SOMVILLE P, Un le';noc‘gnage de Varron sur la cosmologie pythagoricienne :
E pylhagoricienne :
RHR CLXV1 1964 39-50. | La notion de I'axe du monde et du centre de la
génération cosmique, sexuellement caraciérisé, que l’on trouve chez Varron,
reflite une cosmologie et une cosmogonie pythagoriciennes d'origine trés

_ancienne.
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Un témoignage de Varron
sur la cosmologie pythagoricienne

O sancle Apolle, qui umbilicum cerfum lerrarum oplines...
Varron, au septiéme livre du De lingua lalina®. nous cite ce
passage d’Ennius ou le poéte salue en I'Apolion delphicn le
possesseur de I'ombilic du monde. Varron s’empresse aussilét
d’ajouter que cet « ombilic » — qui désigne en réalité le tom-
beau de Python — n’est pas plus le centre du monde que le
nombril n’est le véritable centre du corps humain.

A cette occasion, il introduit une bréve digression dont
I'inspiration pythagoricienne est certaine et d'autant moins
négligeable que Varron passait pour avoir fait partie du cercle
pythagoricien de Nigidius Figulus2,

Les Fragmente der Vorsokraliker de Diels-Kranz n'en font
pas menlion. malgré son intérét et en dépit de la lumiére qu’elle
projette sur la conception vitaliste et archaisante que les
pythagoriciens de 'époque se faisaient de 'univers.

Notre étude Lentera de réparer cette omission et de souli-
gner un aspect de la cosmologie pythagoricienne qui n’a guére
été apergu jusqu’a présent.

* L *

Voici le Lexte : Ilaque pingilur quae vocalur ¥, y8év TuBayspa
ul media caeli ac lerrae linea ducatur infra umbilicum per id quo
discernilur homo mas an femina sil, ubi ortus humanus similis
ul in mundo : ibi enim omnia nascunlur in medio, quod lerra

1) VII, 17.
2) A. I’)BLA'KTB. Eludes sur la lilléralure puthagoricienne, Paris, 1915, p. 301.
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mundi media. Pracelerea si quod medium id esl umbilicus ul
pila lerrae, non Delphi medium ; el lerrae medium — non hoc,
sed quod vocanl — Delphis in aede ad latus esl quiddam ul
thesauri specie, quod Graeci vocant lpgodév quem Pythonos
atunl esse tumulum ; ab eo nosirt inlerpreles dpoodéy umbilicum
dizeruni.

A V'encontre d'Ennius, qui voit en Delphes le centre du
monde, Varron pense que « ce qu’on appelle la terre de Pytha-
gore est représenté de telle fagon que la ligne qui se trouve au
centre du Ciel et de la Terre se prolonge sous le nombril en
passant par 'endroit ol 'on discerne qu'un étre humain est
méle ou femelle et ou I'origine de I'homme se révéle semblable
a celle du monde. En effet, ¢’est 13, en ce centre, que tout nait
parce que la Terre est le centre du monde. En outre, s'il est un
centre de la terre, ¢’est-a-dire un ombilic analogue a une boule
de terre, Delphes n’est pas ce centre. Le centre de la Terre, non
pas le centre réel, mais ce qu'on prétend I’étre & Delphes, est
quelque chose qui se trouve dans un temple, sur le c6té, un peu
comme un trésor?, et que les Grecs appellent dppadés et dont
ils disent qu'il est le tombeau de Python. (Uest en pensant & ce
centre que nos interprétes traduisirent épgarée par « nombril ».

Il faut done, nous dit Varron, nous représenter le tracé de
« la ligne médiane du Ciel et de la Terre », et, si nous voulons
atteindre le vrai centre des choses, prolonger la ligne au-dela
de la terre et de 'ombilic de Delphes.

1) Textle de I’édilion Roland G. Kexrt, The Lueb Classieal Library, London,
William Heinemann, Cambridge, Massachusetts, Harvard Universily Press,
1938, pp. 284-286. Nous lisons cependant, selon la conjecture de Turnébe, 7 ¥0cv
et non <dvt >iyfawyv, correction inadmissible d'Hermann, 1’Anti-Terre ne pouvant
étre le centre générateur du monde a aucune époque de I'histoire du pythagorisme.
[.e texte des manuscrits porte : tyfewv.

2) Surle sens de in aede ad lalus, ef. A. B. Cook, Zeus, vol. 11, part I, Cambridge,
1925, p. 173 : « It stood in a small chapel of his own. » Cf. aussi DAREmMBERG-
Sacuio, 1V, 198, et W, H. Roscuer, Omphalos, Leipzig, 1913, p. 81, n. 150. Nous
ne croyons pas du tout qu'ut lhesauri specie se rapporte 4 'omphalos, comme le
pense Miss J. Harrison, Themis, Cambridge, 1927, pp. 396 sq. La comparaison
s'applique & in aede ad lalus. Pavusanias (10, 24, 5) semble bien le confirmer
lorsqu'il parle de I'omphalos qu’il a vu prés de 1'autel érigé par les habitants de
Chios et du crattre d'Algatie. Cet autel est une « sorte de Thésauros », analogue
au Trésor des Athéniens, mais probahlement plus petit.
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La représentation de cette ligne fait appel a un schéme
poétique qui se retrouve dans toutes les religions primitives :
il s’agit de 'Arbre ou de la Montagne du monde, considérés
comme un axe cosmique, permettant d’établir Ja communica-
tion entre les divers niveaux d’un espace sacré tridimensionnel.
M. Eliade définit comme suit ce processus d’imagination
sacrée : « Dans la géographie mythique, Vespace sacré est
'espace réel par excellence », et il ajoute : « Dans les cultures
qui connaissent la conception des trois régions cosmigues
— (iel, Terre, Enfer — « le centre » constitue le point d’inler-
section de ces régions. C’est ici qu’est possible une rupture de
niveau et, partant, une communication entre ces trois
régions »l.

Notre texte fait visiblement allusion a cette topologie
sacrée. Le prolongement de l'axe médian du Ciel et de la
Terre nous fera passer, au-dessous de I'ombilie, jusqu’a la
partic sexuelle et centrale de 1'Univers per id quo discerntlur
homo mas an femina sil.

Il s’agit de ’endroit « oi1 I'origine de I’homme se révéle
semblable a celle du monde », ubi ortus humanus similis ut in
mundo. Il faut en conclure que, pour les pythagoriciens, la
naissance humaine a son modéle supérieur dans la naissance
cosmique. Il n’est pas question ici d’une application pure el
simple de I'archaique correspondance entre le microcosme et
le macrocosme. Notre texte va beaucoup plusloin. Il détermine
le cenire de ces deux mondes : de méme que le vrai centre du
corps humain n’est pas le nombril, mais se situe ailleurs et
plus bas, dans la région du sexe, le vrai centre de I'univers
n'est pas 'dpparéc de Delphes, mais autre chose, situé sous
‘dpparsg, en un lieu qui exerce la méme fonction que le
sexe générateur et que les pythagoriciens appellent « Terre de
Pythagore ».

L'analogie pythagoricienne des deux terres se prolonge

1) M, EvLiapg, Psychologie et histoire des religions, dans Eranos Jahrbuch,
1950, Band XIX, Rhein-Verlag, Zurich, 1951.
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ainsi dans l'ordre de la génération : il existe un lieu ou le
monde nait et qui correspond & celui ou nait ’homme. Cette
analogie ne va pas du corps humain a |'univers, mais au
contraire de l'univers au corps humain. La naissance du
monde est le paradigme de la naissance de ’homme. Lorsque
Platon déclare que « ce n’est pas a l'image de la femme que la
Terre accouche et fait vivre, mais c’est la femme qui imite la
Terre »!, 1l est vraisemblable qu’il se référe implicitement au
théme pythagoricien évoqué par Varron. On retrouve égale-
ment ici la vieille idée mythologique qui fait des hommes des
vryvevels el de la Terre 'exemplaire de toute maternité? Mais les
pythagoriciens la généralisent et I'appliquent & la distinction
qu’ils tracent entre « la terre des homimes » et « la Terre de
Pythagore ». La premiére semble bien dépossédée de sa puis-
sance génératrice au profit de la seconde : « Clest la, en ce
centre, que tout (omnia) nait », nous dit Varron. On peut
des lors en déduire que la terre o nous sommes tire son ori-
gine de cette autre Terre transcendante qui s’érige ainsi en
moteur premier de la génération.

Le texte de Varron nous donne la raison de cette pri-
mauté de « la Terre de Pythagore » : quod Terra mundi media.
Cette Terre supérieure est le centre générateur de I'univers.
Comme la terre des vivants, la Terre de Pythagore ne par-
ticipe pas seulement a l'archétype générateur et maternel.
elle I'est au plus haut degré et c¢’est d’elle que toute naissance
provient parce que toute naissance s’effectue in medio.

Le rapprochement du texte de Varron avec le fameux
fragment de Philolaos relatif au Foyer ceniral situé &v 16 péow
tég ogatpac® et appelé par lui Cenlre sacré de toule chose ("Eotin
o wavrog), Habilacle de Zeus, Mére des Dieux, Aulel el

1) Menex., 238 a : od yop vH peplpnrar wufoel xal yewdoer, dhad yovy Yiv.

2} PHERECYDE, fr. 22 {a) Jacoby ; HELLANICOS, fr. 1 fa) Jacoby; HEsiopE,
Theog., 185 ; EscuyLE, Prom., 351 ; EURIPIDE, Here. fur., 5; Phen., 935 et Sch.,
942 ; Bacch., 538. On sait que pour la mentalité archaique la Terre est Mére au
sens le plus fort du terme, cf. U. PEstavozza, Religione Mediterranea, Milan, 1951,
passim (cf. index s. v. lerra), et W. K. C. GurHRIE, In the Beginning, L.ondres,
1957, pp. 11-28.

3) D. K. 1, 410, 12 =44 B 7.
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Conjonclion, Mesure de Physis!, s'impose immédiatement &
’esprit.

La signification sexuelle de ce Milieu n'est absolument pas
douteuse, puisqu’il s’agit de 'endroit infra umbilicum per id
quo discernitur homo mas an femina sil. Un passage d’Athénée
confirme nettement ce sens de péoov. L’auteur des Erudils au
Banquet nous rapporte en effet un hymne phallique, transmis
par Sémos de Délos, qui se chantait aprés que les participants
a la procession du phallos fussent entrés en silence par la porte
située derriere le théitre et arrivés au milieu de 'orchesira :
« Allez, formez un large espace (edpuywpiov) pour le Dieu,
car 11 veut venir droit (4pfc) et, gonflé de désir, traverser
le Milieu (3w péoov Badilewv) »2. Le terme pésov — tout
comme celul de Xwopa® — revét donc le sens religieux de
pudendum muliebre.

Pour les pythagoriciens auxquels Varron se référe, comme
pour Philolaos, le vrai péoov cosmique est donc bien le lieu
ot se trouve le sexe générateur de 'univers, correspondant au
uéoov de la femme. Aristote le précise & son tour dans un
passage du De Caelo*, qui rejoint le texte de Varron et dans des
lermes quasiment semblables : « Les pythagoriciens croient
que ce n'est pas la terre qui occupe le centre de la sphére, mais
plutét le feu. Voici ce qu’est pour eux le milieu. Ils 'appellent
Ciladelle de Zeus et c’est le Feu qui possede la région (Egov iy
Xapav)®, en cause, comme si le terme cenire était pris en un
sens vulgaire et que le centre de la grandeur était aussi le
centre de « la chose » et son centre générateur. Certes, chez les
animaux, le centre de I’animal n’est pas celui de son corps,
el c’esl de cette maniére qu’il faut plutél concevoir ce qui

1} Aetius, 11, 7, 7 = D. K. 44 A 16,

2) X1V, 621 D = Carm. Pop., 7, P. L. G. BERGK, 111, p. 654. Cf, dans son sens
profane, OriBasE, C. M. G, Raeder, 5, 27, 3 et GaLIeN, 14 732 Kiihn.

3) yopax = pudendum mualiebre dans ARISTOPHANE, Aves, 557, avec I’emploi
du verbe Suxportdo lequel, comme poOLTde, 8 Un sens trés précis, cf. 11, 14, 296 ;
Praton, Rep., 390 ¢ ; HERODOTE, 2, 111 et Lysias, 1, 19, Hude.

4) B, 13,293 b 1 = D. K. I, 461, 30-35.

5) Eyov parail bien avoir ici le sens de « posséder » comme on « posséde » une
femme.
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se passec dans le cas du Ciel toul entier ». L’expression
16 péoov amiéds Asybpevev désigne évidemment « le milieu »
au sens du pudendum et, selon Aristote, les pythagoriciens
raisonnent comme si le centre du monde était un centre ana-
logue a celui qu’on appelle grossiérement 6 mpfypa, pudendum
virile?, et plow, pudendum muliebre®. Et c’est vrai, en un sens,
ajoute-t-il, puisque le centre de I'élre vivant est bien celui-la
et ne doit pas étre confondu avec son centre corporel, qui est
sans doute en sa pensée 'éuparos au sens de nombril. Autre-
ment dit, pour Aristote, comme pour Varron, les pythagori-
clens placent au centre du monde un organe générateur ana-
logue a celui de I'étre vivant et distinct du nombri] : c’est le
feu ou Zeus qui féconde cet organe et engendre ainsi
Puniverst.

Le centre de la génération cosmique est donc bien
un aidotov yuvauxeiov selon les pythagoriciens dont Varron
rapporte les idées, voisines de celles de Philolaos. Omnia
nascunlur in medio quod Terra — la « Terre de Pythagore » —
mundi media. Cette place centrale qu’occupe la véritable Terre
el qui fait d'elle la génératrice de tout ce qui est, le seul
dupords authentique.

Cette conception se retrouve du reste dans d'autres
mythologies. M. Eliade cite par exemple les textes rabbiniques
suivants : « Le Tres-Saint a créé le monde comme un embryon »,
ou encore : « Tout, comme 'embryon croit a partir du nombril,
de méme Dieu a commencé & créer le monde par le nombril
et de la il s’est répandu dans toutes les directions »5. La reli-

1} Traduction de J. TricoT, Aristole, Trailé du Ciel, Paris, 1949, p, 102, trés
modifiée. Voici le texte : 76 8¢ péoov elvar Totolitey * § Audg puiaxiy dvoudfouot,
10 TodTyvy Erov Tiy yopayv T, domep TO pécov ATAGG AEYOuEVOY xal TO Tob
peyéloug pécov wai tol mpdypatog dv wéoov sl THe @uotwe. xel wxBdmep év
Toig Leorg o Tadtdv TH Tob Loou xal Tob chpatog péoov, oltwmg dmoinmréoy
oy xol wepl THVY Ehov ovpovdy,

2) mplype = phallus chez ARISTOPHANE, Lys., 23 sq.

3) Cf. LippELL-ScoTT, 8. v. VII,

4) Sur le pouvoir générateur du feu dans la mentalité archaique, cf. U, Prsta-
LO0ZzA, Religione Mediterranea, pp. 218, n. b, 227, 231, 266, 270 ¢t M. MARcoNI,
Riflessi medilerranei sulla piu anlica religione laziane, Milan, 1939, pp. 223 sq.

5) Op. cil., p. 267.
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gion préhellénique étail déja centrée sur le culte d’une
Matrice primordiale figurée par un oépgorésl. La religion
préhistorique 'avait précédée, comme en témoignent les trois
peiras marmuradas du plateau de Marcomer en Sardaigne,
datant du IIle millénaire : ce sont « des pierres en pain de
sucre, de forme géométrique, qui exhibent avec netteté deux
seins de femme »2. Le centre ou uéoov n’a donc pas seulement,
comme tel une valeur hiérophanique, comme le pense
M. Eliade : il renvoie 4 une réalité sexuelle bien déterminée
dont les pythagoriciens ont conservé une signification et un
symbolisme qui viennent du fond des ages.

Les textes de Varron, de Philolaos et d’Aristote nous
présentent ainsi une cosmologie pythagoricienne dont l'inspi-
ration « sexuelle » ne parait pas pouvoir étre mise en doute.

La suite du passage d’Aétius relatif & Philolaos compléte la
démonstration.

La « Terre de Pythagore » est ici appelée ‘Eotia 165 mavtée.
L’image s’explique aisément, lorsqu’on se rappelle que « I'igtia
est proprement '2cyapa de la maison, sur laquelle on sacrifie
chaque jour a Zeus é&otiolyeg et & une divinité nommée
Hestia »3, que le mot Zoyapd revét pour un Grec un double

1} U. PEstarozza, Pagine di Religione Mediferranea, Milan-Messine, 1942,
t. I, p. 13 et n. 24 ; M. Marcont, Mé)gaa, dea cretese, in Athaeneum, n.s,, XVIII,
1940, fasc, 111, p. 175, avec les textes a4 'appui.

2} 5. von Cres-REDEN, The Realm of the Great Goddess, Londres, 1961, pl. 37.

3) EustaTiE, Comm. ad Od. 22, 335. Dans son édition des Hymnes homériques,
M. J. HumBEeRT se demande s'il ne faut pas restituer 4 ‘lotix sa forme Figtix
d’apres la glose d'Hésychius : yiotle * Eayapd. Or, le méme Hésychius note que
yic - ipdg 2ok v wetd lopde (1. e. Fic). 8i yig signifie y¥), ipdc est la ceinture magique
d'une déesse-mére : APHRODITE ([1., 14, 214 et 219) ; le verbe ipsagswy qui dérive
d'ipke au sens de laniére ou de fouet, est employé dans 7{., 2, 782, avec yaimv
comme complément et signifie « frapper la terre de la foudre », ce qui nous renvoie
4 1a bipenne erétoise, symbole de fécondation. Quant & ioylc, il est employé avee
¥7¢ dans SoPHOCLE, (Ed. Col., 610 et dans XEnorHoN, (Eeon., 17, 10, au sens de
« fécondilé de la terre 2. Cf. aussi dhoyog loyups Avhg, dans EscuyLe, Suppl., 302,
que P. Mazon traduit trop librement par « épouse opiniitre de Zeus », alors qu’il
faudrait sans doute penser 3 « I'épouse féconde de Zeus ». De toute maniére, on
se trouve ici en présence de mots triés éloignés par le sens en apparence, mais qui
se rejoignent tous, par un réseau subtil d'images et de significations secondes,
dans I'idée centrale de « puissance de fécondité » qu'Heslia détient. On connait
le passage fameux du Phédre (247 a) ol il est dit qu'Hestia reste seule au foyer des
dieux, alors que se déroule le triomphal cortége des Olympiens. Pourquoi 7 Tout
simplement parce qu'elle est le [ Z6ov, le Centre de l'univers, comme telle ina-
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sens, celul de foyer et celui de pudendum muliebre!, que I'ouver-
ture de la Terre delphique d’ou émane le soullle prophétique
de la Pythie est dite pesépparoc®?, qu'Eusébe nous parle
d’'une statue d’Hestia xaf’'d 82 yovipog 4 Sdvauec®, exacte-
ment comme Simplicius nous signale, & propos des Pythago-
riciens, qu’une Jdnutovpywen Sbvaurs jaillit éx péoou de la
v Cwoyoveloa?, qu’Hésiode, en ses conseils divers au paysan,
lui interdit « de montrer indécemment prés du foyer ses
parties souillées de sperme » et que Pline souligne la foree
génératrice du foyerS. Il est certain, d’autre part, que Varron
n’ignorait pas que Vesta, la déesse latine paralléle d’Hestia?,
était a la fois Flamme et Terre, exactement comme 1"Eotia
pythagoricienne, Terre de Pythagore dont le Feu « posséde » la
Xopa. On lit en effet dans Ovide : Nec {u aliud Vestam quam
vivam infellige flammam?® et que Vesta n’a d’autre image que le
Feu®, mais aussi : Vesta eadem quae Terral®. Virgile joint au
nom de Vesta 1'épithéte sacrée de Maier!, et Denys d’Hali-
carnasse, parlant des institutions de Numa et du temple de
Vesta, rassemble en une phrase les deux caractéristiques,
ignée et terrestre, de la déesse : « Le Feu est dédié a ‘Eotia

movible, et parce qu'elle engendre l'univers a4 partir de ce pécov sacré. Clest le
sens du proverbe : &o''Eotieg dpyecOar, ARISTOPHANE, Vesp., 846; PrATON,
Eulhyphron, 2 a ; StraBoN, 1, 1, 16 et HEsycHIUS, 5. v, On comprend alors pour-
quoi Aristonoos (J. V. PowgrL, Collecianea Alerandrina, Oxford, 1925, p. 172)
Pappelle « reine de 1'Olympe et de la Terre », »ot *Ohbumou xal wople Taloc.
Elle en est le pégov, le pudendum générateur. Sur les rapports entre Hestia et la
Terre féconde, on peut sans doute rapprocher I'épithete vapia qui est conférée & la
premiére dans une inscription de Cos (Syll. Inser. Graec., édit, W. DITTENBERGER,
Leipzig, 1915-1924, 3¢ éd., 1025, 29) et les qualifications d'devdou Toply xdopoto,
Océiv, mpwTdonopog dpy, mappATwp, que lui confére Nonwos, Dion,, IX, 220
Cf, aussi le verbe uupelv, qui est peul-8tre apparenté & xlpiog, associé & yduwmy
chez ARCHILOQUE, fr. 18 Bergk et & téuvwv chez HERopoTE, I, 31. BAILLY-SECHAN-
CHANTRAINE rapproche xiipog de xueiv.
1) ARISTOPHANE, Equiles, 1286.

2) SopHocLg, (Fd. Rexz, 480.

3) Praepar. Evang., 3, 11, 7.

4) Comm. ad Arisl. de Caelo, 511, 26 = D.K. I, 462, 1-2, A 58 37.

5) Op. et D., 733, traduction Mazon.

6) Nal. Hisi.,, XXXVI, 70 et XXVIII, 7.

7) Ciciron, De Nal. Deor., 11, 27.

8) Fasles, VI, 291.

9) Ibid., 298 : effigiem nullam Vesla nec ignis habet.

10) Ibid., 267, Cf, ArnoBE, 111, 32 : Terram nonnulli Vestam pronuniiuni.

11) Georg., 1, 498, Comme EuririDE, fr. 938 Nauck, cf. Alec., 162,
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parce que la Terre qu1 est la Déesse et qui tient (xaréyouox)
le lieu central de lunivers (tév pégov... 1ol xbopov Témov),
Lire d’elle-méme les lueurs du Feu céleste »t. G'est le pendant,
au niveau religieux, de la conception cosmologique des
Pythagoriciens relative au Feu central qui est en méme temps
« la Terre de Pythagore ».

Un texte remarquable de Plutarque? évoque des idées
pythagoriciennes pareilles a celles dont font état Philolaos,
Aristote et Varron : « On dit que Numa donna la forme
ronde au temple de Vesta (v6 t%¢ ‘Eotixg icpdv), ciladelle de
I'inextinguible Feu (v¢ acPéote mupt qpovpav), nen pas en
imitant la forme de la lerre qui serait assimilée 4 ‘Eotiax, mais
de l'univers tout entier donl le cenlre, a4 ce que croient les
Pythagoriciens, est constitué de feu, et c’est cela qu’ils
nomment. ‘Eotie et Monade. Quant & la terre, elle n'est mi
immobile n1 placée au centre de la course cosmique, mais elle
se transporte circulairement tout autour du Feu. Elle ne se
range donc pas parmi les parties originelles et les plus pré-
cieuses de I’Univers (o0 16V Tiutotdtav odde TOV TEOTOY Tob
xocpév popiev mapyew) ». Hestia est donc bien a nouveau ici
le pésov, le vrai « centre » du monde situé au-dessous de la
terre, 'autre Terre, autre opparic que décrit Varron : dans
les deux textes, la terre des vivants est dépossédée de sa fone-
tion premiére et généralrice (tév mphrrov... poptwv)d. « On dit
méme, continue Plutarque, que Platon devenu vieux repensa
le probléme ; il investit la Terre de la seconde place (v deutépw
Xwpa), la place centrale et maitresse étant réservée 4 quelque
chose d’autre et de plus puissant », ce qui signifie que Platon,
aprés avoir adopté I'hypothése géocentrique, se rallia a la
cosmologie pythagoricienne identique & celle que mention-
nent Philolaos, Aristote et Varron, avec toutes les idées
archaiques qu’elle présuppose.

) Anl. Rom., 11, 66, 3.

2) Numa, 11.

3) Mgt signifie spécialement les organes générateurs, cf. Lucien, Vil. Audi.,
6; Dial. Morl., 28, 2 ; DioDoRE DE SIcILE, 1, 85, Bekker-Dindorf-Vogel ; PLu-
TARQUE, 2, 797 fet 323 b ; GaniEn, 12, 431, Kihn.
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Les autres expressions qu’Aétius emprunte aux pythago-
riciens font entendre le méme écho.

Le Awsc oixog est, de toute évidence, la réplique du Znvic
nopyes de Simplicius!, du gynécée de Zeus® Zeus, 1dentifié au
Feu, apparait ici comme le Parédre qui féconde la X6av
TuBuyépn, Matrice originelle et Déesse-Mére de I’Antique
religion préhellénique (pnrépa Bedv)d. Le Bwoupdc n'est pas
seulement l'autel au sens liturgique du terme. Son nom
suggére une sorte de sexualité sacrée. Hésychius? lui donne
pour synonyme Eufoloc, terme que les poétes comiques
emploient pour méoch. Le jeu de l'imagination verbale, propre
ala mentalité primitive, a pu évoquer un sens second et diffus
derriére ces expressions. Il est 'équivalent du Atdg Hpdvog de
la doxographie de Simplicius®. Or, le trone n’est autre que la
Déesse-Mére elle-méme, tant chez les Egyptiens? que chez les
Minoens® et dans les mystéres de Samothrace®. Les Corybantes
« participent au trone de la Mére »10. Et Héra, dont la fonction de
Déesse-Mére originelle est bien attestée, est « 'objet auguste de
"étreinte de Zeus sur un tréne d’or »1, Le terme voisin d’€8pa
a, du reste, un sens nettement « sexuel » chez Aristophane'.

1) D.K. I, 462, 3, 58 B 36.

2) Cf. pour ce sens de wipyog, DEmosTHENES, 1156, 10, Blass.

3) AEtius, I1, 7, 7 = D.K. I, 403, 15, 44 A 16.

4} Hesycuius, 8. v, Bowds.

5) ArisToPHANE, fr. 317, ef. Boporéysupe dans Egquil,, 902; Par, 748 et
Bwporoygsiestar dans le fr. 118, ainsi que le sens trivial de Bopdroyos. Les
plaisanteries et bouffonneries comiques sont le plus souvent & base d'allusions
sexuelles.

6) D.K. 1, 462, 4, 58 B 36.

7) CL. H. FRANKFORT, La Rogaulé el les Dieux, Paris, 1951, p. 79 : « Les Egyp-
tiens pouvaient aisément parler du trdne ot un prince devenait roi comme de la
mére du souverain. Un texte des Pyramides déclare que le roi défunt va au ciel
pour s'asseoir sur « le grand trone qui fait les dieux » (Pyr., 11546). Isis est le
Tréne, ibid., p. 239 et 2563. Cf. le rituel du couronnement dans I'Inde archaique :
« Le roi s'assied sur le trone qui représente le pudendum », Am. Hocart, Kingship,
Londres, 1927, p. 92.

8) CI. Ch. PicaRrD, Die Grosse Mutter von Creta bis Eleusis, Eranos-Jahrbuch,
1938, Zurich, 1939, p. 105.

9) Sur les Opwvicpol pytpdor, O. KErN, Hermes, 1916, p. 56; A. D. Nock,
A Cabiric Rite, in A.J. A, 1941, p. 577 et Jean BousgueT, Le irone de I'Hermes
de Samothrace, in Mélanges Picard, t. I, p. 105 sq.

10) JuLieN, Oralicnes, v, 168 B.

11) Euriring, Hel., 241,

12) Thesm., 133.
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Quant & ouvoyn et a ploug, il suffit de consulter le dic-
tionnaire pour connaitre les associations d’images que ces
mots devaient suggérer 4 un Grecl.

*
LI
De cette analyse, 1l résulte assez clairement, croyons-nous,
que :

1° Varron nous rapporte une cosmologie pythagoricienne qui
est en méme temps une cosmogonie saturée d’idées reli-
gicuses archajques relatives a un aidolov yuvouxeiov divin,
origine et centre de I'Univers, distinct de la Terre-Mére
habituellement considérée par les Grecs comme la source
de la vie.

20 Cette cosmologie et cette cosmogonie sont bien antérieures
a Varron et au Cercle pythagoricien de Nigidius Figulus :
loin d’étre néo-pythagoriciennes, elles appartiennent a

1) Ajoutons a ces textes deslexiques, une série d’autres dont nous ne justifierons
que le premier : EscuyLE, Ag., 633 : 100 Tpéguvtog ‘Hilou yfdvog piow, dont la
traduction exacte nous parait étre « le Soleil qui féconde la matrice de la Terre »,
En effet, le Soleil est mwathp (Choeph., 984). En outre, tpégew ne peut pas ici
signifier « élever », ni méme « nourrir » au sens exlérieur du terme, comme le
montre Eum., 663 : &v oxdtoiat vidog telpapuévy. CI. également Sepi., 754 :
Sote patpbg ayviv | omelpag dpoupav, W Etpagn | Eilav alpmTicocav |
Etha, ob tpépectat signifle quasiment « &tre enclos », « &tre nourri de 'intérieur »,
comme dans SorHocLE, (Ed. Col., 136. (Edipe a été « nourri de I'intérieur » par
Jocaste, comme les yvyevelc : Od., 13, 410 : ob8év dondviTepoy yuio Tpépety
gvBpdmato, et Lycurgue, fr. 85 : § tpédacu <y¥>.

Pour d'autres passages a interpréter dans le méme sens, ¢f. Pinnanrg, Nem,,
VI, 1 8q.; SorHocLe, Trach., 1062 ; Ajax, 760 ; (Ed. R., 869 ; (Ed, Col., 445;
Euriring, Hipp., 737, 1276 ; Médée, 102 ; fr. 902 ; Baceh., 315 ; ARISTOPHANE, Lys.,
545, 1037 ; Them., 531 ; Nubes, 276, 537, 1075 et 1077 ; Vesp., 1282 ; Paz, 1164 ;
AvLexis, fr. 268 ; ArcHirpos, fr. 45 (Edmonds); PraTon, Crilies, 106 ¢; PLu-
TARQUE, Vil. Cleom., 39. Cf. aussi la Vénus Fisica de Pompéi, C.I.L., 1V, 1520 ;
X, 928; IV. Suppl. 6865 ; X, 203 el ForcELLINI-CORRADINI, Totius lalinilales
Lexicon, s. v. physicus, ainsi que les Tabellae Defizionum, 1.G., 111, 3, 89 ¢;
MacroRg, Saf,, in Servius, Ad. Aen., 2, 632.

Concernant les présocratiques, nous renvoyons 3 un cours du Pr Marcel de
CoRrTE, Les origines religieuses de la physis grecque (encore inédit}, que nous avons
suivi 4 I'Université de Liege en 1962-1963, ol se trouvent commentés et analysés
dans le sens précité les passages suivants : ANAXIMANDRE, A 9, 1,83, 6; 1 A9¢a;
1,83,23; B2 1,80 16; ANaXIMENE, A D, 1, 91, 14 ; EPimENipE, B 26, 1, 37, 25 ;
EpicHARME, fr. 4, 1, 198, 17; fr. 10, 1, 200, 12; HEracLiTE, B 100, I, 152, 14;
B 123, 1,178,8; B 112, I, 176, 2 ; PArRMENIDE, B 10, 1, 241, 12 5q. ; B 16, I, 241,
10 ; EmpEpocLE, fr. 8, I, 312, 4 sq.; fr. 27, I, 323, 11 sq.; fr. 63 ; A 70, I, 296,
31; A 73, 1,298, 8;(r. 110, I, 352, 20 sq. ; fr. 1286, I, 362, 4 sq., etc.
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I'ancien pythagorisme puisqu’elles remontent, a travers
Varron, jusqu’au Stagirite et jusqu’d Platon qui en font
étatl.

Il y aurait donc lieu de reprendre sur de nouvelles bases
I’étude des conceptions pythagoriciennes relatives a l'origine
du cosmos et de les relier aux cultes de la Déesse-Mére des
temps archaiques dont elles ont subi l'influence profonde
dans le détail d’'un vocabulaire qui assimilait criment la
naissance du monde a celle des étres vivants. Victor Hugo
s'en est peut-étre quelque peu souvenu lorsqu’il chantait

La Terre, inépuisable el supréme malrice?,

qui est la X8av Mubayépe elle-méme, projection de la rappfirwe?

dans 1'absolu.
Pierre SomvVILLE.

1} Cf. aussi EriMENIDE, Ir. 6 Kinkel, rapporté par PLutaroug, De Def. Or.,
1:ofte yop fiv yoing péoos duguric oddt Qurdsans | ef 84 mig fotl, Besic
8%hoc, Ownrolol 8 &oxvtog, qui fait remonter plus haut encore lorigine de lu
sOdbv Tlubxyépx, invisible a4 nos yeux, Cf. enfin I'allusion de CALLIMAQUE,
Hymne a Zeus, 428 sq., relative 4 un Jugaids dans la religion crétoise, et
Diopore DE SiciLg, V, 70.

2} Le sacre dela femme, in La légende des sié¢eles, Paris, 1950, éd. de La Pléiade,
p. 21, Cf, du méme, Le Saigre, p. 419 :

Mais qu'imporle a la lerre! Au chaos conligus,
EHe fait son iravail d'accouchement sans fin.

3) SoenocLE, Ani., 1282
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