterminé. Chez Platon nous trouvons, en
grande quantité, ces deux types de description, mais Platon n’est pas un
géographe etiln’entend pas1’étre; il exploite -voila ce que nous voulons vérifier-
ses connaissances géographiques pour construire des mode¢les qui soient pour lui
des paradigmes a I’'intérieur de sa vision morale et politique. En particulier nous
considérons que I’on peut instituer un parallélisme entre, d'un c6té, la cosmogra-
phie platonicienne, description imaginaire de I’'univers dans son ensemble, etle
monde delamorale ; del’autre, entre 1achorographie imaginaire d’une ville avec
ses propres caractéristiques physiques et celles du milieu, et le monde de la
politique’.

I1 y a donc deux utopies politiques® qui sont en correspondance avec les
utopies géographiques: I’utopie sur I’univers dans sa configuration physique est
le paradigme de la morale, entendons I’univers comme licu ot il est possible de
séparer visiblement le bien du mal, 1a justice de 'injustice, le vrai du faux;
Iutopie qui illustre un lieu particulier, est le paradigme de la politique, c’est-a-
dire de I’homme qui agit dans une ville trés heureuse, et qui vit dans 1a paix.
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Bien siir les passages que 1’on peut utiliser pour illustrer notre hypothése
de travail sont nombreux, mais nous voudrions citer sculement les deux exem-
ples, les plus significatifs, & nos yeux, ¢’est-a-dire des passages du Phédon pour
repondre 2 la premi¢re partie de notre question et des passages du Timée et du
Critias pour donner des réponses a 1a deuxiéme partie.

Donc, a 1a morale du Phédon, selon laquelle il est beau de mourir, pour
recevoir une vraie connaissance, correspond dans le méme dialogue une descrip-
tion géographique de 1’univers, dans laquelle on traite des lieux divers que les
ames vont habiter, selon leur propre conduite.

La description d’ Atlantide dans le Critias, qui tire son nom du grand-
oncle de Platon, correspond, plus ou moins, au projet politique de 1a République
de Platon -un projet inspiré de I’idéologie de I’aristocratie athénienne, dont le
but précis, bien exprimé dans la Constitution des Athéniens, dont I’auteur était
peut-étre Critias® méme, était de poursuivre la démolition de la démocratie a
Athénes®.

Pour notre analyse il faut commencer par le Phédon.

Nous savons que le Phédon est le dialogue dans lequel Platon raconte le
dernier jour de la vie de Socrate. I1 décrit Socrate tout a fait serein face a la mort,
qu’il pouvait éviter. Au contraire, le philosophe montre bien qu’il la désire. Il
n’est pas possible, ici, de suivre tous les arguments utilisés par Socrate pour
démontrer I'immortalité de 1’aAme: nous pourrions dire, a ce propos, qu’il s’agit
d’une consolatio consacrée a ses amis qui seront spectateurs de sa mort.

Dans ce contexte Socrate fait dire a Evéne qu’il doit le rejoindre tout de
suite: s’il est philosophe, s’il participe dignement a la philosophie socratique,
Evéne, ainsi que tout le monde, aura le désir de suivre Socrate dans I’autre vie.
En effet, «il y a des gens pour qui... il vaut mieux d’&tre mort que de vivre» 5.

Cela signifie naturellement que pour le philosophe, c’est seulement a
travers la mort, que toutefois on ne peut se donner soi-méme,’ qu’on peut at-
teindre le lieu de la véritable connaissance.

Socrate dit clairement que « & qui doit 1a-bas faire un voyage il sied
d’entreprendre une enquéte sur le voyage en ce lieu, et de conter dans un mythe
ce que nous croyons qu’il est »”. Ce passage entier, qui précede les prétendues
preuves de I’'immortalité de I’ame, semble vouloir annoncer le mythe, qui sera
présenté en conclusion. Il s’agit d’un passage ou 1 “on parle des divinités qui
prennent soin des hommes®, et des hommes qui, appartenenant aux divinités, ne
peuvent se tuer avant «que la divinité n’ait envoyé quelque commandement»’ ;
mais ils acceptent 1a mort, 1a recherchent et I’attendent. Cébe¢s avait exprimé des
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doutes sur le fait qu’on puisse désirer la mort, étant donné que les hommes étaient
au service de Dieu. «Dans quelle intention en effet des hommes véritablement
sages fuiraient-ils des maitres qui valent mieux qu’eux et, le coeur léger,
s’éloigneraient -ils de ceux-ci?»!°,

Socrate rassure son ami, dans ce passage du dialogue, non pas grace a une
argumentation philosophique, mais par son opinion personnelle: «Oui, dit-il, je
I’avoue, Simmias et Céb&s: sans la conviction que je vais me rendre, d’abord
aupres d’autres Dieux, sages et bons, puis encore aupres d’hommes trépassés qui
valent mieux que ceux d’ici, j’aurais grand tort de ne pas m’irriter contre la mort.
Mais enréalité, sachez-le bien, ... j’ai bon espoir qu’aprés la mort il y a quelque
chose, et que cela, comme le dit du reste une antique tradition, vaut beaucoup
mieux pour les bons que pour les méchants»'!.

Voila 1’opinion du philosophe, son espoir, un espoir qui implique le
monde de lamorale: ce monde ot il est sur le point d’aller est réservé aux hommes
vertueux, qui enfin peuvent demeurer auprés de sages et bonnes divinités. Voila
ce que signifie exercer la philosophie: vivre sans la crainte de 1a mort et se
préparer a la mort pour la vie qui la suit. Si les gens considérent les philosophes
avec mépris comme des moribonds, affirme Socrate, les gens disent en effet 1a
vérité, sans toutefois la comprendre. La mort, en effet, -c’est la premiére
définition que Socrate nous en donne- est «la séparation de ’ame d’avec le
corps...I’ame, de son c6té, a part du corps et séparée de lui, s’est isolée en elle-
méme»'2. Si nous considérons le but du philosophe, nous découvrons que son
amene s’occupe pas d’aller alarecherche des plaisirs du corps, mais qu’elle tend
simplement a «s’isoler en elle-méme «'3, Mais tout cela dans quel but? Pourquoi
I’ame du philosophe tend-elle & «s’isoler en elle-m&me»?. Socrate élimine tout
de suite tous les doutes : ¢’est pour «posséder proprement I’intelligence»¢. C’est
pour cette raison que le philosophe tend a se libérer du corps: le corps lui est un
obstacle dans cette recherche: les sens sont faibles et ne permettent pas d’attein-
dre & quelque chose de siir et de précis; ¢’est sculement par un pur raisonnement
que la verité se révéle a I'Ame «et sans doute raisonne-t-elle au mieux, précisé-
ment, quand aucun trouble ne lui survient de nulle part, ni de I’ouie, ni de 1a vue,
ni d’une peine, ni non plus d’un plaisir, mais qu’au contraire elle s’est le plus
possible isolée en elle-méme, envoyant promener le corps»'S. Seule 1’ame, en
effet, peut atteindre la demicre réalité des choses, 1a justice en soi méme, la
beauté etc., c’est-a-dire les idées qui peuvent étre seulement congues si 1’on
s’approche de chaque chose par la seule pensée, «sans recourir dans 1’acte de
penser ni a la vue, ni & aucun autre sens... et cela, apres s’étre le plus possible
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débarrassé des ses yeux, de ses oreilles, et, a bien parler, du corps tout entier,
puisque c’est lui qui trouble I’ame et ’empéche d’acquérir vérité et pensée,
toutes les fois qu’elle a commerce avec le corps»?®

Tout est assez clair maintenant: les hommes vertueux sont ainsi les
hommes sages, ceux qui tendent a acquérir la vérité et I'intelligence. Ces
hommes désirent la séparation de I’ame et du corps, confiants dansun voyage qui
les conduira a la vision directe des idées, a 1a connaissance et a la vérité. Socrate
poursuit un réquisitoire contre le mal qui est produit par le corps et par les
passions du corps: les guerres, les révolutions, les batailles, tous les maux les
pires sont produits par le désir des richesses qui sont utiles pour les plaisirs du
corps, toujours aux aguets; ainsi lorsque nous sommes en méditation, ils
viennent nous distraire et nous empécher de voir la vérité pendant notre vie.
«Nous avons eu réellement la preuve que, si nous devons jamais savoir quelque
chose, il nous faudra nous séparer de lui et regarder avec I’ame en elle-méme les
choses en elles-mémes. C’est alors, a ce qu’il semble, que nous appartiendra ce
dont nous nous déclarons amoureux: la pensée; oui, alors que nous serons
trépassés, ainsi que le signifie 1’argument, et non point durant notre vie! Si en
effetil est impossible, dans 1’'union avec le corps, de rien connaitre purement, de
deux choses 1’'une: ou bien d’aucune fagon au monde il ne nous est donné
d’arriver a acquérir le savoir, ou bien c’est une fois trépassés, car c’est a ce
moment que I’ame sera en elle-méme et par elle-méme, a part du corps, mais non
pas auparavant »'7,

Donc, I’existence d’un monde dans lequel on peut connaitre la verité est
une nécessité morale et intellectuelle en méme temps. En effet ¢’est sculement
lorsque nous «aurons ét€ séparés de la démence du corps, que nous serons
vraisemblablement unis a des étres pareils & nous; et par nous, nous connaitrons
tout ce qui est sans mélange»'®. Socrate a démontré de cette fagon la nécessité de
I’existence de ce lieu ou il est sur le point d’aller et a manifesté son espoir de
pouvoir posséder 1a-bas «en suffisance ce qui fut de notre part le but d’un
immense effort pendant 1a vie passée»'®. Mais il s’agit d’un espoir, d’une opinion
dont Socrate se dit siir, mais qui reste toujours telle et requiert d’autres analyses.
Des ce moment, en effet, le dialogue va attirer I’ attention sur un th¢me différent,
c’est-a-dire sur les célebres démonstrations philosophiques de I’immortalité de
I’ame, sur lesquelles nous ne nous arréterons pas. Ce qui nous parait jusqu’ici
confirmé, c’est que Socrate est convaincu de I’existence d’un lieu ou les dmes
sages peuvent se retrouver apres leur mort en compagnie de divinités tout aussi
sages et avoir la vision des réalités dernicres.
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I1 faut laisser a présent les philosophes qui discutent philosophiquement
de I’immortalité de 1’ ame et il faut reprendre le dialogue au point ol Socrate
commence la description de ce lieu, ou il est sur le point d’aller et dans lequel
I’ ame, qui y a été conduite par son démon, emporte avec soi exclusivement sa
propre culture et ses propres habitudes?. Il s’agit d’un voyage long et difficile,
observe Socrate, s’il faut avoir un guide, mais 1’aAme bonne suit docilement son
démon, et trouve la compagnie des divinités; de cette fagon elle peut attendre
I’accomplissement de son temps dans 1’ Hades, pour revenir dans le lieu qui lui
appartient. Aller et revenir, donc: de 1a terre a la terre. Ici va commencer la
véritable description du monde de I’ au-dela, un monde qui est toutefois en méme
temps sur la terre et dans la terre. Socrate, en effet affirme que la terre est trés
grande et posséde des licux extraordinaires. I1 s’agit bien stir d’'une hypothese de
son imagination, qu’il dit ne pas pouvoir démontrer. La terre, dit Socrate, est
ronde, elle se tient d’elle-mé&me, elle n’a pas d’appui, il suffit que 1’univers soit
le méme dans chaque partie et laterre sera parfaitementen équilibre?!. L’ univers,
donc, doit étre rond ainsi que la terre, s’il I’environne de méme de tous cotés. La
partie habitée, du Phase aux Colonnes d’Hercule, n’en est qu’une petite partie;
méme la mer Méditerranée, dit Socrate de fagon admirable, est seulement un
grand étang pour les grenouilles. Beaucoup de gens habitent des lieux qui ont des
caractéristiques semblables. La terre présente beaucoup de cavités aux formes
différentes dans lesquelles I’air et I’eau confluent. Jusqu’icila description de la
terre parait suffisamment fidele et répond a des critéres scientifiques® et peut-
étre pouvons-nous déterminer les noms des géographes que Platon a utilisés.
Mais I’imaginaire géographique de Platon plane et se libére complétement; a
cOté de ce morceau de terre qui est habité par nous mémes et par d’autres gens,
il pose I’existence d’une autre terre, qu’il indique comme «la véritable terre»
planant dans le ciel pur ot il y abeaucoup d’étoiles, le ciel que la plupart des gens
appellent du nom d’ éther.

L’eau, le brouillard et 1’air sont des sédimentations et tombent dans les
cavités ol nous vivons, croyant vivre sur la terre*. Alors on comprend que pour
Socrate il y a seulement une terre et que 1la mer Méditerranée et les villes et les
pays qui sont baignés par elle sont a I’intérieur de ces cavités, dans lesquelles se
trouve en effet I’eau de la mer, mais aussi beaucoup d’air. Evidemment 1’espace
énorme qui nous environne nous empéche de voir les confins de 1a caverne et
nous sommes induits & croire vivre «sur» la terre, non «dans» la terre.

Afin d’illustrer clairement tout cela, il établit une analogie trés efficace
entre les hommes et les animaux qui vivent dans la profondeur de 1a mer. Ceux-
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ci, habitant dans lamer, croient que le ciel est lamer et, n’ayant jamais puémerger
de la mer «par inertie ou faiblesse», ni voir les régions habitées par les hommes,
n’ont pu constater que celles-ci sont plus pures que les régions sous-marines
sous-jacentes. Nous aussi, de 1a méme fagon, nous appellons !’air ciel, et ne
sommes pas capables d’atteindre les confins de I’air, parce que, dans ce cas-la
nous comprendrions que ce n’est que 1’éther, situé au-dela de I’air, qui est le
véritable ciel et que seulement la terre située au dehors de la caverne est la terre
véritable.

Les horizons semblent s’ étendre beaucoup, la terre que nous habitons est
seulement une des nombreuses cavernes de 1a véritable terre, qui la contient,
comme pour la protéger en elle-méme. Socrate, toutefois, ne manque pas d’ob-
server que seulement sur 1a terre toutes les chose sont belles, pures et parfaites
et dans sa comparaison notre caverne présente les mémes imperfections que la
profondeur de 1a mer montre par rapport aux lieux que nous habitons.

La fable est bien jolie et Socrate continue sa narration, tout en compli-
quant sa description. La terre véritable, pour qui I’observe d’en haut,? estronde
comme une balle composée de douze pices, une sorte de dodécaedre, le solide
le plus semblable 2 la sphere. Elle présente des couleurs vives, splendides, par
rapport auxquelles les couleurs de nos peintres sont une pale image. Il y a
beaucoup d’arbres, de fleurs, de fruits, d’or et d’ argent, toute chose est d’une
pureté absolue, grice a1’ éther qui I’enveloppe et qui empéche tout dommage et
toute décomposition, comme il arrive, par contre, chez nous a cause de I’ action
de I’eau et de I’air, dit Socrate.

Elleest habitée par de nombreux animaux d’espéces différentes et par des
hommes, dontla plupart habitent a 'intérieur, d’autres au bord de I’air®, d’autres
encore sur des iles environnées par I’air. L air pour ceux-ci est ce que la mer est
pour nous: ce qui pour nous est I’air, pour eux c’est 1’éther®, Les saisons sont
toujours bien agréables et les hommes qui vivent 12 ne tombent jamais malades,
ne sont pas sujets a la décomposition et aux dommages qui caractérisent les
autres choses.

Ici nous croyons qu’il faut souligner I’insistance de Socrate sur le fait que
cette sorte de Paradis sur terre est habité par des hommes, non pas par des ames,
mais par des hommes qui ont une vie trés longue et qui ont la vue, I’ouie,
Iintelligence et les autres facultés, bien plus développées que chez les hommes
descavernes. Il y aaussidesboissacrésetdestemples des divinités, qui sontleurs
véritables maisons, et les divinités vivent avec les hommes. Voila la surface de
la terre, ou les hommes dans leur véritable réalité, celle de ’ame, demeurent
aprés la mort, s’ils ont mené une vie sage.
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Mais ceux qui parmi eux ont mené une vie consacrée aux plaisirs du corps
ne sont pas destinés & demeurer dans un lieu de délices, surtout dans un lieu ou
il y a tout ce qui est réel, pur et vrai, selon les adjectifs que Socrate utilise sans
cesse dans ce passage. I1s sont destinés a descendre plus bas que les cavernes ot
ils ont vécu, pendant ce que nous appelons leur vie sur la terre. Nos cavernes sont
elles-mémes percées de souterrains qui communiquent entre eux. Beaucoup de
fleuves d’eaux froides et chaudes coulent dans les cavernes, fleuves d’eaux
boueuses comme en Sicile les fleuves de boue et de lave?’. Ces eaux vont en haut
et en bas sans interruption. Un gouffre parcourt la terre tout entiére et y a été
appelé Tartare par Homére et les autres. A I'intérieur s'opére 1a confluence de
tous les fleuves?. Les fleuves principaux sont quatre: I'Océan le plus éloigné du
centre, I’ Achéron qui se cache sous la terre jusqu’al’ Aquérousiade, ou parvien-
nent les ames des morts, le Pyriflégéton, et le Cocyte. Socrate, qui pour le monde
d’en haut, avait parlé d’ hommes, comme nous I’ avons dit, pour le monde
souterrain parle sans doute d’ames de morts. Cela signifie que les morts doivent
descendre tous dans 1’ Aquérousiade pour que chacun d’entre eux prenne son
propre chemin. Parmi ces fleuves coule le Pyriflégéton qui parvient A I’extrémité
de I’Aquérousiade et ensuite se jette dans le Tartare. Il s’agit d’un fleuve riche
de feu. Le quatrieme fleuve estle Cocyte, qui traverse le marais Styx et débouche
dans I’ Aquérousiade face au Pyriflégéton. Voila complétée cette trés étonnante
description. Mais Socrate nous dit aussi de quelle fagon il faut lire sa narration.
En effet de 113d a 114d, Socrate décrit soigneusement quels sont les lieux
réservés a chaque ame apres sa mort. Lorsqu’elles sont parvenues au marais de
I’ Achérousiade, elle recevront prix et punition selon leurs mérites. Seules celles
qui ont conduit une vie sainte pourront s’élever des cavernes terrestres et iront
demeurer sur la vraie terre .

Seuls les philosophes auront ce privilége parce qu’ils ont I’habitude de
vivre sans étre indulgents envers les plaisirs du corps et qu’ils sont les vrais
hommes dont Socrate parlait plus haut, qui vivent sans «liaisons du corps» et
habitent des maisons si belles qu’il n’est pas possible de les décrire. La narration
a été longue, mais on a déduit de fagon évidente un rapport trés étroit entre
I’imaginaire géographique & propos de la forme de I’univers, et la morale des
hommes. Un univers rond qui est dans I’éther, au centre duquel il y a la terre ou
vivent les Ames des philosophes, les vrais hommes «sans liaisons de corps», qui
ont I'intelligence de la véritable réalité. Dans les cavités de la terre vivent ceux
que nous croyons étre les hommes, mais qui sont simplement un ensemble de
corps et d’ame et ont une vision des choses comme dans 1a pénombre ou bien
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dans la profondeur de la mer. Autour de ces cavernes, I’Océan, au dessous les
fleuves de I’enfer, ot les Ames sont conduites aprés la mort et ou elles restent
pendant tout le temps ou bien pour un temps déterminé suivant la gravité des
fautes qu’elles ont faites. Voila’'univers selon Platon: un lieu ou séparer les ames
des bons d’avec celles des méchants, aprés qu’elles ont demeuré, pendant un
temps déterminé, dans une caverne d’ou elles se libérent seulement avec la mort.
La caverne représente le corps dans lequel I’homme est prisonnier pendant ce
que nous croyons &tre 1a vie et qui est simplement une période o1 1’ame vitavec
le corps dont elle doit se libérer pour atteindre la véritable connaissance par la
vue, I’ouie, I’intelligence et toute faculté bien développée.

La premitre partie de notre hypothé¢se, celle qui trouve une correspon-
dance entre la description imaginaire de 1’univers tout entier et la vision de la
morale de Platon, semble ainsi vérifiée; il faut passer a présent a la deuxiéme
partie de notre hypothése, celle qui tente de démontrer une correspondance entre
la description imaginaire d’une ville et le projet politique de 1’utopie platoni-
cienne. Il aurait ét€ plus facile de vérifier cette correspondance si nous possé-
dions tout entier le Critias, mais le dialogue, hélas, n’a pas été complété par
Platon et nous devons tenter d’en comprendre les raisons. Nous devrions partir
de la République mais il vaut mieux que notre démonstration parte des pages
initiales du Timée. On sait que le Timée est1’un des derniers dialogues de Platon;
toutefois Platon ouvre le dialogue par une référence claire a la République, en
affirmant que la discussion de ce dialogue avait été faite le jour précédent. Cela
peut signifier, selon plusieurs, que Platon, malgré son age, avant de composer le
Timée, partageait encore certaines idées principales de la République, qu’il
abandonne dans le demier dialogue des Lois, ou, en effet, il désavoue sa pensée
politique précédente. Dans le Timée, au contraire, des idées qu’il avaitexprimées
dans la République, apparaissent valables et partagées non sculement par
Socrate, mais aussi par ses importants interlocuteurs politiques, parmi lesquels
il y avait Critias qui a eu une grande importance -en bien comme en mal- dans
Phistoire d’ Athénes et dans la vie de Socrate. Voila ce que Platon sauve de sa
précédente élaboration: la république pour sa perfection devait prévoir que:

1) la classe des agriculteurs et des artisans soit séparée de 1a classe des
défenseurs;

2) a chacun soit attribuée ’activité la plus convenable;

3) les gardiens observent seulement le devoir de la défense;

4) leur ame soit irascible avec les ennemis et sage avec les citoyens;
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5) ils apprennent la gymnastique et la musique;

6)ilsn’aient pas de biens matériels, mais seulement une récompense pour
vivre avec modération;

7) 1a nature des femmes soit harmonisées avec celles des hommes;

8) les enfants et les mariages pour les militaires soient communs;

9) I’éducation des gargons soit suivie par I’Etat.

Il ne faut pas oublier que Socrate ne parle pas de 1a théorie du philosophe
gouverneur; au contraire on considére possible de poursuivre le projet de
séparation du pouvoir militaire et du pouvoir économique; surtout1’on envisage
d’instituer une communauté des mariages et des enfants, afin de rendre les
gardiens tout a fait généreux. Socrate, aprés avoir terminé le résumé de la
conversation du jour précedent, manifeste un désir: il voudrait voir vivre un tel
Etat; il dit qu”il voudrait écouter quelqu’un qui raconte «que ces luttes que
soutient un Etat, il les affronte, lui aussi, contre d' autres Etats. Qu”il marche,
comme il faut, a la bataille, que pendant la guerre, il s¢ montre digne de
I’instruction et de 1I’éducation donnée aux citoyens etc.»?, mais il n’a pas la
possibilité de faire cela et il prie Timée et Critias de parler pour lui. Afin de
montrer la dignité de ses interlocuteurs, il ajoute que Timée est en condition
d’accomplir ce devoir parce qu’il est «citoyen de 1a ville si bien policée de Locres
en Italie»® ; mais cela ne suffit pas: ce qui rend Timée apte pour ce discours
difficile, c’est en vérité 1a condition de 1a ville idéale présente dans la République
et qui apparait exclue dans le Timée. Timée, en effet, a occupé des charges
publiques et «il s’est ... élevé aux sommets de toute philosophie »*!, s’est dis-
tingué excellemment dans 1a philosophie et dans l1a politique en méme temps. De
méme Critias, qui a été engagé en beaucoup de discussions et a propos de qui il
n’est pas nécessaire d’ajouter quoi que ce soit. Il n’est pas étonnant que Critias
parle le premier, parce que sa relation sur la guerre entre Atlantide et I’ancienne
Athenes répondait parfaitement aux exigences de Socrate. Donc, sans doute, 1a
premiére partie du Timée a-t-elle ét€ composée avant la premiére rédaction de la
République lorsqu’elle était restreinte aux livres I, II, III, IV, VIII, IX, selon ce
que Capizzi a démontré récemmment, ¢’est-a-dire sans les livres V, VI, VII et
X ou il désigne la classe des gouvernants, qui ne doivent pas €tre seulement
sophoi, mais philosophoi®. Cela peut expliquer la référence initiale au jour
précédent dans lequel avait eu lieu la discussion, et1’absence de toute référence
aladoctrine du philosophe-gouvernant, qui aurait ét€ annoncée -si nous voulons
supposer que cette hypothese soit valable- par les éloges que Socrate fait a Timée
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et 4 Critias, qui étaient en méme temps de bons politiques et d’excellents
philosophes. Critias désire raconter une histoire que son grand-pére® avait
entendue de Solon. L’histoire concernait les grandes oeuvres de 1’ancienne
Athenes, et, en particulier, une des oeuvres qui était 1a plus importante. Tout
d’abord il faut expliquer pourquoi nous n’avons pas de mémoire historique de
ces événements. Et Critias explique que Solon, lorsqu’il vint en Egypte, connut
des choses sur sa ville que personne ne connaisssait en Greéce: a savoir que que
la position géographique des villes hélleniques les soumet aux cataclysmes qui
effacent méme la mémoire de ce qui a été; il n’en est pas de méme pour les
Egyptiens, parce que dans leur région les fleuves ne coulent pas des montagnes
en produisant des inondations et en détruisant les villes avec les habitants; I’eau
du Nil ne coule pas des montagnes, mais plutét elle parait jaillir de 1a terre; donc
larégion est protégée des inondations et elle peut garder le souvenir de ce qu’il
est advenu, en donnant témoignage aux générations suivantes. En Gréce, par
contre, dés le début de 1a diffusion de I’usage des lettres et de la naissance d’ une
nouvelle civilisation, un cataclysme apparait* et les Hellénes redeviennent
«enfants». De cette fagon Solon apprend qu’il n’y a pas eu seulement une
inondation, mais plusieurs; surtout il comprend qu’en terre grecque est née «la
race la meilleure et 1a plus belle parmi les hommes»* de laquelle ils étaient eux-
mémes les descendants. Cette ville était trés bien organisée militairement et du
point de vue de ses institutions: «En premier lieu, 1a classe des prétres séparée
de toutes les autres et mise a part, puis la classe des artisans»* et pareillement les
autres; les militaires devaient ne pas s’occuper d’autre chose que de 1a guerre. On
cultivait les sciences et la déesse demeurait elle méme en ce lieu qu’elle avait
choisi pour «!’harmonieux mélange des saisons» ¥,

Voila la premitre note géographique sur la ville idéale. Cepandant elle
nous parait en contradiction avec ce qui a été affirmé a propos des inondations
de cette terre, mais peut étre cela avait-il une valeur morale dont nous parlerons
ensuite. La ville ancienne, qui était trés bien organisée, avait mené 2 bien des
entreprises, mais il fallait donner témoignage de I’une d’elles en particulier.
Athénes, en effet, avait été capable de détruire une armée puissante qui envahis-
sait « 2 la fois ’Europe et I’Asie et se jetait sur elles du fond de la mer
Atlantique»®. 11 faut supposer que, si telle avait été son entreprise la plus
étonnante, I’armée qui I’envahissait, ou bien qui envahissait I’Europe et 1’ Asie,
devait étre bien puissante et tres bien organisée et devait arriver d’une ville trés
riche; autrement elle n’aurait pas pu organiser une entreprise de ce genre et,
surtout, I’ancienne ville d’ Athénes n’aurait pas eu de difficulté pour sa victoire
et sa victoire méme n’aurait eu guere de mérite.
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Ladescription d’ Atlantide est trés minutieuse a 1I’opposé de celle d’ Athe-
nes, dont 1’on a décrit simplement le climat bien tempéré. D’ailleurs il faut
observer que le lieu ou était Athénes était bien connu de tous les hommes. On
connaissait ses difficultés géographiques, la mauvaise irrigation et les aspérités
du territoire, qui étaient les caractéristiques de 1’ Attique tout entiére et de la
plupart de la Greéce. Un territoire en butte a tant de difficultés objectives ne
pouvait étre décrit comme lieu d’une ville idéale: voila la raison qui détermine
la nécessité de décrire en particulier la ville ennemie d’ Atheénes, qui €tait, bien
stir, plus grande qu’elle. Nous suivons la description de cette ville fantastique:
elle était protégée par le détroit de Gibraltar, qui, pouvait apparaitre comme un
port difficile, « un havre au goulet resserré »* bien que 1’on piit le traverser. De
Pautre coté il y avait une ile plus grande que la Lybie et I’ Asie mises ensemble,
oil dominait «un empire grand et merveilleux «*. Mais Atlantide étendait ses
possessions au-dela du détroit jusqu’a I’Egypte et 2 I’Etrurie. Athénes réussit a
s’opposer a cet empire et 2 en empécher I’avancée. Il n’est pas donné de savoir
de quelle fagon et pourquoi cela fut possible. C’est un mystére: On n’en parle
méme pas dans le Critias et dans le Timée, cependant Platon ajoute qu’ a cause
d’inondations et de tremblements de terre Atlantide et Athénes disparurent dans
lenéant. Donc, deux villesremarquables, 'une parce qu’elle s’opposa al’attaque
de I’autre, tout en étant plus petite, et I’autre parce qu’elle était puissante et avait
une treés bonne position. Et cependant toutes les deux disparurent dans le néant:
dela naquit leur mythe et celui des institutions qui les caractérisaient. Le sens de
la métaphore proposée nous semble clair. I faut souligner qu’il n’y a pas
d’accent de mépris a I’égard de la puissance royale qui régnait en Atlantide. La
grandeur d’ Athénes naissait de la débacle infligée & I’ennemi si grand et si bien
organisé.

D’ailleurs Platon rend commun le sort et le destin des deux villes pour
louer I’ Athenes des temps d’autrefois auxquels il attribuait quelques-unes des
institutions qu’il proposait dans la République. Mais on peut voir aussi le projet
de Platon de créer une superposition drole et suggestive des deux villes, faisant
glisser Athénes jusqu’au niveau de I’imaginaire Atlantide, presque jusqu’a les
faire coincider.

Revenons au Critias. Dans le Timée le Critias est annoncé. Critias, en
effet, aprés I’introduction de son histoire, céde la parole 4 Timée qui, dit-il, est
«celui d’entre nous qui est le meilleur astronome»*! afin qu’il parle de I’origine
du monde, de fagon qu'ensuite, comme s’il avait regu «de lui les hommes nés de
sa parole», il puisse commencer a raconter I’histoire de la guerre entre Athénes
et Atlantide minutieusement, de fagon a transférer dans la réalité «les citoyens
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et la cité qu’hier vous nous avez représentés comme una fiction»*2, Donc, peut-
étre, non seulement la République, mais aussi le Timée ont-ils connu de nom-
breuses rédactions successives®; il nous étonne en effet que Critias parle le
premier, racontant une histoire sous réserve de continuer aprés Timée, dont la
narration sur 1’univers ne pouvait pas étre bréve; mais cela ne suffit pas; il est
difficile de comprendre la liaison entre I’introduction de Socrate et 1a longue
narration de Timée. Socrate, en effet, désirait qu’on fasse vivre sa ville idéale,
c’est-a-dire qu’on crée pour les institutions le scenario qu’il avait imaginé, pour
les animer. La narration de Critias dans le Timée semble accomplir cette exi-
gence; la méme chose ne peut pas valoir pour la réponse de Timée, qu’on peut
considérer comme plus proche de la description cosmographique du Phédon.Le
discours de Critias dans le Timée et ce morceau de dialogue qui nous est parvenu
aussi sous ce nom, nous semble plus en accord avec la demande de Socrate. Cela
autorise notre hypothése que le Critias n’était autre que 1a narration que Critias
devait faire dans le Timée. On pourrait ainsi expliquer pourquoi dans le Timée
le discours de Critias était réduit. Notre hypothése, donc, est que le Critias que
nous possédons n’ était qu’une partie du Timée; mais Platon pour des raisons que
nous allons expliquer, préféra couper le discours de Critias*, en proposant sa
narration sous une forme plus bréve dans le Timée, en donnant a Timée la chance
de parler longtemps de géométrie et de cosmographie, sujets qui 1’éloignaient
beaucoup de I’exigence politique que Socrate avait exprimée de fagon trés nette
dans les premiers passages du dialogue.

Dans le dialogue du Critias, le sophiste commence son discours en disant
qu’il est plus facile de parler sur des dieux que sur des hommes. En effet aprés
cette prémisse il explique son programme qui sera de parler au début des
Athéniens d’alors et des ennemis qu’ils combattirent et des forces et de
I’organisation politique des uns et des autres®.

Epheste et Athéna, raconte-t-il, regurent du hasard le lieu ou fonder la
cité d’Athénes; Critias ne manque pas de remarquer que ces deux divinités
obtinrent du sort cette région parce que elle était «naturellement appropriée a la
vertu et a la pensée»*é; 1a liaison du territoire avec le développement de certaines
caractéristiques de 1’esprit humain est ainsi établie en dépit d’une évidente
contradiction: sila terre était assignée par hasard, pourquoi justement cette terre-
13, particuli¢rement appropriée au développement de 1a vertu et de I’intelligence,
était-elle échue en partage a Epheste et Athéna? Ce ne fut-il pas un cas fortuit?
De toute fagon il confirme que le souvenir de cette ville, d’il y avait neuf mille
ans, était désormais perdu, parce que, aprés chaque cataclysme, survivaient
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seulement les montagnards illettrés; et qu’ils donnaient 2 leurs fils le nom de
leurs illustres predécesseurs, mais qu’ils n’étaient pas en condition de garder le
souvenir de leurs faits et de leurs gestes.

D’ailleurs ils restaient dépourvus des choses nécéssaires et n’avaient pas
la possibilité de se consacrer aux recherches mythologiques*’. Ce détail aussi
semble étre en contradiction avec ce qui a été dit: le lieu ne devait pas étre trés
heureux s’il n’y avait pas le nécessaire pour vivre et si les gens aprés une
inondation restaient dans la plus grande pauvreté.

Les notices chorographiques sur 1’ancienne Athénes étaient, donc, peu
nombreuses et peu précises. La premilre des institutions que Critias trouve en
commun avec la ville imaginée dans la République concerne la participation des
femmes a I’activité de la guerre. Mais Critias fait 1a liste des autres institutions:
la séparation, méme physique, de 1a classe des artisans de celle des militaires et
la défense pour les militaires de tout acces a 1a propriété privée. Ces derniers ne
possédaient rien en propre, mais avaient tout en commun. Cela dit, Critias donne
d’autres renseignements sur le milieu géographique de 1a ville et en particulier
du territoire, en ajoutant qu’il était tres fertile. Les difficultés de Platon sur ce
dernier point sont évidentes; bien siir, dit-il, la fertilité de I’ Attique ne peut pas
étre comparée a celle du temps passé, elle est restée «comme le squelette d’un
corps déchamé par la maladie»* parce qu’elle a perdu, a cause des inondations,
la partie grasse et molle de la terre. Les montagnes autrefois étaient couvertes de
bois et bien irriguées par les eaux des fleuves qui a présent ont disparu. Le
territoire était habité par de bons agriculteurs qui cultivaient leur terre avec soin.
L’aspect méme de la ville était différent par rapport & aujourd’hui: 1’acropole
était plus vaste; les quartiers du bas étaient habités par les artisans et par les
agriculteurs et les quartiers supérieurs par les militaires qui habitaient de
modestes maisons en commun. La différence entre les deux classes avait donc
peud’importance. Voila ce que Critias nous dit sur ses ancétres et cela nous parait
trés restreint surtout par rapport a ce qu’il nous dira a propos d’Atlantide.

En effet 1a comparaison de I’ Athénes d’autrefois avec 1’ Ath¢nes de son
temps ne pouvait donner a Platon la possibilité de libérer sa fantaisie; au contraire
il semble vouloir surmonter la difficulté¢ de faire croire que ce lieu, si peu
généreux envers ses habitants, pouvait étre le méme ol demeurait une ville
heureuse et riche.

Cependant Platon n’exagere jamais, plutt il parle d’indigence comme
d’une conséquence des premiéres inondations et en tout cas il ne fait pas mention
de richesse pour les deux classes dont il a parlé, ni d’oeuvres monumentales,
exception faite pour une petite référence a I’ Acropole.
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Bien différente est la description d’Atlantide; ici il n’y avait aucune
comparaison 2 faire. Atlantide, si jamais elle avait existé, avait disparu; et elle
seule pouvait représenter la ville révée par Platon®. La description véritable de
laville imaginaire estcelle d’ Atlantide, non pas celle de 1a sobre Athénes. Le lieu
méme ol Poséidon batit sa ville se présente comme un lieu exceptionnel: au
milieu d’une ile il y avait une plaine qui était« la plus belle, dit-on, de toutes les
plaines et la plus fertile»*. Au centre il y avait une montagne basse sur laquelle
alla demeurer Poséidon lui-méme avec Clito, la femme qu’il aimait. Voila la
premitre différence avec 1’ancienne Athénes. Athenes, en effet, fut batie par
deux divinités, mais habitée d&s le début par les hommes. Atlantide, au contraire
fut habitée par une divinité et par ses fils. Poséidon d’abord fortifia la colline ou
il demeurait, tout en la ceignant de deux enceintes de terres et trois de mer; «ainsi
elles étaient infranchissables aux hommes»®'. Etant une divinité, il donna a sa
terre le bien-étre, a partir de I’eau qu’il fit jaillir en deux sources, 1’une chaude
et I’autre froide. 11 partagea la terre entre les dix fils qu’il eut et en donna une
partie 2 chacun d’eux. Seulement 1’un d’eux avait la prééminence sur les autres
qui entre eux avaient la méme dignité de souverains. Le roi le plus vieux
transmettait toujours le royaume 2 son fils ainé et cela permit de conserver le
régne A travers beaucoup de générations et d’acquérir une extraordinaire ri-
chesse. L’ile était bien fournie de métaux précieux comme I’or et 1’horicalque
inconnue. L’abondance de toute chose permit aux habitants d’Atlantide de
construire des temples, des palais royaux, des ports et des arsenaux.

Dans ce cas-12 aussi la description surpasse de beaucoup celle d’ Athénes.
Des aménagements grandioses permettaient, par des ponts, la conjonction des
enceintes de la mer avec celles de la terre. Le palais royal était sur la région la
plus haute, et celui qui le recevait de ses ancétres, le transmettait encore embeli
a ses successeurs.

La précision avec la quelle Platon indique les dimensions des choses qu’il
décrit est étonnante, surtout si on la compare 2 la description hative et superfi-
cielle d’ Athenes. Les batiments sont décrits dans leurs couleurs et leurs lambris
méme. Il y avait beaucoup de statues d’or et de piscines pour les bains d’été et
d’hiver. Ici aussi les militaires vivaient séparés des autres classes et cependant
plus ou moins proches du roi selon leur fidélité.

A la description minutieuse de la ville correspond une description elle
méme soigneuse de larégion et de son organisation. Le territoire était partagé en
de nombreux petits morceaux. Chacun d’eux donnait ce qu’il fallait d’hommes
et d’armes pour la guerre. En ce qui conceme les pouvoirs, les rois avaient le
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pouvoir supréme, mais les rapports entre eux €taient réglés d’aprés des décrets
de Poséidon qui étaient écrits «sur une colonne d’orichalque»®, située 12 ot se
tenait la réunion périodique des rois, et ou ils juraient qu’ils gouverneraient
toujours selon les lois de leurs péres, et qu’ils puniraient le transgresseur d'un
tel serment.

11 s'opérait de cette fagon un contrdle réciproque selon la loi divine, une
loi qui assignait & chaque roi des devoirs particuliers, mais surtout qui les
empéchaitde se combattre I’un I’autre et imposait de se préter aide et de délibérer
tous ensemble sur les plus importantes questions concernant la paix et 1a guerre.

Une sorte de fédération’3, donc, avec la direction confiée au plus 4gé qui,
toutefois, ne pouvait donner la mort a aucun des autres rois «si tel n’était pas
I’avis de plus de 1a moitié des dix rois»*.

Critias explique que tant que le sang divin coula dans les veines des
habitants d’ Atlantide, ils vécurent dans le luxe mais sans s’enivrer de richesses.
Mais «quand 1’élément divin vint 2 diminuer en eux, par I’effet du croisement
répété avec de nombreux éléments mortels, quand domina le caractére humain,
alors, incapables désormais de supporter leur prospérité présente, ils tomberent
dans I’indécence»*. Et Jupiter décida alors leur punition pour les purifier et les
rendre meilleurs. Le Critias s’ interrompt ici, avant que Jupiter ne prononce son
jugement. Les historiens s’en demandent la raison et I’on a dit que Platon voulait
s'adonner aux Lois. Cela pourrait &tre vrai; mais pourquoi ne voulut-il pas
continuer un récit qu’il avait commencé avec tant de soin et d’ abondance de
détails? Si nous revenons a nos considérations, nous pourrions aussi reprendre
notre hypothése que le Critias n’était que le contenu du discours de Critias dans
le Timée, qui ensuite allait prendre d’autres directions et ¢’est pourquoi Platon
’aurait interrompu, en insérant dans le Timée une version plus bréve du récit.
La mise en chantier des Lois peut probablement I’avoir détourné, mais selon
nous une autre motivation plus importante peut étre alléguée: dansla constitution
de I'Athenes ancienne Platon cite des institutions présentes dans la République,
mais pas celle a propos du gouvernement des philosophes-rois comme nous
I’avons deja dit. Au contraire cette derniére, assurément la plus importante selon
Platon, n’apparait méme pas dans le résumé du Timée. Donc, ou bien elle n’avait
pas été élaborée lorsque Platon composait la premiére partie du Timée qui devait
avoircomme the¢me central le récit de Critias, ou bien elle avait ét€ déja dépassée.
Mais, sans doute, Platon en racontant le mythe d’ Atlantide comprend-il intuiti-
vement la différence principale entre I’ancienne Athénes constituée seulement
de deux classes, des artisans et des militaires, et Atlantide, constituée de trois
classes, la classe des rois, des militaires et des artisans.
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Et 1a premiére n’existait ni dans le résumé de Socrate du jour précédent,
ni dans la constitution des Athéniens dont il parle dans le Critias. 11 est évident
que la supériorité d’ Atlantide était donnée par cette classe des rois qui était sage
parce qu’elle était de race divine; des rois, qui tout en possédant des richesses
énormes, «avec une clairvoyance aigué et lucide, (ils) voyaient bien que tous ces
avantages s’accroissent par 1’affection réciproque unie a la vertu et qu’au
contraire, le z&le excessif pour les biens et I’estime qu’on en a, font perdre ces
biens eux-mémes, et que la vertu aussi périt avec eux»*. De cette classe 1’an-
cienne Athenes était dépourvue et nous croyons que Platon introduisit cette
classe dans la rédaction finale de 1a République comme élément essentiel pour
lavie de ’Etat. Les dix rois sages rappellent les philosophes que Platon considére
comme indispensables pour le gouvernement de la république idéale, et qui,
avant les Lois, sont considérés encore comme tels dans le Politique, méme s’il
s’agit de rois politiques. Il s’agit de rétablir sur la terre, entre les hommes, une
organisation divine; c’est seulement ainsi qu’on pourra battre la ville. Voila la
raison véritable pour laquelle Platon interrompt le Critias, selon nous; avec la
fable d’ Atlantide il a une sorte d’idée qui le conduit a revoir la République avec
I’insertion des chapitres qui la rendront immortelle et qui préceéderont de
quelques années la composition du Politique.

Voila laraison pour laquelle le dialogue que nous appelons Timée prendra
laforme qu’il posse¢de a présent, centré sur I’astronomie et la géométrie, et non
pas sur la politique. L’imaginaire géographique qui sur le mythe d’Atlantide
permettait 4 Platon de se libérer complétement, lui a peut-&tre donné cette idée
qui fait de I'utopie politique de Platon en méme temps un unicum et une
constante de I’élaboration philosophique de tous les temps.

Nous avons donc vérifié notre hypothese: de méme que I’univers moral
de Platon trouve sa correspondance dans la description du cosmos dans le
Phédon, ainsi le projet politique de Platon trouve sa correspondance dans une
ville idéale merveilleuse de tout point de vue: le milieu, le cOté artistique, et
surtout le gouvernement confié a une race royale, d’origine divine, sage et
vertueuse.

Silarédaction finale de 1a République se fit vers 366, pendant le troisiéme
séjour de Platon a Syracuse, les pages initiales du Timée et le Critias dataient de
quelques années auparavant, selon nous, et le Politique de quelques années
apres. Mais avec le Timée, tel qu'il nous est parvenu, le réve était déja terminé,
donc, avant qu’il ne commencét les Lois.

Hélas, un réve bientdt disparu pour Platon aussi.
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(Rép. V, 472 d-e)

Si nous considérons les renseignements que Platon nous donne dans la
Lettre VII, nous constatons que sa réflexion sur la Politique a son origine,
paradoxalement, au moment o il reconnait 1’impossibilité de rendre concrets
ses projets d’intervention dans la vie politique athénienne.

Ses désillusions concernant 1’activité politique ont été déterminées par
deux événements cruciaux pour sa réflexion : la Tyrannie des Trente et la
mort de Socrate!.

Le premier suscite chez lui I’espoir d’un nouvel ordre qui gouvernerait
a travers les chemins de la justice, mais, comme nous le savons, ce qui s’est
passé c’est que les Trente ont gouverné de fagon tyrannique, en essayant de
compromettre dans leurs actions criminelles Socrate lui-méme, le plus juste
des Athéniens, qui pour ne leur avoir pas obéi, s’est exposé aux plus grands
dangers?.

Lors de la chute des Trente et de la restauration de la Démocratie,
avant que de nouveaux espoirs ne puissent €tre formulés, la mise a mort de
Socrate, par cette méme Démocratie qu’il avait aidé a rétablir, a rendu Platon
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méfiant a I’égard de la politique de son temps et bien qu’il« attendit toujours
le bon moment pour agir »3, il finit par constater que, « en ce qui concerne
toutes les cités qui existent a 1’heure actuelle, absolument toutes ont un
mauvais régime politique ; car ce qui en elles se rapporte aux lois se trouve
dans un état pratiquement incurable, faute d’avoir été I’objet de soins
extraordinaires aidés par la chance »%. De telles réflexions ne le conduisent
pas seulement 2 faire I’éloge de la « droite philosophie »5 (€mailvdy THv
6pO1iv @LAoocopiav) et a affirmer que « c’est grice a elle qu’on peut
reconnaitre tout ce qui est juste aussi bien dans les affaires de la cité que dans
celles des particuliers »®, mais aussi a la conclusion que « le genre humain
ne mettra pas fin a ses maux avant que la race de ceux qui, dans la rectitude et
la vérité, s’adonnent a la philosophie n’ait accédé a I’autorité politique ou que
ceux qui sont au pouvoir dans les cités ne s’adonnent véritablement a la
philosophie, en vertu de quelque dispensation divine ».

Ces deux éléments, si connus, ont un réle fondamental dans la pensée
de Platon, dans la mesure ou ils compromettent la Philosophie et la
Politique. L’événement politique de la Tyrannie demande au philosophe de
penser sa tiche a travers 1’optique du pouvoir, mais en désaccord radical avec
le pouvoir du tyran, puisque ce pouvoir est la source de grandes injustices.
Platon fait ainsi de la Philosophie le seul discours capable de dématérialiser
le pouvoir politique de son aura de contrainte et, en le situant dans un autre
Tbmog, rend I’événement politique de la mort de Socrate déterminant de ce
méme TOTMOG, c’est-a-dire que la mort de Socrate - le premier philosophe
athénien qui s’est presque toujours abstenu d’intervenir dans la vie
politique® - indique un domaine ou 1’idéal socratique de la vertu apparait
comme la forme juste de la Politique.

Cependant, cet idéal n’était pas 8 méme de s’accomplir dans les Etats
historiques, puisqu’il supposait aussi bien une action politique centrée dans
la vertu - et celle-ci semblait toujours absente des cités - mais aussi parce que
le pouvoir politique, en s’unissant a la Philosophie, se manifestait comme
un « principe »? qui, au-dessus des gouvernements et des gouvernés, le
transforme en A6y o0¢ et ensuite en co@{a. Le citoyen est alors défini, non
pas comme celui qui participe au pouvoir politique, comme Aristote le
définira ensuite!0, mais comme celui qui participe & ce méme principe qui, en
transcendant la communauté, engage la réflexion politique dans la
métaphysique, en exigeant que le pouvoir soit pensé comme Etre. C’est peut-
étre 1a une des plus graves conséquences que Platon dégage de sa méditation
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sur la mort de Socrate et qui laissera son empreinte sur toute sa Philosophie
Politique.

Ainsi, ce que nous pouvons d’abord inférer de la lecture de la
Septiéme Lettre c’est que ses destinataires ne sont pas seulement les amis et
les parents de Dion (et ceux qui veulent faire de 1’action politique une action
Jjuste), mais tous ceux qui pensent 1’action politique comme pouvoir!l. Les
conseils de Platon nous indiquent que la genése de la théorie du « roi-
philosophe » est fondée dans une « action » qui se dirige contre la tyrannie!2,
en ne nous indiquant pas seulement une lutte contre le pouvoir absolu du
tyran, mais contre les pouvoirs. Et cette lutte doit modeler une « action » qui
soit capable de nous fournir une herméneutique de la communauté et de
I’individu. Comment alors déterminer cette action s’il n’y a pas de place pour
elle dans la cité ? Si la cité condamne Socrate, comment étre fidele a la
Philosophie dans un Etat qui ne lui réserve que le renom d’inutile et de
perverse 713 Socrate a mené jusqu’au bout 1’exercice de la Philosophie en
choisissant la cigué et ne laissant a ses disciples qu’une énigme sur
I’existence, quand il a dit a ses juges : « Mais voici I’heure de nous en aller,
moi pour mourir, vous pour vivre. De mon sort ou du votre, lequel est le
meilleur ? Personne ne le sait, si ce n’est la divinité »14. Mais d’apres le récit
du Phédon, c’est encore Socrate lui-méme qui nous laisse la piste pour
déchiffrer I’énigme quand il dit a Criton : « Sache bien, mon bon Criton, que
si I’on ne parle pas comme il faut on commet d’abord une erreur contre le
langage méme et, de plus, on fait du mal aux dmes »15.

Alors, c’est dans ce sentier que Platon articule sa pensée : en partant de
la tiche laissée par Socrate, mais en réinventant la pratique socratique du
dialogue dans la parole écrite. Celle-ci, comme lieu de I’imprécision par
rapport a ce qui est pensé, ainsi que le corps est une prison pour 1’ame, celle-
ci donc doit, par cette méme raison, assumer un sens historique en résistant
au mouvement de 1’Histoire. La parole du dieu suffisait & ’ancien sage et
I’énigme qu’elle contenait provenait de son caractére divin!, comme nous
I’apprend le fragment d’Héraclite a propos de I’oracle de Delphes dont le
Seigneur « ne parle pas ni ne dissimule, mais indique »!7. Au gpLtAdoogpog,
a celui qui ne possede plus la sagesse originaire, il ne faut pas seulement les
paroles mais aussi le dialogue, ol la sagesse pourra émerger, méme d’une
facon précaire, une fois que, « aprés beaucoup d’efforts, lorsque sont frottés
les uns contre les autres ces facteurs pris un a un : noms et définitions,
visions et sensations, lorsqu’ils sont mis a 1’épreuve au cours de contrdles
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bienveillants et de discussions ol ne s’immisce pas 1’envie, vient tout a coup
briller sur chaque chose la lumiere de la sagesse et de 1’intelligence, avec
I’intensité que peuvent supporter les forces humaines »18.

Dans le dialogue 1’écriture cesse d’étre passive, bien qu’elle soit
toujours insuffisante pour dire la sagesse. Si I’histoire se manifeste comme
mouvement, 1’écriture doit se constituer comme 1’action qui oppose une
résistance a la mondanité. A ce moment, la justice commence 2 jaillir
comme la régle de conduite - autant de I’Etat que des individus -, qui rend
1égitime I’action du gLAbdoo@og. Or, comme dans la cité historique il n’y
a pas de Tdémog pour le pLAboogog (la cité 1’a condamné a mort), pour

I’homme sage et juste tel qu’a été Socrate, il faut inventer une cité dont la
@LAooo@ia soit le fondement. Il faut I’inventer, non pas avec les armes de
la politique de différents Etats historiques, mais avec les armes de
I’imaginaire, en faisant de « I’acte-écriture » d’inventer des cités I’action qui
est possible au pLAboopog au cours du mouvement de 1’Histoire. Et de 1a
nous pouvons inférer une deuxieme conséquence également grave de la
réflexion platonicienne sur la mort de Socrate : la construction de la cité
idéale comme un piége, comme un T6Tog ol la pensée méme se met en
question. _
Aussi, des aventures de Platon a Syracuse nous ne devons pas inférer
un idéal irréalisable, « utopisant » - qui a fait école a partir de la critique
d’Aristote a I’endroit de la République!? - prédestiné a 1’échec par son
caractére anti-historique, mais une tension permanente entre 1’Histoire et
I’Utopie, qui confére a celle-ci une dimension essentiellement tragique.

C’est a partir de cette tension que nous comptons aborder les rapports
entre la politique et I’utopie dans la République.

Le m&8 og de I’invention utopique dans la République c’est la justice.
Socrate, pour persuader ses interlocuteurs que la justice est vertu et sagesse,
suscite une polémique, d’abord avec la tradition grecque 2 travers les
définitions de la justice exposées par Céphale et Polémarque, en montrant
comment tous les deux, étant infideles a la vérité, ne peuvent pas étre sages :
« Si donc quelqu’un prétend que la justice consiste a rendre a chacun ce qu’on
lui doit, et s’il entend par 1a que le juste doit du mal & ses ennemis, comme il
doit du bien A ses amis, ce langage n’est pas celui d’un sage (oUk Av
co@pdg & TaUTa eimddv); car il n’est pas conforme 2 la vérité (oU
yap &AnS7 €Aeyev); en effet il nous a paru évident qu’en aucun cas il
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n’est juste de faire du mal a quelqu’un »20.

Donc, ceux qui définissent ainsi la justice certainement ne sont pas des
sages mais des hommes riches étourdis de leur puissance (§ Tivog
&AAou péya olopévou 8UvaoBal mAouoiou &vdpbe)2l.

Thrasymaque, le troisieme interlocuteur de Socrate dans le dialogue,
rend plus radicale la polémique, en définissant la justice comme I’intérét du
plus fort, et en identifiant ensuite le plus fort avec le gouvernant.

En articulant la contre-argumentation socratique, Platon ébauche
lentement les différences entre le Sophiste et le Philosophe et, a partir de
I’opposition qui se manifeste ici, il montre le radicalisme des discours de
Thrasymaque et de Socrate. Pour Thrasymaque ce qui est le plus important
dans le discours c’est la réponse et non pas [l'acte d’interroger, qui est le
fondement du discours socratique. Quand il définit la justice comme « intérét
du plus fort », celle-ci commence a étre considérée comme une vertu
essentiellement politique qui ne concerne pas une pratique individuelle, mais
la théorie politique. Son argumentation est toujours logique, tandis que
I’argumentation socratique est presque toujours ontologique ; cependant, il y
a un point commun entre les deux discours, une fois que, autant pour Socrate
que pour Thrasymaque, il n’y a qu’une définition de la justice possible :
« Voila, mon excellent ami, ce que je prétends qu’est la justice uniformément
dans tous les Etats : c’est ’intérét du gouvernement constitué. Or, c’est ce
pouvoir qui a la force ; d’ou il suit, pour tout homme qui sait raisonner, que
partout c’est la méme chose qui est juste, je veux dire 1’intérét du plus
fort »22,

Et c’est exactement cette « coincidence » qui permet le radicalisme des
deux discours : pour Thrasymaque la définition de la justice est fondée sur la
force et pour Socrate sur la sagesse.

Ainsi, nous arrivons a une impasse ou le dialogue devient
impossible : « est-ce qu’un Etat qui se rend maitre d’un autre peut exercer sa
domination sans employer la justice, ou s’il sera contraint d’y avoir
recours ? »23, demande Socrate. « S’il en est », répond Thrasymaque,
« comme je le disais, c’est de I’injustice »24.

Ce qui reste du dialogue entre Socrate et Thrasymaque est une absence
ol nous ne trouvons aucune définition de la justice mais seulement un
TbmOog vide ol ce qui n’est pas dit exige d’étre manifesté par la parole.

Si Thrasymaque a raison, cet espace peut &tre rempli par le discours
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historique - et dans ce cas-12 Platon est d’accord avec le discours du sophiste,
quand en observant le cours de I’Histoire on constate que dans les Etats
existants c’est le droit de la force qui prévaut. Mais si Socrate a raison, le
discours historique est insuffisant pour rendre compte de la nature humaine.
S’interroger sur la justice, pour lui, ce n’est pas donner une réponse articulée
sur les différentes situations de I’homme dans le monde, mais demander la
regle de conduite qu’on doit suivre pour étre heureux pendant son existence.

La recherche de cette régle de conduite nous conduit au discours
utopique.

Socrate, malgré son ignorance, ne se laisse pas persuader par les beaux
discours de Glaucon et d’Adimante quand ils définissent la justice comme
nécessité, c’est-a-dire comme le résultat d’un accord mutuel que les hommes
ont fait entre eux, une fois qu’ils ne peuvent pas seulement commettre des
injustices mais qu’ils doivent aussi les subir. Ainsi, ceux qui pratiquent la
justice ne le font pas parce qu’ils la considérent comme vertu et sagesse,
mais par crainte et par nécessité.

Le défi que les freres de Platon opposent a Socrate, consiste a faire
1’éloge de la justice en montrant qu’elle est un bien qui vaut en soi et par ses
conséquences. Pour élaborer son discours Socrate fait appel & un sens qui
paraissait jusqu’alors subjugué par la parole : [’exercice de la vision. « 11 me
semble, mes amis, que cet €loge vous convient parfaitement ; (...) Mais plus
j’ai confiance en vous », dit Socrate, « plus je suis embarrassé pour prendre
un parti. D’un c6té je ne sais comment défendre 1la justice ; il me semble que
la tAche dépasse mes forces, et la preuve, c’est que je pensais bien prouver a
Thrasymaque que la justice vaut mieux que I’injustice et que vous n’étes pas
satisfaits de mes raisons. D’un autre c6té il m’est impossible de trahir la
cause de la justice ; car je crains que ce soit une impiété, lorsqu’on 1’attaque
en ma présence, de perdre courage et de ne pas me porter a son secours. Le
mieux sera donc de la défendre comme je pourrai. (...) alors une idée me vint
a Desprit et je leur dis : la recherche que nous entreprenons est trés épineuse
et demande, 2 mon avis, une vue pénétrante »25,

L’art du discours donc n’est pas suffisant pour celui qui désire penser
la geneése de la justice, il lui faut, alors, ajouter a la parole 'acuité de la
vision.

Si I’on devait lire deux manuscrits dont les contenus seraient
identiques mais dont la graphie serait pour 1’un, des lettres minuscules, et
pour ’autre, des lettres majuscules, il serait plus facile de lire si ’on
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commengait par le deuxiéme. Il en va ainsi avec la justice. Si 'on veut
découvrir son origine il faut commencer par 1’endroit ou elle se manifeste
dans une échelle plus grande, la cité, pour ensuite vérifier comment elle se
manifeste dans une échelle plus petite, c’est-a-dire, dans I’individu. C’est donc
la lecture de la cité idéale qui permet a Socrate de chasser la justice dans un
endroit obscur et difficile & explorer?0, pour la définir ainsi : « Ce que nous
avons établi des le début, quand nous jetions les fondements de notre Etat,
comme un devoir universel, c’est ce devoir, si je ne me trompe, ou en tout
cas quelque forme de ce devoir, qui est la justice. Or nous avons établi n’est-
ce pas ? et nous avons répété plusieurs fois, si tu t’en souviens, que chaque
individu ne doit exercer qu’un seul emploi dans la société, celui pour lequel la
nature lui a donné le plus d’aptitude. (...) Et que la justice consiste a
s’occuper de ses affaires, sans s’occuper de celles des autres »27.

Et si cette définition de la justice est valable pour la répartition des
classes qui composent la cité - P’artisan, le gardien et le roi-philosophe -, elle
doit étre également valable pour les individus. La justice se manifeste dans
I’ame humaine comme 1’harmonie entre les trois éléments qui la composent :
I'émBupia, le Supbg etle Adyog.

En réalité, le juste - individu ou cité - est celui qui, en ayant la
sagesse, la tempérance et le courage, reconnait la justice comme un principe
inhérent a la @ Uaig, incapable donc d’étre subverti par 1’Histoire.

Le discours utopique nait donc de cette articulation entre le voir et le
dire qui se manifeste par 1’écriture. Dans ce sens, 1’écriture utopique est
I’action politique qui est possible au philosophe au milieu de la corruption de
la politique pensée seulement comme pouvoir ; elle n’est pas un simple
exercice de /udus, de divertissement philosophique, mais un apprentissage ou
ce n’est pas seulement le philosophe qui apprend : 1’écriture utopique laisse
aussi entrevoir le principe de la sagesse qui garantit le propre Adyog lui-
méme, en le cachant plusieurs fois derriere son propre discours pour que la
sagesse soit toujours disponible pour tous les discours et toutes les écritures.

L’utopie, dans la République de Platon, n’est pas un paradigme
comme 1’a entendue la pensée moderne a partir de Thomas Morus mais le re-
vers (le miroir) de la contemplation que le philosophe obtient en sortant de la
caverne, quand, comme nous le dit Platon dans le Livre VII de la République,
aux « derniéres limites du monde intelligible est I’idée du bien, qu’on apercoit
avec peine, mais qu’on ne peut apercevoir sans conclure qu’elle est la cause
universelle de tout ce qu’il y a de bien et de beau ; que dans le monde visible,
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c’est elle qui a créé la lumiére et le dispensateur de la lumiére ; et que dans le
monde intelligible, c’est elle qui dispense et procure la vérité et I’intelligence
et qu’il faut la voir pour se conduire avec sagesse soit dans la vie privée, soit
dans la vie publique »28, '

Celui qui sort de la caverne doit nécessairement y revenir, « vous
devez donc, chacun a votre tour, descendre dans la demeure commune aux
autres et vous habituer a regarder les ombres obscures », nous dit Socrate,
« car une fois habitués a I’obscurité, vous y verrez mille fois mieux que les
autres, et vous reconnaitrez chaque image et ce qu’elle représente, parce que
vous aurez vu les véritables exemplaires du beau, du juste et du bien. Ainsi
notre constitution deviendra, pour nous et pour vous une réalité, et non un
réve, comme dans la plupart des Etats d’aujourd’hui, ou les chefs se battent
pour des ombres et se disputent 1’autorité, comme si c’était un grand
bien »29, :
Par le retour a la caverne 1’« ascése-descendante » du philosophe se
constitue dans une « action politique » qui, en ne subissant pas le simple
devenir de I’Histoire, garantit I’appréhension de son sens a travers un
imaginaire qui se manifeste dans 1’Histoire, mais qui a son fondement dans
un principe qui la dépasse.

Ainsi, le philosophe fidele a sa @Uoig doit toujours revenir a
Syracuse et, méme s’il peut prévoir I’échec de son aventure, il ne lui est pas
permis de choisir entre le Abyog et la 86&a, comme il est possible au
@LAb680t06 ; sa polpa est d’étre fidele a son écriture, et celle-ci, en tant
que manifestation de la vérité, doit étre vécue de la méme fagon qu’Edipe a
vécu son oracle.
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Lettre VII, 324 b - 325 a.

Lettre, VII, 325 a, 324 d-e: ... T& Te &AAa kal @iAov &vdpa
éuol mpeoBUTepov IwkpdTn, OV éym oYeddv ouvk By
aloyuvolpny eltov SwkardbtaTtov elvar 1OV THTe. Le
texte grec de la Septieme Lettre citée, est le texte établi par J. Burnet,
Platonis Opera, Tomus V, pars II, Oxford University Press, 1944.

Les citations de la Lettre VII sont faites d’aprés la traduction frangaise de
M. Luc Brisson, Paris, Flammarion, 1987.

Lettre VII, 326 a.

Lettre VII, 326 a-6.

Lettre VII, 326 b.

Lettre VII, 326 b.

Apologie, 31 d-e : 'Epot 8¢ ToUT’ EoTiv ék maidodg
Gptduevov, @wvh Tig yiyvopévn, 1, STav yévnTal,
&del &moTpémer pe ToUTou & &v MéAA®W TphTTely,
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MOALTIKY TpdyMaTa, T&AaL AV ATOoAGAN kal oUT’
&v Yudg dpeAfkn oUdeév olT' &v épauTbdHv.

Voir Wollin, S. Politica y perspectiva, cap. 1.

« Un citoyen au sens absolu ne se définit par aucun autre caractére plus
adéquat que par la participation aux fonctions judiciaires et aux fonctions
publiques en général ». Aristote, Politique, 1275 a-20, Traduction de J.
Tricot.

Ici on pourra voir déja la polémique de Platon avec les sophistes, surtout la
discussion avec Thrasymaque au Livre I de la République.

« Dans mes relations avec Dion, qui était alors jeune, je risque fort de
n’avoir pas compris ce qui me semblait étre le meilleur pour I’humanité, et
en lui conseillant de mettre cela en pratique, je travaillais sans le savoir a
assurer d’une certaine maniére le renversement de la tyrannie ». Lettre VII,
327 a. .

« Et cette remarque, c’est le cas présent qui me la suggere ; ici en effet on
pourrait te répondre que, si le raisonnement ne fournit pas de quoi riposter
a chacune de tes questions, en fait on voit bien que tous ceux qui
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s’adonnent a la philosophie, et qui, au lieu de s’y livrer seulement dans
leur jeunesse pour compléter leur éducation, et de 1’abandonner ensuite, s’y
attardent trop longtemps, deviennent pour la plupart des étres tout 2 fait
bizarres, pour ne pas dire tout & fait pervers, et que ceux qui paraissent les
plus raisonnables ne retirent de cette étude qui te semble si louable d’autre
fruit que I’incapacité a servir I’Etat ». Rép. VI, 487 c-d. (Traduction de
Emile Chambry, Collection des Universités de France, Paris, Les Belles
Lettres).

"AAA& y&p B0 Spa  &miéval, éuol  pév
dmoBavouupévey, Upilvy 8¢ Biwoopévols. ‘OmbTepol
8¢ fudv EpyovTal éml &uewvov mp&ypa, &dnAov
mavTl TANY el T) Bed. Apologie, 42 a. Texte établi et traduit
par M. Croiset, Collection des Universités de France, Paris, Les Belles
Lettres, 1946.

Phédon, 115 e. Texte établi et traduit par Paul Vicaire, Collection des
Universités de France, Paris, Les Belles Lettres, 1983. Ed Yop 1o,
A &', & &pioTe KpiTwy, T6 un kaAdg Aéyewv ol
Movov elg aU¥To ToUTo WANUMeAés, GAA& kal kakdy
TL éumorel Tals yuyals.

Cette question a été développée par Giorgio Colli, La nascita della
filosofia. Milano, Adelphi Edizioni, 1975, et Dopo Nietzsche. Milano,
Adelphi Edizioni, 1974.

Héraclite, Frag. 93 : 6 &vaf, o0 76 mavTeldv éoTi 70 év
AeAgolg, oUTe Aéyel oUTe kpUTTEL, GAA& onpaiverl.
Diels & Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker. 8. éd. Berlin,
Weidmannsche Verlagsbuchhandlung, 1956.

Lettre VII, 344 V.

Aristote, Politique, 11, 1260 b-30, 1266 a-30.

Rép., 1, 335 e. Texte établi et traduit par Emile Chambry, Collection des
Universités de France, Paris, les Belles Lettres, rééd.1981.

Rép., I, 336 a.

Rép., I, 339 a.

Rép., I, 339 a.

Rép., I, 351 b.

Rép., 11, 368 c-d.

Rép. 1V, 432 c: « Des lors, Glaucon, c’est 4 présent que, chasseurs d’un
nouveau genre, il nous faut cerner le buisson et faire attention que la
justice ne nous échappe pas et ne se dérobe pas a nos yeux ; car il est
manifeste qu’elle est quelque part ici. (...).
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Certes, repris-je, 1’endroit parait étre fourré et peu praticable ; il est du
moins obscur et difficile & explorer ; il faut avancer pourtant ».

27. Rép., 1V, 433 a.

28. Rép., VII, 517 b-c.

29. Rép., VII, 520 b-c.
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MYTHE ET UTOPIE

La spécificité littéraire du genre utopique n'a plus a étre défendue ; en
revanche ses liens avec le mythe et la différence qui les sépare me semblent
devoir étre encore précisés!.

J'ai choisi comme illustration de mes réflexions 1’dge d’Or qui a
I'avantage inestimable d'étre né sous forme de mythe et d'avoir connu au
cours de ses métamorphoses le statut de I'utopie. En effet ce théme livré dés
la haute antiquité a la méditation des sages puis de notre temps a la sagacité
des chercheurs a plusieurs fois changé de forme et de nom sans jamais perdre
la netteté de sa structure ni son dynamisme. Il constitue un morceau de choix
pour I'étude des variations utopiques sur un mythe. Son histoire est fort
ancienne puisqu'il est présent dans les civilisations de I'Orient (Mésopotamie,
Egypte, Palestine) qui font apparaitre « 1'étape grecque » comme un « seuil
» et la « phase romaine » comme une « mutation » dans 1'évolution d'un
mythe vivant dont les temps modernes se réclament encore.

Comme tout mythe fondateur, il trouve sa vraie perspective dans
I'histoire des religions2. C'est donc pour l'essentiel de cette discipline, quelque
peu boudée en France, que je tirerai l'essentiel de mes définitions3.

Dans le langage familier les deux termes ont un point commun :

L'utopie se place hors de ’espace humain comme un « possible», sorte
de variation a contrario sur les données du réel*. L'ambiguité du terme vient
de son sens négatif (ou -topos) et de ses prétentions positives (eu -topia) en
tant que construction de 1'esprit. Elle est a la fois critique et créatrice. Son
auteur la présente comme irréelle au présent mais possible au futur... Et dans
la mesure ou 1l'utopie se veut « possible », elle tend a s'insérer dans
I'histoire, en un futur ot les mauvaises conditions du présent auront disparu,
remplacées par de meilleures... Au terme du chemin utopie et histoire
finissent par se rencontrer.
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Le mythe’ au contraire est un récit intemporel a dimension cosmique.
Ses images a la fois familieres et magnifiées présentent a 1'esprit le monde
humain a I'échelle universelle. Donné une fois pour toutes « la premiére
fois »9, il ignore l'histoire et fait appel a 1'adhésion de 1'individu et du groupe
dans un présent dilaté ou la révélation des choses essentielles ne cesse de se
produire. Cette particularité découle de son appartenance a la vie religieuse
d'un peuple - mythe li€ au rite - dans le culte qui établit le lien entre les
dieux et les hommes au point de départ de chaque civilisation.

En réalité mythe et utopie relevent de deux types de fiction étrangers
I'un a l'autre.

L'utopie releve de la spéculation : elle est véritablement invention, se
développant dans I'imaginaire, selon une logique libérée des contraintes du
concret. Elle apparait, dans le domaine intellectuel, partout ou le penseur se
libére de l'imperfection des données contingentes, pour créer en esprit un
monde « parfait », c'est-a-dire, pour parler comme un Romain, « achevé »
(perfectum). Elle peut remplir cette fonction dans la littérature (utopie
d'évasion), dans la science (science-fiction et utopie scientifique), et dans la
politique (idéologie). En effet, pour ne retenir que les deux dernieres
catégories, l'utopie ainsi « incarnée » offre des « mondes meilleurs », ol
I'homme contemple sa condition améliorée et son histoire éclairée. La
science, a l'état utopique, réalise par la technique les réves anciens de
I'humanité, en donnant a 'homme tout pouvoir sur la matiére ; la politique,
a 'étape utopique, réalise par un principe infaillible de gouvernement l'unité
de la race humaine. Le mythe au contraire révele dans un contexte religieux
une structure immuable dans laquelle la condition humaine a déja sa place ;
il « explique » ce qui a été et sera. A l'utopie qui parle au futur de « salut »,
ala « cité terrestre » idéale, il oppose la « cité céleste » éternelle ou mieux
encore, le « cosmos », dans lequel 1'homme s'insére toujours
harmonieusement.

Pour mieux saisir la différence entre mythe et utopie, prenons un
théme a la frontiere du temporel et de l'intemporel - celui de « la fin des
temps ».

Le traitement utopique de ce théme élabore la cité du futur, alors que le
mythe initie a I'eschatologie.

En effet, dans 1'Antiquité comme de nos jours, l'utopie politique
s'efforce de faconner une société parfaite, qui est I'aboutissement historique
d'une évolution conduite par un principe présumé juste. Dans ce cadre entrent
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toutes les constitutions idéales de 1'Antiquité et les grandes idéologies du
monde contemporain. Ces utopies, dont la base est critique, sont fragiles et
ne peuvent présenter qu'un éventail de « possibles », tous sujets a
contestation. La céleébre Uropia de Thomas Moore, qui a créé le mot et le
genre littéraire, releve de cette définition.

L'eschatologie au contraire qui décrit le terme de I'histoire dans un
contexte religieux, appartient au mythe et transcende le temps. Elle porte en
elle-méme le schéma prédestiné de la fin des temps calqué sur leur
commencement. Cette affirmation découle de 1'analyse des apocalypses
toujours lies a la réapparition de 1'dge d'or dans les traditions religieuses
archaiques. Cette problématique fait figurer 1'dge d'or au début et a la fin de
I'histoire comme moment divin auroral et final - Paradis perdu et Paradis
retrouvé - avec une structure identique « au commencement » et « a la
fin »7.

Cela tient a la profonde unité de la conscience religieuse d'un peuple,
qui explique les grands faits de son univers sacré par référence a une réalité
spirituelle privilégiée. A 1'opposé, la multiplicité des « possibles » dans
l'imaginaire offre & 1'utopie un champ illimité... mais théorique.

Une nouvelle opposition se fait jour : le mythe est « vivant », alors
que l'utopie est « abstraite ». C'est 12 une des raisons pour lesquelles la force
d'attraction du mythe sur les esprits est plus grande que l'attrait vite émoussé
de I'utopie. R.Ruyer a observé la surprenante « monotonie »® des utopies,
lorsqu'on tente d'en dresser le catalogue... L'imagination de I'homme serait-
elle si vite essoufflée ? L'exemple de Platon est significatif ! Les grandes
« visions » platoniciennes de la structure de l'univers, de la condition
humaine et de la destinée des ames (Phédre, Phédon) sont des mythes (et non
des utopies), car elles sont des transpositions de situations métaphysiques qui
appartiennent a la pensée religieuse® ; ces mythes ont d'ailleurs prouvé leur
vitalité€ dans la tradition européenne. A 1'opposé, appartiennent aux utopies
politiques, les constitutions idéales élaborées dans la République et les Lois.

Qu'entendre par « mythe vivant » ? La réponse est inévitablement
différente pour les temps anciens et pour notre temps.

J'emprunte 2 M.Eliade la définition du « mythe vivant » dans les
religions anciennes :

« Le mythe vivant est toujours rattaché a un culte, inspire et justifie un
comportement religieux »10,
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Le meilleur exemple est celui des mythes cosmogoniques de Mésopo-
tamie évoqués dans I'Enuma Elish et chaque année réactualisés dans le rituel
de la féte du Nouvel An. A T'issue de cette cérémonie ou le récit de la
Création était « dit » par le roi, une nouvelle vie commencait chargée des
promesses de 1'dge d’Or initial.

Il n'est pas question de se servir de cette définition dans notre monde,
enticrement « sécularisé ». Toutefois pour ceux qui vivent de nos jours hors
de toute révélation et de tout rite, il peut exister encore des mythes vivants.
C'est 'opinion de J.Servier : ’

« Le terme de mythe peut étre étendu a certaines explications de 'homme, de la
société et du monde, qui prévalent a certains moments dans la civilisation
occidentale, capables alors de faire se mouvoir des foules, comme de condition-
ner plus ou moins étroitement /a pensée, la consicence méme des individus »!1.

Il s'agit bien, dans cette définition, d'une « explication » qui porte sur
la structure de l'univers ou vit 'homme, et qui est en elle-méme génératrice
d'action. Le mythe est donc vivant.

De nos jours, 'historien des religions peut observer cote a cote deux
formes de « vie » du mythe : d'une part, dans un monde occidental
désacralisé, la survie de mythes sécularisés (mythe du progres, mythe du
surhomme), d'autre part dans des ethnies qui n'ont pas changé de
comportement religieux depuis des siecles - particulieérement en Amérique du
Sud!? - la vitalité de mythes intacts dans leur contexte spirituel initial. Cette
rencontre offre une possibilité de mieux comprendre le mythe, et peut-étre
une occasion inespérée de ranimer la spiritualité en Occident.

Que devient de nos jours 1'utopie ? Elle garde sa juste place au rang des
hypothéses que le savant a le droit de faire pour tenter une synthése avant
méme d'avoir en mains toutes les données d'un probleme. Elle reste un jeu de
I'esprit, et ne peut jamais étre confondue avec un mythe méme « sécularisé ».

Le mythe peut-il devenir utopie ? Non.

Des que le mythe est séparé du rite, il perd sa finalité et une partie de sa
vitalité. Isolé et figé dans une tradition sacrée en général écrite, il garde son
importance mais devient simple matiére littéraire. La commence le processus
de « sécularisation ».

Le cas de la mythologie grecque est sur ce point révélateur. M.Eliade
considére comme une « tare » le fait que nous ne connaissions pas de
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mythes grecs dans leur contexte rituel!3. Les mythes dont nous parlent
Homere, Hésiode et les Tragiques Grecs ont quitté le plan spirituel pour vivre
sur le plan de l'intellect :

« Ce n'est que dans la culture grecque que le mythe a été soumis a une longue et
pénétrante analyse de laquelle il est sorti radicalement démythisé »14.

De ce fait, le mythe se rapproche de 1'utopie qui pourrait sembler étre
un avatar du mythe. Telle est I'impression produite par les mythes soumis
aux exégeses pythagoricienne et stoicienne. On a dit que l'utopie est née en
Gréce d'une réflexion sur le fonds mythique soit autochtone soit hérité de
1'Orient et qu'elle résulte d'une « réduction » du « spirituel » au
« rationnel ». En fait la ligne de démarcation est difficile a saisir.

Prenons deux exemples : la description homérique du royaume des
Phéaciens et la « cité heureuse » d'Hésiode.

La Phéacie homérique est mythique si 'on considére son caractére de
« terre divine » a l'écart des mortels dont la description s'apparente aux
« lieux » de l'dge d'or. Elle est « utopique » si 'on préte & Homére
l'intention d'évoquer a travers Alkinoos et ses pouvoirs une forme idéale dont
la définition se trouve au chant XIX de I'Odyssée.

Hésiode de son c6té a le mérite de nous offrir dans Les Travaux et les
Jours une transposition d'un mythe en utopie. En effet parmi les mythes
introducteurs de ce po¢me figure le « mythe des races » au sein duquel est
décrite la « race d'or » - premiére « race » que les Immortels placérent sur
terre sous le régne de Cronos. Hésiode reprend la premigre partie de ce mythe
environ cent vers plus loin pour nous donner une version « utopique » que
I'on pourrait intituler : « la cité heureuse du roi juste »15.

L'intention est évidente puisque le poéte reprend certaines expressions
mot pour mot et qu'il interpréte en termes de « cité idéale » et « royauté
parfaite » 1'Age d’Or qu'il avait précédemment présenté comme un mythe. Ce
« doublet » hésiodique donne une idée du traitement littéraire des mythes en
Grece.

Platon d'ailleurs reprend cette voie et donne dans les étymologies du
Cratyle une interprétation des hommes de la race d'or comme bons gouver-
nants et gardiens de la constitution idéale.
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Jamais mythe et utopie n'ont été aussi proches l'un de l'autre. C'est
donc dans 1'ceuvre de Platon qu'il faut chercher la ligne de partage entre mythe
et utopie. La mystérieuse Atlantide peut sans doute nous y aider.

L'article « Atlantide » rédigé par Chantal Foucrier dans le Dictionaire
des Mythes littéraires'® éclaire la question. Elle considére 1'évocation
platonicienne du Timée et du Critias comme une « utopie inachevée »
puisque la peinture de I'Atheénes archaique rappelle « le programme idéal de la
République ». L'ambiguité du propos platonicien peut faire hésiter entre
utopie (C.Foucrier utilise les termes de « contre-utopie » et « utopie-
paradoxale ») et mythe. En réalité le lien établi par Platon lui-méme avec
une origine religieuse remontant a une tradition orale (prétre égyptien)
souligne a lui seul la valeur de mythe attribuée a 1'Atlantide par le
philosophe, quel qu'ait pu étre par la suite 1'emploi littéraire du théme. Ce
récit s'integre a la vision des bouleversements qui se produisent
périodiquement dans 1'univers et coincident avec la disparition de races et de
civilisations. Platon, lecteur d'Hésiode, sait que le « mythe des races » est
I'écho de mythes orientaux rattachés aux luttes titanesques au cours desquelles
I'humanité a été plusieurs fois détruite. L'Atlantide est la réplique
« occidentale » de ces récits. ’

Platon a-t-il entretenu sciemment une ambiguité entre mythe et
utopie ? Il semble bien que non. Prenons pour exemple le Politique, la
République et les Lois. Une méme méditation sur le meilleur type de
gouvernement unit ces trois traités. Le premier met en ceuvre le « mythe de
Cronos » alors que les deux derniers élaborent les utopies de la Cité idéale et
de la Constitution Parfaite. Les trois dialogues ne se déploient pas sur le
méme registre. A

Le Politique est dominé par une vision métaphysique du monde ot
I'age d'or de Cronos réapparait dans l'alternance des cycles. Le propos est
nettement mythique. En revanche la République et les Lois utilisent le mode
utopique dans la recherche d'une réponse aux problémes de la société du
temps de Platon. L'utopie est toujours une réponse a l'histoire, alors que le
mythe s'impose par lui-méme, au mépris parfois de 1'évolution historique.

Ou est, en fin de compte, la ligne de démarcation entre le mythe et
l'utopiel” ? Y a-t-il un critére qui permette de les distinguer ? C'est
I'historien des religions qui détient la réponse a ces questions. Je pense,
personnellement, que l'utopie est radicalement différente du mythe, parce
qu'elle appartient au monde de la spéculation philosophique, alors que le
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mythe appartient a 'univers religieux. L'utopie est inventée, alors que le
mythe est « donné ». Cette différence de nature permet de dire que 1'utopie ne
résulte pas de la dégradation du mythe, mais qu'au contraire elle a un statut
indépendant. Le critére qui rend aisée la distinction entre mythe « sécularisé »
et utopie est 1’intention critique inhérente au projet utopique. Lorsque Platon
édifie sa constitution idéale, personne ne s'y trompe : il critique Athénes !
La preuve en est que l'utopie se développe en période de crise sociale, et
prépare les révolutions ; le point de départ est le réel imparfait, et le but a
atteindre grice a une logique livrée a ses propres lois c'est un monde meilleur,
congu par l'esprit, hors des contingences réelles. L'utopiste réforme le monde
en pensée, avec une prétention démiurgique a la perfection. On comprend
pourquoi la pensée politique et sociale est le terrain d'élection de l'utopie :
dans ce domaine, I'homme est 1égitimement démiurge, puisqu'il fait ses lois
et son histoire. Platon (et Solon, par sa bouche), Thomas Moore,
Campanella, Bacon, Fourier... ont illustré l'utopie sociale et politique, dans
la mesure ol ils ont révé de changer le monde par les ressources de l'esprit.

On peut dire que les Grecs ont inventé 1'utopie, parce que leur mentalité
spéculative et les circonstances de leur histoire les poussaient a trouver par
les voies de la réflexion des structures mieux adaptées.

Mais il semble qu'en Grece 1'utopie ait voulu avoir'la caution du
mythe. D'Homeére a Platon, on observe, surtout dans la représentation de 1'age
d'or, un cdtoiement significatif du mythe, encore nourri du substrat religieux
oriental, et de 1'utopie politique, fruit de la spéculation grecque stimulée par
la critique d'une société. Au fil des crises historiques partout le « mode
utopique » émerge et s'accentue dans des contextes divers.

L'épopée d'Homere et la poésie d'Hésiode sont dominées par le mythe :
I'dge d'or y a sa forme archétypale ; il représente le temps auroral de
I'humanité, ou justice, abondance et paix divines régnent parmi les hommes
unis aux dieux. Mais la fragilité des entreprises humaines conduit Homere et
Hésiode a placer rois et cités sous 1'égide de Zeus - souverain de la premiere
alliance avec I'humanité, incarné en Dikeé - déesse de la justisse - c'est
T'apparition des thémes utopiques du « Roi parfait » d'Homere et de la « Cité
heureuse du Roi juste » d'Hésiode.

Platon, pour répondre a la crise de la cité, se lance dans I'élaboration de
consitutions idéales, ouvrant la voie royale de I'utopie politique ; mais il n'a
jamais renoncé a une vision métaphysique du monde, aussi le mythe ne se
dégrade-t-il jamais dans son ceuvre.
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L'Epoque hellénistique connait aussi cette complicité du mythe et de
l'utopie!8. L'ébranlement consécutif a 1'aventure d'Alexandre change la
hiérarchie des valeurs. On ne peut plus penser, en termes politiques, aprés
Alexandre comme on pensait avant lui. L’histoire a grandi en sa personne, et
elle se veut maintenant universelle. Alexandre dans son role de Héros
Civilisateur entre dans le mythe, comme un dieu vivant. En méme temps
I'évhémérisme qui réduit le divin a I'humain favorise le développement de
l'utopie aux dépens du mythe. L'dge d'or brille dans la « Cité du soleil » de
Iamboulos et dans tous les pays lointains, ol le mirage de « I'ile du bout du
monde » réapparait. L'élargissement des horizons, dii aux expéditions
d'Alexandre et au mouvement des armées des diadoques aboutit 3 un
renouvellement de la représentation du monde. Eratosthene de Cyréne établit
une carte générale des terres et des mers, qui servira pendant dix-huit siécles.
Le branle étant donné a l'imagination, les terres lointaines suscitent la
curiosité : au Nord on situe les Hyperboréens, dont Hécatée de Milet
auparavant avait décrit le mode d'existence, proche de 1'dge d'or ; du Gange au
Nil se réveillent les Iégendes des pays ou l'or abonde, symbole de la présence
des dieux ! Un tel état d'esprit explique l'intérét des érudits Alexandrins pour
les mythes des grandes civilisations antérieures. Au 1¢r s. av. J.-C. la
« Bibliothéque Historique » de Diodore de Sicile, qui ne se congoit pas sans
le travail persévérant des mythographes d'Alexandrie, offre une vaste
compilation de I'histoire universelle, allant des origines de 1'humanité
jusqu'en 60 av. J.-C., et se présente comme une histoire des mceurs, des
croyances et des idées religieuses de grands peuples connus (Egypte, Assyrie,
Grece, etc...). Les mythes y sont traités dans une perspective évhémeériste,
qui facilite un syncrétisme religieux caractéristique de ce temps.

L'époque hellénistique est donc favorable a un rapprochement de
l'utopie et du mythe. L'dge d'or, devenu simple matiére littéraire, entre dans
les topos de la poésie. Aratos dans ses Phénomenes, reprend le « mythe des
races » d'Hésiode, comme un élément ornemental de son poéme.

Ainsi l'age d'or semble avoir perdu sa dimension religieuse. Dans le
contexte de 1'utopie, il releve plus de « 1'imaginaire » que du « didactique ».
Et pourtant... cette riche période réserve des surprises... Ne voit-on pas, en
plein II° siécle av. J.-C. Aristonicos, fils naturel d'Eumeéne II, roi de
Pergame, entrainer a sa suite des masses serviles, en leur promettant la
« Cité du Soleil » de Jamboulos ? Dépossédé du royaume de Pergame, par le
testament d'Attale III, le jeune prince se révolte et promet a qui veut le suivre
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de vivre LIBRE (il affranchissait aussit6t les esclaves) dans la métropole
héliopolitaine, ou régnent la justice, I'abondance et la paix de I’dge d'or. Le
philosophe stoicien Blossius de Cumes le rejoint et lui donne son appui
moral. La révolte servile prend une telle ampleur dans le monde grec que les
Romains sont appelés a la rescousse pour étouffer cette révolution d'un
nouveau genre. Aristonicos bat Crassus en 130 av. J.-C. et il est défait par
Perpenna. Il est exécuté a Rome en 126 av. J.-C. Le silence fait sur cette
affaire et 'unanimité avec laquelle le monde hellénistique s'unifia pour arréter
Aristonicos montre 3 quel point le mythe de I’Age d’or peut, dans certaines
circonstances, retrouver sa vitalité et se présenter comme LE paradis retrouvé
et la terre de salut !

Age d'or : mythe ou utopie ? Mythe en terre égyptienne, sous
Ptolémée X et Cléopatre III, ou des textes égyptiens!® décrivent le retour de
I'abondance, de la justice et de la paix dans la vallée du Nil a 'occasion de ce
regne heureux. La conception de 1'dge d'or propre a I'Egypte ancienne
souligne qu'il ne peut jamais y avoir de perfection semblable a « ce qui fut la
premiere fois », mais que I'essence de la royauté pharaonique est de restaurer,
par la justice, les conditions d'un 4ge d'or sur terre.

Ainsi le mythe de I’age d’or rencontre en terre égyptienne les conditions
d'une nouvelle vie ! F.Daumas, dans sa thése sur Les Mammisis des
Temples Egyptiens'® a mis en lumiére la signification cosmique et royale du
rite de la Naissance divine, qui s'accomplissait dans cette partie du temple. 11
souligne la vitalité de ces rites, tant & Esna, qu'a Dendara et a Edfou?0.

« Il n'y est pas seulement question de la naissance divine, mais aussi de
I'importance de la royauté du jeune dieu (Horus). Il doit poursuivre sur terre, c'est-a-
dire en Egypte, I'exécution de I'ccuvre paternelle. La succession du fils au pere est
en quelque sorte I'image de 'éternité qui apparait dans la continuité de 'ordre du
monde... »2l

Or, 'ordre du monde rayonne précisément dans I'dge d'or royal, inauguré
pour tous les hommes, par le nouveau pharaon. On connait les prétentions
des Ptolémées a la monarchie universelle, héritée de la tentative d'Alexandre.
L'important est que ce but ait été visé, en Egypte, par une dynastie grecque
acceptée par le « clergé » égyptien. C'est par la culture grecque, non par les
armes, que les Ptolémées ont voulu remplir leur mission : ils ont accepté de
se laisser « égyptianiser », parce qu'ils ont reconnu dans la spiritualit€ du
pays du Nil une force que la Gréce n'avait plus ! La rencontre du projet grec
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et de la foi égyptienne fait resurgir le mythe de I'dge d'or dans son milieu

naturel : la religion.

Au moment ou Rome va prendre le relais d'Alexandrie et affirmer ses
propres valeurs, I'dge d'or grec vient de subir en Egypte sa plus importante
métamorphose : il est devenu le mythe des fonctions divines et royales, sur
une terre ou la justice, 'abondance et la paix peuvent exister.

En conclusion, 1'dge d'or est un mythe mais il a donné lieu a des
développements utopiques. L'itinéraire de ce mythe vivant a travers diverses
cultures permet de distinguer plusieurs situations.

Tout d'abord la grandeur et le dynamisme d'un mythe associé au rite
dans la dimension religieuse qui caractérise sa naissance.

Ensuite l'aptitude du mythe a se développer dans d'autres cultures
chaque fois qu'il rencontre une conscience religieuse en état d'attente.

Enfin ses disparitions temporaires qui ne compromettent pas les
résurgences dans les périodes de crise. Cette plasticité et cette permanence
sont les qualités du mythe vivant, fleuron de la mentalité religieuse des
peuples, encore porteur de la dimension métaphysique de la pensée.

L'utopie releve de l'intellect seul. Elle est directement lie a la
spéculation philosophique. Son terrain d'élection est la critique sociale et
I'élaboration d'une pensée politique. De nos jours en demandant ses moyens a
la technique et a la science, elle porte l'intelligence humaine aux limites de
ses possibilités. Tournée vers l'avenir elle épuise « le champ du possible »
dans un émerveillement et avec une exaltation des forces humaines qui restent
théoriques. Je ne crois pas personnellement qu'il y ait des « utopies
pratiquées » : lorsque des hommes trouvent la force de sacrifier leur vie a la
réalisation d'un projet grandiose, ce n'est pas une utopie qui nourrit leur
espérance mais un mythe vivant. C'est en Gréce que mythe et utopie ont pu
se cotoyer, parce que le « miracle grec » a fait coincider les derniers feux de
la pensée mythique d'Orient avec la vive lumiere de la jeune rationalité.
L'euvre de Platon nourrit ces deux grands courants sans jamais les laisser se
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