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Pyrrhus et linfluence religieuse
de Dodone dans Pltalie primitive

LES ¢« SORTES DODONICAE »
ET LES CAMPAGNES D ALEXANDRE LE MOLOSSE
ET DE PYRRHUS D’EPIRE EN ITALIE

La guerre que le roi Pyrrhus, appuyé sur Tarente, mena
en Italie entre 280 et 272 av. J.-C. n’a pas seulement accéléré
le cours de la conquéte romaine dans la péninsule, en sacri-
fiant I’ensemble des cités libres de la Grande-Gréce. Elle a
marqué profondément la psychologie historique des Romains.
Pourtant ceux-ci ont eu, semble-t-il, I'impression de ne
combattre qu'un roi audacieux ; son royaume d’Epire, que
soixante ans plus tard ils connaitront comme une république,
avee laquelle ils traiteront durant la premiére guerre de
Macédoine, ne les a frappés d’aucune fagon ; rien de semblable
au mélange d’épouvante et de haine rancuniére que leur
laissérent, en des entreprises d’apparence semblable, les
Gaulois de Brennus ou les Puniques d’Hannibal. Aussi bien les
troupes de Pyrrhus ne leur apparurent-elles guére comme une
armée épirote. Leur impression, confirmée dans l'’ensemble
par le jugement des modernes, fut qu'en s’engageant en cette
équipée italienne, Pyrrhus faisait bon marché des intéréts
de son royaume. Sa fin.ne le prouvait-elle pas ? — L’Epire
avait cessé de compter aprés sa.mort, victime justement de
ses ambitions extérieures. Or, cela est vrai sans doute ; mais a
condition de comprendre, croyons-nous, que les entreprises
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de Pyrrhus, et déja avant les siennes celles d’Alexandre le
Molosse, s’autorisérent des oracles précis d’un sanctnaire qu'il
faut bien, a cette époque, considérer comme essentiellement
épirote, celui de Dodone.

M. Pierre Wuilleumier dans son ouvrage d’ensemble sur
Tarente!, M. Jacques Perret dans son essai sur la Iégende
d’Enée?, ont, de facon différente, replacé la campagne de
Pyrrhus dans la perspective historique de la Grande-Gréce et
de I'Italie antique. M. J. Perret a surtout insisté sur le réle
que ce « nouvel Achille » aurait eu dans le développement du
théme de Rome troyenne : reprenant des allusions de Timée
et de Pausanias, il a cru pouvoir conclure que cette légende
des origines troyennes de Rome n’avait dii son « lancement »
définitif qu’a l'initiative prise par le héros épirote de battre a
ses murailles comme Achille devant celles d’'Ilion3. Sous cette
forme, son opinion n’est pas la ndtre ; nous ne croyons pas
que la légende troyenne errante en Italie ait eu besoin de cette
provocation du dehors pour se fixer 4 Rome et y grandir;
bien plutét Pyrrhus aura cherché, pensons-nous, a profiter de
I'agacement que ces premiéres prétentions suscitaient en cer-
tains milieux italiens ou grecs pour coiffer de son coté le
casque du vainqueur d’Hector. Mais, en toute hypothése, ce
role méme d’Achille n’est vraiment intelligible que si 1’his-
toire de I’Epire au méme moment lui a fait écho ; que si les
traditions sur la guerre de Troie étaient vivantes et efficaces
alors en un sanctuaire ou une ville de ce royaume qui ne peut
avoir été que Dodone. Disons plus : il est possible qu’a ce
moment de son histoire Dodone n’ait entendu retenir de ces
traditions que la célébration de quelques héros « achéens »,
notamment d’Achille, de son fils Pyrrhos — Néoptoléme et

1) Tarenle des origines & la conquéie romaine, 1937, p. 105 sq.

2) Les origines de la légende iroyenne de Rome, 1942, passim, surtout p. 409 sq.

3) Le témoignage essentiel est chez Pausamias, I, 11, 7 {= XI, 2} : « ... Tandis
que les envoyés des Tarentins parlaient ainsi, le souvenir de la price de Troie
s'imposa soudain & Pyrrhus, avec I’assurance de vaincre lui aussi et pour les mémes
raisons : n'allail-il pas combattre contre une colonie des Troyens, lui descendant
d’Achille ? » Voir la discussion chez J. PERRET, op. cil,, p. 412 sq.
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de leur race que prétendaient, vers 300 av. J.-C., représenter
les rois épirotes! ; mais l'intérét de ce sanctuaire a générale-
ment débordé le cadre de cette glorification achilléenne, et
inclus avec prédilection, & coété des descendants du devin
Hé¢lénos et en connexion avec eux, la race troyenne d’Anchise
et Enée. Si donc Dodone a contribué a forger & Pyrrhus
I'armure sacrée d’un nouvel Achille, ce n’a pu étre que dansla
mesure ol elle connaissait elle-méme le secret troyen de Rome.
Cette réserve faite, 'appui religieux qu’elle a donné aux aven-
tures italiennes des rois d'Epire, de 350 a 280 environ, nous
parait prouvé par plusieurs indices : tantdt il s’agit d’une
assistance assez nette, tanté6t — mais au minimum — d’allu-
sions ambigués.

a) Alezandre le Molosse el son destin dodonien

Ce role apparait d’abord, et précisément avec cette ambi-
guité, dans la campagne du prince Alexandre le Molosse en
Lucanie, vers 331 av. J.-C. On sait que la tradition romaine,
obsédée par le synchronisme de la fondation d’Alexandrie et
par le rhétorique probléeme — Alexandre de Macédoine aurait-
il pu vaincre les Romains ? — n’a pas su avec certitude si les
entreprises du Molosse avaient un moment donné lieu & un
conflit direct avec les troupes de Rome?. Il est plus probable
que cet Alexandre négocia un pacte de neutralité avec les

1) Sur I'Epire et ses dynasties, les principaux travaux sont aujourd’hui ceux
de M. MaARTIN P. NiLssoN ; nous regretlons de n’avoir pu consulter ses Studien
zur Geschichte des alten Epeiros, dans I’ Arsskrift de Lund, N. F,, I, VI, 4, de 1909 ;
mais cf. ses Culls, myths, oracles and politics in ancient Greece, Lund, 1951, avec
ses pages sur The Epirole royal house (p. 105-108), et son article Epeiros de la RE
de PavuLy-Wissowa. L’auteur a remarqué que, méme 4 I'époque d’Alexandre de
Macédoine, l'usage des noms hérolques est rare chez les princes ; il a donc déja
pleine signification pour Pyrrhus; mais 'habitude était déja prise en Epire au
1ve sidele, puisque déja Alexandre le Molosse succéde 4 un Néoptoléme ! Pyrrhus,
a la vérité, a régné contre un autre Néoptoléme encore, mais son nom n’est qu'un
doublet de celui-l14 et, par son pére Aiakidés, il se rattache, d’autre part, alalignée
d’Eaque. Sur le site de Dodone et les ruines, il faut toujours consulter I'ouvrage
de CarapPaNos, Dodone et ses ruines (insuffisant en sa partie historique); ef.
Y. BtiguigNoN, La Gréce (collection des « Guides Bleus » Monmarché), p. 472,

2) Pausanias, loe, cil.,, considére Pyrrhus comme le premier {roi d’Epire)
qui aurait lutté contre les Romains ; le Molosse, au contraire, aurait négocié avec
eux uneg alliance (?),
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Romains pour mieux se défendre contre les Samnites, qui
rejoignaient, contre lui les Lucaniens. Sa campagne s’est pour-
suivie durant environ quatre ans dans les régions méridionales
de la péninsule ; Bruttium, Calabre, Iapygie et Lucanie pro-
prement dite. 51 mal connue qu’elle soit, on sent qu’elle fut
une ébauche de l'intervention de Pyrrhus en ce sens qu’elle
s’appuya déja sur quelques cités grecques, comme Tarente?, et
parait avoir joué, en quelques villes indigénes comme Brindes
(Brentésion), de traditions- plus ou moins légendaires qui les
faisaient descendre de fondateurs venus de I'autre rive de la
mer lonienne. M. Jean Bérard a souligné 'effort que fit le
Molosse, peut-étre, pour ressusciter la les traditions étoliennes,
sinon épirotes, notamment celles qui se rattachaient au cycle
italien de Diomeéde?. En tout cas, Tite-Live le dit expressé-
ment, les sorles Dodonicae furent indirectement responsables
des circonstances de la mort d’Alexandre, ou, si ’on préfére,
elles les annoncérent & 'avance : car, lorsque les Tarentins
Pappelérent en Italie, cet oracle l'avait averti « de prendre
garde & 'eau Achérousienne et a la ville de Pandosia : la
était le terme fixé & son destin® ». En débarquant en Italie,
Alexandre croyait donc échapper & la malédiction qui I'atten-
dait en ces deux sites d'Epire ; il ne se doutait pas que, par
une coincidence qui n'est peut-étre pas sans signification,
comme l'on verra, pour I'histoire de la pré-colonisation dans
la péninsule, les deux noms se retrouvaient dans le pays ou il
allait guerroyer : Pandosia est le nom d’une bourgade, ou plus
exactement de deux : l'une en Lucanie proprement dite,
P'autre dans le Bruttium ; et la riviére qui baigne celle-ci

1) Voir P. WuiLLeuMikR, Tarenle..., p. 82-88.

2) J. BERaRD, La colonisalion grecque dans U flalie méridionale el lg Sicile
dans U Anliquité. L'hisioire el la légende, 1941, p. 391-392, d'aprés Justin, XII,
2, 7-12, et 4 propos de légendes relatives 4 Dioméde, qui seront évoquées infra.

3) Liv,, VIII, 24 : ... Alexandrumque Epiri regem ab exsule Lucano inter-
fectum sortes Dodonaei Iovis eventu affirmasse : accito ab Tarentinis in Ttaliam
data dictio erat, caveref Acherusiam aquam Pandosiamgue urbem, ibi falis eius
terminum dari. Eoque ocius transmisit in Italiam, ut quam maxime procul abesset
urbe Pandosia in Epiro et Acheronte amni, quem ex Molosside flueniem in stagna
inferna accepit Thesprotius sinus...
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portait le nom d’Achéron!! Or c’est 14 que le Molosse devait
trouver la mort, une mort perfide et horrible : il s’était
entouré dans sa campagne de quelques centaines d’exilés
lucaniens ; ceux-ci, fatigués de ses échecs et des chantages
qu’il exercait sur leurs familles gardées en otages en Epire, se
décidérent & le trahir ; comme il s’était retranché sur trois
monticules prés de Pandosia, il se sentit tourné et, flairant la
trahison, essaya de se réfugier sur ’autre rive. Mais, entendant
en ce moment le nom de I'’Achéron, la superstition que lui
avait inculquée Dodone, I'aspect impétueux aussi du torrent,
le firent hésiter devant la traversée; avisé alors que les
exilés lucaniens se préparaient a I'égarger, il se jette au milieu
de la riviére, mais est mortellement frappé d'un javelot lancé
de loin au moment ou il sort du gué.

Le récit de Tite-Live continue par la description des san-
glants outrages que subit son cadavre : ibi foeda laceratio
corporis facla... Les meurtriers s’acharnant ’auraient coupé
en deux, envoyant une moitié & Consentia, ville du Bruttium
assez proche, profanant I'autre & coup de pierres et de jave-
lots. Une femme, qui avait des membres de sa famille parmi
les otages en Epire, se serait entremise pour assurer la réunion
des funébres débris 4 Consentia, d’ou les ossements auraient,
été renvoyés a Métaponte, et de 12 en Epire, ot enfin la sceur
du prince Olympias, et sa femme Cléopatre, leur auraient
donné une sépulture. décente®, — Il semble que ces affreux

1) Cf. J. BErarp, La colonisalion..., p. 161-162 ; WUILLEUMIER, Tarenle...,
p.- 83.

2) Liv., VIII, 24 : ... Contrahensque suos ex fuga palatos pervenit ad amnem,
ruinis recentibus pontis, quem vis aquae distulerat, incidentem iter ; quam cum
incerto vado transiret aquam, fessus metu ac labore miles inire increpans nomen
abominandum fluminis, « iure Acheros vocaris », inquit. Quod ubi ad aures accidit
regis, adiecit extemplo animum fatis suis substititque dubius an transiret. Tum
Sotimus, minister ex regis pueris, quid id tanto discrimine periculi cunctaretur
interrogans, indicat Lucanos insidiis quaerere locum ; quos ubi respexit rex procul
grege facto venientes, suscipit gladium et per medium amnem transmittit aquam ;
eumque vadum egressum eminus verruto Lucanus.exsul transfigit...

3) ... Lapsum inde cum inhaerente telo corpus éxanime detulit amnis in hos-
tium praesidia. Ibi foeda laceratio corporis facta ; namque praeciso medio per
Consentiam misere, pars ipsis retenta ad ludibrium ; quae cum iaculis saxisque
procul incesseretur, mulier una, etc... Is finis lacerationis fuit, sepultumque Consen-
tiae quod membrorum reliquum fuit cura mulieris unius, ossaque Metapontum
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détails nous éloignent de I’oracle de Dodone, qui n’avait
prévu que la mort, et d’une religion qui semble s’étre distin-
guée justement par le caractére peu sanglant de ses rites. Mais
la férocité de la vengeance des exilés lucaniens, si elle n’a pas
prétendu tout simplement affirmer la solidarité de brutaux
adorateurs du loup, a probablement voulu délibérément retour-
ner contre le Molosse des usages dont sa race s’enorgueillissait
insolemment. Cette race semble bien avoir passé dans le
monde antique pour celle des « chiens dévorants »; elle pré-
tendait descendre d’Achille, par son fils Néoptoléme
(== Pyrrhus) ; or 'Achille de 1I'Iliade est, de tous les Achéens,
le « chien » le plus redouté, le plus exécré par les Troyens ; et
quoique l'injure soit presque banale entre héros d’Homeére, on
sent que dans la maison de Priam elle s’applique a Achille
comme au féroce profanateur du cadavre d’Hectorl. Mais
plus significative sans doute est I'histoire de ce Néoptoléme,
qui, d’aprés la légende, sur un oracle d’Hélénos, aurait le
premier établi cette lignée héroique en Epire. La tradition la
plus courante, devenue vulgate au moins depuis Euripide, le
faisait mourir & Delphes, assassiné par un prétre sur I'autel
d’Apollon, en expiation du meurtre et des attentats commis
par son pére Achille dans le temple troyen de Thymbra2 Ce
n'est pas le seul détail, notons-le en passant, par lequel
Delphes se révéle, a I'époque classique, comme partielle héri-
tiere des traditions de Thymbra ; mais celui-ci est caracté-

ad hostes remissa, inde Epirum devecta ad Cleopatram uxorem sororemgque
Olympiadem, quarum mater magni Alexandri altera, soror altera fuit... Cf.
Jusrtin, X1I, 2, 13-15 : Sed Bruttii Lucanique cum auxilia a finitimis contraxissent,
acrius bellum repetivere, Ibi rex iuxta urbem Pandosiam et flumen Acheronta,
non prius fatalis loci cognito nomine quam occideret, interficitur moriensque non
in patria fuisse sibi periculosam mortem, propter quam patriam fugerat, intellexit.
Voir sur 1’épisode E. Ciaceri, Storia della Magna Grecia, 111, p. 9-12.

1) Voir par exemple Il., XXIII, v. 182-183, ou Achille jure & Patrocle mort de
donner Hector 4 dévorer, « non a la flarnme, mais aux chiens » ; XXI1V, v. 32 sq.,
ol Apollon proteste devant I'assemblée des dieux contre les outrages infligés au
cadavre d’Hector ; XXIV, v. 101 sq., ol Hécube dit tristernent & Priam que leur
fils était né « pour rassasier les chiens rapides au logis d’un héros brutal dont (je)
voudrais, (moi), dévorer le foie, en y mordant & belles dents... » (d’aprés la trad.,
Paul Mazon).

2) Voir les données rassemblées par K. ZIEGLER, dans l'article Neoptolemos
du PauLy-Wissowa, XVI (1935}, col. 2440-62.
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ristique. Au reste, selon une autre tradition, inversement,
Néoptoléme avait élevé & Delphes des autels 4 Apollon Palrios,
pour venger la mort de son pére en Troade!. Quoi qu'il en soit,
selon certaines versions dont l'intérét rituel est manifeste,
Néoptoleme aurait péri ainsi, & Delphes, aprés une dispute
avec les serviteurs du temple durant les Théoxénies, sur le
partage des chairs sacrificielles® | Et le prétre qui 'avait tué
s’appelait Machaireus ; c’est-a-dire qu’il portait en son nom
le. symbole d’'un couteau employé en ces lacérations, la
udyxwex. Or Néoptoléme, d’aprés une peinture représentant le
sac de Troie, brandissait un tel couteau, dont le spécimen, a
un seul tranchant, a précisément été identifié parmi les armes
retrouvées dans les fouilles' de Dodone?. Il y a des raisons de
penser que ce couteau avait été, dans des sacrifices anciens
de quelques rituels grecs, et notamment dans le sacrifice des
chiens (sic), l'instrument employé par celui qui, d’apres
Plutarque, s’appelait le téuwvt. Les descendants molosses
de Néoptoléme avaient donc probablement conservé les attri-
buts de « lacérateurs rituels », et c’est pour parodier ce role,
apparemment, que les meurtriers lucaniens traitérent si sauva-

1) D'aprés la scholie de Servius, Ad Aen., X1, 264 ; ... Nam Pyrrhus, ut in
historia legimus, oceiso patre in temple Apollinis Thymbraei reversus ad patriam,
in numinis insultationem in lemplo eius Delphico aras patri constituit et illis
incoepit sacrificare. Alii vel patrias Apollineas volunt in Patris, Achaiae civitate,
in qua Patrius Apollo colitur... ; sunt qui dicunt ab Aesculapio aras Apollini
statuas patrias nominatas. Alii in templo Apollinis dicunt aram fuisse inseriptam
ITATPIOYT ATIIOAAQNOX, ob hoc quod Icarius, Apollinis et Lyciae nymphae
filius... Patera cognominavit. Inde cum Italiam peteret, naufragio vexatus del-
phini tergo exceptus dicitur ac prope Parnassum montem patri Apollini templum
constituisse et a delphino locum Delphos appellasse, aras deinde Apollini tanquam
patri consecrasse, ques ferunt vulgo patrias dictas. — Il est visible que 'origine du
surnom restait mystérieuse 4 Delphes méme.. Nous'soupgonnons gqu'il s'agissait
primitivement d'une variante « achéenne » du culte d'Apollon, i laquelle Delphes
avait fait une place pour les mémes raisons et avec les mémes précautions qu’au
culte de Néoploléme : peut-éire en tant que culte servi par le clan d’"Hélénos (?) ;
voir infra.

?2) D'aprés PINDARE, Péan, VI, 112,

3) CI. CarapPaNODS, Dodone et ses ruines, I, p. 237 (d'aprés HEUZEY)

4) PruT., Quaest graec., 13 ; le Tép.mv est, le découpeur de viande qui, dans les
sacrifices, fait la part des pauvres (cf. Y. BEQUIGNON, La vallée du Sperchios des
origines au IVe si¢cle, p. 111, 4 propos justement du cheminement de la légende
de Néoptoléme} ; Quaesi. rom., 111 : « En Béotie il y a une expiation publique,
qui consiste 4 couper un chien en deux et & passer & travers ses débris, »
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gement le corps d’Alexandre. Que le sang ait coulé trop
souvent dans les sacrifices pratiqués par les princes de cette
race molosse, cela nous parait encore suggéré par le présage
extispicinal qui devait précéder la mort de Pyrrhus lui-méme :
les tétes coupées des victimes rampérent en léchant leur
propre sang'. Delphes, qui avait longtemps excommunié le fils
d’Achille — ne racontait-on pas justement que son cadavre
avait été expulsé du sanctuaire, d’abord renvoyé a Phthie,
puis réenseveli aprés une intercession de sa grand-mére,
Thétis ? — lui avait rendu une place 4 demi honorable & une
époque assez tardive, au lendemain, croit-on, de ’assaut des
Gaulois. Mesure politique, sans doute, prise pour réconcilier les
princes qui, en Epire, se réclamaiént du héros. A aucun moment
nous n’apercevons 3 Dodone méine des souvenirs équivalents.
Mais ce sanctuaire, 4 notre avis; a mis clairement sa marque
sur un autre groupe de superstitions, frappantes en I'histoire
de Pyrrhus.
b) Pyrrhus, roi selon Dodone

Déja Alexandre le Molosse avait visiblement fait propa-
gande en Italie pour le culte du Zeus dodonien ; car l'effigie
de ce dieu, pareille 4 celle des monnaies de cette dynastie en
Epire, orne la frappe de plusieurs villes de Grande-Gréce,
comme Tarente, a I’épogque de son passage?. Cette célébration
redouble avec Pyrrhus, en méme temps que se réveille en
ces cités le souvenir, probablement ancien, d’un culte d’Achille
— sans parler de celui de Dioméde — auquel Alexandre
s’était sensiblement intéressé3. L’oracle méme de Dodone

1) Pune, N. H., XI, 197 {77) . Exta serpentibus et lacertis longa, Caecinae
Volaterrano dracones emicuisse de extis laeto prodigio traditur, et profecto nihil
incredibile sit aestimantibus Pyrrho regi, quo die periil, praecisa kosliarum capila
repsisse sanguinem suum lambegtia ; cf. Prur,, Pyrr., 31.

2) Cf. WuiLLEUMIER, Tarenle, p. 84, d’aprés le recueil de Head : cf. p. 474,
ou I'auteur suppose que Tarente a confondu le Zeus Naios de Dodone avec 'Eleu-
thérios auquel elle rendait déja son culte : « Introduit ou renforcé par l'alliance
épirote, ce culte a di se reldcher avee elle, pour renaitre & 1'époque de Pyrrhus »,
Voir aussi Ciraceri, op. cil., I11, p. 12, n. 1.

3) Ibid., p. 106 sq. ; sur le culte d’Achille, J, BERARD, La colonisalion., p. 401 :
« Les fernmes crotoniates avaient coutume, comme celles d'Elide, de pleurer chaque
année la mort d’Achille, dont la mére Thétis passait pour avoir donné & Héra le
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croise alors ses prophéties avec celui de Delphes. Pyrrhus les
avait fait consulter 'un et I'autre, et 4 la vérité, malgré des
différences profondes que nous aurons nous-méme a souligner
bientot, ils étaient alors devenus comme complémentaires
aux yeux de beaucoup de Grecs. Delphes, donc, aurait donné
au roi une de ses classiques réponses amphibologiques, sur
laquelle ironise Cicéron et qu’il juge apocryphe, qui peut-étre
ménageait A dessein les Romains, déja dévots du dieul.
Dodone joua sans doute de I'homonymie entre Pyrrhus et
son ancétre Néoptoleme ; son intervention est prouvée indi-
rectement par le témoignage de la Chronique de Lindos &
Rhodes, qui nous assure que le roi dédia des trophées &
I’Athéna célébre de cette cité, suivant 'oracle de Dodone,
xatd Tav Ex Awddveg pavretav®. Tout porte & croire qu’elle
paria pour la victoire du nouvel Achille; probablement,
comme nous allons essayer de le montrer, en lui tragant en
Italie un itinéraire que ses plus anciens oracles avaient
jalonné. Mais la vraie preuve que Pyrrhus était un roi sacré
selon Dodone, qu’il portait sur lui des symboles propres & ce
sanctuaire, nous la tirons surtout du détail suivant : &4 la mort
du roi, le pouce de son pied droit avait été distrait de son
corps, que le vainqueur Antigone avait fait correctement

cap Lacinien et son beau verger ; les Tarentins vouaient un culte aux Atrides,
aux Tydides, aux Eacides et aux Laértiades, et un temple de leur ville était consacré
4 Achille. » Il n’y a pas de preuve que ces hommages cultuels remontent seulement
a4 I'époque de Pyrrhus.

1) Cic., De divin., 11, 56 (d’aprés ENNIUS) : ... quis enim est, qui credat Apollinis
ex oraculo Pyrrho esse responsum : « Aio te, Aeacida, Romanos vincere posse »;
sur ce témoignage et quelques autres (Dio Cass, frg. 40 ; Avcust., Civ. Dei, 11T,
17 ; Orose, 1V, 1, 215), ¢f. WUILLEUMIER, Tarenie, p. 108, Dans sa Ném., V1I,
61-62, PiNnDARE rappelle que Néoptoléme vint périr 4 Delphes au cours d'une rixe
pour la chair des victimes sacrifiées, et qu'un homme (sic) le perca de son couteau.
Dans cette méme ode, ol il célébre un Néméonique d'Egine, le poéte, se justifiant
d’avoir, en son Péan aux Delphiens, parlé de Néoptoléme en termes qui pouvaient
offenser, assure que, s'il se trouve « un Achéen habitant sur la mer Ionienne »
pour 'écouter, celui-ci ne pourra lui faire de reproche; et il rappelle en méme
temps qu'il en a lui-méme la proxénie. Une scholie (Schol. Pind., p. 128) précise
que par cet *Ayatde dvip Pindare a voulu désigner les Epirotes. Sur la solidarité
d’Fgine, comme de Salamine, avec Dodone en quelques thémes superstitieux
du type « skironien », cf. infra, 3¢ article.

2) Voir Ch. BLINKENBERG, La chronique du lemple lindien (Copenhague, 1912),
1. 115 sq. ; GarRaPANOS, Dodone..., p. 153 ; WUILLEUMIER, loc. cil.
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briler — ou plutét il était resté miraculeusement intact
dans cette crémation — et il avait été enfermé & part dans
une cassette d’or, qui était conservée, d’aprés I'épitomateur
de Valére-Maxime, dans le temple du Jupiter de Dodonel.
Pourquoi ? Plutarque I’explique dans sa biographie : Pyrrhus,
de son vivant, avait eu le miraculeux pouvoir de guérir les
maladies de la rate (le gonflement de cet organe) : « Il sacri-
fiait pour cela un coq blanc, et pressait doucement de son
pied droit le viscére des malades, qu’il faisait coucher sur le
dos. Il n'y avait point d’homme, si pauvre et de si basse condi-
tion qu’il fit, & qui il ne fit ce remeéde, quand il en était prié ;
il recevait pour salaire le coq méme qu’il avait sacrifié, et ce
présent lui était agréable. L’orteil de son pied avait, a ce qu’on
prétend, une vertu divine ; ce doigt fut trouvé entier, sans
avoir aucune trace de feu, etc.? » Ce pouvoir guérisseur de
Pyrrhus, localisé dans le pied, fait de lui un thaumaturge de
type hermétiste ou asclépien — surtout si I'on rapproche son
sacrifice du coq des pratiques de l’ancienne Epidaure, ou.la
divination par les astragales jouait un réle : jusqu’aux guéri-
sons réalisées en 70 ap. J.-C. par 'empereur Vespasien au
Sérapeum d’Alexandrie, jusqu'd l’étrange médecin d’une
morte de la mosaique africaine de Lambiridi?, nous est attestée

1) VaL.-Max., IX, 24, et surtout son abréviateur NepoTranus, I, 6 : Pyrrhi.
regis Epirotarum pollex e dextro pede remedio erat, si cuius renes tumentes eo
tetigisset ; idem Pyrrhus cum ab Antigono victore iussus esset exuri, si¢ arsil
ut idem pollex igni invenirelur inlacfus ; qui digitus aureo loculo inclusus esi, et in
anliquissimo lemplo Dodonaei Iovis conditus. Praedictus Pyrrhus et Pausanias
unum os pro dentibus habuerunt, sed districtum ai dentium similitudinem. Nous
ne savons si ce dernier détail, relatif 4 la forme anormale de la dentition, doit &tre
mis enrelation avec une superstition de Dodone ou du moins du peuple des Molosses,
lacérateurs sacrés (?). Mais ce qui concerne le pollex est clairement rapporté a
Dodone. 11 est possible, d’ailleurs, que ce sanctuaire ait tenu 4 posséder une telle
relique au nom d’une tradition conservée par lui sur Néoptoléme, le premier
Pyrrhus de I'Epire (voir infra, 4 propos de la valeur des astragales dans les cultes
« niobéiques »).

2) Prut., Pyrrii., 3 : 84 : Toig 3% ondnviGaw &3oxet fornlelv dhextpudva Bdewy
Aednov, Oty Te xataxspbvey T4 SehLd wodl mélwy dTpépa TO omAdyyvov, —
PuiNg, N. H., V11, 20 : sicut Pyrrho regi pollex in dextro pede cuius tactu lienosis
medebatur,

3) Cf. J. CarcoriNo, dans ses Aspecls mystiques de la Rome paienne, p. 253,
renvoyant & WEINREICH, Anfike Heilungswunder, dans les Vorarbeilen de Giessen,
VIII, 1910, p. 71, :
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la vertu de certains individus, représentant un dieu, de guérir
par V'imposition du pied ; les pieds de Sérapis surmontés d’un
buste, tels qu'on en connait quelques-uns!, affirmaient appa-
remment, le méme pouvoir magique. Le rdle des astragales a
Epidaure? nous met sur la voie d’'une des explications du
phénoméne : les osselets du tarse, importants dans le mouve-
ment du pied, dans la marche, étaient probablement censés
contenir, par l'effet du contact, quelque chose des mysté-
rieuses puissances de la terre; ce que celles-ci pouvaient
préter de force par les pratiques de I'incubation, ils étaient
capables a leur tour, en certains cas, de le communiquer. La
phalange du gros orteil pouvait étre assimilée & ces astragales
sans difficulté. Les historiens du culte de Dodone ont un peu
négligé ces relations, qui y sont prouvées de fagon suffisante :
a bien réfléchir, en effet, I'ascese spéciale des prétres Zedroi de
ce sanctuaire, obligés de marcher avec les pieds nus sans
jamais les laver — les awintémodec déja connus de 1'lliade® —
implique, avec un tabou probable de la traversée de 1’eau sur
lequel nous reviendrons, la superstition que ce contact abso-
lument direct permet le passage de ces forces magiques. Tel
était certainement le sens principal de I'intérét que Dodone

1} La collection en a été faite par St. Dow et Fr. S. Upson, dans la revue
Hesperia, 1944, XIII, p. 58-77.

2} Voir les {apata du recueil de DiTTEnBERGER, Spil3, 111, n* 1168 sq. Sur
le tapx publié dans I. G., IV, 952, et aussi 1105, ol un patient est guéri en se
laissant fouler par le pied du cheval d'Asklépios, voir S. REINAcCH, dans I’ Archiv f.
Religionsw., X, 1907, p. 47-59.

3} 1L, XVI, 223 (cité infra, p. 153). Si étrange qu'il paraisse, un rite romain
présente avec celui des Selles aniptopodes de Dodone une frappante analogie :
celui des nudipedalia dans la cérémonie destinée 4 obtenir la pluie en cas de longue
sécheresse, 1'agquilicium (voir PETR., Sal., 44 ; TERT., Apol., 40 et De ieiun., 16;
cf. MARBACH, 8. v. Nudipedalia, dans la RE de PauLy-Wissowa) : sous la conduite
des prétres, qui terminaient généralement la féte par un sacrifice, des matrones
défilaient : anie siolaiae ibant nudis pedibus in clivum passis capillis, mentibus
puris, et lovem aquam exorabani... (PETRONE, loc. cil.). On s'est demandé quelle
était la raison de cette précaution, et I'on a invoqué divers « tabous » pour I'expli-
quer (MARBACH, loc. cif.) ; sans penser, semble-t-il, qu'il s’agit d'une prescription
dodonienne entre toutes, et qui, quoique jamais la tradition romaine ne I'attribue
aux insfifuia de Numa, appartient 4 'ensemble des vieux rites diffusés par le
sanctuaire d’Epire, ou par un sanctuaire plus ancien dont il aurait été le conti-
nuateur. Voir infra, sur les probables principes d'une cosmologie dodonienne des
elementla, établissant une rigoureuse relation entre le conlact du corps avec le sol
et la naissance de ’humide. :
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attachait a l'orteil de Pyrrhus!. Quant aux astragales, I'of-
frande fameuse faite a4 ce sanctuaire par les Corcyréens du
chaudron murmurant, sur les bords duquel ces osselets étaient
agités au bout de laniéres de cuir, suffirait 4 prouver que
I'oracle leur donnait un roéle’. Peut-étre, en la circonstance,
le pollex du roi Pyrrhus avait-il pris la place, ou redoublé la
valeur, de quelque relique primitive attribuée au premier
Pyrrhos, 4 Néoptoléme ? Nous tenterons plus loin d’éclaircir ce
point, en élargissant notre enquéte vers les rites « skironiens »,
et, si I'on nous permet l’expression, « niobéiques ». Notons
seulement, dés & présent, qu'une symbolique des pierres de
roc est trés ancienne & Dodone, et qu’elle y est attachée aux
mythes, en partie dodoniens d’origine, de Deucalion et, juste-
ment, de Pyrrha ; et qu’a Delphes, le souvenir de Néoptoléme
a lui-méme survécu dans le culte d'une pierre sacrée, pierre de
vie assurément, qui se dressait un peu au-dessus de son tom-
beau supposé, et qui, d’aprés Pausanias, était I'objet de rites
curieux : on l'arrosait d’huile tous les jours, et a chaque féte

1) Nous ne savons si Dodone a préché des rites spéciaux pour les funérailles ;
ses superstitions du sol I'auraient vraisemblablement conduite & préférer I'inhu-
mation 4 la crémation. Nous verrons plus loin qu'elle a eu peut-étre sa part de
responsabilité dans I'élaboration de la légende du héros italique Messapus, qui,
comme fils de Neptune, était invulnérable au feu ! Il est curieux en tout cas de
noter que Rome, qui opta si longtemps pour la crémation, connut une pratique
intermédiaire, celle de I'os reseclum ; en général ¢’était un doigt — de 1a main, il
est vrai, et non du pied — que l'on:coupait au cadavre pour le mettre a part,
M. Fr. ALTuEIM, dans ses Griech. Gdller im allen Rom, p. 70, a rapproché le mythe
du petit doigt d'Attis, qui était censé survivre chaque année, comme un rameau,
4 la mort du héros. L’arbre oraculaire de Dodone a pu recommander un symbole
gsemblable ; en tout cas, la pratique de 1’08 resecium résulle certainement de la
transmission d'une prescription religieuse, non d’un simple mythe; elle était
apparemment censée favoriser le sort du défunt. Dans le cas du pollex de Pyrrhus,
il y a lieu de se demander si les prétres de Dodone ne continuaient pas de lui
préter des vertus miraculeuses ; sa conservation aurait obéi 4 une raison thauma-
turgique autant qu’a une régle funéraire.

2) Stras., VII, frg. 3: ... Xakxlov fiv év & lepéd (de Dodone) Exov dmepuetpé-
vov avdpdvra xporTolvra pdotiya yahufv dvibnux Keprvpatav # 88 pgoné v
TEumAY) dvoidwnd, demprnuévoug Eyovoa BE adtig dotpaydtous, of mhfrrovres
T yohxiov guvexde, 6dTe alwpoivro dmd Téhv dvépav, waxpovs Hxoue dretppilovro,
doag b petpddv Tov ypbvov dmd THe dpyiic Tol Axou wéypt Ttéhoug xol émi TeTpa-
wbaat wpodabot. — La dévotion de Corcyre, colonie corinthienne, 4 Dodone, est
ainsi formellement attestée — Corcyre qui, d’autre part, rendait un culte au
héros Dioméde. Sur le rdle de Dodone dans I'histoire d'un des premiers rois
légendaires de Corinthe méme, Alétés, voir infre, 2¢ article. Cf. P. AMANDRY, La
maniique apollinienne & Delphes, 1950, p. 179.
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’on y posait de la laine brute!’. La légende ajoutait que cette
pierre était celle qui avait été donnée a engloutir & Kronos a
la place de son enfant, et que le dieu primordial avait ensuite
vomie. Autre indice d’une relation ancienne entre les symboles
de Deucalion et Pyrrha et ceux de Néoptoléme.

D’autres superstitions relatives & Pyrrhus s’expliqueraient
peut-étre de la méme fagon par Dodone, si nous étions mieux
informés des anciens symboles et du vocabulaire primitif de
ce sanctuaire. Par exemple, nous savons par un passage de la
biographie de Plutarque qu’en Epire, Achille recevait des
honneurs divins {ou héroiques ?) sous le nom d'Aspetos?
Est-ce I'éomerog du grec d’Homeére et des Tragiques : I’ « inef-
fable », ou I’ « extraordinaire » ? — Ce n'est pas sar, car
Plutarque a considéré le mot comme de valeur locale en
Epire. A tout le moins, c’est I'indice qu’en ce pays Achille
était I'objet de représentations non seulement épiques, mais
sans doute religieuses et méme cultuelles.

Qu’au reste Dodone se soit directement intéressée a proner
le culte d’Achille, et sous des formes positives, c’est ce que
prouve un curieux passage des Heroica de Philostrate : les
mystéres célébrés en '’honneur du héros par les Thessaliens
avaient été littéralement, prescrits par ce sanctuaire ; et nous
verrons plus loin que certains de leurs rites étaient nettement

1) Pavs,, X, 24 (cf. G. Daux, Pausanias ¢ Delphes, p. 168-169) : "EEcA0dvrs
3¢ Tol vaol xal tpuamévrt &¢ dpiotepd weptfords éorh xal Neomroréuou
168 TAyiadng &y adTd Theogual of xatd Evog Evayilovow ol Agipol. *Erave-
By 8¢ dmd 7ol pvApatos Aboc Eetiv od péyue Todtou xal éhalov domuépal
noerorrbouot wod ®atd foptThv Exdotyy Epeo emimibéoor v dpyd-Eor 3% xal SdE«
&c autdv Sobfvar Kplve tov AMBov avrl Tob mondde ol dg adlg Hueoey abrdv 6
Kpévog. La pierre se trouvait, comme le rappele G. Daux, dans une partie de la zone
extérieure du sanctuaire « ravagée depuis des sitcles par les chutes de pierre et
ravinée par les eaux », paysage postdiluvien typiquement dodonien {voir infra).
I1 ne nous parait pas imposgible que I'attentat dont le roi Euméne de Pergame
devait se plaindre aprés son passage 4 Delphes, en 174 av. J.-C. (PoLyeeg, XXII,
22, 4; Liv,, XLII, 11}, ait été organisé par ses ennemis dans une forme 4 demi
rituelle, essayant pour quelque raison de frapper en lui un <« Néoptolémien » On
verra plus loin que Néoptoléme était condamné par le destin 4 mourir d'une
pierre — pierre 4 laquelle se substitue une tuile dans le récit de la morl de son
descendant (?) Pyrrhus.

2) PLur.,, Pyrr., 1 : *Ex toltou 88 xal *Ayleds &v "Hrelpep tipdg dmobéong
Eayev, "Acometog émiyaple 9uvl mpogayepeudyevos.
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¢ néoptolémiens », tandis que d’autres, p. ex. un thréne
mystique qu’on y chantait, rappelaient le culte de Mélicerte!.

Ainsi Pyrrhus, plus nettement, plus fidélement encore
qu'Alexandre le Molosse, s’est comporté comme un croyant
privilégié de Dodone, et a été utilisé par ce sanctuaire au pro-
fit de ses plus secrets symboles. Les présomptions nous
paraissent suffisantes pour avancer que sa vocation de nouvel
Achille lui fut confirmée, sinon inculquée, par le méme oracle.
Mais pour aller plus loin, et surtout pour comprendre exacte-
ment en quoi cette investiture pouvait servir Pyrrhus dans
son aventure parmi les peuples d’'Italie, et contre Rome, il
nous faut étendre la recherche & quelques autres traits reli-
gieux propres 4 Dodone ou & ce roi, ou communs 4 l'un et &
lautre, et qui trouvent de curieux équivalents dans des
légendes ou des rituels anciens de I'Italie.

I1

ANALYSE DE QUELQUES RITUELS OU SUPERSTITIONS DE DODONE
ET DE LEURS EQUIVALENCES ITALIQUES

a) Le tabou « achilléen » de la iraversée du lorrent
el les superslitions du Busenio

Lorsque Pyrrhus était encore tout enfant, raconte Plu-
tarque, il lui arriva 'aventure que voici : menacé dans sa vie
et obligé d’échapper & la Cour d’Epire, il fut emporté par
une escorte de gardiens fidé¢les vers la Macédoine. On arriva
devant le torrent (de nom non identifi€) qui séparait de ce
pays en face d’une bourgade de Mégare. Le torrent était
impétueux ; les sauveteurs cherchaient en vain un gué, et ne
savaient comment répondre aux signaux qui leur étaient

1) PriLosT., Her.,, XX, 25 (¢d. KavseR, II, p. 208 : nous devons cette réfé-
rence & Vobligeance de M. Ed. Will) : T 8t Oetradund dvaylopute portiivia
76 *Ayuidel éx Oevrading Exphody x Awdavng. "Exéievee yap 8% 1o pavreiov
Octradotg &g Tpolav wabovrag Biewv Soa Etn 76 *Ayuidel nal opatTew Td udv g
Oeds, v 8dg &v polpy vév xewwévawv... Pour certains détails des rites, voir
infra, 3¢ article,
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faits de 'autre rive. « Enfin quelqu’un de la suite de Pyrrhus
imagine d’arracher une écorce de chéne sur laquelle il écrit,
avec 'ardillon d’une agrafe, la situation du prince et le besoin
qu’il avait d’étre secouru ; ensuite, roulant I'écorce autour
d’une pierre, afin de lui donner du poids, il la lanca a I’autre
rive. Selon d’autres, il la darda avec un javelot autour duquel
il 'avait attachée. Les gens arrétés sur l'autre bord ayant lu
ce qui était gravé sur I'écorce, et voyant combien le danger
était pressant, coupérent 4 la hite des arbres qu’ils liérent
ensemble et sur lesquels ils traversérent la riviére. Le premier
qui aborda a l'autre rive se nommait par hasard Achille ;
il prit I'enfant et le passa; ses compagnons firent passer les
autres comme ils se trouvaient, etc.l »

Récit, anecdotique, mais aussi conte édifiant, qui anticipe
sur 'histoire de saint Christophe, en reprenant des thémes
d’Achille ! Tel est le premier exploit de cet Achille redivivus,
présage que souligne la coincidence- du nom du principal
sauveteur. Tous les détails sont intéressants, car aucun sans
doute n’est fortuit. Laissant pour le moment celui de I’écorce
gravée et des arbres coupés, nous retiendrons d’abord le
théme nu et superstitieux de la traversée du torrent, tabou
devant lequel nous avons déja vu hésiter Alexandre le
Molosse. |

L’anecdote que nous analysons implique probablement
un jeu de mots essentiel entre le nom d’Achilleus et celul du

1) Ibid., 2:"H3n 82 ol Hhiov uatadedundrog dyyic yevbpevor tiig Eamidoc dEa-
lpwne dmexdmnooay, dvtuybvrteg 16 mwapdk THy whhy mapappbovtt moTau, yahend)
pév Sebfivar xal dyple, Tmetpwpdvors 82 SuBalvety mavtdracty dnoputiter. 1loid
e yop EEéminTe felpa el OGodepdv Sufpwv Emvyevopdvay, xal 1o oxdtog Enoler
ndvra pofecdtepa. Kol adtols udv obv dréyvwoay émyeipely noudloy pepduevor
xal yivoux T Tpigovta T4 wardlov, alelbuever 8¢ thv Emiywplov Tveg Ev TH
mépoy EoTdTorg E8éovro cviraféadut tpde THY SrdPacty, xal thv [Thppov dvedeinvucul
Bodvreg xal ixetsiovies. Ol 82 ob xatinovov Sk Tpaydrmta xal mdtayov Tob
gebparog, dAN fiv Sxtpllh) Tév piv Podvrov, THv 8 pl cuvidvtav, dypt Tic
éwonoac xul mepiehdv Spubc ghowdy dvéypade mépmy yedppata epdlovra ThHY
ve ypelov xal THv THYMY Tob matdoe, elta Abw tov photdv weptetbag xal ypnoducvog
olov fopata tic PoAtis dofixey elg To wépav: Evior 3¢ puor cuuvie meptrnSavrug
dxovticor oy giody, “Qg 8olv dviyvwoov ol népav o ypdupata wol ouveidov
iy SE0TaTe ToU wanpod, udmravreg Edha wol mpde EMAnia cuvdéovreg Enspatoivro.
Kat xata tiynv 6 mpitog adtédiv mepatwbele *Axiiede tolvopa tdv ITippov
£3éEato’ Tuig 8% &Aoug &g Evuyov EXou Srexbulov,
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fleuve-torrent 1’Achéldos. Ce fleuve coulait & travers I’Acar-
nanie ; il avait son cycle de légendes, et Dodone prescrivait
de lui sacrifierl. Les traditions le rapprochaient de I’Achéron
voisin, quoique son caractére infernal fat beaucoup moins
marqué. Comme Achille, il était fils de Thétis. On sait que
son nom finit par prendre valeur générique, et I’on a supposé
qu’il avait signifié « I’eau courante ». L’intérét que lui portait
Dodone se comprendrait de lui-méme s’il était str que le
surnom de Naios, que Zeus portait [a, signifiait aussi [a
notion de courant fluide ; mais cette étymologie reste conjec-
turale?. En tout cas, & une époque primitive, il est possible
qu’une relation de parenté ait existé entre ces deux noms,
d’Achilleus et d’Acheldos, & partir d’'un symbole commun ;
et le bain que Thétis aurait donné A son jeune fils dans les
eaux du Styx, pour le rendre invulnérable, précaution qui
n’avait oublié que son talon, méle apparemment ce théme du
courant fluvial & une superstition infernale. Ce qui, mieux
que toute autre preuve, nous oblige & admettre 4 la fois
une affinité et une opposition entre les dieux-fleuves et
Achille, c¢’est la lutte étonnante que le héros engage contre
eux au chant XXI de I'Iliade : contre le Xanthe surtout, que
ses défits exaspérent de colére et qui menace un instant de
I’engloutir ; contre Astéropée aussi, fils de I’Axios. Achille
n’échappe a cette colére que grace a un ormeau qu’il arrache de
la rive, et il n’est définitivement sauvé que par l'intervention
d’Héphaistos, qui dompte les eaux par la force du feu, jusqu’a
ce que le Xanthe rentre dans son lit... C’est un des hauts
moments de I’épopée homérique; le plan mythologique
normal y est dépassé, et le combat se livre entre des forces
cosmiques ; derniére 4&poreie d’'un héros qui, a travers

1) Cf. Schol. Il., XXI, 194 : Kul 70 &v Awddvy 82 pavreiov dmaot Toig
ypropois xéievet Odew *Ayerdip ; CaraPANOS, Dodone, p. 133 ; HIRSGHFELD, 3. v.
Acheloos, dans la RE. de PauLy-Wissowa, I, col. 213, qui rapproche l¢ nom
d*Achélés, fils d'Héraklés et d'Omphale, celui des nymphes Achélétides (I'Achéles
est un fleuve de Lydie descendant du Bipyle). Le sens générique du nom est attesté
par CoLum., X, 263.

. 2) Voir Cararanos, Dodone, p. 133 ; M, P, NiLsson, Gesch. der griech, Relig.,
1, p. 396 aq., d’aprés le frg. 134 d'HESIODE : vaiet 8'dv mubuéve gryob.
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tout le poéme, représente le furor invinciblel. En ce dépas-
sement supréme, cette fureur divine doit faire ses preuves
contre les puissances mémes dont sa nature le rapproche le
plus : contre l'impétuosité irrésistible des torrents. I1 nous
semble que I'épisode n’a pas été donné seulement au poete
homérique par ce sens de la progression épique, mais qu’il
préexistait en germe dans le plus ancien personnage d’Achille.
Celui-ci, on le sait, adresse parfois directement sa priére au
Zeus de Dodone, quoiqu’il n’apparaisse dans 1'fliade que
comme un Achéen du versant thessalien?; le théme de ses
luttes avec les fleuves a certainement été accueilli sponta-
nément & Dodone aussi, si méme il n’a pas dii quelques traits
originels & ce sanctuaire. Les prétres dodoniens ont eu, nous
le rappellerons tout & 'heure, une symbolique des éléments,
et particuliérement du rapport entre la pierre et I’eau courante ;
symbolique post-diluvienne, & ce qu'il semble, tirant la lecon
de quelque catastrophique raz de marée peut-étre, soup-
conneuse a I'égard de la mer et légitimant avant tout quelques
riviéres bienfaisantes ou redoutables. On sait que leur oracle
attachait une valeur particuliére au murmure d'une source
qui jaillissait aux pieds de son arbre fatidique3. Cet arbre
lui-méme, quelle qu’ait été son espéce exacte, de toute fagcon
une sorte de chéne, était censé naitre de la pierre nue?, c’est-

1) I, XXI, v. 122 sq. ; cf. F. Ropert, Homére, p. 290-291.
2) I, XVI, v. 233 sq. (voir supra, p. 147, n. 3);

oo Gppl 88 Zelhol,
ool vxiova®dmogpiiran, dvtrrémoedes, yopatshvor.

« Sire Zeus, Dieu de Dodone et des Pélasges, dieu loinlain! toi qui régnes sur Dodone
I'inclémente, au pays qu'habitent les Selles, les interprétes aux pieds jamais lavés,
qui couchent sur le sol... » (trad. Paul Mazon, dans 1'éd. G. Budé). La lecture dupl
8¢ Zeddol est la plus probable (au lieu du possible o' ‘EXol). Sur la consultation
d'Ulysse, voir infra.

3) Serv., Ad Aen., 111, 466 : Circa hoc Lemplum quercus immanis tuisse
dicitur, ex cuius radicibus fons manabat, qui suo murmure instinctu deorum
diversis oracula reddebat ; quae murmura anus Pelias nomine interpretata homi-
nibus disserebat ; cf. PLiNg, N. H., }}, 228 ; Pomp. MELA, 1, 43.

4) C’est ainsi que nous comprenons 'allusion de Praton, Phédre, 275 B (cl.
infra) : 8pudg xal mérpag dxodetv, ete., & moins qu’on ne préfére la prendre a la
lettre, et supposer que, en dehors de I'oracle de I'arbre, était consulté celui d'une
pierre sacrée, nécessairement du type « néoptolémien ». Aux fétes de Zeus, I'on
portait un rameau de chéne 4 la source pour obtenir le miracle de la pluie — tant

11
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a-dire qu'il appartenait i la catégorie des arbres que les Grecs
ont appelés du nom de ¢erarédpug, et dont un exemple
assez illustre nous est probablement donné, dans I'histoire
religieuse de la Rome primitive, par le ficus Ruminalis.
L’enchainement des notions a pu s’établir en partant de celle
d’une pierre sacrée, une pierre de vie, de laquelle paraissent
naitre sans autre intervention la source et ’arbre. En tout
cas la réflexion de Dodone a dG se porter sur ces riviéres
d’Epire et d’Acarnanie qui lui étaient voisines, 1’Achéron
et ’Achel6os, et contribuer au premier chef a construire, sur
d’essentiels « tabous » fluviaux, desrites pourle franchissement.
C’est un de ces rites qui, selon nous, est au fond du récit de la
Vie de Pyrrhus que nous avons cité. C’est la méme superstition
qui a rddé autour d’Alexandre le Molosse, devant la riviére
« achérontique » de Pandosia.

S’agissait-il, en l'occurrence, de simples coincidences de
noms ? Il est possible qu’'une superstition de type dodonien
ait été déja localement attachée a la riviére de Calabre. Une
autre curieuse rencontre de I'histoire, en tout cas, donne &
réfléchir : au ve siécle de notre ére, le chef des Wisigoths, Alaric,
mourant au terme de son raid de pillage, se fera ensevelir
dans le lit du Busento, prés de Consentia encore ; et selon un
étrange rituel : car les Goths détourneront le cours du torrent,
déposeront son corps avec ses trésors, et ensuite rétabliront
le Busento dans ce lit, non sans avoir immolé les artisansg de
ce travaill. Salomon Reinach et M. Van Gennep ont successi-
vement étudié cette tombe d’Alaric ; le premier a cru plutét a
un théme légendaire, le second a voulu rendre I'historicité
probable par la comparaison de rites d’inhumation sub-

I'arbre apparaissait comme facteur d’humidité. Sur la nature de cet arbre, 8plg
proprement dit ou gyydg (?), cf. NiLsson, loc. cii., p. 398 sq., et ce que nous disons
infra 4 propos du culte ombrien, peut-étre ombrio-illyrien (?) de Grabovius.
D’aprés Arist., Eq., 693, Zeus avait laissé son sceptre & un Spuox‘Aemtrs... Surle
Zeus de Dodone en général, et sa signification dans I'ensemble des cultes grecs
de Zeus, voir A. B. Cook, Zeus, p. 1168 sq. (dont le systéme, toutefois, ne nous
convainc pas).

1) Voir surtout le fragment d’'OLyMPiOoDORE, 10 ; allusions plus sommaires
chez Jorpanes, Gel., 1568, et PrRocoPE, B. v, I, 2.
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aquatique réellement attestés chez des primitifs d’Afrique et
d’Australiel. S. Reinach a bien vu que le fait antique le plus
digne d’étre rapproché était ’ensevelissement des lingots d’or
de Décébale dans le lit temporairement asséché de la Sargétia ;
mais, quoique les Wisigoths aient eu un temps d’habitat prés
de Yancienne Dacie, et que la pseudo-filiation Getes-Goths
soit le leitmotiv de l'ouvrage de Jordanés, il a jugé invrai-
semblable la transmission d’une croyance dace. M. Van Gen-
nep, pour sa part, a fait peu de cas de cet exemple
européen ; encore moins de la possibilité que le Busento ait
eu d’avance sa légende et que les Goths qui y enterrérent
Alaric se soient contentés d’en faire profiter leur héros. Peut-
étre vaudrait-il la peine de modifier un peu les termes du
probléme, en se demandant, d’'une part, si les Daces n'ont
pas eu quelques superstitions de méme nature ou de méme
origine que celles de Dodone — nous traiterons ailleurs de ce
probléme 4 propos du message envoyé & Trajan, sur cham-
pignon, par les Bures (?) — d’autre part, si la religion de
Dodone n’avait pas véhiculé jusqu’en Calabre, bien des siécles
avant Alaric, probablement avant Alexandre le Molosse lui-
méme, des themes relatifs au courant et au lit des riviéres :
les tabous du franchissement d’un torrent pouvant sans doute
se concilier, en certains cas, avec une prescription d’enseve-

1) S. ReinacH, Les funérailles d’Alaric, dans 1a Rev. arch., 5¢ série, I, 1915,
p- 13-19; A. VAN GENNEP, La tombe d’Alaric, dans 1a méme revue, XI1X, 1924,
p. 195-207. Nous ne savons s'il faut rapprocher de ce théme, que nous croyons
défendu par Dodone, le détail relatif & la découverte du cercueil de pierre de
Numa et de I’'arca contenant ses livres, au pied du Janicule, en 181 av. J.-C., super-
cherie d’inspiration pythagorisante (ef. J. CarcoeiNo, La basiliqgue pythagori-
cienne de la Porle Majeure, p. 185, d’aprés Liv., XL, 29, et PLuT., Numa, 22) :
suivant une version, ¢’est un scriba du préteur Petilius qui aurait exhumé les deux
arcae en fouissant le sol comme laboureur ; mais, suivant une autre version que
Plutarque a suivie, ce sont des « pluies abondantes » qui auraient entr'ouvert la
terre : SuBpwy 8¢ peyddav drmimesdvrov xal yopartos weptppayévrog Edmwos Tolg
aepels To pebpa... Yoir infra nos réflexions sur le réle des traditions dodoniennes
dans I’élaboration du mythe de Numa éléve de Pythagore, et sur le rapport terre
et eau dans la cosmologie « postdiluvienné. » de ce sanctuaire. — Dans le récit
qu’'Ovipe, Fast., 111, 281, a fait de la négociation de Numa avec Jupiter Elicius, qui
sera étudiée infra., le roi est d’abord effrayé par un orage accompagné d’une
grande averse (effusis ae’hera siccal aquis). Le détail s’accorde avec d’autres
traditions mettant le culte de cet Elicius avec les pratiques de l'aguilicium :
cf. J. Baver, Herclé, p, 247.
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lissement dans son lit ; et la victoire obtenue & ce prix sur ce
torrent pouvant devenir la supréme justification de I'Im-
pétueux sacré, du héros « achilléen ».

b) L’écorce de U'arbre fluvial,
de la fable de Ponlius Cominius a l'anecdole sur Pyrrhus

Pour communiquer avec les habitants de I'autre rive du
torrent — des Macédoniens, apparemment — l'escorte de
Pyrrhus enfant avait lancé un message gravé avec la pointe
d’'une agrafe sur I’écorce arrachée a un chéne — meprehay
dpude oroiov... — Les gens de la rive opposée y répon-
dent en coupant des arbres — naturellement ceux de la
rive méme — et en faisant une sorte de radeau pour tra-
verser la riviére. Nous voulons bien croire que ces détails
avaient été exactement conservés par une source de Plutarque,
attentive a tous les prodiges qui avaient entouré la jeunesse
de Pyrrhus; mais leur choix et leur coordination nous
paraissent s’expliquer encore par un rituel de type dodonien.
Et cette fois un équivalent nous est gardé dans la tradition
romaine.

C’est I'histoire singuliére de Pontius Cominius, iuvenis
impiger, auteur d’'un héroique exploit durant le siége de
Rome par les Gaulois : réfugiés dans le Capitole, le Sénat et
les magistrats ne savaient comment communiquer avec les
troupes demeurées hors de Rome aprés le siege de Viéies, et
notamment avec 'armée de secours latine que Camille orga-
nisait prés d’Ardée : Pontius Cominius se serait offert pour
établir cette communication ; il aurait pour cela traversé le
Tibre sur une plaque d’écorce de liége, et transmis le vital
message a Camille!,

1} Liv., V, 46, 8-10 : Ingenti periculo transeundum per hostium cuslodias
eral : ad eam rem Pontius Cominius, impiger iuvenis, operam pollicitus, ircubans
corlici secundo Tiberi adi urbem defertur. Inde, qua proximum fuit a ripa, per
praeruptum eoque neglectum hostium custodia saxum in Capitolium evadit, et,
ad magistratus ductus, mandata exercitus edit. Accepto inde senatus consulto,
uti, comitiis curiatis revocatus de exilio iussu populi Camillus dictator exemplo
diceretur, militesque haberent imperatorem quem vellent, eadem degressus nunlius
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Un critique conservateur pourrait & la rigueur défendre
l'authenticité de I'épisode, aussi sportif qu'héroique, voire
I'historicité du personnage. Mais nous croyons que le noyau
de la tradition annalistique, ici comme en plusieurs cas sem-
blables, serait plus essentiellement préservé si ’on considérait
cet exploit comme la personnalisation et I'interpolation, dans le
récit de I'invasion gauloise, d’un souvenir plus rituel que mili-
taire. A une époque ancienne, la traversée du Tibre & la hau-
teur de Rome — disons plus généralement entre le confluent
pres de Fidéne et Ostie — a di étre soumise a des régles
superstitieuses ; la construction du pont Sublicius le prouve
pour I'ancienne Rome et aussi I'étymologie la plus probable,

Veios conlendif. Récit plus détaillé chez Puut., Cam., 25 : "Hv 3¢ mg év Toig
véotg [Idutiog K-piviog,tiy péonv uutd yévog modutivy, 86Eme 8t wed Twig
dpaathe * oUtog Gméaty Tov d0Aov &xodotoc. Kot ypdupata udv odx EaPe mpic
Tolg &v & Kamrwrle, ph dnpléivieg adrod gupacmow ol moléutot 31" adtdiv
Toh Kepidhou vhv Sravoloy, 2a07)to 88 gorudiv Exeov xal peadotc O’ adth xopilav
v pév &Ny 080v fuépag ddeddg Nialey, Lyyle 8t i mhhews yevbuevog floy
onotaiog, el xotd yépupay odx fv Tdv motapdy meplcar TéHv Papfdpwy mapa-
GUAXTTOVTOY, THY Wiy dcOfTa % Hepudf] mepromelipacas o mwolNy 008 Bapeiay,
Tolg 88 geiioug épeic T6 chux xoul cvveminoupilov T4 mepatobaobor mwpds THY
by 2E4Bn. Kai moapodddrrav det tode dypryopdrag, Tols oéyyeot xal T4
Oopufo Tanpapdueves, &Badile mpods THv Kopuevrida midny, 9 wielotyv slyev
nouylay, xal pahote xet’adthv 8pliog 6 tol Kamrwiiov Aépog dvéstyne wal
néTpe XOUA TOART, Xl Tpoyeio meptmépune S’ fig dvéfn Aabdbv xal woooéuile Toig
PUALTTOUGL TO SLaTelYLoRE Y RAETGIG Xal LOALG RaATe TO AaydpwTatov. ' Acracdueyvog
a2t Tolbg ¥vdpas wal ppaoag Sanutov EE dvbuato dvaknebelc dxdpet mpdg Tolg &v THeL
v Popxtwy, 11 est évident que Cominius, pour son voyage de refour, n’a pu se
contenter de la flottaison du liége, puisque, pour rentrer & Véies, il lui fallait
remonter le Tibre ; seule la descensio a une valeur originale. Son point de départ
pourrait avoir été le confluent de la Crémere avec le Tibre (cf. nos Huil recherches
sur les origines ilaliques el romaines, p. 37 et 174}, Nous sommes enclin & supposer
que, dans le rite (annuel et printanier, peut-8tre) que 'anecdote transpose en exploit
de guerre, une écorce était livrée au courant A partir environ de ce confluent, et
guettée par les pontifes 4 la hauteur du Pons Sublicius, son aspect et les signes
éventuels qu'elle portait étant alors livrés 4 leur interprétation religieuse. Peut-étre
y aurait-il lieu de rechereher — nous le ferons ailleurs — si les oracles de la Sibylle
de Tibur (Albunea) n’avaient pas ét¢ fondés primitivement sur un rapport entre un
élément végétal (apparemment des feuilles d’arbre) et le courant bouillonnant de
I’Anio ; car la fable évoquée par TiBULLE, 11, 5, v. 69-70, d’aprés laquelle cette
Sibylle aurait transporté miraculeusement ces sorfes 4 travers le torrent, en les lais-
sant secs, dans son sein (Quod, quae Aniena sacras Tiburs per flumina sortes Portarit
sicco pertuleritque sinu) semble bien étre I’affabulation d'un rite ou plutét d’une
ordalie qui consistait 4 faire surnager un message oraculaire, sans se pourrir st
sans sombrer. Ce qui nous rapproche encore de la fable de Pontius Cominius, et
laisse penser que ces superstitions ou ces rites, dans lesquels le fleuve ou torrent
est garant d’ordalie, ont été connus 4 une époque ancienne, non seulement entre
Fidéne et Rome comme nous le supposons, mais aussi le long de 1’Anio.
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aujourd’hui encore, du nom des poniifices'. Pontius a donc
pu étre le nom logique d’un héros dont le réle consistait a
traverserle fleuve. Cominius aurait-il complété sa signification ?
Aucun indice direct ne nous permet de le supposer ; mais, dés
lors que le liége, objet capable de flotter a la surface, joue un
role essentiel en son histoire, il nous parait digne de remarque
que ce nom ou cette racine italique voisine avec le vocable
super en deux occasions : d’une part, dans une anecdote
mythologique contée par Plutarque et qui est censée se jouer
au pays laurentin : le héros s’en appelle Cominius Super et a
pour partenaire une nymphe? : d’autre part, dans un passage
des Tables Eugubines, ou 'on lit cote & cote : super kumn3...
Il est vrai que, depuis Michel Bréal, ce passage est rapporté
4 une course de génisses & travers un forum ou comitium (?),
a loccasion d’une lustration du peuple (?) ; mais ne serait-il
pas possible aux savants « ombrianisants » d’admettre une
révision partielle de cette lecture, en laquelle, par exemple,
les mots alera poplu au début du méme paragraphe ne se
rapporteraient pas au peuple d’Iguvium, mais bien au culte
du peuplier infernal — ailra populus — ce qui rendrait légi-
time de chercher dans les lignes suivantes les traces d'un
vocabulaire de l'arbre ? Super, en ces deux exemples, se
lirait comme un équivalent italique du latin suber. Cum(i)n

1) Voir, en dernier lieu, J. LE GaLL, Recherches sur le culle du Tibre, 1952,
p- 57 2q., auteur porté d'ailleurs & réduire au minimum I'importance et I'originalité
de ces superstitions tibérines, que nous cfoyons, au contraire, profondes et « ritua-
lisées » a 1'époque ancienne.

?) PLut., Parall. graeco-rom., 34 : Koupiviog Zobnep (sic) Aavpevrivos, Exwy
vidy Ex Alyeplag vupne, Kopplwov, dnfywye prrpolay Didbeav-fitig tpaceion
7ol mpoydvou xal drotuyobon Bedyw.xartéotprde Tov Blov, Ematohag xatakelPaoa
Peudets. ‘O 3¢ Kouplviog dvayvods ta dysdfuoate, xal 1@ {Hig motedbong, mex-
aréaato tov Tlzazlddve, "0 8 t& moudl &nl dpparic oyouvuéve talpov Edele,
wat ob trmor Tov véov olpavteg dmaiecay. "Ll Aooibsog &v tpite ‘Trahudv.
L’histoire avait été visiblement arrangée sur le modéle de celle de Phédre et
Hippolyte, que Plutarque, en effet, compare. Mais on y reconnait plutdt, a 'ori-
gine, le théme d'un Virbius vivant dans une forét du Latium, au service du culte
d’Egérie comme Numa. -

3) Voir DevoTo, éd. des Tabulae Iguvinae, 1 b, 41 (p. 105} : pustertiu pane
puplu aterafust, iveka perakre tusetu super kumne arfertur, prinuvatu tuf tuse-
tutu, hutra furu sehmeniar hatutu, ete. Traduction en latin (?) : postquam tertio
populum circum dederit, iuvencam perakri — fugato super comitium (sic) flamen,
legati duas fuganto, intra forum concilii, capiunto, etc.
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serait 4 interpréter en fonction de ce sens, et sans doute
le rituel iguvin nous restituerait-il ainsi une pratique sacrée
donnant un rdle & une écorce arrachée a un tel arbre, y
gravant par exemple, ou déchiffrant en son dessin, un
message oraculaire. Que 1’écorce de certains arbres ait été
matiére & écriture, 'évolution du nom latin du livre, liber,
semble le supposer; et que des oracles aient pu parfois y
étre écrits, cela est avoué, comme nous le verrons bientot,
par I'histoire des carmina Marciana au temps de la guerre
d’Hannibal.

L’histoire de Pontius Cominius nous parait donc, a la
bien regarder, rejoindre celle de I’enfant Pyrrhus et de ses
sauveteurs. Certes, ceux-ci ne font pas flotter sur la riviere
I’écorce ou ils ont gravé leur message ; ils la projettent sur
I’autre rive ; mais le principe est apparemment le méme et le
détail ajouté par Plutarque des arbres coupés et liés pour tra-
verser le torrent pourrait transcrire une autre partie d'un
rituel de I’ « arbre fluvial », dont les vestiges affleurent peut-
étre sous certains récits de Tite-Live, & propos de I’Allia, par
exemplel. Nous avons jusqu'ici supposé que la fable de Pyrrhus

1) Nous avons supposé déja (Huit recherches..., p. 174-175), que le nom du chef
militaire Caedicius, qui commande le groupe des soldats romains restés & Véies
aprés I'Allia et concourt 4 faire rendre le commandement 4 Camille {Liv., V, 45,
7 et 46,6), donc 4 I'origine de la singuliére mission de Pontius Cominius, procédait
primitivement de la personnalisation conventionnelle d'un rite d’« abatage » de
I'arbre fluvial (sens technique du latin caedo, caedes) ; nous devons supposer que
cet arbre, naturellement choisi dans une espéce bien déferminée, une fois abatty,
peut-étre jeté avec d’autres 4 la riviére en guise de « pont », son écorce était réservée,
et utilisée pour une flottaison au gré du courant, qui constituait I'oracle « arbori-
fluvial ».

L’expression d'« arbre fluvial » pourra surprendre ; nous la formons 4 partir
du fait, rendu évident par plusieurs cas de toponymie fluviale, qu'un arbre donne
parfois son nom 4 une riviére. On sait qu'en grec dyspwic désigne le peuplier
blane, l'alba populus des Lating (comp. acer, U'érable), ce qui fait apparaitre 'Aché-
ron comme le torrent des peupliers blancs — arbre justement infernal. Le rapport
entre Achéron et Acheldos reste incertain, mais il est possible que ce dernier porte,
lui aussi, le nom d'une espéce d’arbre, C'est pourquoi, dans les fables ou rites que
nous évoquons ici, une superstition de I'arbre parait li¢e inséparablement i une
superstition de la riviére, et surtout du torrent. Quel que soit I'avenir des recherches
sur I'étymologie du Tibre (voir en dernier lieu J. L GaLL, Le Tibre, fleuve de
Rome, dans U Anliquiié, 1952, p. 52-53}, il n'est pas excly, eroyons-nous, que le
Tiberis ait porté pareillement, 4 l'origine, un nom dérivé de celui d'un arbre, et
qu’ainsi un rapport au moins indirect rattache le nom du ficus ruminalis 4 son nom
étrusque (?) de Rumo.
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était celle d’une sorte de saint Christophe dodonien : le prince
prédestiné, 1'Achille redivivus, devait étre exposé au danger
du torrent, et le surmonter a I’aide d’une écorce gravée, prise
A une espéce d’arbre apparemment favorite des prétres de
Dodone. Si le rapprochement que nous venons de faire entre
la fable de Pontius Cominius et les T'ables Eugubines est accep-
table, cette fable pourrait étre considérée comme représen-
tant une tradition plus ombrienne que latine, peut-étre, de
I'arbre fluvial, et du liége sacré. Mais qui sait si les rituels que
nous a rendus par hasard Pinscription d’Iguvium n’étaient
point connus, voire pratiqués dans les bourgades comme
Fidéne et Ocriculum, avant-postes de la civilisation ombrienne
aux portes du Latium, aux flancs des montagnes sabines ?
S'il y a eu une religion tibérine, elle a di descendre le Tibre
plutét que le remonter ; or, sur le Tibre supérieur avaient
régné les Ombriens, et la conquéte étrusque avait probable-
ment respecté la plupart de leurs coutumes. La jolie féte de la
descensio Tiberina, dans le calendrier romain de juin, a l'air
d’en dériverl. Peut-étre les plus anciennes superstitions des
pontifes romains y trouveront-elles un jour leurs vraies
racines. Une influence directe de Dodone sur ces peuples n’est
pas immeédiatement démontrable ; mais il est possible, au
minimum, qu'ils aient subi & une époque ancienne, soit en
Italie, soit dans un habitat antérieur, I'influence d’une religion
paralléle.

1) Ct. Ov., Fasl.,, VI, 777 8q. (avec le commentaire de James Frazer, The
Fasli of Ovid, 1V, p. 333 sq.) :

Pars pede, pars eliam celeri decurrile cumba
nec pudeal polos inde redire domum.
Forie coronalae iuvenum convivia linires,
muliaque per medias vina bibaniur aquas...

et Crc., De fin., V, 70 ; LE GaLL, loc, cil. La légende de 'exposition du berceau des
Jumeaux, sur le Tibre, manifestement livrés au caprice du courant plutdt que
franchement sacrifiés, et de sa miraculeuse découverte un peu en aval, sernble-t-il,
nous parait s’dtre inspirée en partie de ce rituel des fétes tibérines. Et il est pos-
sible qu’ait été adorée sous cetle forme, parmi les Fortunes des cultes romains,
si curieusement liées parfois au Tibre (par exemple Fors Fortuna), la Fortuns
Obsequens qui, sur un revers d’Antonin le Pieux, apparait au gouvernail d’une
barque |
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c) L'oiseau prophélique de Parbre
el le culle ilalique de Picus

Les prétresses sacrées de Dodone, on le sait, prophétisaient
d’aprés l'observation des deux oiseaux — des sortes de
colombes, meheiwr — qui hantaient leur chéne sacré; et de
ces oiseaux elles tiraient leur nom méme de Péléiades. Dans
I’arbre & murmures oraculaires, qui savait s’émouvoir au seul
caprice d’une brise, que représentaient ces meheize 7 Un mou-
vement, ou un chant ? Les textes ne nous le disent pas nette-
ment ; mais le rapport entre ’arbre et les oiseaux était visi-
blement essentiel, et supposait d’anciennes pratiques d’augu-
ration « oiénoscopique », du type de celles qui concernaient,
dans 'ancienne Rome, les oiseaux oscines : ¢’est-a-dire inté-
ressées, non, comme pour les oiseaux auguraux classiques, a
leur plein vol, a leur relation avec les zones du lemplum céleste,
mais avant tout a leurs mouvements sur I’arbre. Méme si le
nom de ces colombes dodoniennes n’a rien a voir avec celui du
bec-hache des oiseaux frappeurs (méiexuc), il est vraisemblable
qu’une importance était attachée a la maniére dont elles
cognaient 'écorce du chéne sacré. Or, en aucune partie du
monde antique la superstition des bruits de bec du pivert
contre son arbre n’a eu une valeur oraculaire plus pleine et
plus rigoureuse que dans la primitive Italie sabellique, avec le
culte de Picus — plus exactement du picus Martius. Les mots
piquier Mariier des Tables Eugubines semblent prouver l'exis-
tence d’'une forme de ce culte dans le domaine proprement
ombrien!. A Rome méme, si cette superstition est rapportée

1) Tab. Iguv., éd. DevoTo, V, b, 9, 4 : Piguier-Marlier ; ¢f. G. ROHDE, 8, 0.
Picus, dans la RE de PauLy-Wissowa, 39° Halbband, col. 1214-1218. Parmi les
superstitions curieuses attachées au culte de cet oiseau, il y a celle-ci, rapportée
par ISIDORE DE SEVILLE, X1I, 7, 47, qu’aucun clou (clavus) ne se fixe sans tomber
aussitdt dans I'arbre, quel qu'il seit, o le pivert a fait son nid — souvenir probable
d’une alternative, et donc d’une équivalence magique, entre son bec et 1'objet
représentatif de métal par lequel, dés I'époque ombrienne peut-8tre, les prétres-
magiciens de I'arbre (4 Iguvium 'arsferiur et les confréres Atiedii, sans compter
ces prinovatus dont le nom a peut-8tre parenié avec celui d’'un chéne en grec,
mpivog) imitaient I'oiseau en cognant 1'écorce, afin apparemment d'obtenir des
signes révélateurs. Le probléme ne peut 8tre traité ici ; nous croyons qu'il devrait
8tre fait état, pour I'éclaircir, de I'élymon méme du nom de la ville de Tuder, 4 rap-
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aux origines latines, 'histoire du ficus Ruminalis, en ses ver-
sions les plus authentiques et en ses représentations figurées
les plus exactes, comporte un role de nourriciers des jumeaux,
complémentaire de celui de la louve, pour le couple d’oiseaux
— picus et parra — perché dans I’arbre aux ruminal. Ce
parallélisme entre ces oiseaux et la louve, disons-le en passant,
s’expliquerait mieux, ainsi que le nom méme du ficus ramina-
lis, qui, de toute évidence, a sa raison d’étre indépendam-
ment de I'histoire des jumeaux, si ces jeunes becs avaient été
considérés de leur cdté, a l'origine, comme des nourrissons
becquetant les mamelles — c’est-a-dire les loupes ? — de
P’arbre, et y puisant 'équivalent d’un lait. Cette symbolique
n’a pas besoin d’étre inventée ; elle est impliquée dans les
rites du figuier sauvage ou caprificus des Nones Caprolines,
dans l'usage que les affranchies faisaient ce jour-la de cette
séve comme breuvage.

procher peut-éire du vocabulaire latin du marteau (ludes, etc., ef. en grec le nom de
la hache wéhexug, dans une relation semblable avec des noms d’oiseaux), voire du
nom du pére de Diomeéde, Tydée, Tudelg (voir infra, sur le nom méme de Dio-
méde ; suivant une légende, les compagnons de ce héros auraient été changés en
oiseaux dans une ile). Une grande signification doit étre attachée, dans le méme
sens, au témoignage de DENYs p’HaLicarRNAssE, I, 14, 5, sur 1’ancien oracle de
Matiéne, dans la région de Réate : cet oracle, attribué & Mars, fonctionnait ainsi :
une colonne de bois sur laquelle venait se poser un pivert (cf. infra, sur des repré-
sentations crétoises assez analogues). Ce procédé, remarque Denys, é&tait tres
semblable 4 celui qui passait pour avoir été celui de Dodone, & ceci prés que 1a
I'oiseau prophétisait, perché sur le chéne sacré, tandis que chez les Aborigénes,
’oiseau envoyé par le dieu avait son siége sur la colonne, ete. : &v TaiTy Myetot
xpnoThptoy ¥ Apeog yevéabon mdwy dpyatov, 6 8% Tpimog adtol mapumidotog fv b
pao. TH mepk Awdwvaiclg pulohoyovpéve mote yevéolau whiv Soov dxel piv
énl Bpude lepli <« méhewr > xubélopévn Oeomupdelv &déyerto, mapk 3 voig
"APoprylor Bedmepntog Bpwic, &v adrtol piv wixov, "EXknvec 88 Spuoxordmrny
xhobawy, &nl wiovos Euiivou purvépevog o adtd E3pa...

1) Par exemple, sur l'intarse en « opus sectile » de la collection du Palazzo
Colonna (cf. E. StroNG, dans le vol, IV de planches de la Cambridge Ancienl
History, p. 178), o1 les deux oiseaux — picus et parra — sont perchés sur le figuier
lui-méme, au pied duquel se tient debout le berger. PLuTtargQUE, De fort. Rom.,
8, préte un rdle miraculeux au pivert pour aider les jumeaux a téter la louve :
« ... Un oiseau consacré & Mars, le pivert, venait les trouver ; et, se posant 4 peine
sur eux du bout de ses pattes, il leur écartait tour & tour les lévres avec son hec
et partageait avec eux sa propre nourriture qu'il leur introduisait par bouchées... »
Le méme Plutarque, en ce méme passage, répéte nalvement que le figuier fut
appelé ruminalis 4 cause de la mamelle que la louve présentait aux deux jumeaux
— tant ce contre-sens était déja traditionnel. En fait, 'oiseau est attaché primi-
tivement au ficus et celui-ci est d’avance raminalis, justement parce que la fagon
dont le bec du pivert va chercher son suc dans ses protubérances, ou les insectes
sous son écorce, le fait symbole essentiel d’allailement.
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Les oiseaux du type oscines, comme la parra, semblent
bien étre nommeés a plusieurs reprises dans les T'ables Eugu-
bines ; mais la lecture traditionnelle ne les fait intervenir que
dans des pratiques d’auguration proprement dite, suivant une
reconstruction qui reste d’ailleurs trés conjecturale, parce que
cette lecture n’a nulle part reconnu une allusion a un arbre
de culte. En quoi nous estimons qu’elle a fait une assez grave
méprise. Qu'un tel arbre soit mentionné, que des praliques
relatives a son écorce y soient décrites, comme nous en avons
fait I'hypothese a partir des mots cumn super, et nous nous
trouverions en présence d'un rituel complet de I'arbre a
oscines, tout semblable & celui de Picus, et assez proche
parent de celui de Dodone. ,

La religion que les Romains ont attribuée 3 Numa a,
nous le montrerons, de singuliéres affinités avec ces rituels.
Mais elles ne se déduisent que par la constance de quelques
indices indirects. Nous n'en citerons ici que deux : d'une part
Picus est, avec Faunus, une des deux puissances secrétes que
le roi sabin aurait enchainées de ses charmes pour savoir le
moyen d’expier les foudres! ; d’autre part Numa, familier des
Ca{s)meénes, amant d’Fgeria, apparait toujours comme ayant
les cheveux (et la barbe) « chenus » ; il est le canus, le canescens
par excellence. Ce trait le rapproche d’autres révélateurs
antiques, par exemple de Tagés étrusque ; et si nous connais-
sions mieux le type de vieillard que les Etrusques ont appelé
casnar, peut-étre de fait ce Sabin nous apparaitrait-il plus
composite. Mais il nous parait remarquable que le Picus de la
tradition italique ait pour compagne une nymphe Canens
(sic), et que ce nom, a son tour, soit évidemment a rapprocher
de 'obscur vocable latin canentas, d’étymologie inconnue,
que Paul Diacre explique comme des capilis ornamenia®. Ce

1) Prut., Numa, 20 ; cf. notre récente analyse dans la Rev. hisi. relig., 1953,
p. 183,

2) Fesfus-Paul, éd. LINDSAY, p. 40 ; cf. RosENBERG, dans Philologus, XXXIV,
p- 761, ErNouT-MEILLET, Dicl, éiym. de la langue lal 2, s. v. canenias, considérent
le mot comme « inexpliqué, peut-&tre corrompu »
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mot ne désigna-t-il pas, a I'origine, 'apparence du sommet de
la téte, formant en quelque sorte coiffe, chez les oiseaux du
type pivert ? Seule 'analyse de l'indigilatio, si étroitement
liée dans la religion romaine a la figure de Numa, pourra nous
permettre d’approfondir ces affinités.

d) Les oscilla el ['oscillatio

Les études de M. Franz Altheim ont particuliérement
essayé de renouveler, dans I'histoire des anciennes supersti-
tions italiques ou romaines, la signification des oscilla et
leur rapport éventuel avec les masques magiques ou personae ;
admettant, semble-t-il, comme valable I’étymologie qui est
généralement donnée du premier mot — un diminutif tiré du
nom du visage, 08 — l'auteur a rapproché le second de
I'étrusque qersu, et tiré de ce rapprochement une série de
conséquences, en lesquelles nous ne nous engagerons pas icil.

Le propre des oscilla était d’étre suspendus a des arbres,
et le phénoméne de leur balancement — l'aicbpa de certains
rituels grecs — a imprimé son sens définitif au vocabulaire
de Voscillalio. D’autre part, au moins dans les pratiques les
plus rustiques, ces objets semblent avoir été faits d’écorce;
en écorce en tout cas étaient creusés les masques grimacants
qu’a cette occasion les campagnards se mettaient sur le visage.
C’est ce qu'on a le droit d’inférer des vers des Géorgiques,
II, 387 sq. :

Nec non Ausonii, Troja gens missa, coloni
versibus incomptis ludunt risuque soluto,
orague corlicibus sumuni horrenda cavatis,

et te, Bacche, vocant per carmina laeta, tibique
oscilla ex alto suspendunt mollia pinu...

Le dieu que I'on fétait ainsi, un vieux Liber indigéne — et
I'on voit qu'un rapport primitif n’est jamais exclu, malgré
la bifurcation des vocables latins, entre ce nom divin et celui
de I’écorce — n’a guére pour correspondant dans le monde

1} AvruemM, Terra Maler, Giessen, 1931, p. 65-91,
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grec que ce Dionysos Dendriles, dieu de ’arbre, fort primitif,
peut-étre venu de la Créte minoenne, dont le culte nous
demeure énigmatique, mais est de plus en plus & I’étude. Des
mythes de « pendaison » — que I'on retrouve dans ’ancien
Latium jusque dans I'histoire d’Amata de Lavinium — se
chargeaient de justifier la suspension d’images humaines dans
certains arbres; ils étaient probablement liés & l'origine,
quelques détails le suggérent, au théme de 'exaltation orgias-
tique, soit que le héros se pendit lui-méme en ce délire, soit
qu’il périt ainsi dans I’arbre sous la poursuite des « Ménades »
en fureur : ce qui est & peu prés le schéma du drame de Penthée
et d’Agavé. La religion dionysiaque de 'ivresse par le vin a
mis sa marque sur plusieui's de ces mythes, mais il serait pos-
sible de montrer, en partant justement du mythe de Penthée
et d’Agavé, qu'elle s’est opposée, ou superposée, & une plus
ancienne religion de Dionysos Dendrités, en laquelle appa-
remment le breuvage orgiastique était fourni par la séve de
I’arbre sacré, soumise ou non a quelque préparation fermentée.

Certes, Dionysos Dendrités n’est qu’un cousin du Zeus de
Dodone et n’a pas laissé de traces de lui-méme en ce sanctuaire
si ce n'est dans la mesure ou serait un jour admise la possibi-
lité d’une relation primitive essentielle entre ce Dionysos et
la Dioné, compagne privilégi¢e de ce Zeust. Mais les pratiques
de la suspension des oscilla répondent A 'esprit du culte de
I'arbre de Dodone d'une fagon significative : non seulement
I'exigence de xepaiai, et encore plus de pdta imposée par son
oracle aux Pélasges qu’il orientait vers I'Italie, nous raménera
tout & I'heure & une symbolique arbustive ou pour le moins
végétale, mais 'importance qui était donnée la aux mouve-
ments de suspension et de balancement et aux bruits légers
qu’ils produisaient, comme éléments d’une technique divina-
toire, est attestée d’'une fagon exceptionnelle par I'histoire du
chaudron offert & Dodone par les Corcyréens : un oracle
devait résulter du murmure produit par le choc contre ce

1} Voir infra, 4 propos de certains m-ythes de Dioméde,
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chaudron des astragales tendus au bout de laniéres de cuir.
Ce chaudron n’est qu’un des fameux lebeles Dodonaei, célébres
dans le monde antique ; tous étalent apparemment de métal,
de bronze le plus souvent, mais, du point de vue religieux,
il nous manque de savoir & quel symbole exact répondaient
ces bassins oraculaires, si semblables par leur nature et leur
usage aux corlinae de la mantique apolliniennel.

Dans l’état actuel de nos connaissances, il serait sans
doute aventureux de supposer une relation directe de vocabu-
laire entre les oscilla suspendus aux arbres, et les oiseaux
oscines qui chantent dans les arbres de facon prophétique, et
une relation qui se fonderait sur une autre racine que celle du
latin os — oris. Nous n’avons aucune preuve, en effet — le
nom du peuple Osci restant de son coté trop obscur — qu’ait
existé dans I'Ttalie primitive un vocable — racine en *osk ou
*opsk, qui eGt eu quelque rapport avec I'arbre?. Le parallé-

1) Sur le rdle « sonore » de ces objets, cf. SErv., Ad Aen., ITI, 466 : ... Ibi
{Dodonae) oraculum Iovis constitulum, in quo suni vase aenea, quac uno ilacin
universa solebant sonare. Rien ne nous atteste une relation entre la source et ces
vases, ni, par exemple, une mantique observant la chute des seconds dans Ia
premiére, schéma d'oracle nécromantique récemment étudié par M. E. WiLL
dans la Rev. hist. relig., 1953, p. 260 sq. Le toucher des vases & Dodone se faisait
probablement & l'aide d’un instrument indirect, comme les laniéres sur le chaudron
de Corcyre ; mais les détails du jeu du xérrafoc, dans lequel un présage, de nature
érotique, était conclu de la vibration du bassin de métal sous le jet de vin lancé
d'une coupe — jeu sicilien d'origine, au reste | — suffiraient 4 prouver la popularité
de ces omina du son chez les Grecs.

2) Le rapport du nom du dieu des Tables Eugubines, Grabovius, avec celui
d’un arbre en illyrien a déja été fortement suggéré par KrerscHMeER dans la
Fesischrift Adalbert Bezzenberger, Gottingen, 1921, et I'hypothése reprise par
Iréne RosenzwElG, Ritual and cults of pre-Roman Iguvium (dans les Siudies
and Documenls de K, et S. Lake, Londres, 1937), p. 68-69, principalement sur la
base d'Athénée, XV, 699¢ : « The most satisfactory interpretation of Grabovius
is that given by Kretschmer who considers that word borrowed by the Umbrians
from Illyrian with the meaning of belonging to oaks, oak god. We have the word
ve&Brov quoted by Athenaeus from the Macedonian Amerias as a gloss for « torch »;
also from Seleucos of Alexandria who interprets it as the wood of an oak, mpivog
or 8plic, from which torches were made. I'pdfiov is obviously an adjective derived
from the name of the tree *ypdfiog, Slavic grabe, with the addition of the suffix
is, and signifies illigneus or guerneus. Its Illyrian origin is supported by the Illyrian
proper names I'pdfog and I'pdBwv. Kretschmer concludes that ypaBwv was probably
a borrowing from the Illyrian which Amerias took for Macedonian. » Et toute
notre enquéte nous ameéne 4 la conviction qu’un rituel de consultation de 'arbre
ominal joue dans les Tables Eugubines un rdle que négligent presque entieérement
les déchiffrements d’ordinaire acceptés.

Le titre de Cerfus accolé dans les mémes Tables au nom de Mars (et de Cerfa
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lisme est cependant donné par 'histoire religieuse ; et, 'usage
du masque magique ou persona ayant été presque solidaire de
celui de Voscillum, si celui-ci devait un jour étre expliqué par
un vocable de l’arbre, nous pensons qu’il faudrait faire le
méme effort pour persona. Nous ne savons, mais, qu’il
s’agisse du rdle de I'écorce, de I'oiseau du type oscen, ou des
oscilla proprement dits, il nous parait remarquable que soient
aussi nettement attestés dans I'Italie primitive des rites qui,
si on les recompose, correspondent 4 un culte de l'arbre ora-
culaire dont l'exemple historique le plus illustre est, sur
I’autre rive de I’Adriatique et de la mer Ionienne, le chéne
sacré de Dodone. Voyons si ces affinités ne s’étendent pas a
des thémes religieux plus essentiels, ou au contraire a des
particularités plus précises.
(A suivre.) Jean Gact.

pour une déesse) pourrait se préter 4 une enquéte de méme sens. Sur 'exemple de
I'équivalence de I'ombrien parfa avec le latin parra, plusieurs éditeurs I'ont trans-
crit en latin Cerrus. Mlle I. ROSENZWEIG, 0p. cil., p. 32, a supposé que le nom était
dérivé de celui de Cérés. Nous croyons qu’il ne faudrait pas négliger le rapport
possible avec un nom italien qui, aujourd’hui encore, désigne une espéce de chéne :
cerro. On sait, d’autre part, que s’appellent ceri les machines de bois que les habi-
tants de Gubbio font défiler dans leur cité en 'honneur de sant’ Ubaldo, féte
dans laquelle Mlle RosenzwEelc a noté des souvenirs probables du rituel iguvin
antique.
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Pyrrhus et Plinfluence religieuse

de Dodone dans I'ltalie primitive
(Sutle )t

IT1

DODONE ET LES PELASGES : LES ORACLES D’EQUIVALENCE
ET LES MISSIONS EN PAYS A DEMI BARBARE
L'EXEMPLE DES xepahai

a) Authenticilé probable de la migraiion
des Pélasges en Ilalie : le probléeme de Corlone ?

Supposer I'implantation de rites ou symboles dodoniens
en Italie, & 1'époque pré-romaine, ¢’est d’abord tenter de
rendre substantielle historicité a 1’établissement en la pénin-
sule d’¢léments ethniques littéralement venus de la région
méme de Dodone : c’est, on le sait, d’aprés une tradition
antique suffisamment attestée, le cas des Pélasges.

Trois témoignages nous affirment cette migration : 10 Héro-
dote note que des Pélasges s’étaient établis « au-dessus des
Tyrrhéniens » (¢’est-a-dire des Etrusques), venant de Thessalie,
et conservaient 14 'usage d’une langue particuliére? ; 2° Denys
d’'Halicarnasse, s’appuyant sur un passage d’Hellanicos,
admet que des Pélasges refoulés par les Grecs vinrent aborder

1) Gf. RHR, CXLV, p. 137-167.

2) HERrob., I, 57 : “Hvtwva 8¢ yAdeoav lesav ol Iledaoyol, odx Exw drpe-
wéwe elmelv el 82 ypéov Eotl Taxparpbpsvov Aéyew totot viv €Tt Eobot Tlehaoydv,
iy Omép Tuponviv Kpbtwva (mss. Komrdve ou Kpnotéve) wéhwv olxéovrawy,
ot Bpovpot xote Foav Tolor viv Awmpiebor xohesopévoiot (ofxeov 38 Tvixabro
yiv v viv OcstraldTiy xakeopévyv), xal tdv IIdaxiny te xal Zxvddoomy
IIeraoyev olwicavraov v ‘Elinondvte, of olvoixol dyévovro ’Abmvaioist, xal
Boo Ehoe Iledaoyiud Eovra orlopata T olvopa petéfals, el Todrolot, Texpalpd-
pevov 3el Aéyetv, Foav of Ilehaoyol BhpBapov yrideoav levreg ... (texte de
I'édition-traduction E, LeEGrRanD, dans la collection G, Budé; sur la variante,
voir infra).
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a 'embouchure du fleuve Spinds (= le P6) : abandonnant la
leurs vaisseaux, ils s’étaient emparés d'une ville de Crotone
(sic), dans l'intérieur des terres, et de la avaient colonisé une
partie de la Tyrrhénie. Denys cite, d’autre part, un certain
Manlius, qui avait lu sur un trépied consacré & Dodone les
4 vers d’un oracle rendu par ce sanctuaire et qui aurait
réglé la migration des Pélasges! ; 3° Macrobe, enfin, donne
d’aprés Varron le texte presque identique de cet oracle, comme
ayant non seulement dirigé les Pélasges en Italie, mais déter-
miné aussi quelques rites conservés dans la religion romaine,
notamment du culte de Saturne?. On sait quel est l'oracle :

L’Italie, déja Salurnia tellus (!), y est désignée comme le
pays des Sicules ou des Aborigénes ; et Denys d’Halicarnasse,

1} Dion. HaL., 16-20 (nous citons les principaux passages) : "Enetre ITedao-
Y@y Tweg TRV olxodvtav &v T wedoupdvy viv Ocoourly Ty Eautdv dvey-
wooBévreg Exdutelv alvotxor yivovtur Tolg “Afopiylor xai wotvl pet’ dxctvev
gmorépouy wEog Toug Tuehatg (16)... T 82 mhetov adtdv pépog Sia the pecoyeion
Tpambpevor Tpds Toug v Awdovn xaTowolvTag opidy cuyyevels, olg oddele HElou
mohepov Emupépety Q¢ iegolg (voir infra, 3¢ article), ypévou wév Twa, odupetpov
a0 o0 Stétorday. Emel 88 hummpot abtolg dvreg Hobdvovto, ody ixaviic olong dmavrag
Tptgey THg vig, ddelmover Thy yopav yovoud mobbupevor kededovra mhelv el
"Irorloy, § wore Xotopvie EAéyeve... (suit le récit du débarquement aux
bouches du P8, et de Dinstallation parmi les *Qufipixot (18 : avec le texte de
'oracle, cité ailleurs)... "Enstra poipx Tig adrév obx Srayior, dg §) vH miow odx
anéyen, weloavreg Tovs ' ABoprylvas, cuvdpaclor cotor tHg EE48ov orpatedouoty
&mil Tobg " Opfpinaitc, ual mhiw abrév edduipove xat ueydiny &pve npocmecdvree
aipolion Kpétwva (sic) tabty ppovpley xol dmreryiopat xatd tév "Oufpuedv
APOUEVOL, HATEGHREVUGUEVY T B¢ Epupa elvar TOAfUOU dmoypivrag xoul rdgey
gxodey Ty mépak elfotov, mOARGIY xal XA ExphTroay ywpley Toig e Afo-
pryion Tov wede Tods Lixehode méAewov ETL suvzorhita Toddd meoluule ouvdiéospoy,
fwg EEfAxcoy abdtol Bx THe opetépag © uxl méhewg morAGE, TaC mév olxoupéveg
wal wpbTepoy BId TV Tixerdy, Tog & adrol uaTaorsvdouvreg, drovv of Ilehaayol
wowf) peta Tév T AlBopiyivay, v Eotv {2 Kopnrovéy wéhee, "Ayudda 82 Téte
wahovpévy, xat ITioo wal Zatopvia xal “Algrov xal o Tivég, de dvdk ypdvov
ord Tupprvéiv doypélnoay (20).

2) Macn., Sai., 1, 7, 28 : Nec illam causam quae Saturnalibus adsignetur ignoro,
quod Pelasgi, sicut Varro memorat, cum sedibus suis pulsi diversas terras petissent,
confluxerunt plerique Dodonam et incerti quibus haererent locis, eiusmodi accepere
responsum... (suil le lexle grec de Uoracle)... acceptaque sorte cum Latium post
errores plurimos appulissent, in lacu Cutiliensi enatam insulam deprehenderunt ;
amplissimus enim caespes, sive ille continens humus sen paludis fuit coacta com-
page virgultis ef arboribus in silvae licentiam comptus, iactantibus per omnem
lacum fluctibus vagabatur, ut fides ex hoc etiam Delo facta sit, quae celsa mon-
tibus, vasta campis, tamen per maria migrabat, Hoe igitur miraculo deprehense
has sibi sedes praedictas esse didicerunt, vastatisque Siciliensibus incolis occupavere
regionem decima praedae secundum responsum Apollini consecrata, erectisque
Diti sacello et Saturno ara, cuius festum Saturnalia nomirarunt. Cumque diu
humanis capitibus Ditem et virorum victimis Saturnum placare se crederent
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en effet, raconte avec trop de détails les conflits ou les accords
qui auraient eu lieu entre ces peuples indigénes et les nouveaux
arrivants. L’ile flottante de Kotylia a généralement été iden-
tifiée dans la région de Trebulum en Sabine. Quant aux
offrandes qui sont imposées aux migrateurs, nous verrons
dans la suite de cette étude quel intérét présentent, pour I’his-
toire religieuse de Dodone, les xepedat & offrir 4 Hadés
(= Kronidés chez Denys), et les pdta a offrir au « Pére »,
c’est-a-dire a Kronos-Saturne.

Macrobe — peut-étre déjd Varron qu’il avait sous les
yeux — se contente de citer ce curieux oracle a propos des
origines mémes des Salurnalia romaines ; il ne s’intéresse pas
plus longtemps au fait de la migration des Pélasges ; et il ne
fait aucune mention de cette pseudo-Crotone qui est au
contraire au centre du récit de Denys d’Halicarnasse. Oubli
grave pour nous! Presque tous les modernes sont d’accord
pour admettre que Denys, et déja sa principale source Hella-
nicos, ont entendu parler en fait de la cité de Corlone, puisque
le mouvement de migration se fait a partir des bouches du P9,
au milieu des Ombriens, et en concurrence ou en opposition
avec les Tyrrhéniens. Seule Cortone peut répondre a ces
conditions, cette Cortone qui, a la fin du rve siécle encore, avec
ses voisines Arrétium et Pérouse, maintenait une évidente
originalité et une relative indépendance de sa politique par
rapport 4 la fois aux Etrusques en voie de soumission et aux
Ombriens proprement, ditsl. C’est le nom de Cortone qui, pour

propter oraculum, in quo erat xal xspodids, ete., Herculem ferunt postea cum
Geryonis pecore per Italiam revertentem suasisse illorum posteris, ut faustis
sacrificiis infausta mutarent inferentes Diti non hominum capita, sed oscilla ad
humanam effigiem arte simulata, et aras Saturnias non mactando viro, sed accensis
luminibus excolentes, qui non solum virum sed et Iumina pévo significat; inde
mos per Saturnalia missitandis cereis coepit. On trouvera plus loin le texte
de l'oracle grec (cf. 1a note supplémentaire a la fin du dernier article).

1) Texte essentiel de Liv., IX, 37 : Itaque a Perusia ef Corlona el Arrelio,
quae ferme capita Elruriae populorum ea fempesiale erant, legali pacem foedusque
ab Romanis petentes indutias in triginta annds impetraverunt. — Sans doute le rdle
de ces trois villes s’explique d’abord par leur situation au nord de I'Etrurie, qui
les abrita plus longtemps des entreprises romaines. Mais leur solidarité remontait
probablement beaucoup plus haut. Villes « pélasgo-tyrrhénes » ou « pélasgo-
ombriennes » a 1'origine ?
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la méme raison, est généralement restitué dams le passage
d’Hérodote. M. Jean Bérard, toutefois, continue de croire que
le texte de cet auteur portait plutdét Kpnoréve ; mais il est
bien d’accord, et cela peut nous suffire, sur I'identification de
Cortone chez Hellanicosl.

Or, les historiens et archéologues de notre temps paraissent
tous négliger les conséquences, 4 notre avis considérables, qui
peuvent logiquement résulter de cette identification de
Cortone comme du principal établissement « pélasgique »
d'Italie, non seulement sur le plan de 1’histoire ethnogra-
phique et politique, mais plus encore sans doute sur celui de
I'histoire religieuse. Il est vrai que les fouilles faites sur le site,
sans étre en elles-mémes décevantes, n’ont pu révéler dans
I'ensemble qu’une civilisation étrusque sans variante impor-
tante®. Mais l'insistante confusion commise par les auteurs
anciens, ou par leurs premiers copistes, entre cette Cortone
d’apparence étrusco-ombrienne et la Crotone achéenne de
Grande-Greéce, prend toute sa signification pour nous si nous
examinons de prés I’histoire légendaire du roi Numa3.

Numa, croyait-on, avait été 1'éléve de Pythagore de
Crotone, et sans doute a Crotone méme. La différence méme

1) La colonisalion..., p. 498 sq. : « Denys d’Halicarnasse se référe 4 'autorité
d'Hérodote en ce qui concerne les Pélasges de Crotone-Cortone. Mais il est &
craindre en vérité qu'il n’ait commis une erreur, et il semble qu'Hérodote, bien
que telle ne soit pas l'opinion de ses plus récents éditeurs, n’ait jamais parlé des
Pélasges de Cortone d’Etrurie, Le texte d'Hérodote, corrigé par Denys, porte en
cet endroit le nom de Creston, et non de Crotone. Cette ville, écrit Hérodote, élait
peuplée par des Pélasges originaires de Thessalie, habitant au-dessus des Tyrrhénes
et parlant une langue particuliére ; cette langue était différente de celle des peuples
d’alentour, mais était la méme que celle des Pélasges provenant d’Athénes qui
habitaient Placia et Scyllacé sur la Propontide. Les Crestonéens sont un peuple
de Thrace dont le territoire s¢ trouvait aux confins de la Chalcidique. » 11 est pos-
sible, en affet, qu'Hérodote n’ait entendu parler gque de la symbiose Pélasges-
Tyrrhénes, de toute fagon significative pour Phistoire des Etrusques, autour de
lIa Creston de Thrace. Mais le témoignage d’'Hellanicos, contemporain d’Hérodote,
est d’une autorité sullisante pour justifier Denys : c¢f. Jacory, F. Gr. H., I, p. 108-
109; sur le probléme du peuplement en Etrurie, voir en dernier lieu M. PALLOTTINO,
La civilization éfrusque {Payot, 1949} et A. GRENIER, Les religions éfrusque el
romaine (collection « Mana », 1948), p. 13 sq.

2) Voir I'intéressante monographie de M. A. Nerp-MoDoNA, Corfona eirusca’e
romana, 1925,

3) Nous avons esquissé V'explication ici défendue dans nos Huif recherches...,
p. 47, n. 5.
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des dates, en supposant assurée I'historicité compléte de 'un
et de I'autre, a depuis longtemps suffi & faire rejeter cette
tradition dans le domaine de la fable. Encore faut-il s’en-
tendre : pour les Anciens déja, le théme de cette relation per-
sonnelle se fondait sur les analogies observées entre les
préceptes de Pythagore et ceux qu'impliquaient les institu-
tions religieuses romaines attribuées & une fondation de
Numa ; que deviendrait le probléme, ne serait-1l pas posé en
termes plus certains et plus efficaces, s'il pouvait étre établi,
d’une part que Cortone fut, naturellement a une époque plus
ancienne — disons provisoirement : entre le xiie et le
vini® siécles av. J.-CG.) — métropole d'une religion des Pélasges,
d’autre part que des influences dodoniennes précises sont au
fond de la religion de Numa ? N’en résulterait-il pas presque
nécessairement que Cortone dépendit réellement quelque
temps de Dodone, apparemment de par 1’établissement d'un
peuple envoyé par cet oracle, ¢’est-a-dire des Pélasges de la
tradition, et que Numa ne devint lui-méme disciple de
Pythagore que par ’effet d’une confusion essentielle entre le
philosophe grec de Crotone et le roi sabin, adepte d'une disci-
pline religieuse réellement originaire de Cortone ?

b) Dodone et la religion numaique;
le principe de lindigitatio

De fait, & bien regarder, 'histoire de Numa et des ses insti-
tutions présente plusieurs analogies avec celle du culte de
Dodone ; et, comme nous l'avons déja entrevu, ces analogies
paraissent plus certaines sil’on prend d’'abord la précaution de
consulter le rituel « ombrien » des Tables Eugubines!. Nous
releverons pour le moment celles-ci :

10 La religion de Numa met particulierement en honneur,
d’'une fagon d’autant plus significative que le ritualisme de
la religion romaine classique se caractérise justement par son
positivisme, la valeur du sacrifice (« Et moi, je sacrifie », dit

1) Ibidem.
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le vieux roi lorsqu’une incursion d’ennemis menace d’inter-
rompre un rite), de la priére dans le recueillement, et de ce que
I’on pourrait appeler le « silence rituel » : c’est trés certaine-
ment le sens des relations que la tradition lui prétait avec la
nymphe Tacila. Or, les Tables Eugubines, par 'expression
lacez persnihmu, semblent, d’aprés 'accord unanime des exé-
aetes, avoir évoqué la méme régle de silence liturgique ;

20 Cette régle ne doit sans doute pas étre considérée seule-
ment comme un précepte d’attitude mystique, destinée &
conduire 'officiant 4 un état de contemplation pure dans
lequel il s’abime en la divinité invoquée ; elle était probable-
ment en méme temps une condition pratique imposée par la
nécessité d’observations augurales attentives. Que telle ait été
la régle a Dodone, on peut 'inférer, sans que cela nous soit dit
expressément, de la nature méme de l'oracle : les réponses
dépendant de l'interprétation de murmures trés subtils — la
brise dans les feuilles de I’arbre sacré, la source a son pied —
on imagine le degré d’attention que devaient préter les pro-
phetes ou les prophétesses. Or, non seulement la description
chez Tite-Live de la cérémonie d'inauguration de Numa sur
I'arx capitoline laisse une impression semblable de solennité
liturgique — quelque chose comme le mystére d’'une oratio
secrelissima ! — mais nous savons par Varron que la langue
augurale de Rome disposait d’un terme, déja obscur pour lui,
pour désigner une forme de contemplation plutét intérieure :
le mot corlumio-onis. Ce mot est isolé en latin, et les étymolo-
gies proposées sont toutes fort arbitraires; leur principe
commun est d’y rechercher le mot cor, cordis comme premier
élément composant!. Un rapprochement avec le vocabulaire
de corlex, ’écorce, paraitrait d’abord absurde ; pourtant I'arti-

1) D'aprés Varron, L 1, VII, 8 et 9: Quod, cum dicunt censpicionem, addunt
cortumionem, dicitur a cordis visu ; cor enim cortumionis origo. Cette étymologie
est considérée comme peut-&tre populaire par Erwout-MEILLET, Dicl. éfym.3,
s. v. cortumio ; cf. R. G, KenT, dans son édition du I I, (coll. Loeb., 11, p. 276,
note ¢) : The second part (of the word) is rather from the root fem (= to cut),
as in aeslimare {= to cut bronze, evaluate, think) and the whole word seems mean
perhaps « interesting » (?). Notre collégue et ami M. J, CoLLART a bien voulu nous
faciliter 'enquéte sur cette glose varronienne, de toute fagon isolée.



24 REVUE DE L’HISTOIRE DES RELIGIONS

culation de symboles religieux que nous venons d’essayer de
suivre, a partir d’un arbre oraculaire, murmurant et hanté
d’oiseaux, articulation qui nous parait avoir été plus compléte
a Dodone qu’en aucun autre sanctuaire de I’époque classique,
la rendrait admissible, et peut-étre en indiquerait naturelle-
ment la clef dans le symbole méme de la Cortone pélasgo-
ombrienne, filiale de cette Dodone. Et peut-étre serait-il pru-
dent de ne pas exclure la possibilité que les dialectes ombriens
alent connu un vocabulaire analogue. Nous songeons & un pas-
sage des Tables Eugubines ou figure la forme, apparemment
verbale, de courlusi ; le passage, qui se rapporte justement a
I’observation augurale, semble précisément interdire aux
prétres (ou assistants) tout murmure ; il continue : ... nersa
courlust porsi angla anserialu..., ce qui est traduit générale-
ment : donec reverlerit qui nuniios observalum ierif'. Les exé-
getes, en effet, prennent ici courlust comme une variante du
verbe qui revient en plusieurs autres passages sous la forme
kuverfu et auquel ils ont attribué, sans preuve décisive d’ail-
leurs, le sens de « revenir ». Il vaudrait la peine, pensons-nous,
d’essayer pour le courtust de ce passage essentiel la significa-
tion verbale correspondante a celle du substantiflatin cortumio :
« ... Jusqu'a ce qu'ait atteint le moment de contemplation
augurale celui qui, etc. » Tout I’esprit contemplatif de la reli-
gion de Numa, de ses « conversations sacrées » avec son Egérie,
s’expliquerait remarquablement & partir de ces attitudes
rituelles, et le chemin de Dodone a4 Cortone se prolongerait
sans grande difficulté de Cortone a la Cures des Sabins, point
tres éloignée elle-méme de l'ile Cotylia fixée comme terme &
la migration pélasgique ;

3¢ Il est vrai qu’aucun culte de I’arbre n’apparait direc-
tement dans les institutions religieuses prétées & Numa ; mais
un arbre, U'arbor capillala au moins, a joué un role impor-
tant dans le culte des Vestales, lequel passait, on le sait, pour
une fondation essentielle de Numa. De méme, nous n’aperce-

1) Tab, Iguv., éd. DevoTO : VI q, 6, el p, 156-157.
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vons d’abord rien dans cette couche religieuse qui réponde a
I’étrange prescription du contact direct avec le sol, par les
pieds nus et non lavés, qu'observaient a Dodone les prétres
avintémodes ; mais la valeur religieuse de ce contact avec
le sol parait avoir été reconnue dans le rituel d’Iguvium,
d’aprés l'interprétation qui est donnée d’ordinaire des mots
anlakres et kunikaz ;

40 Enfin, nous croyons qu'il vaudrait la peine de comparer
les rites romains relatifs aux boucliers magiques, censés
tombés du ciel pour le méme Numa, les ancilia, et aux rites
des oscilla suspendus et, & Dodone méme, & ces pratiques
magiques et divinatoires qu’implique le chaudron compliqué
offert par les Corcyréens. Il serait utile, en méme temps, de
rechercher si des objets semblables ne sont pas employés pour
l'auguration dans le rituel iguvin, ou peut-étre ils ne nous
échappent actuellement que parce que leur nom n’a pas été
identifié ; nous pensons, par exemple, au vocabulaire des
angla, pour lequel les interprétations courantes n’ont rien
qui s’impose avec évidence. Une analogie de nature — par
exemple la croyance, dans les deux cas, & une équivalence
entre le bronze et une crusla animale (carapace) ou végétale
(écorce) minéralisée — a pu d’autre part rapprocher de ces
ancilia les corlinae de certaine mantique, attestée 4 Dodone
par le rdle des chaudrons lébéles déja mentionnés, & Rome
instrument du culte d’Apollon comme a Delphes. Les histo-
riens de la langue latine, notons-le en passant, n’excluent pas
une certaine parenté de vocabulaire entre corlina et corlex®.

Mais ce qui nous frappe par-dessus tout lorsque nous
confrontons la religion numaique avec celle de Dodone, c’est
le phénoméne si caractéristique, a certains égards si original,
de lindigilatio, c’est-a-dire l'usage de s’adresser a toute
divinité par une sorte de « formule révélée », comportant un
nom ou surnom topique dont l'effet doit étre de lier cette

1) Ibid., 11 a, 42, et 95 (aniakre, anlakres) et VI, b, 5 (kunikaz = nizus ?).
2) ErNouT-MEILLET, Dicl. éiym.2, p. 268-259, n'admettent pas de parenté, mais
cf. le Thesaurus linjuae lalinae, s. v. corlex el corlina,
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divinité, presque sans qu’elle ait & consentir. Il est hors de
doute que les indigilamenia romains, secret essentiel des
Vestales, faisaient partie intégrante de la religion dite de
Numa. Mais il faut bien prendre garde que, si déja quelques
grandes divinités y figuraient (par exemple Apollo medice 1),
la plupart des puissances invoquées étaient alors des numina
plus humbles, dont les uns devaient disparaitre ou se dégrader
avec le temps, les autres se fondre dans une vraie divinitél.
Or, les modernes ne paraissent pas se douter que le principe
méme de cette indigilatio est attesté dans I’histoire de Dodone :
d’aprés Hérodote, en effet, avant méme que fat venue de
Thébes la prétresse a laquelle on faisait remonter la technique
divinatoire de ce sanctuaire, il v avait la un oracle que les
Pélasges consultaient « chaque fois qu’ill s'agissait de donner
un nom a une divinité encore innommeée » (sic ). L.’instrument,
essentiel de l'oracle étant le chéne sacré, cela revient a dire
que Dodone avait un « arbre d’indigifalio », et une théologie
a la fois abstraite et souple, qui contenait virtuellement, en
son culte de Zeus, un développement presque monothéiste,
mais disposait en méme temps de moyens ingénieux pour
rallier par équivalence une série de dévotions topiques,
polythéistes et parfois presque animistes; notamment un
principe d’ « individuation des numina », si I’on nous permet
Pexpression, capable de hausser le niveau des superstitions
“¢élémentaires3. Les oracles retrouvés sur inscriptions donnent

1) Dans le passage de Martianus Capella, I, 62 (é¢d. Dick, p. 29), malheureuse-
ment abimé (voir la glose embarrassée), oit il est fait allusion & la convocation par
Jupiter de 'omnis populus polestaium, et ol 'auteur semble se demander « quel
successeur de Numa pourrait les nommer » : quis Nimae mullus (sic} successor
indical ? — nous nous demandons si indical n'a pas remplacé chez les copistes,
parmi d’autres erreurs visibles, un indigilal plus exact.

2) Herop,, 11, 52 : "Efuov 8% mévra mpérepov ol Ilehzoyol Ocolor émeu-
réupevor G¢ dyd &v Awddvy oldx dxolouc Emmwoulny 3¢ odd olivopx &motelvro
003évt abTéY  ob yap elwmtbzoay xm. Geodg 8¢ mpogouviuacay openg &l TOD
totobtou Ot nbope Oévteg & mwdvra mphypatx xul mdowxg vopds elyev. Cf
CarapanNos, p. 130.

3) Sur le vocabulaire latin des irdigiiamenia, voir les articles du Thes, 1 1,
8. v, indigito, etc. Les étymologies sont incertaines (ef. ErRNouT-MEILLET, Dicl.
étym., sous les mémes mots). Un probléme essentiel pour notre étude serait de
gavoir dans quelles conditions il convient d’y rattacher, comme il est vraisemblable,
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d’ailleurs une impression semblable! ; ils vont de la recomman-
dation d’un sacrifice déterminé (auquel toujours s’ajoutait,
on I'a vu, la prescription de sacrifier aussi & I’Achéléos !) a la
révélation du lieu ot se trouve un objet disparu et volé ; cette
application de I'oracle confirme son caractére exceptionnel-
lement accusé d’ « indicateur »2 ; on en trouverait difficilement
I’équivalent dans les autres grands centres de mantique comme
Delphes. Ces traits s’expliquent sarns doute par le primitivisme
du culte de Dodone lui-méme, qui s’est développé en une
région relativement barbare de la Gréce, et, méme aux jours
classiques, a eu un éclat limité ; mais, outre que ce primiti-
visme lui-méme a pu étre une attitude délibérée autant que
I’héritage d’un lointain passé, plusieurs oracles nous persuadent
que l'oracle de Dodone prit avant tout ces caractéres dans
la mesure ou il eut & orienter vers des pays peu civilisés des
peuples migrateurs eux-mémes relativement frustes. De sorte
que son effort civilisateur dut s’employer méthodiquement a
établir des équivalences, au besoin grice a des jeux de mots,
entre ses propres symboles religieux et ceux des pays ou il
envoyait les migrateurs qui venaient le consulter. Nous allons
essayer d'en donner la preuve avec l'exemple des xepaiai ;
mais cet exemple lui-méme n’est pas isolé.

c) Les « missions en pays barbare » el les oracles de Dodone :
une religion pour colonisaleurs

Plusieurs des oracles de Dodone qui nous sont connus ont
nettement le caractére de révélations pour migrateurs : ceux-
c1 ayant demandé ou ils devaient aller, 'oracle détermine le
point de destination par allégorie.

le titre religieux d'indiges, donné par des Latins 4 des dieux et a Enée, en tant que
confondu avec la riviere du Numicius. Car peut-6tre avons-nous 1a un exemple
concret, au Latium, d'une apothéose fluviale de style dodonien. Voir infra.

1} Voir Caraprawos, Dodone, p. 76 sq.

2) Le vrai secret du nom des sycophanies grecs et de leur demi-prestige, pour
nous singulier, de délateurs, ne tient-il pas a ce que, 4 'origine, ce role d’indicateurs
leur fut dévolu au nom d’un figuier sacré oraculaire dont ils étaient considérés
comme les interprétes ? Nous ne pouvons ici que suggérer cette hypothese de
travail, aucune des explications proposées n’étant réellement convaincante.
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Il est remarquable qu'un des plus anciens et des plus
illustres personnages a qui Dodone ait eu & révéler un itiné-
raire soit I'Ulysse de 1’Odyssée, dans son laborieux Nosios : si
prés de son ile natale, sans le savoir, il était allé consulter
I'oracle pour se mieux diriger'. Indice — qui sait ? — d’une
influence du clergé dodonien des 1x® et vine siécles au moins
dans I’élaboration du cycle légendaire qui, plus que tout autre,
non seulement fait voyager son héros en des pays nouveaux,
mais le met chaque fois, lui le civilisé, rusé mais non sans
pitié pourtant, en contact avec des indigénes qu’il doit, selon
le cas, conquérir comme amis ou éviter comme danger, &
coup de stratagémes?. Sa réponse au Cyclope n’est-elle pas le
chef-d’ceuvre des jeux de mots & l'usage des barbares ? Nous
avons vu un autre exemple représentatif dans le cas des
Pélasges, avec la désignation de l'ile flottante de Cotylia. A
un moment donné, les migrateurs doivent brusquement s’aper-
cevoir que la condition posée par ’oracle est remplie : alors ils
s'arréteront et établiront Jeur fondation. Un exemple tout
analogue, mais qui ne peut éire rapporté 4 Dodone avec
certitude, est celui des Chalcidiens fondateurs de Rhégion :
ils se seraient fixés la parce qu’un oracle leur avait prescrit de
s’arréter « 14 ou ils verraient une femelle embrasser un maéle » :
ce qui se trouva réalisé par la présence d’une vigne enlacée,
soit a un chéne vert, soit plutét & un figuiers. Ce n’est peut-

1) Voir Hom., Od., X1V, 317, et XIX, 296 :
Tdv & &g Awddvrny pato Phuevar, Sppo Oeolo
& Spude Ududpcio Atde Bouviny dmaxoloy
énmwg voorhoy "10dxng &g mlove 3oy
#87 8hv dmedv, ¥ dpoadds, e xpupndiv.

Cf. Cararanos, p. 138,

2} Sur l'histoire des légendes d’Ulysse en Italie, voir en dernier lieu
E. D. Puicries dans le J. H. Si., 1953, p. 53-67 ; P, GrimaL, Le siécle des Scipions,
1953, p. 28, suppose qu'en traduisant 1'Odyssée pour les Romains, au 1me siécle,
Livius Andronicus traitait un sujet qui leur était presque national, les légendes
d'Ulysse-Nanos s'étunt avancées jusqu'en Elrurie, voire au Latium,

3) D'aprés HeracLipE LEMBOS, De reb. publ,, 26 (= F. A, G., 11, p. 219) :
Kol cuvénoxy mpitov mapd tov ‘loxdotou tdoov, &vdg Tév Alddov maidwv,
&v paot GroBaveiv minybvta Omd Spdxovros, xal yemoudv Erafov, 8mou dv
Onheta Tov Fppevar... xal 186vreg mplvey mepipuxviay &pmedov, Tobrtov elvar TOV
Témov quviuay: 1o 8¢ yowplov, év @ Ty mhAw Grioay, ‘Phytov Exadeito &md Tiveg
Eyywplou fpwog. — Dans le méme sens Dion. HaL., Ezcerpla, XIX, 2 1" Aptepidng
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£tre pas par hasard qu’ici le symbole est emprunté au régne
végétal. Mais le schéma général de tels oracles remonte sans
‘doute & la civilisation homérique (oracle du type : 1a ol tu
verras quelqu’un, en t’écartant de la mer, porter sur son
épaule non plus une rame, mais une béche, etc.), et il est
remarquablement conservé dans l'oracle qu'Hélénos était
censé avoir donné a Néoptoléme, lors de son retour de la guerre
de Troie : Néoptoléme avait brilé ses vaisseaux, selon les ins-
‘tructions de Thétis — théme dont nous verrons plus loin le
probable rapport avec la religion dodonienne ; — il marchait a
pied — ce qui est bien le fait d’'un héros achilléen, dévot des
prétres caniptopodes »; — Hélénos lui fit savoir par oracle que
.son destin serait accompli, le terme de son itinéraire atteint
« 14 ou il verrait une maison aux fondations de fer, aux murs
de bois et au sommet coiffé de laine »; la il devrait s’arréter :
.ce que fit, Néoptoleme sur le rivage d'Epire*. Oracle essentiel,

& Xodoubeds rdyov clysv, Ev0'&v elpy tdv &cpeva Omd e Orielag dmuldpevoy,
abTdlr pévety xat prxét. mpvowtépn wheiv. IDedoug 8 wepl to ITehhdvmov THg
PTrontog wel 80w &umeiov... Eppeve 82 Tov Eptvedy, dyetay 88 THv Tpbopuwaty, Téhog
Eyev TOHV ypropdy Omédafer wal Tolg uatéyovrag Tov Témov BupPdpous Exfolov
-otnel, ete. — Textes étudiés et discutés par J. BERARD, La colonisafion..., p. 112 sq.
Delphes est mentionnée dans un passage antérieur, il est vrai, comme un endroit
«d’ou1 les Chalcidiens avaient émigré. Mais l'allusion 4 Eole nous parait s’accorder,
-comme le style général de l'oracle, bien plutét avec Dodone, Au reste, les deux
-oracles pouvaient parfois devenir complémentaires 1'un de l'autre. Mais nous ne
-eroyons pas que le rdle de Delphes dans la colonisation vers ’Occident, avani
de VIIIe siécle, soit historiquement aussi probable que celui de Dodone.

Signalons un autre oracle, rapporté & Delphes par Antiochos {chez Diow.
Har,, XIX, 1, 2), mais qui nous parait appartenir avec une particuliére évidence
-au méme cycle d'oracles arbustifs de style dodonien : pour fonder Tarente, les
Parthéniens devraient s’établir « 14 ol ils verraient un boue-figuier — tpdyoc — le
-caprificus des Latins — tremper dans la mer la harbe de ses rameaux » (cf. WuIL-
LEUMIER, Tarenle, p, 31). -

Dodone, semble-t-il, a fondé tous ses oracles sur une sorte de « devinette »
«.ssentielle, un aiviype par excellence, et nous ne serions pas surpris si le voca-
bulaire gree d'alviooopat v avait été de fait employé. Presque toujours I'énigme
«womporte un jeu de substitution par métaphore ou équivalence : notamment,
«comme on le verra infra, entre les régnes minéral, végétal et animal. Le sens littéral
Jpouvait conduire a des sacrifices [éroces ; le sens figuré était civilisateur. I1est pos-
sible qu’un autre vocabulaire grec ait joué son rdle en cette orientation ingénieuse,
-celui de I'apparence semblable, ivddAdopat, tvdaipa, etc. Au sens propre et & demi
rituel du latin effigies, il s’agit bien d’une religion de la substitution par images.

1) Schol. Hom., Od., II1, 189 {= Jacosy, F. H. G., 11, p. 1020) : Neorntérepoc
xate xéhevow Oéudoc Eumpnoag Ta B oxdeyn néleg dvewor'ypnobelc 8¢ Hmo
“EXévou Evla &v 180t olxov &x odnpdv Bepeliwy, Tolymv 8 Euliveav ol dpboou
£peob Euet pévew, EM06v elg Ty TapPdwv Alpvny i Hrelpou xal Tode dyyaplove
20phwv Sbpata, ele.
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délivré au fondateur légendaire de la dynastie des Molosses
et du royaume méme d’Epire, et par un devin qui, dans la
tradition, a toujours deux résidences : 'une & Troie, 'autre
en Epire, & Buthrote ou & Dodone méme ; oracle donc que
nous avons le droit de tenir pour le prototype idéal de ceux
que Dodone donnait aux migrateurs. Oracle ethnographique
aussi, si 'on nous permet ’expression, et adapté a la psycho-
logie de générations pionniéres : la description de ce type de
chaumiéres est caractéristique ; il n'est pas str qu’elle ait
réellement correspondu & ’habitation d’un peuple indigéne ;
mais ce qui est probable, ¢’est que I'emploi du fer, du bois et
de la laine avait un sens pour les prétres qui dirigeaient
I'oracle. Nous aurons bientdét une preuve de plus de ces
caractéres en étudiant a part l'oracle, certainement dodonien
celui-la, donné & Enée sur la manducation des tables.

Les migrateurs italiques du rameau sabellien, les
Mamertins par exemple, ont généralement pris pour guide,
dans leurs expéditions de ver sacrum, un animal plus ou moins
totémique. Et les oracles animaux ne sont pas rares dans
I’histoire romaine ; un des plus intéressants est le présage
donné aux Romains, dans la bataille de Sentinum, par la
course affolée d'une biche devant un loup!. Il est remarquable
qu’'un oracle analogue aurait impressionné Pyrrhus; il lui
avait prédit que ses destins seraient révolus « lorsqu’il verrait
un loup combattre contre un taureau »; or, en assiégeant le
fort d’Aspis, le rol remarqua un loup et un taureau d’airain
dans l'attitude d’animaux qui se battent®.. Mais les oracles

1} Liv,, X, 27, 89 : Cum instructae acies starent, cerva fugiens lupum e
montibus exacta per campos inter duas acies decurrit ; inde diversae farae, cerva
ad Gallos, lupus ad Romanos cursum deflexit, Lupc data inter ordines via, cervam
Galli confixere. Tum ex antesignanis Romanus miles : « illac fuga, inquit, et
caedes vertit, ubi sacram Dianae feram iacentem videtis; hinc victor Martius
lupus, integer et intactus, gentis nos Martiae et conditoris nostri admonuit.
Pour un paralléle argien, voir la note suivante.

2) Prur., Pyrr., 32... Kal 1ij¢ dyopdc &v modrols dvabiuact xatidov Aixov yohk-
»oby xal Talpov, ofov elg p.o’zx'qv dadThoug cmw.év'ra:c; aie:rrlo’cm xp*qo‘p.év TLve rcpbg
$auTOY dveveyrby Tadutdy, B¢ drobavelv adtd mempompévon Grav Aoxov {81 Tadpp
poeybpevoy. — Noter, dans un sens voisin, et & Argos aussi, I'histoire contée par
Pausan., V, 19, 3 : Danaos briguait 1a souveraineté contre Gelandr : un jour un loup
fond sur son troupeau de beeufs et se bat contre un taureau ; les Argiens estiment
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de Dodone, on ne saurait s’en étonner puisqu’ils émanaient
du gnyés sacré, préféraient visiblement les allégories végétales ;
et sans doute les peuples mémes qu’ils dirigeaient avaient-ils
parfois pour symboles des plantes ou des arbres plutét que
des animaux. En outre, Dodone devait savoir, en certains cas,

que le taureau est pour Gelandr, le loup pour Danaos ; la victoire du loup donne
Yavantage & Danaos, qui récompense d'une offrande Apollon Lykéios (sur ce culte,
cf. Fr. ALTHEIM, Griech. Gotier im allen Rom, p. 148 8q.). 11 est curieux de rencontrer
un théme semblable, d’origine apparemment totémique, dans une cité du vieux
Latium, prés des confins latino-volsques, & Lavinium : d'aprés DEnys d'Havrl-
CARNASSE, I, 59, on voyait sur le forum de cette ville un groupe de statues de bronze
représentant un miracle qui s’était produit au temps de la guerre entre Troyens
et Aborigénes (sic) : un feu s’étant spontanément élevé d’un vallon boisé, un loup
avait surgi, apportant dans sa gueule du bois sec pour alimenter la flamme tandis
qu'un aigle descendait pour 'attiser du mouvement de ses ailes ; au contraire,
un renard, la queus mouillée dans la riviére, était venu pour I'éteindre ; les deux
efforts g'¢taient d’abord neutralisés, puis finalement le loup et 1’aigle 1'avaient
emporté, ete. : Aéyetor 32 notd TOv morepdv TéHV Acouviviow omueio Toig Tpdiot
yevéolar Towdde - wupds adtopdtag dvapbévtog Ex the &x Tiig vdmng Mixov piv xopt-
Chvra ©6) orbpare tHe Enpliq Ghng émBaddew dml td nlp, detov 88 mpoometbuevoy
SvappLmiiety TF) MV 6L TiY TTeplyev Ty pAdye * TobTols 8t TEvdvTia Ly avoupuéviy
dhdbmreree, THY obpdy BidBpoyov éx ol moTapol pépovoay Emppamilely o xatduevay
e, xal Tote piv Tobg avantovrag Emtxpatety, TéTe 88 THy dmocfécut Bovhopévyy -
Téhog 8¢ vuxfioor Todg Bbo, wat TV Etépav olysclor undiv &t mwotelv Suvopévny,
— Nous reviendrons ailleurs sur cet omen, qui ne nous parait prendre un sens
complet que si, Ies Troyens et les Latins étant représentés par 'aigle et le loup, le
renard avait représenté les Volsques, ennemis naturels de la fondation commune, 11
s'ajoute certainement le théme intéressant du rapport du loup avec le feu (cf. les
kirpi Sorgni du Soracte) et peut-&tre le souvenir de rites de Luperques, relatifs &
la crémation sacrificielle (cf. J. Hupaux, dans le Bull. de la Classe des Letires de
I’ Académie royale de Bruzelles, XXXV111, 1952, p. 610-622, et les derniéres notes
de notre étude sur I'Egxlispicium du siége de Véies, dans les Mél, d’arch. el d’hist.
de I'Ecole de Rome, & paraitre en 1954). C’est un probléme, A la vérité, de savoir
si Dodone avait ou non des animaux sacrés, en dehors de ses oiseaux oraculaires ;
par exemple, I'équivalent de la relation qui, dans la tradition religieuse romaine,
semble, de par le vocabulaire méme, lier le bouc ou le hélier au figuier caprificus
des Nones Caprolines (ou, plutét que le boue, la chévre), et, de par ’articulation
de la légende, la louve au ficus ruminalis. Nous verrons plus loin si le miracle de
la truie a pu étre prédit par Dodone, déja, en relation avec I'identification au
Latium d'un chéne sacré pareil & celui de 'oracle. Notons au reste que ce sont
chaque fois des femelles d’animaux qui apparaissent dans ce rapport avec Uarbre ;
sans doute parce que leur lait était considéré magiquement comme un équivalent
de la séve de l'arbre (ce qui est assez net dans le cas des Nones Caprotines), voire
que leurs mamelles paraissent ressembler aux tumeurs « exubérantes » qui gonflent
parfois I’écorce. 11 nous semble hors de doute que le figuier ruminal porta ce nom,
non i cause de la rencontre fortuite avee la Louve aux Jumeaux, mais comme
« arbre & marmelles », « arbre allaitant », etc. Une enquéte plus profonde, qui s'atta-
cherait & la symbolique des Ménades thraces ou thébaines d'Agavé, montrerait
sans doute que lorsque, dans leur frénésie, elles veulent donner le sein 4 de jeunes
animaux — faons, chevreaux, etc, — elles ne transposent pas seulement un secret
connu d’initiation, d’aprés lequel le myste s’identifie & un de ces animaux innocents,
mais le secret de l'arbre rituel, dont la séve enivrante et viviflante est censée
Jaillir de leurs mamelles,
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que ces migrateurs allaient s’établir en un pays ou justement,
les indigénes menaient un type de vie végétarien : c¢’était le
cas de ces Aborigénes, difficilement identifiables, voisins des
Sicules, parmi lesquels les Pélasges se seraient insinués dans
I'Italie centrale ; c’était peut-étre aussi celui des Sicules eux-
mémes. En vérité, comment les prétres dodoniens, adorateurs
du chéne oraculaire, n’eussent-ils pas eu quelque sympathie,
et pour ainsi dire quelque connivence, avec ces peuples de
diete frugale, avec les frustes mangeurs de glands ! A supposer
done que ces indigénes aient réellement vécu la plus ancien-
nement, indépendants de Dodone, Dodone se servit de ce
qu’elle savait d’eux pour orienter les groupes qu’elle envoyait
chez eux, leur conseillant a la fois, semble-t-il, de leur imposer
leur suprématie et de préter attention & leurs croyances.
Mulatis mulandis, nous ne croyons pas nous tromper en
reconnaissant, en ces principes comme les éléments d’une
« politique de missions en pays barbare », étant bien entendu
que, sans doute, il s’agissait moins d’'une ceuvre de conversion
religieuse des indigénes que d’un soutien religieux et moral
prété aux migrateurs. Mais pourquoi refuser aux plus intel-
ligents de ces prétres, en outre, l'intention et d’épargner
relativement la vie de ces indigénes, lors du contact avec les
nouveaux venus, et d’élever le niveau de civilisation de ces
migrateurs par l'effet des symboles mémes qu’ils leur pro-
posaient au départ ? Voici 'exemple qui nous parait le plus
frappant de cette politique de Dodone.

d) L’énigme des xeparai el les symboles secrels de Dodone

On connait I'anecdote que raconte Plutarque en sa Vie
de Numa : ce roi sacré, voulant savoir exactement par quels
moyens il convenait d’expier les coups de foudre, avait réussi
a enchainer par incantations Picus et Faunus ; ces deux génies,
se refusant a révéler eux-mémes, lui avaient permis d’inter-
roger le Jupiter Elicius de I’Aventin ; et un étrange dialogue
s’était engagé entre Numa et ce dieu : « ... Il faut expier les
foudres... avec des tétes », prescrivait Jupiter ; — «d’oignons »,
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ajoutait aussitdt Numa...; — « d’hommes » continua
Jupiter — « avec leurs cheveux », dit Numa, essayant d’éviter
un ordre aussi cruel ; — « avec des vivants », répliqua Jupiter...
« Mendoles », se hita de dire Numa, d’aprés la suggestion,
chaque fois, d’Egériel...

L’histoire est peu claire ; elle a une signification tournée
vers certaine forme d’haruspicine fulguratoire, signification
que nous avons déja cherché a éclaircir ailleurs?; elle en a
une aussi sur le plan des symboles. Car l'anecdote n’est

1) PruT., Numa, 15 : Toutolg (Picus et Faunus) gast yetpdroasda tov Noydv
olvey uxl péute xepdoavre Thy xphvyy, do'fc Emvov cuvibag. Anebévtac 8
moddkg pév iéag Tpémeolur xal petewdbesfur Thy Eautiv glow, dXhéxota
phopata xod poPepa g Edewg mposfaddaumévous - énel 82 Eyvoouv Exdhwxdreg
toyupav xat &putov diwoty, &da T mpobeomicot moAAE TGV pekhdvrov wol
Tov éxl Tolg xepauvelc Exdiddbun wabupuov, &¢ moelran péypr viv 813 xpopuiov
wot Tpuxdv xal povidav. “Ewior 8% od Tolg Sufpovag pacty Omobéclor Tév
naBoppedy, ddN Buelvous pév xatayeyslv oy Ale poayebouvrag, Tov St Ogbv
opylipevoy 19 Noui mpoatdoae, @ xph yevéolar Tov xalapudv weqadais .
rodaPévrog 82 ol Noud, xpoppidwv; clrely, dvlpdmav: tov 82 albi éxtpémovtatd
100 mposTiypatog dewvav Emépealon, UptEly ; dmexpivaudvou 32 Tob Awhg, Eudidyons,
Ermacyaysiv Tov Nopdv, pawion ; talra Aéyew Smod tig "Hyeplag 3edidayuévoy...
Récit plus développé, en latin et d’aprés Valérius Antias, chez Ar~NoBE, Adp.
nat,, V, 1-4 (= PETER, Veler. Histor, Romann, religuiae, I, p. 238-240) : In secundo
Antiatis libro, ne quis forte nos aestimet concinnare per calumnias crimina, talis
praescripta est fabula : Numam illum regem, cum procurandi fulminis scientiam
non haheret, essetque illi cupido noscendi, Egeriae monitu castos duodecim
iuvenes apud aquam concelasse cum vinculis, ut cum Faunus et Martius Picus
{sic} ad id locorum venissent haustum... invaderent, constringerent, conligarent...
{Suit le récit de la caplure de ces deux génies)... Et accepla regem scientia rem in
Aventino fecisse divinam, elexisse ad terras lovem, ab eogue gquaesisse ritum
procurationis morem. Iovem diu cunctatum, « expiabis » dixe « capile fulgurita »;
regem respondisse, « caepitio » ; Iovem rursus « humano », rettulisse regem « sed
capillo » ; deum contra « animali » ; « maena » subiecisse Pompilium. Tum ambiguis
lovem propositionibus captum extulisse hanc vocem : « Decepisti me, Numa :
nam ego humanis capilibus procuragri constilueram fulgurila, tu maena, capillo,
caepitio. Quoniam me tamen tua circumvenit astutia, quem voluisti habeto
morem et his rebus, quas pactus es, procurationem semper suscipies [ulgu-
rvitorum » ete. Arnobe, prenant ce récit 4 la lettre, se plait un peu plus loin
4 ridiculiser ce Jupiter, avide de téles humaines, et qu'un simple roi essaie de
civiliser ; et il se demande en passant comment Numa a pu prévoir que Jupiter
alfait parler de capifa, et le devancer en parlant de caepilium (qui potuit Numa
scire hominis Iovis dicturum caput, ut anteverteret, anteiret et in caput caepitii
(sie) ambiguitatis illius incerta traduceret) ! Le passage est significatif, et le récit
de Valérius Antias provenait sans doute d’une des meilleures sources ; le grec de
Plutarque est plus approximatif. Toutefois, il se pourrait que I'ambiguité capila-
caepitia n'ait été déji qu'une transposition en latin d’une devinette inscrite en
grec dans un oracle ou document magique. De toute fagon interrogatoire nous
parait méler an souvenir d’une tradition haruspicinale plutdt étrusque la scru-
puleuse préoccupation d’exactitude verbale qui était celle des indigilamenta.

2) Voir notre étude sur Arruns et I'appel aux Gaulois (?), récemment publite
dans la Rev. hisl. relig., 1953, partizuliérement p. 183.
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intelligible que si Numa, du début & la fin de cette bizarre
conversation, a pu jouer sur les mots, sur un mot surtout qui
était, en grec, celui de xepadrat, capiia; ainsi, selon son
personnage ordinaire, il essayait de tourner une exigence
sanglante en un type de sacrifice pur, sans vraies victimes
humaines. Or ce mot-clef des xepanai, et les équivoques qu’on
pouvait développer & son propos, sont caractéristiques du
style oraculaire de Dodone. Nous en avons deux preuves :
la premiére est dans le texte méme, déja cité, de 'oracle
rendu aux Pélasges, pour leur migration en Italie : lorsqu’ils
auraient reconnu le terme de leur voyage, ils devraient
« envoyer des xepuhat 4 Hadés (= au Cronide), en méme
temps que les pédta 4 Kronos ». Cette prescription est toujours
prise par les modernes — et déja substantiellement par
Macrobe — comme le point de départ d’une évolution des
sacrifices humains vers des formes non sanglantes, par subs-
titution ; en effet, dit Macrobe, les Pélasges « crurent long-
temps qu'ils devaient sacrifier humanis capitibus pour apaiser
Dis (paler) et de méme virorum victimis pour Saturne a cause
de l'oracle, ot il y avait les mots xai xeparac... ; mais on dit.
qu'Hercule, revenant plus tard & travers l'Italie avec le
troupeau de Géryon, conseilla & leurs descendants de remplacer
des sacrifices maudits par des sacrifices bénis, en offrant &
Dis non des tétes d’hommes, mais des oscilla artificiellement,
faits & la ressemblance du visage humain, et en honorant les
autels de Saturne non en tuant un homme, mais en allumant.
des lumiéres, parce que gdte ne désigne pas seulement les
hommes, mais aussi les lumiéres! ». Ainsile double sens de Epé‘aroa
était également connu. Laissons pour le moment de coté ce
mot, qui d’ailleurs, prononcé par 'oracle de Dodone, pourrait.
avoir répondu & un symbole végétal primitif (les ¢ira peut-
étre ?7), plutdt qu'avoir répété une métaphore déja homérique.
Il vaudrait la peine de rapprocher de ce vocabulaire un terme
isolé en grec et employé une seule fois par Clément d’Alexandrie

1) Voir le texte cité supra, p. 19, n. 2.
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dans un passage peu clair, pour désigner I’homme : 3p&¢,
dpwméct. L’explication philosophique généralement acceptée
— I’étre agissant, de 8pdew — n’est pas sans réplique ; 4 Dodone
nous ne serions pas surpris que '’homme ait été désigné par
un vocable tiré du nom du chéne (le « fils du chéne » ?), et Spd¢
pourrait avoir été ce vocable (3pbod, Spbwyd ?), avec quelque
légére altération dialectale. Le cas des xepahat est plus
certainement dodonien et voici le second exemple qui ’éclaire ;
nous le citons d’aprés M. Jean Bérard ; il s’agit de 1'établis-
sement des preiniers colons locriens parmi les Sicules (sic) :
« Le stratagéme auquel recoururent les Locriens est relaté de
maniére a peu pres identique par Polybe et par Polyen. Lors
de I'arrivée des Locriens, les Sicules qui habitaient le pays
furent frappés de terreur et firent bon accueil aux nouveaux
arrivants sous l'effet de la crainte. Un traité fut conclu entre
les deux peuples aux termes duquel ils devaient vivre en
bonne intelligence 1'un avec I'autre et occuper ensemble le
pays aussi longlemps qu’ils fouleraieni la méme lerre el por-
leraient des iéles sur leurs épaules. Mais les Locriens, avant de
préter serment, avaient mis de la terre dans leurs souliers et
caché des tétes d’ail sur leurs épaules ; puis, ayant vidé la
terre de leurs souliers et s’étant débarrassés des tétes d’ail,
ils saisirent peu aprés la premiére occasion pour chasser les
Sicules de l'endroit®. » Comment ne pas reconnaitre en ce jeu

1) Clem. ALEX., Strom., V, p. 674 © .. 8pdd 88 & Adyeg & Spastipuog, &
& xaTnMicEwg g mpw NG eic alfnow avdpodg, elg pétpov fAudac, Exgréywv
nat Exppovtilwy Tév dvliwmov » (d'aprés un vers de Thespis 7). On sait que les
Dryopes sont, d’autre part, un ancien peuple de Gréce, justement mélé par les
traditions a 'histoire des Pélasges. Les philosophes ont-ils joué sur I'd-peu-prés ?
Mais aussi n'y a-t-il pas eu (voir infra) une anthropologie assez haute de Dodone ?

2) Porym., XII, 6, 2-5 : Ilepi v Ereyov 81T, »ad 8y xoupdv &x ThHe madtng
mapovoles waTeidBotey Zixeholc waTeyovTas TadTyy THY xbhpay, &v §) viv xutotx-
olot, xatamhayévtov adTols Excivoy nul mposdelautvov Six Tov pdfov, Suoroytag
wovfoovto Totabtag. “H pipy edvefjgey adrolc wal xowd thv yoeav Eew, dag
bty droBatvoust Tf v TadTy xod Tée xeparks &nl Tolg duowg pozdat. Towdrawy 88
a9 Eptwv yuyvopdvay, gast Tode Aoxpols elg pév Ta T pata TéHv drodnudToy
EnParbvtag Yhyv, eni 8¢ Toug duoug oxbpduv xeguids dpavels bmol:pé.oug oliitwg
movioactar Tobg Spuoug, xémerta THY udv YTy ExPakdvrag & tav Gmodnpdray,
Tdg 82 xeQardg TGV ondpdwv dmoppldavtag ust ob moAY xatped mapanEsovTag
EnPodely Tode Zixedovs &x THe ydpag. — Dans le méme sens, PoLvew,
Stral., VI, 12 : Of xata v "Iradlav Aoxpol, amovdic morodpevor mpds Sixeholc,
oxb38wy xepardg Hrd tolg ooty Exovres, Guocay mpoe 10 BéBaov altols puAdEey
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de mots-stratagéme la ruse idéaliste de Numa! Lui aussi
feignait de comprendre xepodal comme des tétes d'oignon,
Le grec classique permet a la rigueur ce jeu, mais il nous
parait plus probable que, dans le dialecte des prétres de
Dodone, il s’agissait d’un a-peu-prés par confusion entre le
nom de la t&te proprement dit et celui de plantes du type ail,
oignon, désignées justement, en latin et dans les langues
romanes, par des mots comme caepifia, caepullae... Mais
I'emploi délibéré de cette équivoque supposerait aussi qu’a
Dodone ces plantes étaient particuliérement sacrées. Nous
n’en avons pas de preuve directe, mais tout rend cette hypo-
thése plausible ; notamment le réle magique d’une racine, un
peu mystérieuse pour nous, comme le péiv, dans |'histoire
de I'Ithacien Ulysse, sans compter peut-étre le symbole qui
donna son nom, non loin des rivages épirotes encore, a l'ile
de Céphallénie. Les Locriens ont donc fort probablement
fait survivre en cette fable un théme oraculaire dodonien ;
et cela vaut sans doute aussi pour le détail de la terre dans
les souliers, malgré ce qu’a en soi de banal la prescription de
fouler le sol, puisque nous savons l'importance que les prétres
dodoniens attachaient a leurs pieds nus et non lavés, condition
apparemment d’un contact tellurique sacrél. Ainsi, une fois

Thv ol telay, &g Saov dv THY yiv TadTv Tathot xxl TG xepxikg &nl Tois duoig
pépwrar, Tolg Sprote TOTELTAVTRE TOUG ZAKEAOUC dvethov of Aowpol metd wixv
Hrépay, & odxéTt THe alTig Yie tmPaxivovteg oUdE Tag nepxrdg dnt <olg duolg
pépovree. Textes cités et discutés par J. BErarD, La colvnisation, p. 223 sq. Nous
avons déja rencontré, supra, 1¢r art., un détail superstitieux dont I'inspiration, plus
atroce, semble de méme principe : 'ensevelissement des ambassadeurs d'Alexandre
le Molosse vivants, par les gens de Brentésion. Pris 4 1a lettre, les oracles de Dodone
paraissaient encourager la sauvagerie ; mais c'était 14 une sorte de piege tendu
par des prétres ingénieux, en attendant que fiat comprise leur révélation dans
I'esprit, et elle s’élevait alors & un niveuu fort remarguable.

1} Un autre exemple est connu de fagon formelle : la régle ascétique de dormir
sur le sol nu, imposée a 'alytarque des Jeux Olympiques d’'Antioche & U'époque
impériale (ef. nos remarques dans le Bull. de la Fac. des Lellres de Strashourg,
mai-juin 1953, p. 312 sq.); les m»dernes supposent, en général, qu'elle y était
copiée d'une pratique elfective du culte de Zeus en Elide. Sans exclure la possi-
bilits d’influences syriennes locales, notons que justement I'Elide est une des
régions du Péloponeése ou les influences de Dodone ont été sensibles, et histori-
quement attestées, Sur le paralléle des nudipedalia dans le rite romain de V'aqui-
licium, voir supra. CI. E. Samrer, dans U'Areh. f. Religionsoiss.,, 1. 102,
p. 317 sq., sur les « altrimisehe Rereszanter »,
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de plus, un oracle dodonien, ou son vestige, nous apparait
comme a Yorigine d’une migration de la région au nord du
golfe de Corinthe vers I'Italie du Sud. Une fois de plus aussi
se révele une analogie frappante entre un symbole de Dodone
et un secret de Numa. Que conclure encore, sinon que tout se
passe comme si, par la migration de ses Pélasges dans 'ltalie
ombrienne comnme de ses Etoliens ou Locriens dans la Calabre,
I'oracle de Dodone avait fait passer trés anciennement dans
la péninsule, pour guider ces colonisateurs et pour les concilier
avec les indigénes, quelques mots d’ordre religieux essentiels,
dont plusieurs devaient survivre & Rome comme legs du
rol sabin !

L’'allusion de celui-ci 4 des poissons « mendoles », 4 la fin
de sa conversation avec Jupiter Elicius, élargit le probleme,
que nous ne pouvons traiter ici tout entier ; elle évoque sans
doute le role effectif de poissons sacrés dans un ancien rituel
de propitiation des foudres. Mais, quoique nous ne puissions
savoir avec certitude si Plutarque a suivi une source grecque
ou latine, et qu’il soit aventureux par conséquent de construire
sur un jeu de mots dont nous ne savons en quelle langue il
était conservé, nous nous permettrons de nous demander si
les powvideg du texte ne désignent pas une espéce de poisson
comme celui que le latin appelle mugil, et le grec justement
xepurts ¢ auquel cas le jeu de mots viendrait peut-étre
surtout du grec!. De toute fagon, qu’il s’agisse des xeparal
ou des géita, tous ces indices suggérent que nous avons affaire
a des termes religieux et dialectaux de Dodone auxquels le
grec classique ne donnait que des équivalents approximatifs.
Pouvaient-ils circuler dans 1'Italie primitive ? et sous quelles

1} Cf. E. pE SaINT-DENIS, Le vocabulaire des animauax marins en lalin classique,
s. v. maena, mugil, efc. Tl nous parait digne deréflexion, par ailleurs, que le gentitice
attribué & Numa, Pompilius, corresponde exactement au nom du poisson-pilote
gue les Grecs appellent ITogridog, un scombridé. 11 vaudrait la peine de rechercher
si un tel poisson n’a pas joué un réle rituel dans la région de P Adriatique et des
ifles Ioniennes, Le rdle d'un poisson d'une espéce analogue, dans des rituels du
Picénum, nous parait impliqué dans I'énigmatique inscription du novesed pesco
pacre, de Pisaurum, — On sait par ailleurs que des picciculi jouaient un réle
dans le culte ancien de Volkanus & Rome, culte d’oi n’étaient sans doute pas
exrclus 4 Porigine des ¢léments fulguratoires.
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formes ? Nous ne pouvons la-dessus hasarder que des hypo-
théses. Mais nous allons retrouver Dodone a lorigine ou sur
le chemin immeédiat d’autres thémes et d’autres traditions,
également mmplantées assez tot en Italie.

IV

DODONE ET LES MYTHES DU CYCLE TROYEN EN ITALIE
HELENOS, DIOMEDE ET ENEE

Dodone, nous 'avons vu au début de cette étude, doit
étre tenue pour la principale responsable de la propagande
qui, au début du 111¢ siécle av. J.-C., a présenté le roi d’Epire
Pyrrhus comme un nouvel Achille. Les critiques modernes
sont, tentés de considérer le théme comme artificiel : non
seulement cette filiation des princes molosses n’était que
légendaire, mais la légende méme s’en serait développée
tardivement & 'époque d’Alexandre, peut-étre seulement au
profit de Pyrrhusl. Il y aurait fort 4 dire sur cette attitude ;
dés le milieu du 1ve siécle, par exemple, le nom de Néoptoléme
est en honneur dans la dynastie épirote ; il est impossible
qu’il n’ait pas évoqué déja le cycle troyen. Le plus probable
est que la longue maturation qui, des poémes épiques, mena
et culmina chez les tragiques grecs du ve siécle, prétant a
chacun des héros de ce cycle sa figure et sa filiation définitives,
donna brusquement ce fruit en Epire parce que I'éveil d’éner-
gies héroiques en ce petit pays, au contact de la Macédoine,
se trouva y coincider avec les intéréts religieux de Dodone.
Au ve et dans la premiére moitié du 1ve siécle, on a I'impression
que cet oracle chercha a intéresser tous les Grecs de la pénin-
sule, prenant la seconde place immd¢diatement aprés Delphes? ;
mais, quoiqu’il soit peut-étre déja intervenu dans 'expédition
athénienne en Sicile — et, qui sait ? par relative connivence,
nous le verrons, avec Alciblade — c'est seulement avee

1) Voir notamment les études de M, P, NiLssox citées au début de cet article.
2) Voir la collection des oracles, sans classement toutefois ni commentaire,
chez Cararanos, p. 139 sq. et notes.
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Alexandre le Molosse qu’il se tourne nettement vers les pays
d’Occident, et notamment I'Ttalie du Sud. Encore avons-
nous remarqué des différences : Dodone a entouré ce prince
d’avertissements superstitieux, a guetté sans doute sa victoire
pour dévoiler son jeu ; visiblement, elle a appuyé plus net-
rement Pyrrhus. Faut-il croire que son intérét pour ses régions
s’éveillait ainsi pour la premiére fois de son histoire ? Nous
ne le croyons pas ; car, outre que le sanctuaire était connu
des poétes homériques, invoqué déja par I’Achille de ’Iliade
" — et I'lthacien Ulysse ne 'avait pas ignoré! — la vaste
enquéte menée par M. Jean Bérard sur les origines de la coloni-
sation grecque en Italie et en Sicile nous fait a plusieurs
reprises entrevoir son role, soit directement comme certain,
soit indirectement comme probable : nous pensons a la fable
des xepadat, mise en forme & propos de I'établissement des
Locriens, et dans laquelle, quoique les témoignages ne le
disent pas expressément, l'origine dodonienne du théme nous
a paru s’imposer. Et certes, qu’au moment de ce méthodique
effort de colonisation, des groupes locriens, ou achéens, ou
ioniens, aient senti le besoin de consulter un oracle, rien de
plus naturel; que certains, sans dédaigner d’autres prophéties,
aient préféré Dodone, cela s’explique sans peine, soit par
leur relatif voisinage, soit par le rayonnement que cel oracle a
sans doute exercé dés les vire et viie siécles, par delad le
monde acarnanien et étolien, sur la Gréce de l'isthme de
Corinthe, du Péloponése, et naturellement a plus forte raison
sur les iles dites ioniennes, de Corcyre (et Ithaque) & Zacynthe
et Céphallénie. Ce qui peut surprendre davantage, mais ce
qui pourtant est suggéré par les résultats mémes des analyses
de M. Jean Bérard, c’est que probablement le réle de Dodone
avait précédé en fait ce mouvement de nette colonisation
grecque, et dirigé de premiéres migrations ol entraient, non
plus des Pélasges — si authentiques qu’ils aient été sans
doute pour une époque antérieure — mais des clans des
cantons occidentaux de la Gréce et, sinon de vrais Epirotes,
peut-étre des Etoliens.
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Ce fait ne peul étre rendu probable pour le moment que
par une significative convergence d’indices. Nous essaierons
de les classer, en tenant compte, d’'une part que les régions
d'Italie les plus touchées furent le Bruttium et la Calabre, et
I’Apulie-Daunie, d’autre part que les légendes du cycle de la
guerre de Troie, plusieurs naturellement développées sur le
théme d’'un Nosios, ont souvent entrelacé ’histoire d'un héros
troven proprement dit, comme Enée, & celle de héros du
camp achéen. L’exemple des mythes de Dioméde en Daunie
est saisissant, puisque c’est au séjour de ce Grec que l'on
rapportait la présence en Italie de pierres sacrées provenant
des murs de Troie !

a) Dodone arbilre enire Troyens el Achéens ;
le réle d’'Hélénos el le « millennium » de Cassandre

Par le fait méme qu’il était invoqué par Achille, et qu'il
avait ensuite comme adopté Néoptoleme-Pyrrhos, le sanc-
tuaire dodonien peut d’abord apparaitre comme ayant été
dés le début dans le camp anti-troyen : U'équivalent pour
certains Achéens de ce que dut étre pour les Troyens leur
saint foyer de Thymbra, si du moins ’on veut bien admettre
avec nous que les prétres d’Apollon Thymbréen ont joué un
role important dés les deux derniers siécles du 11¢ millénaire,
et n'ont pas attendu pour intervenir a co6té des guerriers
d’Tlion la fantaisie des cycles épiques : ne disons pas méme du
cycle homérique, car justement Thymbra apparait peu dans
I'Iliade, mais des cycles mineurs, de développement plus
récent, au moins dans leur forme littérairel. A la vérité, lors-

1) Nous réservons ce sujet pour une enquéte ultérieure (cf. déjd nos suggestions
dans nos Huil recherches..., p. 87) ou justement nous montrerons la probable sur-
vivance de traditions religieuses thymbréennes dans I'Italie étrusque ou étrus-
quisante, & une époque et sous des formes qui ne s’accordent pas avec 1'opinion
généralement admise, semble-t-il, que Thymbra ne connut son relatif éclat que
vers le viie siécle avant notre ére. Comparer les vestiges d'un culte d’Apollon
Patrios, déja évoqués. M. F. RoBert, dans son suggestif livre sur Homére, déja
cité, n'a donné presque aucune importance i ce sanctuaire de Troade, ol pourtant
il nous parait nécessaire de placer le berceau, ou du moins le conservatoire, de
quelques-ung des thémes les plus originaux de 1'Jliade — disons franchement,
de ceux que le poéte a déja trop « laicisés », compte tenu d'un accord ou d'une
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quon voit Néoptoléme, & Delphes, d’aprés une tradition sur
laquelle déja les Anciens discutaient sans bien comprendre,
élever des autels & Apollon Pairios pour venger le meurtre de
son pere Achille accompli sur I'autel d’Apollon de Thymbra,
et plus tard peut-étre assassiné sur ces arae palriae dressées
par ses soins, on n’échappe pas a I'impression que les drames
sanglants de Thymbra ont répercuté a Delphes, pour des
raisons peut-étre moins artificielles que ne croient les modernes;
el la véritable clef de cel épisode obscur pourrait bien avoir
été dans l'essence du dieu de Thymbra, un Apollon Patrios
par excellence.

Quol qu’ill en soit, si Néoptoleme a été suffisamment
adopté par Dodone comme fondateur d’une dynastie épirote,
le devin troyven Hélénos, si étroitement lié par le cycle épique
au destin de ce héros, aprés avoir précisément dirigé son
Noslos vers I'Epire, s'installa et s’enracina lui-méme en ce
pavs. On sait comment la version des Tragiques le représenta
comme le nouvel époux d’Andromaque en terre d’exil, rendant,
quelque chose de Troie & la triste captive de ce premier
Pvrrhos. L'épisode, jusqu'a Racine, s’est localisé plutét a
Buthrote, mais il n’y a pas de doute qu'Hélénos était censé
avoir joué un réle a Dodone ; et c¢’est 1a que, d’aprés Denys
d’Halicarnasse, aurait eu lieu sa rencontre avec Enée, ren-
contre qui, quoi qu’on pense des origines du théme, était
comme le second point de départ de 'itinéraire du fils d’An-
chise, et la source des promesses oraculaires les plus précises
aver lesquelles il allait aborder au Latium!.

rivalité relative de Thymbra avec les prétres d’Apollon Sminthéen, comme Chrysés,
aux confins de la méme Troade. Bref, comme pour Dodone, 1'évolution historique
et la logique des mythes nous semblent postuler une premiére période d’activité
et d’influence assez larges du sanctuaire apollinien — et poseidonien — de Thyvm-
bra, 4 placer aux derniers siécles du 11¢ millénaire. Et une pareille transmission de
secrels religieux de Thymbra 4 Delphes nous parait, d’autre part, hautement
vraisemblable, avec bifurcation, justement, vers Dodone pour quelques-unes des
traditions issues de Troade. Il ne faut jamais oublier que les Pélasges, inséparables
de Vhistoire primitive de Dodone, élaient considérés par la tradition antique
comme avant combatiu dans le camp des Troyens,

1" D1ox. HaL., 1, 51 ; «f. J. PERRET, Les origines, p. 230-231. On sait que
Virgile a suivi discrétement cette version, et qu’il montre Hélénos offrant a Enée
les Dudunaei lebeles (Aen., 111, 460 avec la scholie de Servius).
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Ce n'est pas ici le lieu d’étudier en elle-méme cette légende
&’'Hélénos en Epire, ni de rechercher quelles raisons, quelles
confusions initiales, peut-étre — par exemple entre ce nom et
celui des « "Exinveg », tribu originairement située non loin de
Dodone, probablement — déracinérent ainsi le devin d’Ilion
et ful donnérent ce réle équivoque : & la fois exilé pleurant la
patrie perdue, ou parfois interpréte légitime, semble-t-il, de
la religion du lieu. Tout son personnage implique cette contra-
diction, et nous avong tenté de montrer ailleurs que, s’il
préfigure, lorsqu’il livre & Ulysse a la fin du siége le secret du
Palladium, le réle singulier mais relativement authentique de
I’haruspice véientin qui révélera & Camille la condition de la
prise de sa cité étrusque?, ce n’est pas par hasard, ni seulement
par application d'un méme schéma conventionnel. Dans la
mesure ou la guerre de Troie doit étre prise au sérieux par les
historiens, et son arriére-plan religieux commander certains
de ses épisodes épiques, il est raisonnable d’admettre que
I'opposition entre la coalition achéenne et les Troyens ne fut
simple ni sommaire, et que des dissidences dans les sacerdoces
d’'Ilion purent réellement servir les assiégeants. S’il était str
que les gens d’Achille — au reste des Pélasges Myrmidons du
versant thessalien, & ce qu’il semble — aient déja réellement
vénéré le Zeus de Dodone, I'hypothése deviendrait tentante
de supposer que déja aussi le clan religieux d’Hélénos, a
Troie, regardait vers ce. sanctuaire et composait avec lui,
¢’est-a-dire abandonnait 4 son sort le sanctuaire le plus saint
d'Ilion, celui sur lequel s’acharne la fureur sacrilége des
Achéens, d’Achille et d’Ajax : Thymbra. Mais, malgré les
quelques indices que cette étude méme reléve en ce sens, cette
hypothése est actuellement arbitraire ou prématurée. La
critique moderne est plutdt encline & considérer cet enraci-
nement d’Hélénos — voire déja de Néoptoléeme ! — dans
I'Epire de Dodone et Buthrote comme le résultat d'une
¢laboration artificielle, restant d’ailleurs a savoir a quelle

1) L'ezistipicium du siége de Véies..., dans les Mélanges d'arch. el d’hist. de
YEcole de Rome, 1954,
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époque cette élaboration commenca et fut achevée. La lecture
des tragiques grecs donne & premiére vue l'impression qu’au
ve siecle encore la part de Dodone était petite dans le partage
de ees dépouilles épiques ; de 1 I'opinion assez commune que
I'exploitation data surtout de I’époque d’Alexandre et de
Pyrrhus. Nous avouons trouver spécieuse, pour notre part,
cette conclusion. Car tout nous méne a croire que Dodone
connut une premiére grande époque plusieurs sié¢cles aupa-
ravant. En tout cas il est important de constater & quel point
le théme troyen s’installa en ce sanctuaire, en son essence la
plus mystique.

Une inscription de Dodone, trop peu commentée peut-
étre depuis Egger, présente a Zeus un certain Agathon, fils
d’Echéphylos, et sa famille, comme Zakynthiens de naissance
et « proxénes des Molosses et de leurs alliés durant trente
générations depuis Cassandre la Troyenne » ! De Carapanos &
Mlle Germaine Davreux, les interprétations hésitent devant
cette formule étonnante : « En prenant pour chaque génération,
écrit le premier, le nombre de trente ans, qui est ordinairement
admis par les chronologistes, on a, pour 30 générations,
neuf cents ans qui, déduits de 1270, date que V'on peut appeler
classique pour la prise de Troie (sic), nous reportent a
Pan 370 avant notre ére, c’est-a-dire cent cinquante ans
environ avant les dévastations de I'Etolien Dorimachos ».
Mlle Davreux rappelle le cas des Locriens qui, aprés la mort
d’Ajax, vengeance insuffisante, furent obligés par Athéna a
livrer durant mille ans au temple d’Ilion un tribut de deux
jeunes filles, exposées a de périlleuses ordalies. Carapanos a
supposé que la prophétesse outragée était adorée dans le
voisinage de Dodone, « ce qui expliquerait I'usage de prendre
la date de sa mort pour point de départ d’'une ére localel ».

1) Cararanos, Dodone..., I, p. 196-199 (inser., pl. XXII, avee un emblime
phallique), ligne 6 : mpdEevor Mohooodv xal ouppdywy &v Tprdxovra | yeveals éx
Tewing Kaooavdpag veved | Zaxivlrot ; G. DaVREUX, La légende de la prophélesse
Cassandre {Bibl. Fac, Philos. et Lettres Univ. Liége, XCIV, 1942), p. 53-b4 (sur
les vierges laconiennes) et p. 85-87 {sur l'inscription ): « Au moment o {il) apporte
son offrande 2 Dodone, I'envoi des Locriennes & Ilion venait vraisemblablement
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Cassandre a vraisemblablement eu 4 Dodone la méme histoire
qu'Hélénos. Mais, qu'on admette la date suggérée pour
Pinscription d’Agathon, ou qu’on l'abaisse un peu, quelle
coincidence significative que ce comput & partir de Cassandre,
un siécle exactement peut-étre avant 1'élan de Pyrrhus,
nouvel Achille, contre la Nouvelle Troie ! — La formule
n'implique pas directement, il est vrai, la confiance en un
millennium garanti par la prophétesse ; mais elle s’en approche
autant qu’il est possible, et il est, inévitable d’évoquer aussitot
le poéme de Lycophron, si orienté justement vers les migra-
tions en Italie. Le moins qu’on doive en conclure est qu’a
I'époque d’Alexandre le Molosse et du roi Pyrrhus, le théme
troyen, sous sa forme prophétique, était intégré aux secrets
religieux de Dodone. Le sanctuaire conseilla probablement
lui-méme a Pyrrhus de tenter I'aventure en Italie ; peut-éire
méme sut-il lul désigner en Rome la nouvelle Troie. Mais le
réveil de ce théme d’opposition doit étre tenu pour provisoire,
et en partie factice. Ce que Dodone attendait, dans la meilleure
hypothése, de cette entreprise, ¢’était, croyons-nous, un
regroupement favorable des peuples indigénes de I'Italie du
Sud, qui se ferait cette fois d’accord avec les principales cités
grecques et ferait profiter 'oracle d’Epire d’une situation de
métropole religieuse, ou presque. Heure dodonienne d’autant

d’étre interrompu, les milie ans d’expiation étant révolus. D’aprés I'inscription,
en effet, depuis Cassandre jusqu'd Agathon trente généralions se sont succédé.
Si I'on prend pour une génération le nombre de trente-trois ans admis par les
chronographes anciens, on obtient un total de dix sié:les, correspondant a la
durée de 'expiation exigée par I'oracle. » L’auteur analyse, d’'autre part, le théme
du viol de Cassandre par Ajax ; il est possible que ce théme — comme celui de
la captivité d’Andromaque a la cour de Pyrrhos-Néoptoleme — ait flni par faire
naturaliser Cassandre en des sunctuaires de Gréce. En tout cas, quoique le comput
des générations oblige d’hésiter pour cette échéance enire 380 ef 280 environ
av. J.-C., il est remarquable que Dodone ait eu ainsi les éléments d’un calcul
millénarisle fondé sur la date présumée de la chute de Troie, vers le moment
oi1 elle encourageait 'entreprise de Pyrrhus contre la « Nouvelle Troie » du Tibre.
Ce fait mériterait d’étre invoqué pour corriger ou confirmer, selon le cas, d’une
part, les théories de M. J PErRrET, sur le développement de la légende troyenne
de Rome, d’autre part, celles de M. J. Husaux dans ses Grands mylhes de Roine
(cf. déja Th. Zieruinski, La Sibylle) — 4 condition de n'oublier en aucun cas le
probable intermédiaire que fut Dodone. Il est 4 peine besoin de dire combien, de
son cdté, le probléme de la date et des sources de ’Alexandra de Lycophron en
gerait éclairci.
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mieux choisie, a4 la vérité, qu'au méme moment, sur l'autre
versant du Pinde, les Macédoniens, tournant le dos & la
péninsule, s’élancaient a4 la colonisation de 1’Orient ; sans
compter le phénoméne, déja presque accompli, d’une suffisante
hellénisation des peuples voisins, Etoliens, Acarnaniens et
Epirotes eux-mémes, les qualifiant une seconde fols, avec
des titres plus brillants, pour cette expansion italiote. Nous
sommes bien éloignés de croire, pour notre part, que les thémes
troyens ne se fixérent qu’alors dans la mythologie de Rome ;
certes, la symboligque dont se couvrait Pyrrhus put contribuer
a leur succés. Mais ce qui se passait était peut-étre presque le
contraire, s’il est vrai, comme toute 'enquéte nous en persuade,
que justement Dodone tenta de réveiller en Italie — sans
parler ici de la Sicile — sous les pas de Pyrrhus, i 1a fois les
traditions du cycle troyen qui y circulaient et les traditions
« pélasgiques » émanant des influences beaucoup plus anciennes
du méme sanctuaire'.

1) 11 serait conforme 4 notre systéme d'explication, quoique actuellement
indémontrable, nous le reconnaissons volontiers, d'admettre entre 1'Hélénos
qui livre 4 quelques Achéens (d'obédience partiellement dodonienne, selon nous !}
le secret du Palladion, et P'haruspice qui révilera 4 Gamille le secret de la capture
de Véies, non pas seulement une afMinité mythographique, mais une sorte de
filiation. Cela signifierait qu'en Elrurie survivaient des clans se rattachant a
celui d’'Hélénos et conservani des secrets religieux analogues, jamais complé-
tement réductibles a la religion étrusque proprement dite. Hypothése surpre-
nante, presque insensée 4 premiére vue ! Permettons-nous seu’em:wnt de faire
remarquer — pour réserver la possibilité d’une explication future : 1° Que les
mythes d'Hélénos & Dodone ont pu y éire associés 4 la migration des Pélasges,
et donc passer avec eux en Italie ; 2° Que la religion étrusque connait d’obscurs
dieux Cilensl, et que d’autre part, au 1ve siécle av. J,-C,, d’aprés L1v., X, 3,2, 5, 13.
un clan des Cilnii exergait une influence discutée & Arretium, c’est-a-dire dans
T'une des trois cités ombrio-étrusques — la premiére étant toujours Corlone —
dont les variantes de civilisation peuvent littéralement s'expliquer par un ancien
fonds de peuplement « pélasge », A notre avis, ce clan (gens Cilnia) avait été
dépositaire d'une tradition religieuse spéciale, sur laquelle il avait fondé un pouvoir
social, 4 peu prés de la méme fagon que les Arruns de Clusium avaient dua faire
en face des Lucumons (ci. Rev. Hist. Relig., 1953, p. 170-208). Hélénos a en grec
une aspiration initiale ; cette aspirée, qui laisse supposer une gutturale dans l'archeé-
type, aurait-elle été transcrite en étrusque sous la forme Cilen ? Les linguistes
en jugeront. On sait qu'en grec £Aéwiov est le nom d’une plante, qu'on identifie
avec I’aunée (?), espéce d’'inulée 4 racine grosse et charnue, d'emploi médicinal ;
©n putre, 'existence d'un mot &hévy an sens de corbeille sa rée est généralement
déduite de 'expression éxevopopeiv chez Athénée. Ce que nous disons du probable
réle de plantes sacrées dans la religion de Dodone nous conduit naturellement,
comme 4 une hypothése de travail, 4 la notion d’une plante ayant la vertu d’ins-
pirer 1a vaticination, 4 peu pi1 s comme le laurier delphique pour la Pythie,
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M. Jacques Perret, en méme temps qu’il dérivait du théme
de Pyrrhus-nouvel Achille tout le « mythe troyen » de Rome,
a fait un méthodique effort pour abaisser la date et réduire la
portée de ce qu’il appelle les « pseudo-localisations troyennes »
en Epire. Pourtant le témoignage d’Agathocle de Cyzique,
qu’il rappelle, faisait déja venir Enée en Italie sur vaticination
d’Hélénos. Or, certains critiques attribuent Ahathode a la fin
du ve siécle ; ignorait-il encore la localisation d’Hélénos en
Epire 2 En tout cas, deux thémes oraculaires appliqués a
I’établissement d'Enée en Italie vont nous apparaitre comme
d’origine nécessairement et spécifiquement dodonienne.

b) Dodone el le théme des « vaisseaux brilés » de I'Enéide

La légende de la crémation des vaisseaux d’Enée et de ses
compagnons a pris forme définitive, comme I'on sait, dans
I'Enéide, livre 1X, et Virgile y a mélé le théme de leur méta-
morphose en nymphes. L’épisode se passe le long des rivages
du Latium : Turnus, roi des Rutules, essaie de porter I'incendie
au camp des Troyens et jusqu’a leurs vaisseaux : camp et
vaisseaux qui sont naturellement assez proches les uns des
autres, et dans la méme relation que ceux des Achéens sur
le rivage de Troade ; le théme, au point de vue épique, est
naturellement repris de 1'Iliade. Or Cybéle, lors de la cons-
truction de ces vaisseaux prédestinés, avait fait promettre
par Jupiter que ces pins de I’'Ida creusés pour traverser la
mer ne connaitraient naufrage ni tempéte ; Jupiter avait
accordé que lorsqu’ils auraient porté le chef dardanien aux
rivages laurentins, il leur enléverait forme mortelle (sic) et
en ferait des déesses de la mer. Il avait pris pour cela a
témoin « le fleuve-de son frére Stygien (= Pluton), les rives
du torrent de poix et ses noirs tourbillons ». Maintenant
I’échéance est venue : Cybele done, comprenant 'entreprise de
Turnus, éloigne les torches des vaisseaux ; brusquement, ceux-ci
plongent de I'avant et reparaissent changés en nymphes!.

1} Aen., 1X, 77 sq.
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La signification profonde de ce gracieux épisode dans
I'aventure d’Enée est claire : en brilant ses vaisseaux — 'ex-
pression est devenue chez nous proverbiale — le navigateur
errant a la recherche d’une nouvelle terre ou s’établir, prouve,
sinon qu'il a exactement identifié cette terre, du moins qu’il
renonce a réembarquer ; il rompt, pour ainsi dire, son pacte
temporaire avec la mer, pour en nouer un définitif avec la
Terre Ferme. Ce théme a été, dans I’Antiquité, celui de plus
d’un héros ; il n’est jamais exempt d’une signification reli-
gieuse, car, lorsque la béche ou le manche de charrue remplace
la rame sur I'épaule d’un homme, cela veut dire aussi que,
sur ses lévres, les priéres nouvelles aux divinités de cette
terre, divinités nouvelles aussi et dont parfois il doit d’abord
apprendre les noms, remplacent les invocations coutumiéres
aux puissances marines, Or, il est possible de prouver que ce
schéma a été particuliérement cher 4 Dodone, qui, & peu
de distance de la mer des iles, se trouvait sur la Terre Ferme
par excellence, puisque aussi bien 1’ *Hneipoc, pour les Greces,
signifiait le « Continent ».

Notons tout d’abord que la localisation de la crémation
des vaisseaux troyens fut longtemps vagabonde elle-méme,
et s’attacha surtout, non pas au rivage du Latium, mais &
ceux de I'ltalie méridionale et de la Sicile ; que parfois le
geste fut attribué a une partie des femmes troyennes ; qu'en-
fin, selon une version curieuse, les vaisseaux, a l'origine,
auraient été ceux des Achéens! « Tantét, dit M. J. Bérard,
comme le font Hellanicos, Denys et Virgile, on rapportait
que les vaisseaux incendiés par les femmes troyennes lasses
d'un trop long voyage, étaient ceux de leurs compatriotes
en quéte d’une terre hospitaliére, tantdt et le plus souvent on
disait qu’ils étaient ceux de chels achéens, dont les captives
troyennes brilérent la flotte pour ne pas devenir les esclaves
de leurs épouses légitimes. Plus grand encore était le désaccord
entre les auteurs anciens quant a la localisation de cette
fable : les uns donnaient pour théitre a cet épisode le pays
de Palléné ou Phlégra, presqu’ile occidentale de la Chalcidique ;
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d’autres le situaient en Daunie, sur la cdte d’Apulie, le mettant
en relation avec les aventures de Dioméde ; d’autres pres de
Crotone a l'embouchure du Nc¢aethos ; d’autres en Sicile
au pays des Elymes ; d’autres encore a Gaéte ; d’autres enfin
sur le rivage du Latium ou & Pise. Pour anciennes que les
origines de cette légende célébre aient chance d’étre, les
différentes localisations qui en étaient proposées par les mytho-
graphes grecs et latins peuvent étre tenues pour arbitraires.
Certaines d’entre elles paraissent méme n’avoir été imaginées
que pour expliquer un nom de lieu : ainsi pour Phlégra ;
ainsi encore pour Gaéte, que Servius dérive du verbe grec
xalw ; ainsi enfin pour le fleuve Néaethos, ’actuel Néto, dont
Lycophron plus explicitement déforme le nom en Nauaethos.
Cette derniere localisation ne provient peut-étre que d’un
calembour et d’'une confusion entre Achéens de I’age héroique
et Achéens de la colonisation historique ; et elle devrait étre
classée avec les autres, si d’un cété elle ne trouvait son écho
dans la légende troyenne de Siris, et de I'autre dans la fable
de 'amazone Cléta a Caulonial. »

Le méme trait, en tout cas, définit Pyrrhos-Néoptoléme :
d’aprés la scholie déja mentionnée de 1'Odyssée, il brile
d’abord ses propres vaisseaux et marche a pied. Il obéit en

-cela & une prescription de son aieule Thétis : xata xéreuov
Oérdog Eumproog To Ida owapy weloéc dversi’... Puis son
itinéraire 4 pied, de la Thrace, semble-t-il, jusqu'a I'Epire,
itinéraire qui parait correspondre i celui de la migration des
Enianes vers la Molosside3, est soumis & I'oracle déja étudié
d'Hélénos. Virgile done, pour des raisons épiques. a ramené
au schéma guerrier de I'/liade un théme qui, d’abord. ¢tait
seulement, ou du moins était plutoét de colonisation : celui du
moment solennel, presque rituel, ou un héros sauvé des
hasards de la mer abordait définitivement le continent,

1) La colonisation, p. 382. Faut-il rapprocher l¢ sobriquet par jeu de mots
qu’EsciyLe donne 4 Héléne dans son Agam., v. 689 : Ehévxuc = celle qui perd
les vaisseaux ?

2) Voir le texte cité supra, p. 29, n. 1.

3} CI. Y. BfguigNoN, La vallée du Sperchios, p. 154 sq.
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]’Epeiros, et marchait, non sans de nouvelles épreuves, mais
d’une autre nature, vers le lieu ou les oracles lui marquaient
son établissement. L’élaboration de ce théme s’accorde avec
deux cycles de superstitions, et les conjugue ; d'une part, la
superstition du toucher du sol par le pied ; et nous avons déja
eu la preuve que Dodone la cultivait avec rigueur ; d’autre
part, les diverses superstitions de la mer, et notamment celles
qui s’attachaient aux arbres dont le bois servait a fabriquer
les navires. Il est visible, par exemple, chez Virgile, que la
vocation, les privildges et les interdits des vaisseaux d’Enée
dérivaient en partie de ceux des pins du mont Ida. Plusieurs
mythes antiques ont conservé les traces d'un tel rapport
religieux établi entre des arbres et la mer; on conviendra
qu’un tel rapport est assez analogue a celui qui nous a semblé
admis dans la symbolique religieuse de Dodone entre un
arbre et un fleuve ou torrent. En outre, chez Virgile, I'allusion
au dieu du Styx comme garant de sa promesse d’immunité
pour les vaisseaux nous rameéne curieusement au théme
achérontique, si apparenté justement, en Epire et en Acar-
nanie, aux superstitions dodoniennes de 1'Achel6os. Ajoutons
que, dans les mystéres d’Achille en Thessalie, institués, comme
nous l'avons vu, sur 'ordre de Dodone, I'embarquement du
héros pour la guerre contre Troie faisait I'objet de rites qui
s’accordent bien avec ces thémes superstitieux!; sur le vais-
seau gréé de voiles noires, on emportait, avec de 'eau du
Sperchios (sic) pour les libations et deux taureaux pour le
sacrifice, des bois du Pélion : xal Oanv & [Iniicv. Bref, quel
qu’ait été son premier point de départ, et malgré quelques
localisations en Egée, sur la cote de Thrace par exemple, la
symbolique de Dodone est la seule capable de donner au
théme sa pleine signification ; ou si I'on préfére — car il faut
toujours faire cette réserve — la symbolique du sanctuaire
plus ancien, peut-étre égéen, voire crétois, dont Dodone aurait
été la principale héritiére & 'époque homérique et classique.

1} PniLostR., Heroica, XX, 24 ; cf. supra.
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Comme Dodone s’est aussi révélée comme le lieu le plus
probable d’ot Enée, guidé par Hélénos, avait fait rebondir
son voyage vers l'Italie, comme I'oracle qui lui avait donné,
pour reconnaitre I’endroit ou se referait son destin, les indi-
cations les plus précises, il est logique de penser que le méme
sanctuaire avait élaboré le théme de la crémation de ses
vaisseaux & l'approche de ce rivage prédestiné. Nul ne s’éton-
nera que plusieurs rivages se solent désignés pour ce rdle
avant qu’assez tard, mais déja pour un Lycophron, s'impose
celui du Latium, & mesure que les villes de cette région, et
Rome enfin, adoptaient le credo d’une filiation troyenne. De
ce role de Dodone, nous allons surprendre une seconde preuve,
peut-étre plus probante et plus significative.

(A suivre.)
J. GAGE.
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Pyrrhus et Pinfluence religieuse

de Dodone dans I'ltalie primitive
(Suile

¢) Dodone el U'oracle de la « manducalion des lables »

On sait ce qui arrive a Enée et 4 ses compagnons, au
livre VII de I'Enéide : assis sur I'herbe, ils sont en train de
manger un repas agreste ; suivant I'avertissement de Jupiter,
ils ont placé sous leurs mets des galettes de farine :

Instituunt dapes et adorea liba per herbam
subiciunt epulis (sic Juppiter ipse monebat)
et Cereale solum pomis agrestibus augent...

Iulus prononce alors le mot qui délie le destin, qui montre
que la condition religieuse est accomplie : « Hé ! voild que
nous avons mangé méme nos tables!... »

... Heu, etiam mensas consumimus !

Et Enée tire aussitdt la conclusion joyeuse : « Salut, terre que
les destins me doivent, dit-il ! Salut aussi, fidéles Pénates de
Troie | Voici la demeure, voici la patrie, ete. » :

Continuo : Salve fatis mihi debita tellus
vosque, ait, o fldi Troiae salvete Penates :
hic domus, haec patria est®...

Méme si aucun témoignage ne nous donnait la source de
'oracle ainsi accompli, I'épisode nous obligerait 4 nous sou-

1) Gt. RHR, CXLV, p. 137-167 ; CXLVI, p. 18-50.

2) VIRG., Aen., VII, 110 sq. ; noter, aux vers 135 sq., la description de la
libation de vin par les convives couronnés; elle emprunte ses traits généraux
a des rituels non sanglants de la religion romaine, comme celui d'Hercule 41'Ara
Magzima, mais il est possible qu’elle suive aussi une prescription de Dodone pour
le cas, =i souvent prévu par cet oracle, de fondation d'une ville parmi les indigénes.
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venir de celui qui avait désigné a4 d’autres immigrants, aux
Pélasges, le but de leur établissement en Italie. En cet oracle,
attribué 4 Dodone, nous avons constaté le role de symboles
religieux végétaux, faisant jeu de mots. Il est visible qu'il
s'agit ici d'un avertissement du méme style. Dans I'Enside
méme, c’est d’abord la Harpye Kélaind qui a prédit a Enée
qu’il verrait le terme de sa fatigue lorsque la faim le pousserait
a « manger ses tables » ; la théologie de Virgile n’a pas spécifié
davantage quel Jupiter avait fixé cette condition pour délier le
falum'. Mais Denys d’Halicarnasse est précis : « Il y avait pour
eux un oracle, d’aprés les uns né a Dodone, d’aprés d’autres a
Erythrées prés I'Ida..., qui les avertissait de naviguer vers le
Couchant jusqu’a ce qu’ils arrivassent & l'endroit ou ils
mangeraient leurs tables; et lorsqu’ils se seraient apergus
que c'était fait, ils se choisiraient un guide a quatre pattes,
et la ol 'animal s’arréterait de fatigue, 14 ils fonderaient
leur ville?. »

Il est difficile de savoir si cette seconde partie de 'oracle
était solidaire de la premiére dés 'origine. La premiére est
signée avec évidence de Dodone, nous semble-t-il ; et préci-
sément nous avons cru pouvoir admettre que, dans les oracles
pour migrateurs, le miracle ou la curiosité végéiale était le
signe dodonien de reconnaissance de I'endroit fatidique,
tandis que les peuples italiques prenaient plutét un animal
sacré pour guide. Toutefois, n’oublions pas que la fameuse
truie aux 30 gorets devait apparaitre 4 Enée sous labri
d'un chéne, ce qui convient aux meeurs de cet animal, volon-
tiers fouissant au pied de I’arbre, mais ce qui nous rameéne
singuli¢rement & un omen de type dodonien?.

L’origine dodonienne de l'oracle sur la manducation des

1) Aen., 111, 265 sq. ; cf. J. PERRET, Les origines..., p. 493-95 et 590-91, comme
toujours hypercritique.

2) Dion. HAL,, 1, 55, 141 : "Hy ydp 1t Béc@atav adroic, wg uév Tiveg Aéyouaty
&v Awddvy yevbuevoy, dg §E#repor ypdgovow év Bpubpaic oxedifpy tig 'I8vc,
o GHner BiPuiia Emywpla vipey xpnopndds, f adtols Eppace miclv Enl Juopddy
TAlov, wg &v elg Tolito pdbumot yevdpevoy, fyepdve e TeTpamoda momoauévoug,
émou &v wapy T UHov, dvralba Selpachas wéiw. Cf. LycoPHRON, v. 1250-51,

3) Sur ce présage et sa place dans I'Enéide, cf. CARGOPIND, op. cil., p. 437 sq.
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tables peut donc étre considérée comme trés plausible, et le
témoignage qui ’attestait comme le plus sérieux chez Denys
d’Halicarnasse. Reste a4 savoir, comme dans le cas étudié plus
haut des xeparat, quel était & Dodone le symbole, ou peut-
étre le jeu de mots sacré que traduisait I'expression oraculaire :
« manger les tables ».

Nous croyons, une fois de plus, que le symbole-clef était
végétal, et voici pourquoi. Les scholiastes antiques se sont déja
demandé ce que pouvalent avoir été ces mensae consumplae
et leurs opinions ne sont point d’accord : la plupart admettaient
. qu'il s’agissait réellement de galettes de blé sur lesquelles les
mets étaient posés. Mensa aurait-il eu parfois cette signifi-
cation en ancien latin, ou dans la langue de 'oracle, qui sans
doute n’était point latin ? On I’a supposé, sans preuve directel.
Mais, d’aprés Denys?, Alexandre Polyhistor croyait que les
tables avaient été faites d’herbe verte ; a la fin du repas, un

A

des convives aurait porté & sa bouche et miché un brin de
cette herbe, peut-étre ache ou persil ? Quoique cette version
soit isolée, elle mérite un spécial intérét, parce qu’elle oriente
vers une de ces plantes, sans doute des espéces aliacées, qui
paraissent avoir eu valeur sacrée et usage prophylactique a

1) Par exemple Mlle Boas, Aeneas's arrival in Lalium, p. 221-249 ; J. PERRET,
Les origines, p. 494, trés réservé. Cette version est curieusement conservée dans
un passage de 1'Origo gentis Romanae du pseudo-AuRELius Victor, 12, qui l'attribue
4 Domitius : Enée aurait été averti par un oracle d’Apollon de Delphes (sic :
sorte Apollinis Delphici monitum) qu'il devrait fonder une ville 14 o il aurait
trouvé deux mers, et mangé un repas y compris ses tables. Ayant rencontré dans
I'ager Laurens deux étangs salés voisins I'un de 1'autre, il crut avoeir rencontré
I'endroit ; et c'est alors que, s'étant baigné, il se restaura el consomma avec les
mets I'apium qui lui avait servi de table : ibique cum se lavissel, se refeclum cibo,
cum apium quoque quod lunc vice mensae substralum fuerai, consumpgissel, existi-
manlem procul dubio illa esse duo maria quod in illis slagnis aquae marinae species
essel mensasque quae erant ex slramine apii comeslas ;: urbem in eo loco condidisse, etc.
Cf. CarcopINO, op. cil., p. 672 sq. LE GaLL, Recherche sur le culle du Tibre, p. 14.
Quoi qu'on pense de l'identification des deux stagna, 'indication géographique
est dans le style exact de I'oracle aux Pélasges, leur désignant 1'fle de Colylia;
quant & 'apiam, c’est-a-dire I'ache, sinon le vrai persil (sur les espéces connues
des Anciens et les rdles cathartiques ou médicaux, d'aprés PLiNe, NVH, XIX, 8,
37, cl. OLck, s, v. Eppich, dans le PaAuLy-Wissowa), on voit mal comment elle
aurail servi de mensa, sinon par simple jonchée. Mais elle répond de fagon signi-
ficative A I'intér8t exceptionnel que Dodone parait avoir eu pour des plantes
sacrées (voir notes suivantes). A défaut de mensae, elle a pu servir, par exemple,
dans les coronae de convives liés par de tels oracles,

2) Et aunssi Dion Cassius, frg. 4, 5.
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Dodone!. De toute facon, on ne peut douter que le symbole
des mensae était végétarien, qu’il s’agit de fruges céréaliennes

1) Plante a bulbe, sans doute, qu’il faut supposer comestible ou thérapeutique.
Nous avons déja évoqué sapra le udiv magique d’'Ulysse, par ailleurs Ithacien
en contact avec Dodone. Nous ne prétendons pas réduire 4 l'unité ces espéces,
dont certaines sont peut-8tre fantaisistes (cf. STEIER, 5. v. moly, dans PauLy-
Wissowa) ; mais souligner, dans toute 'aire géographique autour de Dodone, le
culte superstitieux probablement voué a4 des plantes doni le propre est avant
tout d'avoir dans la terre leur « tdte », ce qui aiderait & comprendre la vraie portée
de 'oracle déja cité des Locriens. 11 n’est sans doute pas inutile de rappeler qu'une
espéce de poireau vert, la ymBuiiic, jouait un réle aux Théoxéniezs de Delphes,
el que la raison donnée de ce rdle était que Lét6 avait eu envie de cette plante,
tandis qu’elle était enceinte d’Apollon : Athénée, IX, 371-372, qui cite 4 ce propos
un passage de Polémon le Périégéte, rapporte aussi que, d’aprés Epainétos, dans
son Opsarticon, les ynBudldeg étaient un autre nom des (plantes) a tdte : &
xepohwts xoAcicbat agt yn0uvAAdag. Nous ne sommes pas loin, de toute évi-
dence, des xepaiat rituelles de Dodone !

Il est curieux de remarquer que plusieurs des colonies de Grande-Gréce, et
surtout des Achéennes, portent un nom dérivé de celui d’une plante : pour Cauleonia
le »xxwAbg, sorte de silphium, pour Crotone une oléagineuse, le ricin sans doute,
xpdtewv. Et comment oublier 'exemple de la Thymbra de Troade, qui porte le
nom gree de la sarriette, ou satyrion 7 Ces plantes sont devenues naturellement
I'attribut des divinités ou des héros du lieu, et leur valeur cathartique a été admise.
Leur célébration, 4 en juger par les représentations monétaires, s'est faite dans
le sens général de la cathartique apollinienne de Delphes et sous le symbole essentiel
du laurier. Mais il nous semble difficile de ne pas reconnaitre d’abord une affinité
encore plus immédiate et plus profonde avec la « magie végétale » de Dodone;
qu'on se rappelle le théme presque constant de ces oracles, donnant aux migrateurs
comme signe de découverte de leur destination un prodige d’ordre arbustif. Une
fois de plus, Delphes nous parait avoir superposé sa haute cathartique & une sym-
bolique diffusée par le sanctuaire gréco-épirote. Nous ne pouvons ici que suggérer
cet autre élargissement nécessaire de 'enquéte : la féve n’était-elle pas l'objet de
superstitions spécifiques dans les rituels de Dodone ? La régle d’abstention que
pratiquaient & ce sujet les Pythagoriciens est bien connue ; notoire aussi I'usage
que Delphes faisait de ces graines pour des tirages au sort (¢f. P. AManDRY, La
maniique apollinienne a Delphes, p. 32-33 et p. 234, n. 4). 1l parait logique, comme
si souvent, d’établir un rapport entre les Pythagoriciens et Delphes, les premiers
ayant par exemple réélaboré un symbole cher 4 la seconde. Mais les superstitions
italiques et romaines de la féve, caractéristiques aussi (cf. 5. EiTrREM, Opferriius...,
p. 439; OLck, s. v. Bohne, dans le PauLy-Wissowa), ne paraissent pas réductibles
a celte seule origine. D’une part, la féve était parfois considérée comme offrande
réservée aux morts, et plus encore aux revenants — Larvge, Lemures, ete. ;
d'autre part la refriva faba (ou referiva ?, cf. ERNouT-MEILLET, Dict, éiym. 3, 8. v.
refrivg) était, d’aprés Festus, p. 344, employée dans les sacrifices 4 titre d'auspi-
cium segelis et rapportée ensuite & la maison, On appelait aussi refrive une puls
fabala servant d'offrande. Ces usages semblent supposer : 1° Que la féve était
considérée, parmi les fruges par excellence, comme capable (par sa réaction dans
le feu, peut-étre ; cl. les gpuxtol du culte gree), de donner un augure sur les moissons
des céréales; 2° Qu'elle passait, en certains cas, comme plusieurs fables antiques
le disent expressément, pour représenter I'équivalent de tétes humaines (sic);
sans parler de son action prétendue sur la grossesse et de son symbolisme sexuel,
appuyé en grec sur le jeu de mots xdxpog-xudw. L'analogie avec la symbolique
des xepodai nous parait probable, et par comséquent, 1a encore, une influence
plutdt dodonienne que proprement delphique sur les superstitions de la féve &
Rome et en Ilalie. Ajoutons que, pour ne rien dire de I"booxdapog ou jusquiame,
la féve, dans sa croissance, paraissait dépendre avant tout d’un rapport entre
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ou d’herbest. Nous ne jugerions pas impossible qu’au point
de départ il ait été question, par exemple, d'une de ces larges
excroissances fibreuses de certains arbres du type des cham-
pignons-amadouviers, qui sont a la rigueur a4 demi comes-
tibles.

Virgile a suivi la version, en son temps la plus acceptée,
d’aprés laquelle le miracle accomplissant 'oracle se serait
produit au Latium, exactement au pays des Laurentes, en
un site qui, des scholiastes antiques & M. Jérdéme Carcopino,
est recherché avec une spéciale curiosité, puisque de la était
censée partir la fortune des plus vieilles colonies latines.

I'élément humide et le soleil (voir infra, sur la cosmologie dodonienne des elementa).
— Voir, sur ces aspects de la magie végétale, les riches indications de l'ouvrage
de M. A. DevaTTE, Herbarius, Recherches sur le cérémonial usilé chez les Anciens
pour la cueilletle des simples el des planies magiques (Bibl, Fac. Philos, de Liége,
LXXXI), 1938 ; notamment p. 102 sur I'ache, p. 84 sur la féve, etc. (et sur ce
point 1a Calopliromaneie du méme auteur, p. 155) ; p. 7 sq., sur l'original possible
de ces rites sur des monuments crétois. Noter, p. 112, une priére 4 la plante ricin
pour écarter la gréle el la foudre.

1) SERvV., Ad Aen., I, 736, et 111, 267, évoque des mensae paniceae ; cf. PERRET,
up. cit., p. 195. Peut-étre est-il digne de remarque que, d’aprés un fragment du
liv. II des Annales d’Ennius conservé par Vargron, L [, VII, 43-44, Numa ait
été considéré comme ayant institué les mensae, ainsi que les libe ou giteaux de
farine, et les ficfores qui les Iabriquent, etc. I1 a paru tentant 4 quelques critiques
de corriger mensas en menses, et de reconnaftve 1a une allusion & la fameuse ordon-
nance du calendrier numaique (cf. K. GLASER, s. v. Numa, dans le PAuLy-
Wissowa) ; mais le voisinage des liba nous parait recommander le maintien de
la lecture mensae, probablement entendue précisément au sens dodonien de tables
d’offrande non sanglante, et d’origine végétale ou ligneuse. Que d’ailleurs la
religion de Numa ait comporté aux yeux des Romains un style du festin, pieux
et sobre, c’est ce que prouve la fable, jugée fantaisiste par Plutarque lui-méme,
Numa, 15, de l'invitaton qu’il aurail faite 4 quelques convives, el en laquelle,
de par I'intervention d'Egérie, 'humble vaisselle de sa demeure se serait brusque-
ment transformée en mobilier de luxe : miracle naturellement arrangé dans le
style édifiant qui a célébré aussi la simplicité de vie de Fabricius, mais singulié-
rement d’accord avec les traditions de frugalité religieuse pronées par Dodone.
11 nous manque de savoir exactement d’ol sont venus aux Romains les termes
designantle repas sacré, dapes, epullum, etc.; sans parler de frugi. Une autre anec-
dote, corinthienne celle-14, nous aide peut-8tre 4 comprendre la devinette des
« galettes », et elle est clairement dodonienne : d’aprés une scholie de PINDARE,
Ném., VII, 155 (DracumMann, Schol. Pind., Teubner, p. 137), Alétés, ayant
interrogé l'oracle de Dodone sur la royauté 4 Corinthe, regut la réponse qu'il I'em-
porterait le jour ol quelqu’un lui donnerait une « boule » de terre Bdhov YH¢;
cf. latin gleba). Arrivé donc a Corinthe, il demanda un pain rustique, et 'homme
lui donna un Bdékog, accomplissant ainsi I'oracle : ...1IpocHN0e T84 povreln 6
gv Awddvy, 6 o1t Tol Atdg, xal Expnoey adtd), TéTE Kpatroay, bt Tig 34 Pdlov
yic - mOeafon 8 Huépa mohuotepave. 'EMdoy odv év Kopvlem, Frer twvo &prov
aypoixov 6 Adfjtag, & 88 APy ESwxev, (Référence surlaquelle M. Ed. WiLL a bien
voulu attirer notre attention.)
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Mais il nous parait remarquable que se soit conservée, 2
travers une scholie isolée de Servius, une tradition différente,
qui reconnaissait le souvenir de ces pseudo-galettes, crusiulae
panis, dans le nom de la bourgade de Crustumerium?!, c’est-
a-dire dans une région limitrophe de la Sabine, et comme
dans le prolongement naturel de cette Cotylia ou l’oracle
dodonien avait envoyé les Pélasges. Tradition d’autant plus
étrange qu’a aucun autre moment Enée et ses compagnons
n’apparaissent comme ayant fréquenté une région aussi
éloignée de la céte du Latium. L’indication a pourtant, nous
le verrons tout a I'heure, beaucoup d’intérét.

Une fois de plus donc, aprés l'exemple des xepaiai,
I'oracle de Dodone nous apparait comme ayant, & une époque
ancienne, envoyé des migrateurs en Italie en leur donnant,
pour l'identification du lieu de leur établissement et parfois
pour leurs communications avec les indigénes, des symboles
religieux relevant systématiquement du culte végétal. L’exis-
tence parmi ces indigénes, antérieurement a ces migrations,
de groupes vivant des fruits des arbres comme les Aborigénes
de la tradition, serait une des raisons qui expliqueraient
convenablement une telle insistance de Dodone. Nous ne
croyons pas pourtant qu’il faille prendre a la légére 'autre
raison probable : & savoir, ’obédience dodonienne authentique
des mémes groupes migrateurs. Des Pélasges ont sans doute
émigré ainsi vers I'Italie. Certes, I'habitude que nous avons de
traiter comme une légende, de construction intéressante mais
artificielle, toute la tradition troyenne de Rome et des autres
villes italiennes, nous rend presque impossible de nous repré-
senter de la méme maniére la migration du groupe troyen
d’Enée et de ses compagnons. Ce qui échappe sans doute a la

1) Serv., Ad Aen., VII, 631 : Crustumerique mutavil : nam Crustumerium
_dicitur. Cassius Hemina tradidit, Siculum quemdam nomine uxoris suae Clytem-
nestrae condidisse Clytemestrum, mox corrupio nomine Crustumerium dictum.
Alii volunt a cruslula panis, quam Troiani coacli fame exedisse dicunlur, appellalum ;
ibid., VII, 115 : Crustum et crusia neutraliter dicimus de his quae comedi possuni,
feminino autem genere fragmenta dicimus, (uae comere non possumus. Cf.
Glossar, 1V, 436, et V, 618 : (crusta)... est congelata aqua vel cortex arboris vel
duritia lapidis, etc.
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plupart de nos critiques, ¢’est que, quelle qu’ait été la relation
originelle entre le théme des aventures d’Enée, héros du culte
d’Aphrodite Aineias, et la Troade, le foyer de Dodone eut le
role capital dans 'articulation de ce théme, et surtout dans
son application aux rivages de I'Italie méridionale et de la
Sicile. L’avenir des recherches italiques montrera peut-étre
un jour que ces légendes sont l'affabulation de migrations
“réelles, ou furent intéressés a la fois des groupes venus de
I’'Egée, voire de la Thrace, et d’autres dont I'habitat était
proche de la mer Ionienne.

d) Dodone et le cycle de la Diomédie :
le probleme des migrations éloliennes en lialie (?)

Un autre cycle de traditions légendaires, répandu aussi
en [talie, trahit encore, nous semble-t-il, I'influence de Dodone,
quoique d’une maniére moins directe : celul de Dioméde!.
Ce héros avait passé tout au long de la cdéte adriatique ; par-
tout il avait fait figure de fondateur. Mais 1’Apulie surtout,
la plaine de I'Aufide était son domaine propre : campus
Diomedis non pas seulement chez Virgile, mais deux siecles
auparavant dans les vers archaiques des carmina Maraana?!
Ses relations avec la Daunie surtout étaient article de foi : il
y avait servi le roi Daunus, puls avait été trahi par lui. Au
reste, avant de s’achever en cette extraordinaire équipée
italienne, Diomeéde avait conduit son Nostos tragique a
travers la Gréce, d’Argos en Litolie. Il traine avec lui le culte
d’une étrange Héra, parente de celle d’Argos, une Pélasgis,
a-t-on pensé, vouée 4 un singulier avenir sur le sol italien, du
cap Lacinien & Lanuvium. Il apporte aussi dans ses bagages
des pierres prises aux murailles d’'Ilion, et dont il se sert,
tantot pour borner son domaine en Apulie, tantét pour y

1) Voir surtout 'analyse de J. BERARD, La colonisafion..., p. 385 sq. Nous ne
traitons pas ici des légendes italiques de Philoctéte, qui présenteraient un intérét
analogue : car ce héros, célébre par sa quarantaine 4 Lemnos, ile des Pélasges et
des Tyrrhénes {cf. nos Huit recherches..., p. 15 5q.) est aussi, dans le camp achéen,
un isolé, ayant le visage en partie tourné vers la mer Ionienne et 1'Occident.

2} Voir infra.
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faire tailler des statues a4 son image!. Ce théme est insistant,
non sans beauté ; il mériterait une étude particuliére dont la
place n’est pas ici, mais qui retrouverait sans peine jusque
sur les monuments figurés du temps de César et d’Auguste
ces vénérables assises de pierre posées la premiere fois par
Apollon et Poseidon, et rebaties autour de la Nouvelle Troie
du Tibre?®. Ce qui nous parait remarquable en la Diomédie

1) Ct. J. BErarD, p. 386, n. 2, et p. 304.

2} Deux monuments nous les présentent peut-8tre avec cette symbolique :
I'un est la patére des Fins d’Annecy, conservée au Musée d’Art et d’Histoire de
Genéve, pour peu qu'on accepte de la considérer comme authentique, et par
conséquent. d'utiliser la savante exégése que M. W. DEoNNA a donnée de sa déco-
ration (Rev. arch., 1920, XI, p. 125 sq.); Apollon et Neptune y figurent a coté
de murs de ville. L’autre a été publié récemment par M. Hans Funrmann, dans
les Milieilungen des deulschen archdol. Instilules, 1949, p. 26 sq. ; c'est une plaque
de céramique, trouvée prés de Rome, et qui porte en relief, semble-t-il, I'image
d'un Jules César vénéré par une Rome agenouillée, entre des trophées surtout
gaulois. Aux deux extrémités, deux murs symeéliriques en construction, et une
chévre a4 coté pour soulever les blocs de pierre, M. Fuhrmann pense aux édifices
construits & Rome par César avec ses manubige Gallicae ; et ¢’est probable, en effet,
mais le dictateur royal nous parait figurer 14, plus généralement, comme un nou-
veau condilor, donnant & Rome de nouvelles maenia. On notera qu’il s’agit 14 d'un
théme archéologique : arbitraire ou non, son histoire ne peut &tre comparée & celle
de thémes troyens purement mythographiques.

Dans un sens voisin, il est singulier de rencontrer une fois de plus une ressem-
blance frappante entre une institution numaique de Rome et un théme de cette
Diaspora probablement dodonienne ; d’aprés une scholie de Lycopuron, Alex,
v. 615, inspirée de Timée et de Lykos de Rhégion, Dioméde s’était servi comme
lest pour ses navires (dvti tol puatog) des pierres prises aux murs d’Ilion. Venu
avec elles en Daunie, c'est avec elles gue, vainqueur du dragon, il aurait fait
tailler une statue 4 sa propre image (?) : munfels 8'énl todre opddpn, dvdplivra
xataoxeingns Spdouto éx Tév MOwy vév éx T Talov (cf. Jacosy, F. Gr. H.,
IIT, p. 618 = Timée, Ir. 53, et p. 665 = Lykos, fr. 3 ; J. BERARD, La colonisation,
p- 386 et n. 2, rectifiant le texte des F. G. H. de MUrLLER). Une autre scholie
ajoute (ibid.) que, Daunos ayant repris I'avantage sur Dioméde et jelé les statues
(sic, au pluriel) 4 la mer, celles-ci, surnageant au-dessus des flots, seraient revenues
d'elles-m8mes & leurs bases. Il s'agit donc de « pierres enchantées », et comme
elles viennent des murailles d’Ilion, construites par Apollon et Poseidon suivant
des rites peut-8tre déja musicaux, on peut rapprocher du théme, en partie, celui
des pierres des murs de Thabes, dociles 4 la lyre d’Amphion. Pour le role des
statues de pierre, ou des pierres A ressemblance de figures humaines, voir injra
4 propos des rites niobéigques et skironides... Nous insisterons suriout ici sur
Pautre usage que Diomeéde aurait fait de ces pierres de Troie en Apulie, s’en servant
comme de bornes pour délimiter le domaine acquis par lui en Daunie-Apulie
{cf. Lycophr., V ; 572 sq ; J. BERARD, La colonisalion, p. 385 sq.) : cet usage n’est-il
pas tout semblable 4 celui que la tradition romaine (PrLur., Numa, 16) préte &
Numa, instituant le culte du dieu Terminus comme sanction du respect des bornes
d2 limitation ? Et une fois de plus, entre les thémes de la Diomédie italique et
ceux de Numa, le lien historique ne s’établit-il pas & travers une civilisation pélas-
gique de Cortone ? Resterait & rechercher si la fable étrange et absurde du «lest »
des bateaux — quoiqu’une valeur de talisman ait pu réellement s’attacher a ces
pierres — n’a pas di sa naissance, chez les mythographes, 4 un autre jeu de mots
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italique, ce qui a déja frappé M. Jean Bérard, c’est le role,
derriére le héros, soit de Doriens (?), soil, plus souvent d’Eto-
liens. Pratiquement cette tradition apparait comme une
version mythique d'une véritable migration d’éléments éto-
liens en Italie du Sud, remontant naturellement & une époque
antérieure 4 la fondation des premiéres colonies proprement
grecques & une ¢poque au reste o les Etoliens et leurs voisins
de la mer lonienne peuvent & peine passer pour appartenir
au vrai monde hellénique. Cette migration (entre le x1¢ et
le 1x¢ siécles peut-étre ?) ne peut actuellement étre considérée
que comme une hypothése... Mais tout examen attentif des
grands cultes de I'Italie du Sud, par exemple de celui d’Héra
Lakinia, aboutit toujours a la conclusion que les colons grecs
qui les pratiquérent, voire en tirérent de profonds systémes
religieux, ne les avaient pas apportés avec eux de leurs métro-
poles, mais s’étaient contentés de donner des vétements grecs
a des divinités déja installées en ces régions. Presque toujours
aussi 'attribution de ces cultes aux peuples « indigénes »
proprement dits fait difficulté!. Beaucoup de ces irritantes
questions seraient résolues si le progreés des études — de I'ar-
chéologie naturellement surtout — établissait un jour P'histo-
ricité de ces migrations intermédiaires. Nous croyons que
Dodone apparaitrait comme les ayant en grande partie
contrdolées. Peut-étre faut-il aller un peu plus loin, et se
demander si la notion méme des Aborigénes et des indigenae
dans I'Italie primitive, et parfois leur vocabulaire, n’ont pas
di quelque chose d’essentiel & la méme influence?.

tout dodonien entre les divers sens d'€ppa-tog, et celui d'€pprng = borne a buste
éventuellement ithyphallique. Rappelons que, dans l'ancien usage latin, ou peut-
étre plutdt sabin, des fermini, la pierre ou le bois étaient interchangeables. La
symbolique s’accorderait sur ce point avec la théorie des équivalences minéro-
végétales que nous attribuons 4 Dodone.

1) Voir la-dessus les remarques, prudentes mais convergentes, de J. BERARD,
La colonisalion, p. 540-541.

2) Le rapport d’indigena avec indiges reste pourtant incertain aux yeux des
lutinistes. En tout cas, le culte d’Enée Indiges, confondu avec le Numicius {voir
supra, 2¢ art., p. 26-27), correspondrait exactement 4 un symbole de conciliation
entre Dodone et les « Aborigénes ». Faut-il rappeler ici que, d’aprés le témoignage
de Pausawnias, VIII, 1, 4, Pélasgos était considéré comme ayant été « le pre-
mier homme », et I'Arcadie, ou il était apparu, la Iledaoyix par excellence ? et
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Un autre caractére frappant de la Diomédie italique, c¢’est
son ambiguité devant l'opposition Achéens-Troyens ; car le
personnage est un des principaux héros du siége de Troie,
mais il ne cesse de porter un intérét exceptionnel a des sym-
boles troyens. Peut-étre cette ambiguité avait-elle commencé
pour Diomede dés le moment de sa collaboration pour le rapt
du Palladion!. Comme Néoptoléme, il semble avoir eu partie
liée avec Hélénos, et comme lui, dans le camp achéen, apporte
parfois dans le cycle troyen des thémes qui viennent du ver-
sant épirote et étolien du Pinde plutét que du versant thessa-
lien. D’aprés tout ce que nous venons de voir, Dodone seule
a pu étre capabie de marier ou d’arbitrer ces thémes, comme
elle fit toujours entre Troyens et Achéens, quoique 'histoire
des dynasties épirotes et sans doute des traditions assez
authentiques n’aient cessé de la plier surtout au service de la
prétendue lignée d’Achille. Une rencontre de noms, si elle
était considérée comme non fortuite, irait dans le méme
sens : Dioné est la principale et la plus ancienne parédre de
Zeus Naios & Dodone, énigmatique encore d’ailleurs tant les
témoignages sont insuffisants. Est-il impossible que cette
vénérable déesse ait éL¢ simple variante, ou prototype de cette
Héra Pélasgis dont Diomeéde était, semble-t-il, le trés supers-
titieux dévot®?? — Une telle relation impliquerait de toute

qu'aux Pélasges entre tous s’attache dans la tradition grecque la définition des
abtéyBoveg ? Voir infra, sur la probable « anthropologie » de Dodone.

1) Les mythes italiques de Dioméde et leur localisation s’expliqueraient
mieux, croyons-nous, si une confusion ou un jeu de mots s’étaient produits,
au point de départ, entre le nom du Palladion d’'Ilion et le toponyme de Pallantion,
lequel se trouve lié d’autre part, au cyele des traditions « arcadiennes ». Quoi
qu'on pense de ces tradilions, savamment analysées par M. Jean BavET {dans
les Mélanges d’arch, el d’hisi., 1920, p. 63, p. 119 sq.), leur accord général avec la
religion de Dodone nous parait constant, et frappant. Mais faut-il I'expliquer
par une ancienne migration d'Arcadiens en Italie, faite dans les mémes conditions
que celle des Pélasges, ou seulement par I'accueil fait par Dodone, dans ses syn-
théses ethnographiques un peu arbitraires, & une aflinité Pélasges-Arcadiens ?

2) On n'oubliera pas que les traditions grecques ont localisé vers I’Epire et
la Thessalie une « Argos Pélasgique »; de I'Argos de Dioméde, que l'on croyait
refondée en Daunie par Diomeéde sous le nom, également connu en Sicile, d’Argy-
rippon, au rite romain primitif de la précipitation des « Argées », il y aurait lieu,
pensons-nous, de suivre le chemin d’'un mythe et de rites pélasgo-arcadiens, qui
ont peu de relations avec I'Argos d'Argolide.

Sur 1a possibilitd que cette Dioné « gréco-épirote » ait é1é apportée en Grande-
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évidence une parenté ancienne entre les deux noms ; Dioméde
aurait été, en ce cas, le héros, le fils peut-étre a l'origine, de
la Dioné de Dodone, d’affinité pélasgique ; et c’est 'image de
cette Mére de Dodone qu’il aurait emportée, ou retrouvée
dans ses migrations en Italie. Autrement dit, comme pour les
aventures d’Enée, le cycle naturellement mythique de ses
voyages et exploits en Daunie-Apulie serait l'affabulation
significative d’une colonisation effective et ancienne de ces
régions par des groupes ethniques venus d’Etolie, ou par un
rameau attardé des Doriens : ce qui n’a rien, a priori, pour
surprendre, et ce qui rendrait plus vraisemblable encore une
influence essentielle de Dodone.

(A suivre.)
Jean GAGE.

Gréce par une ancienne population comme celle des Chdnes (Chaones), et sur sa
probable substitution, a I'époque de la colonisation achéenne, par Héra au cap
Lacinien et ailleurs, voir déja les suggestives remarques de G. GianNeLLl, Culli
e Miti della Magna Grecia, p. 167-169, qui reléve aussi comme caractéristiques la
présence au méme temple des mythes de Thétis et Achille, et 1e fait que le héros
Crotdn était considéré comme fils d'Eaque. Sur les « routes de Dioméde » en rela-
tion avec le culte de I'Héra Argienne, voir aussi J. BAYET, Les origines de I' Hercule
romain, p. 71 sq.
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Pyrrhus et Pinfluence religicuse

de Dodone dans I'ltalie primitive
(Suite )1

\Y

ESQUISSE D’UNE HISTOIRE RELIGIEUSE DE DODONE
ET DE SON INFLUENCE DANS L’ITALIE PRIMITIVE

Aprés la monographie, précieuse d’ailleurs, de Carapanos,
et malgré des enquétes plus récentes de M. M. P. Nilsson,
Ihistoire religieuse de Dodone continue d’8tre un peu obscure,
et surtout discontinue. Les allusions homériques prouvent la
relative importance du culte de ce Zeus a une époque par la
méme antérieure au viie siécle, sans garantir pour autant
qu’il ait été florissant dés le temps assigné & ce que nous
appelons la guerre de Troie (x11-x11¢ siécles). Le fonctionne-
ment de l'oracle est bien attesté a I’époque classique, mais le

mythe de son origine — larrivée des premiéres prétresses
Péléiades — est difficile a4 dater. Remarquons seulement que
son théeme — la création de l'oracle sous une influence thé-

baine (Theébes d’Egypte !) — si arbitraire qu’il paraisse, peut
répondre historiquement a une parenté ou une filiation effec-
tive. Les beaux travaux de M. P. Nilsson sur la religion
minoenne et ses survivances dans les cultes de la Grece
classique ont justement montré Pexistence, dans le monde
crétois, de tous les éléments essentiels que nous avons recon-
nus dans le culte de Dodone : 'adoration d’un arbre sacré, le

1) Cf. RHR, CXLV, p. 137-167 ; CXLVT, p. 18-50, 129-139.
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rdle de femmes probablement prétresses dans cette adoration,
sous la forme de vertiges extatiques a ce qu’ll semble, enfin
celul d’oiseaux perchés sur cet arbre ou sur des piliers le repré-
sentant!. Nous pensons méme que M. Nilsson est revenu sur
ce dernier point trop en deca des intuitions d’Arthur Evans,
qui avait soupgonné 'existence de « piverts du Zeus crétois »,
et, jusqu’a une équivalence entre le bec de ces oiseaux sacrés et
le symbole de la hache ou double hache. Toute notre étude
tend & confirmer cette articulation complete de symboles.
Mais la religion d'une divinité « dendrités » tout entiére pour-
rait se révéler un jour comme crétoise d’origine ; il n’est pas
jusqu’aux rites de pendaison a cet arbre, et. par conséquent aux
pratiques représentatives de la suspension des oscilla, qui ne
puissent finalement trouver 14 leurs lointains prototypes reli-
gieux. Et en ce sens, si notre hypothése est juste, les quelques
traits de la religion ombrienne ou sabine qui présenteraient
avec ceux de la Créte minoenne une ressemblance 4 premiére
vue surprenante et artificielle pourraient historiquement se
justifier par I'influence sur ces civilisations d’une Dodone elle-
méme héritiére de cultes crétois. Mais nous n’évoquons ces
problémes que pour mémoire ; ils sont hors de notre enquéte et
de notre compétence. Malgré le progres des recherches, il nous
faudrait une meilleure connaissance de I'histoire de ces can-
tons de la Gréce occidentale de I'Epire a4 Céphallénie, entre
I’époque mycénienne du Péloponése et de la Thessalie et le
mouvement des invasions doriennes, pour apprécier ce que
put étre le réle de Dodone a la fin du II¢ millénaire. Il nous
faudrait en méme temps une information ethnographique
plus précise sur les peuples qui a ce moment habitaient ces
cantons et notamment sur I'éventuel rapport des Zerdot de
Dodone avec la souche premiére des « “EAanves » proprement
dits. Une chose nous parait digne de réflexion : située sur le

1) M. P. NirssoN, The Minoan-Mycenaean Religion and ils survival in Greek
religion, Lund, 1950, p. 338 sq., renvoyant & WipEg, Baum, Vogel und Ax!, dans
la Fesiskrift tillegnad K. E. Johansson de Goteborg, 1910, que nous regrettons de
n’avoir pu consulter, et & R. VaLrois, Aulels el culie de Parbre sacré en Créle
dans la Rev, Ef. Anc., 1926, p. 122 sq.
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chemin présumé de l'invasion dorienne, Dodone s’est inté-
ressée avec constance aux traditions des Achéens. Seul 1’éclair-
cissement du probléme des Pélasges, nous voulons dire I’authen-
tification de leur race et de leur habitat dans la Gréce conti-
nentale a une date déterminable, permettrait sans doute un
jour de reconstituer ce chapitrel. Du moins est-il possible,
croyons-nous, de recomposer la théologie primitive du sanc-
tuaire en sa complexité presque surprenante.

a) Elémenis de la théologie primilive de Dodone ;
une cosmologie « posi-diluvienne » (?)

L’oracle procéde assurément avant tout d’un culte « den-
drite ». Mais le culte de Dodone comporte d’autres éléments.
Nous avons déja rappelé l'importance qu’il donnait au
contact du pied, nu et non lavé, avec le sol : rite pratiqué par
ses Selles. Pourquoi l'exigence choquante du pied jamais
lavé ? Apparemment au nom d’un tabou rigoureux, le méme
qui fixait des régles si superstitieuses au franchissement d’un
torrent : une sorte de divorce absolu entre l'élément-terre
et I’élément-eau : de I'histoire du passage de la riviére macé-
donienne par I'enfant Pyrrhus & celle de l'ensevelissement
d’Alaric dans le lit d’abord asséché du Busento, épisode ou
nous avons cru reconnaitre la survivance d’une superstition
locale du torrent, de la lutte homérique d’Achille contre le
Xanthe & I'invincible émotion d’Alexandre le Molosse devant
I’Achéron de Pandosia, le héros adopté ou investi par Dodone
nous apparait toujours comme devant en quelque sorte a la
vertu de ses pieds (le pouce chez Pyrrhus; chez Achille la
vulnérabilité du talon est le renversement du théme) un pou-
voir magique sur le torrent ; si ce pouvoir lui manque, il est

1} Les observations perspicaces de L. MALTEN dans I’Arch. f. Religionswiss.,
29, 1931, p. 33 sq., permettraient d’entrevoir la descente du Nord vers le Sud,
soil directement 4 travers la péninsule hellénique, soit indirectement & travers un
détour en Asie Mineure {Troade), de populations « de sang illyrien mélangé de
thrace » correspondant aux deux lignées de Dardanos et des Elymes. Les chemins
balkaniques proposés par cet auteur s'accorderaient exceptionnellement, nous
semble-t-il, avec notre hypothése d’une interiérence essentielle de Dodone.
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d’autant plus fatalement perdu ; ainsi le bain dans le Styx a
oublié le talon d’Achille !

A premiére vue cette superstition semble contradictoire
avec le culte que Voracle de Dodone rendait au torrent par
excellence qu’était I’Acheldos, et avec le titre méme de Naios
que portait son Zeus; car, par quelque étymologie qu'on
Iexplique, ce surnom impliquait, semble-t-il, l1a notion essen-
tielle d’humidité, ou de courant ! Mais la contradiction n’est
qu’apparente ; car le secret de Dodone parait avoir ¢té une
cosmologie d’aprés laquelle 'arbre sacré d’une part, la source
d’autre part, naissaient du roc sec : d’aprés un passage du
Phédre de Platon, l'oracle était celui « du chéne et de la
plerre » @ Jpuds ol mwérpag!. Nous avons déja noté que,
quelle que fit son espéce, I'arbre de Dodone devait tre consi-
déré comme un @eanddpug par excellence, c’est-a-dire un
arbre naissant du sol pierreux. Un principe de vie, capable de
se transformer éventuellement de végétal en animal, de
donner en tout cas aux hommes des symboles de généalogie
arbustive, naissait ainsi d'une pierre, probablement sacrée en
elle-méme & l'origine, et, 4 la fin de son circuit, rendait la
source a ’élément humide. La divinité grecque qui semble
avoir le mieux représenté ce double aspect, et le rapport
essenliel entre le roc dur et le torrent, est évidemment
Poseidon ; or ce dieu est tout a fait absent de Dodone, au
moins d’aprés nos témoignages?. Dans la mesure ou Neptunus

1} Supra, CXLV, p. 153-54. Peut-étre faut-il rapprocher le fait que, d'aprés
une allusion d'HoMERE, 11, XXII, 126, garcons et filles se contaient des histoires
gmd Spudg (wot) dmd wétpng. M. H. JuaxMAIRE, Couroi el Couréles, p. 333, suppose
qu’ « il s’agit probablement de quelque mythe naif expliquant, par un couple
primitif, I'origine de ’humanité ».

2) Notons au passage que le culte d’Achille, dont nous avons vu qu'il s'était
enraciné en Epire comme en Thessalie, a pris en certains cas U'aspect d'une religion
franchement marine : particuliérement caractéristique est 17 Ayihietc Ilovrdpyne
honoré dans le Pont-Euxin, et qui vient d’étre réétudié par Erich DiEnL, dans
I'article sous ce nom de la Real-Encyel. de PauLy-Wissowa (43¢ Halbband, 1953,
col. 1-18) ; les inscriptions qui le nomment ainsi sont de I'époque impériale, mais
les mythes et les indices toponymiques — par exemple 'existence de deux « jles
d'Achille » & proximité des bouches du Dniéper et du Dniester, sans compter une
« tour de Néoptoléme » — prouvent que le culte d’Achille remonte en ces parages
aux premiers temps de la colonisation milésienne, sinon aux strates préhelléniques ;
il n’est pas resté sans rapport avec les cultes ef les mythes de la Tauride. Cet
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est son équivalent latin, aurait-il parfois regardé vers Dodone ?

Au premier abord, la question elle-méme parait surpre-
nante. Nous nous permettrons cependant d’attirer 'attention
sur des faits italiques curieux : d'une part, certaines légendes
comme celle de Messapus, fils de Neptune et invulnérable au
feu!, trahissent peut-étre le transfert en Iapygie de thémes
qui, en Gréce, seraient facilement adoptés par Dodone ;
d’autre part, et surtout, il y a dans la féte romaine des Neptu-
nalia d’étranges détails qui, comme dans les Saturnales,
semblent réellement provenir de traditions préhistoriques du
type aborigéne ou « pélasgique » : par exemple I'usage d'élever
ce jour-l1a, en guise de tentes, des cabanes de feuillage qu’on
appelait umbrae?. Dans un sens voisin, a la féte des Sigillaria,
vestige probable d’une civilisation de la terre-cuite, les mar-
chands dressaient des cabanes en toiles de lin3. L’histoire du
culte de Neptune telle que les modernes se la représentent
d’aprés celle de Poseidon — sans oublier d’ailleurs que,
comme pour celui-ci, le dieu fluvial fut peut-étre en lui plus

Achille ponfarchés est un dieu, et non pas seulement un héros, semble-t-il ; il est
honoré par les navigateurs, et réside de facon caractéristique dans les iles et sur
le littoral du continent, & l'embouchure des fleuves. Peut-étre ne faut-il pas
exclure la possibilité, antérieurement ou parallélement aux influences milésiennes,
d'influences thessaliennes ou illvriennes.

1) Ci. SErv., Ad Aen., VII, 691 : Messapus per mare ad Italiam venit, unde
Neptuni dictus est filius, quem invulnerabilem ideo dicit quia nusquam periit,
nec in bello, ignem autem noeere non posse propter Neptunum dicit, qui aquarum
deus est... Sur Messapus et le peuple original des Messapiens, et le vocabulaire
italique ancien qu’on peut rapprocher (Metabus, Métaponte, ete.), cf. J. BERARD,
La colonisation., p. 197 sq. La recherche de 1'étymologie du cété des Illyriens
n'est peut-étre pas inconciliable, 13 encore, *avec une enquéte vers Dodone. Cf.
M. MAYER, Apulien, p. 399 sq., qui a déja fortement noté la particuliére fréquence
des cultes de divinités fluviales ou de ’élément humide en Apulie, et leur relation
avec le culte du cheval, estimant ces liens religieux d'origine spécifiquement
illyrienne (par exemple, Ies superstitions du Timave !} : Fr. SCHACHERMEYR,
Poseidon und die Enislehung des griechischen Goilerglaubens, 1950, p. 93 sq., est
revenu sur ces problémes, en soulignant aussi les probables caractéres illyriens.
Cf. I'article de Fr. AutaEiM, Messapus, dans I'Archiv fir Religionswiss. de 1931,
p- 22 sq.

2) Festus-Paur, Lindsay, p. 377 : Umbrae vocabanfur Neplunalibus casae
frondeae pro labernaculis.

3) Schol. Juven., VI, 154 : ... Tunc mercatorss casas de linteis faciunt..., antea
in portieu Agrippiana sigillaria proponebantur, in qua porticu historia Argonau-
tarum depicta est, etc... Cherchait-on 4 donner 4 ces cabanes I'apparence de barques
voilées ? Cf. 5. WEINsSTOCK, 8. v. Neplunus, dans Pavry-Wissows, XVI,
col. 2522-23.
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ancien et plus essentiel d’abord que le dieu marin — rend
difficilement compte de ces bizarreries. Au contraire elles
nous semblent s’accorder singuliérement avec le primitivisme
et le goit pour les types de vie indigénes que l'oracle de
Dodone affirma toujours dans ce que nous avons appelé sa
politique de missions en pays italique. L’étrangeté de ce
rapport disparaitrait, croyons-nous, et serait brusquement
remplacée par une profonde logique religieuse, si le progrés des
recherches rendait un jour possible de rapprocher du nom de
Neptunus, moins latin d’origine que transcrit en cette langue,
justement celui de Néoplolemos. Nous ne sommes pas en
mesure actuellement de présenter cette parenté comme direc-
tement plausible. Mais nous croyons que, comme dans le cas
de Triptolémos, le nom de Néoptoléeme est une transcription
arbitraire et illusoire du grec, ou la signification par veéc et
nwrédepoc est vainel. Cette transcription s’expliquerait, et
aurait été presque fatale, si le nom de ce héros des rituels
dodoniens était arrivé aux Grecs sous une forme telle que
neptul-neptulem — c’est-a-dire 4 partir de la méme racine
que celui de Neptunus, et de la méme notion cosmologique,
liant au pouvoir du sol I'origine du torrent.

Une telle cosmologie nous apparait, st I'on nous permet
I'expression, comme essentiellement « post-diluvienne »; ¢’est-
a-dire qu’elle semble avoir été congue par I'imagination d’une
génération et d’une région terrorisées par le spectacle ou le
souvenir d’un épouvantable cataclysme, d’une sorte de gigan-
tesque confusion des eaux du ciel, de la mer et des fleuves
s’abattant sur le pays, et y détruisant presque toute vie. Les
eaux retirées, une période d’asséchement aurait fait réfléchir,
comme devant une seconde Création du monde, sur le principe
des rapports entre les éléments : le sol rocheux apparaissant
comme l'origine d’une vie nouvelle, par 'arbre fécond ou les
oiseaux sacrés viennent chercher la vraie séve, par la source

1) Cf. la tentative déja faite par KRETSCHMER, Einleil. in die Gesch. der griech.
Sprache, p. 137, de reconnaitre en une racine *neplu le sens d’humidité {ou de
perpétuité ?); on sait qu'en avestique napla signifie humide,
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qui éclot entre ses racines. Des terreurs auraient continué de
s’'attacher 4 la mer et aux torrents impétueux, des rites
auraient été inventés pour conjurer ou dompter leur colére.
Le terrible tremblement de terre et raz de marée qui vient de
désoler I'ile de Céphallonie et la céte avoisinante nous prouve
tragiquement qu’un tel cataclysme a fort bien pu s’abattre a
une époque préhistorique sur le rivage d'Epire, et en changer
pour quelque temps l'aspect d’une fagon assez saisissante
pour encourager le développement de cette cosmologie, sans
qu’il soit besoin d’invoquer rigoureusement un théme diluvien
donné d’avance par une religion plus ancienne et probablement
orientale!. Or, chose remarquable, les mythes postdiluviens de
Deucalion et Pyrrha ne sont nulle part en Gréce mieux domi-
ciliées qu’a Dodone. Il est manifeste qu'une longue série de
prétres a travaillé, sinon a les créer de toutes piéces, du
moins & leur donner leur forme définitive. Quoi qu’on pense
du nom de Deucalion et de sa signification premiére, celui de
sa compagne Pyrrha répond singuliérement au nom de
Pyrrhos, établi essentiellement & Dodone comme doublet de
celui de Néoptoléeme?. Or ce dernier, nous l'avons vu, est

I) Voir, sur Ia circulation de ce théme du Déluge dans I"ancienne religion grecque
et la présence présumée d’éléments ethniques et linguistiques et de mythes thraco-
illyriens dans la primitive Dodone, les curieuses remarques de W. BORGEAuD,
Le Déluge, Delphes et les Anthestéries, dans le Museumn Helveticum, IV, 1947,
p. 205-250 ; notamment sur le théme des Abantes et des Hyantes, sur certains
aspects du mythe de Dioméde, et sur les origines de la relation possible entre le
Déluge et I'enfance de Dionysos.

2) Voir les articles Pyrrha et Deukalion, respectivement, par WEISZACKER,
dans le Lezikon de RoscHER. — Aux superstitions des pierres de vie, des pierres-
hommes — peut-&tre inspirées en partie, comme les pétrifications de Palestine
ont pu inspirer le thame de la transformation de la femmes de Loth en statue, par
Yapparence anthropomorphique de rochers naturels — doivent 8tre peut-8tre
rattachées, dans I'Italie primitive, les traditions sur des statues humaines expia-
toires faites en simple pierre. Il ne semble pas, en effet, qu'il s’agisse seulement
d’'une étape primitive de la technique de la statuaire (cf. W. DEonna, Dédale ou
la siatue de la Gréce archaique, I, p. 54, n. 4, et p. 132 sq.), mais bien d’'une pratique
ayant survécu en certains cas comme spécialement requise par une divinité :
T'exemple le plus frappant est probablement celui des statues dressées par les
Crotoniates, et surtout par les Métapontins, au ve siécle av. J.-C., aprés qu'ils
auraient mis & sac ensemble la cité de Siris voisine (¢f. J. PERRET, Siris., p. 18 sq.
qui doute d'ailleurs que les deux villes aient participé & ce sac) : selon JusTin,
XX, 2, ils auraient commis une violence sacrilége en mettant 4 mort au milieu
des autels cinquante jeunes gens (de Siris) qui embrassaient la statue de Minerve,
ot la prétresse méme de cette déesse. Chidtiés par la peste et autres maux, les
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représenté a Delphes par une pierre sacrée. Et dans le geste
que la mythologie préte 4 Deucalion et & Pyrrha de faire
naitre les étres humains des cailloux qu’ils jetaient « par-
dessus leurs épaules », se retrouve un schéma oraculaire sans
doute original de Dodone, celui que nous avons reconnu dans
I'oracle locrien des « tétes d’ail ». Il est possible que la symbo-
lique de ce sanctuaire ait étendu l'équivalence magique et
nominale entre les xegahai-tétes d’hommes et les plantes du
type de 'oignon & une espéce de pierre-caillou. Nous soup-
connons la un autre jeu de mots essentiel. Toute cette cosmo-
logie postule & vrai dire, non seulement, comme dans des
cultes bien connus d’Anatolie (par exemple celui d’Agdistis),
une « pierre de vie » d’ol nait un arbre sacré, mais aussi un

Crotoniates les premiers auraient consulté I'oracle de Delphes, et regu instruction
d’apaiser les mines de leurs victimes et la divinité outragée ; ils étaient en train
de fabriquer des statues de juste grandeur ( = grandeur naturelle 7} des jeunes
gens et d’abord de Minerve, lorsque les Métapontins, ayant connaissance a leur
tour de l'oracle des dieux, pour réconcilier les mines et la déesse, dressent des
statues de pierre modestes aux jeunes gens, et offrent a la déesse des gateaux de
pain ; « [thaque cum statuas invenibus iustae magnitudinis et in primis Minervae
fabricare coepissent, et Melapontini oraculo cognito deorum, occupandam manium
et deae pacem rati, fuvenibus modica ef lapidea simulacra ponunt et deam panificiis
placant... » La peste cesse naturellement aussitdt. Il est probable que l'oracle
invoqué par les Crotoniates était delphique, en effet, 'Apollon Pythien ayant eu
son rituel des expiations funéraires ; mais il nous semble que, sur ce fond delphique,
I’Achéenne Métaponte greffa délibérément une variante dodonienne, Ce qui corres-
pondrait singuliérement, dans notre hypothése générale, au rdle d'une des futures
métropoles pythagoriciennes. Nous serions tenté de prolonger cette réflexion, et de
rapprocher, au moins en partie, le cas des statues que, dés la deuxiéme moitié
du ve siécle, les Romains, suivant Tite-Live, IV, 17, auraient élevées « prés des
Rostres » aux 5 ambassadeurs gu'ils avaient envoyés demander compte aux Fidé-
nates de leur passage du cOté de Véies, et que le roi Tolumnius aurait fait mas-
sacrer & la suite d'un insolent coup de dés (sic). Ce coup d’alea évoque apparem-
ment un oracle par astragales, d’'un type que des fesserae retrouvées en Etrurie
attestent avoir été connu de ce peuple (¢f. par exemple, Corssen, Die Sprache der
Etrusker, 1, p. 803-07) et il est possible que les Romains y aient répondu par des
images expiatoires sommaires a la facon des Métapontins. On sait quelle difficulté
il y aurait 4 admettre V’existence de véritables statues honorifiques dans la Rome
de ce temps. L'usage des astragales comme moyen de divination semble avoir fait
partie des rites de Dodone (voir note infra, 4 propos d'Alcibiade ; et supra, sur
le chaudron des Corcyréens); quant aux superstitions des pierres représentatives,
ou génératrices, de I'homme, postulées par le mythe de Deukalion et Pyrrha, nous
avons cru les retrouver dans le culte de Pyrrhos-Néoptoléme, jusqu'a Delphes ;
si bien qu'il a pu arriver, en des cas particuliers, que cet oracle recommandat
une pratique dissidente, inspirée par Dodone. Reconnaissons toutefois que Tite-
Live ne parle pas de lapidea simulacra, mais de stafuae publice in rosiris posiiae.
C’est I'enchainement possible entre le coup de dés ou d'astragales de Tolumnius
(in tesserarum iaciu vocem eius ambiguam, ete.), et I'érection de ces statues, plus
expiatoires gu'honorifiques, qui nous parait ici suggérer le paralléle.
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passage du végétal a I'animal. La légende de Deucalion et
Pyrrha se tait, en apparence au moins, sur le végétal ; mais
Dodone a du la raccorder sans difficulté a ses propres symboles
de la pierre et de l'arbrel.

A la réflexion, 'origine de cette symbolique pourrait avoir
été a la fois la spéculation religieuse sur un cataclysme et
I'observation dans le sol d’éléments « pétrifiés » d’origine
apparemment animale, voire en certains cas humaine, tels
que des ossements fossiles. L’importance superstitieuse donnée
aux ossements est visible en plusieurs mythes grecs primitifs,
notamment en celui de Pélops. Nous croyons qu’elle y repré-
sente le substrat de croyances barbares remontant soit i
I’époque minoenne et mycénienne, soit aux générations anté-
rieures a I’ «invasion dorienne » Ces croyances, nécessairement
liées surtout & des zones de roc abrupt ou de falaises calcaires,
ont probablement laissé leur résidu dans les curieuses supers-
titions du type « skironide », notamment dans la région de
" Mégare et de Salamine®. Or, il nous semble légitime d’en rap-

1) Considérant I'insistance avec laquelle lesxepaixi —selon nous dodoniennes —
sont tenues « sur I'épaule », et les cailloux desquels doivent naitre les nouveaux
hommes jetés par Deucalion (= Leucalion ?) et Pyrrha « par-dessus leur téte »
(AroLLoOD., Bibl, 1,7,2: xol Awds etndvrog brrép uepadiic E8cddhev alpay Aboug),
ou s derriére leur dos » (Ov., Metam., I, v. 382 et 394 : iacere hos posi terga iubemur),
nous nous demandons si le mythe ne s’est pas développé, pour partie, aulour
d’une ancienne représentation figurée dans laquelle ce couple tenait sur ’épaule
un objet sacré qui pouvait, selon le cas, et & Dodone au moins, &tre considéré,
soit comme un caillou de vie, soit comme une plante de vie {téte d’ail ?). — Le
geste avait di avoir de toute fagon une valeur rituelle : on sait que pour accomplir
Popération ordonnée par Zeus, ou par Thémis, Deucation et Pyrrha doivent se
voiler la téte et dénouer leurs vétements (Ov., I, v. 381-82 : ... Et velate caput
cinctosque resolvite vestes Ossaque post lerga rmagnae iactate parentis).

2) Skiron était « un ancien génie des passages » (cf. F. Vian, dans Rev. arch.,
XXXIV, 1952, p. 145-149 : VAN nER KovLF, 8 v. Skiren!, dans le PAULY-Wissowa,
2¢ série, b®* Halbband, col. 337-45 ; GEYER, s. V. Skironiden Felsen, ibid., col. 546-
947), qui avait sévi comme un épouvantail pour les voyageurs sur la route escarpée
de Mégare ; monstre supprimé par Thésée d’aprés les Athéniens, plutt perceur
de routes pour les Mégariens, Il for¢ait les passants & lui laver les pieds (sic),
et parfois les précipitait de la falaise dans la mer xoté Thy dvopalopévry yeAdvny
(Diop., IV, b9, 4), sans doute comme sacrifice offert 4 une gigantesque tortue
sacrée. Lui-méme passait pour le grand-pére de Télamon, et était apparenié a
Pélée, pére d'Achille. Les Athéniens honoraient une Athéna Skiras, qu’ils semblent
avoir fait venir de Salamine ; et une technique de skiromancie avait fini par se déve-
lopper, pour nous énigmatique. On admet que oxipog avait désigné le caleaire, le
platre. Il est donc probable que la skiromancie donnait 4 des morceaux de caleaires,
d’apparence osseuse (?), le rdle d’astragales. Or, justement, d’aprés Paus., I, 36, 4,
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procher certains thémes niobéiques, et justement ici le nom
de Pyrrhos nous apparait de facon frappante comme servant
de trait d’'union. D’'une part, dans le mythe de Deucalion et
Pyrrha, les pierres du sol que ces personnages lancent par-
dessus leur téte sont considérées comme les « ossements de la
Mére » ; d’autre part, dans une légende utilisée par Nonnos,
Pyrrhos avait été un mortel pétrifié — en conservant sa
forme humaine — pour avoir essayé de s’approcher de Rhéa
avec amour. Or, déja Pausanias connaissait prés de Clazo-
menes un antre de la Mére {Rhéa ou Cybele ?) ol se conservait
le nom du berger Pyrrhost. Il est impossible de ne pas rap-
procher ces mythes, qui pour le reste sont voisins de celui de
la conception d’Agdistis, de la superstition de la pierre sacrée
de Néoptoléme & Delphes, dont nous avons vu qu’elle passait
pour avoir été donnée &4 Kronos a dévorer par Rhéa comme
étant son enfant. Nous avons affaire 14 4 un cycle étonnamment

Skiros aurait été le nom d'un devin qui serait passé de Dodone 4 Eleusis et aurait
fondé le culte d’Athéna Skiras 4 Phalére, avant de tomber dans une bataille, et
d'8tre enseveli par les Eleusiniens mwhnofov motopob ystpdppou | Cf. M, NiLssow,
dans I'Arch. f. Religionswiss., XVI, 1917, p. 316 sq. Tibére nous parait avoir
joué d'une superstition semblable, peut-8tre conservée dans I'tle de Capri, 8'il
est vrai, comme le conte sérieusement Tac., Ann., VI, 27, qu'il se soit férocement
diverti parfois & jeter & la mer, par surprise, I’astrologue inexpérimenté ou dange-
reux dont il se faisait accompagner per avia ac derupla.

Sur le rdle de ces catégories de rochers blancs (skironiens proprement dits,
leucadiens et argiens) dans des précipitations & valeur ancienne d’ordalies, cf.
G. Grorz, L'ordalie dans la Gréce primilive, p. 42-50. L'auteur a montré trois
choses que nous retiendrons ici : 1° Divers sauts du haut de tels rochers, d’abord
localisés sur les bords de ’'Egée, de Leshos 4 1’Attique méme, finirent par se fixer
dans les fles de Céphallénie et de Leucade surtouf {témoin celui de Sapphd);
2° Les divinités primitives auxquelles ces précipitations servaient sans doute de
sacrifices ont presque toutes fini, comme justement & Leucade, par se soumettre
4 I’hégémonie d’Apollon, ou lui céder la place : un Apollon purificateur, sauvant
par ce saut les héros, et surtout les héroines, d'un mal d’amour ; 3° Une confusion
relativement tardive, mais déja admise par Ovipg, Hér., XV, 167 sq., a changé
Deukalion en Leukadion, ce qui nous parait trés significatif. On sait que I’Apollon
d’Actium et de Leucade, exceptionnellement cher 4 Auguste, a eu valeur pour
les « pythagoriciens » (¢f. J. Carcorino, La basilique pythagoricienne de la Porle
Majeure, p. 375) ; dans la mesure oa Dodone avait regroupé les thémes skironiens,
nous croyons qu'elle n'est pas restée indifférente a cet aspect de I'apollinisme,
et qu'elle a tenu 4 faire considérer le couple Deucalion-Pyrrha comme le premier
qui ait donné I'exemple : cf. OvIDE, loe. cil. ; Hine se Deucalion, Pyrrhae succensus
amore, Misit, ef illacso corpore pressil aguas...

1) Paus.,, X, 32, 3 : &vtpov pnrpde opior (ou gaot ?) Ilvpgou xadkodypevoy
(correction de Butimann pour xodoupévnc), xod Adyov érl 16 ITipper Myouat
¢ Totpéw,
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primitif de la « pierre-ossement », ou de I’étre humain pétrifié,
qui a été jusqu’ici & peine étudié, et qui en tout cas devrait
I'étre, non seulement sur le plan des mythes, mais sur celui
d’anciens rituels. Il est difficile de dire d’ou procédait ce
cycle, dont les vestiges se retrouvent entre la Phrygie et le
Péloponése. Nous pensons seulement qu’il faut attacher quel-
que valeur 4 un passage de Pausanias, d'aprés lequel en
Laconie Pyrrhos était considéré ouvertement comme un des
Courétes de Crétel ; car non seulement cette origine expli-
querait mieux qu’aucune autre la véritable filiation de la
danse appelée la « pyrrhique », danse a la fois guerriére et
religieuse, mais, & Dodone, elle s’accorderait fort bien avec
ce que nous pouvons soupgonner d’autre part du prototype
crétois de la divinité « dendrite » et de ses oiseaux prophé-
tiques®. La superstition essentielle de la pierre dans les thémes
de Néoptoléeme-Pyrrhos est encore attestée par l'oracle qui
déterminait que ce premier roi d'Epire mourrait d’une pierre
— comme le Pyrrhus historique mourut de la chute d’une
tuile ! Nous ne pouvons ici que suggérer une enquéte sur cette
affinité probablement primitive entre les mythes de Pyrrhos
et Pyrrha et ceux de Niobé. Ces derniers ne sont pas direc-
tement présents 4 Dodone et ne paraissent pas avoir passé en
Italie avec les mouvements de la « pré-colonisation ». Mais il
nous parait possible que le théme des pierres-bornes de Dio-
mede en Daunie s’y soit rattaché a l'origine et ne soit devenu
troyen qu’a la suite d’un accident mythographique, nous croi-
rions plutét, d’un autre jeu de mots superstitieux de Dodone.

1) Paus,, 111, 25, 3 ; cf. WEISZACKER, s. v. Pyrrha (Roscher), col. 3362 : « Der
lakonische Pyrrhos stammt offenbar aus Kreta ». Sur ces danses de Courétes
el leur prototype crétois, voir H. JEANMAIRE, Couroi et Courédles (Bibl. de I'Univ.
de Lille), 1939, passim.

2) Une relation directe entre la Créte post-mincenne et Dodone pourrait un
jour s'expliquer par l'histoire méme des Pélasges, qui sont mentionnés, comme
I'on sait, par HoM&RE, Od., X1X, 175-177, comme habitant la Crite, probablement
aprés l'invasion dorienne, & cdté des Achéens et de ces mystérieux Eteo-Crétois,
dont le secret importerait assurément beaucoup pour tous les problémes que
nous traitons ou évoquons ici : cf. P. DEMARGNE, La Créle dédalique. Eludes sur
les origines d’une Renaissance, 1947, p. 102 sq. (ibid., sur un objet crétois de bronze
trouvé a4 Dodone).
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b) Une anthropologie el une irénologie (?)

Une telle cosmologie, on le notera, implique au moins
virtuellement une anthropologie au sens religieux du mot,
c¢’est-a-dire une doctrine de la naissance de l'espéce humaine
et de ses relations avec le monde minéral et végétal. Tout ce
que nous venons de voir nous engage, malgré ’absence de
preuves formelles, & supposer qu’en effet Dodone eut une
théorie et une symbolique de ’homme, combinant les éléments
du mythe de Deucalion, qui faisait naitre des pierres fameuses
la nouvelle espéce, avec ceux de sa propre religion de I'arbre
d’aprés laquelle, apparemment, le chéne sacré représentait
I'ancétre et la garantie du vrai peuple. L'intérét certain qu’elle
eut pour les Pélasges a d l'associer & 'élaboration ou a la
diffusion du mythe que nous avons rappelé plus haut, celui de
Pélasgos comme le premier homme. Et partout les peuples de
type « aborigéne », ou « autochtone », durent regarder vers elle
et vers son gnyds né du roc, comme vers les meilleurs garants
de leurs symboles primitifs. Comme toujours en ce sanctuaire,
un primitivisme barbare est capable, & I'occasion, de devenir
haute doctrine de I’homme.

Il y a plus : si est juste notre hypothése que la religion de
Numa & Rome représente avant tout cet héritage de Dodone,
il conviendra de se demander si Dodone n’a pas prdéné, au
moins entre les peuples de sa plus directe obédience, ces fétes
de promiscuité pacifique, ces sortes de « tréves de Dieu », qui
définissent si nettement l'idéal de Numa dans I'image que la
biographie de Plutarque nous a laissée, et qui débordent, a

notre avis, le cadre du simple culte, assurément primitif a
Rome, de Janus!.

1) Il nous semble qu'il faul attacher quelque importance, en ce sens, au pas-
sage déja cité de Denys d’Haricarnasse, I, 18, sur le séjour des Pélasges &
Dodone : « Ayant rencontré 14 des congénéres, & qui nul n’aurait osé faire la guerre,
les tenant pour sacrés, et se sentant une charge désagréable pour eux..., ils quittérent
le pays en suivant un oracle, ete. » : Tpds Tolg £v Awddvy xototkolvrag opdiv guyye-
veig, olg obdsic AElou mérepov Empépety &g iepols... A 1'¢poque historique, nous
n'avons pas connaissance d'une population ainsi protégée par le sanctuaire,
comme & Delphes ; Dodone est rattachée au royaume des Molosses, puis & la répu-
blique épirote ; et ses immunités n’avaient sans doute pas d’autre garantie que
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¢) Le numaisme @ Rome
el la probable diffusion des influences « pélasgo-dodoniennes »
a parlir de Corione

\

Arrivé a ce point de notre étude, on ne s’étonnera pas,
pensons-nous, que la migration des Pélasges en Italie soit
pour nous suffisamment historique et qu’elle se soit réellement
localisée en Italie centrale sur un axe allant de Cortone a
Crustumerium. A Crustumerium, nom étrange, d’orthographe
incertaine — puisque les Romains, pour le nom dérivé d’'une

I'intérét de ces princes a respecter et utiliser son prestige. Mais qu'a 1'époque pri-
mitive elle ait eu le pouveir d'imposer des « paix sacrées », cela serait d’accord,
nous semble-t-il, avec sa politique générale et le souci, évident en tous ses oracles,
de limiter les violences guerriéres méme enfre les groupes migrateurs qu’elle
guidait et les populations indigénes ou ils s'établissaient. C’est pourquoi nous
pensons que la paix vantée sous Numa, ou « I'Italie était pleine de fétes » (Plu-
tarque), tire ses traits 4 demi historiques d'une ére de prépondérance réellement
cortonienne (s’étendant jusqu’i la région de Réate et Cures), o furent appliquées
les préceptes pacificateurs de Dodone.

Une enquéte plus profonde arriverait peut-étre, d'autre part, & retrouver
dans le culte dodonien du chéne sacré le principe ou 1'équivalent des rites dont
est 'objet 4 Rome le cornouiller sacré (cf. J. BaveT, dans les Mel. d'arch. ef d’hist.
de 1935, p. 29 sq.) et dont le rapport avec le droit fécial est notoire.

Que la religion de Numa ait cornporlé une sorte de magie pacificatrice, plus
semblable d’ailleurs & celle d'Orphée qu’a celle du pythagorisme proprement dit
— et se servant de la musique processionnelle des flites — c’est ce que prouvent,
dans la tradition romaine, d'une part, 1’art prété¢ a ce roi de transformer les maeurs
guerriéres de la cité romuléenne en guhdvlparnog 786wy, grice aux fétes, cortéges
(moumal) et pritres dirigées (PruT,, Numa, 8), d’autre part, le geste qui lui est
attribué, d’avoeir fermé le Janus pour toute la durée du régne, Le rapport de
Numa avec le culte de Janus est confirmé par son rdle dans l'organisation du
calendrier. Il nous semble qu'il y aurait lieu de considérer avec plus de sérieux
qu'on ne le fait d'ordinaire la possibilité que les mythes anciens sur une royauté
primitive de Janus en Italie, toute semblable & celle de Saturne (cf. Macr., Sal.,
I, 7, 22, et ATHEN., XV, 692), aient été une autre affabulation d'une religion de
Pélasges établis authentiquement autour de Cortone. Quelques savants ont déja
pensé que le type romain du Janus bifrons avait pu procéder d'un archétype
étrusque (par exemple MUELLER, Die Efrusker, I, p. 295}, 4 cause de la présence
d’une image semblable sur de 1'aes grave attribué 4 des cilés comme Volaterrae et
Télamon. Il n'y a pas de preuve formelle que Cortone ait connu anciennement ce
type ; mais il nous parait digne de remarque que les légendes formées au Moyen Age
sur les origines de la ville, et qui mélent 4 d’absurdes fantaisies quelques souvenirs
de la mythographie antique, connaissent précisément un Janus comme fondateur
d’'une premiére dynastie &4 Cortone, voire étendent aux Toscans la qualification
de Janigeni : voir A. Neppi Mopona, Corfona etrusca e romana, p. 32-35; ibid.,
p. 69 sq., sur la légende — point si absurde qu’il parait — d'une grotte de Pytha-
gore, la lanella di Pilagore, dans la méme ville.

Au vocabulaire de la guAdvOpwnog #36vy de Plutarque répond, dans le carnen
Marcianum qui recommanda l'institution des ludi Apollinares aprés Cannes, le
précepte de célébrer ces jeux comiler... Voir notie ouvrage a4 'impression sur
Apollon romain, 11¢ Partie, chap. IL.
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de leurs tribus rustiques, ont hésité entre Crusfumina et
Cluslumina — nous avons reconnu un théme oraculaire spéci-
figuement dodonien. Pour Cortone, nous avons le net Lémoi-
gnage d’Hellanicos, probablement celui d’Hérodote, et toutes
nos analyses nous obligent 4 leur donner raison. Ces Pélasges,
probablement thessaliens d’origine, sont-ils arrivés en Italie
par I’Adriatique ou par la mer Tyrrhénienne ? Il y a toutes les
raisons, nous semble-t-il, de préférer la premiére version. Pro-
bablement aussi, il est exact que ces Pélasges s’introduisirent
surtout parmi les Ombriens. Plus obscure est la nature du
contact qu'ils purent avoir, en Italie, avec les Etrusques. Nous
croirions volontiers qu’ils avaient, déja dans I'Egée, quelques
principes de civilisation, ou, si 'on préfére, de barbarie,
communs avec les Tyrrhénes, dont cependant la migration et
I'établissement en Toscane doivent avoir été sensiblement
ultérieurs. Quoi qu’il en soit, il y a parfait accord entre la
tradition qui les fait venir, ou passer, par Dodone, et celle qui
les fait pénétrer au cceur de 1’Italie & partir de Spina et des
bouches du Pé ; logiquement, ce chemin suppose qu’ils s’é-
taient attardés quelque temps sur les rivages de 1’Epire
(ou iles Ioniennes) ou de I'Illyrie méme.

La restitution de cet épisode nous parait devoir rendre a
Cortone une importance nouvelle dans I'élaboration des civi-
lisations italiques. Pratiquement, autour de ce centre, c’est
une civilisation mixte pélasgo-ombrienne qui a di se déve-
lopper, vers le début du dernier millénaire, et rayonner sans
doute jusqu’'aux abords du Latium, en tout cas jusqu’a la
pleine Sabine, 4 la limite du monde plus arriéré des Aborigénes.
Si Cures, autant que Crustumerium, avait quelque temps
appartenu a cette diffusion, on comprendrait mieux les thémes
initiaux de la légende de Numa, et comment ce roi « sabin » de
Rome a pu étre a la fois originaire de la bourgade de Cures et
porteur d’un systéme religieux qui remontait, non certes au
pythagorisme de Crotone, phénoméne de date certainement
ultérieure, mais au dodonisme de Cortone.

Il va de soi qu'une telle explication ne prouve pas l'histo-
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ricité de Numa comme personne, a forliori comme roi de
Rome. Mais elle donne de la vraisemblance et une assez pro-
fonde authenticité aux traditions religieuses conservées sous
ce nom, et en premier lieu a ses indigitamenia. Nous voulons
dire que rien ne s’oppose historiquement, si vers 900 av. J.-C.
exista en Italie une Cortone docile aux influences de Dodone,
a ce que vers 800-700, aient réellement survécu dans le pays
sabin — et pourquoi pas & Cures ? — des groupes religieux
assez organisés, d’une supériorité assez sensible et d’une
influence politique assez efficace pour avoir envoyé a Rome,
sinon un roi selon cette Dodone italique, du moins des éléments
de civilisation religieuse que les clans de cette Rome primitive
aient, jugé bon d’adopter ; ou, si 'on préfére, comme dans le
cas de Servius Tullius entre les deux Tarquins, un programme
marquant réaction contre les formes sociales un peu sommaires
des groupes latins représentés par la royauté de Romulus,
favorisant & coup sir un regroupement des groupes sabins.

Dans la conception des modernes, la légende de Numa
apparait comme issue, d’une part de la dialectique un
peu artificielle d’opposition Latins-Sabins de 'annalistique
romaine, d’autre part de la pénétration 4 Rome des influences
pythagoriciennes, dont I’histoire a été magistralement écrite
par M. Jérome Carcopinol.

Nous croyons volontiers que son élaboration compléte
est tardive ; nous montrerons nous-méme ailleurs qu’elle a
¢té en partie I'ccuvre de quelques genies de la noblesse romaine
qui, a I’époque de la guerre d’Hannibal, affirmérent leur ori-
gine numaique (les Marcii, les Calpurnii, les Aemilii, les
Pomponii), resserrérent les liens entre elles sous ce prétexte
et proneérent ensemble, dans le cadre de la religion romaine

1) Voir surtout sa Basiligue pythagoricienne de la Porle Majeure, chap. 1I,
p- 101 sq. ; mais aussi, pour la formation d’une doctrine ésotérique dans le cercle
de Nigidius FicuLus, Virgile et le mysiére de la 1V Eglogue, et, pour une influence
plus concréte et peut-&tre rituelle sur le culte d'Hercule de I'Ara Mazima, i propos
de 'ouvrage de J. BAYET sur Les origines de I’Hercule romain, 'étude reprise
dans Aspecls mysliques de la Rome palenne, p. 173 sq. (Les origines pylhagori-
ciennes de U'Hercule romain},
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traditionnelle, quelques mouvements nouveaux, orientés sur
I'apollinisme et dont l’expression principale fut alors la créa-
tion des ludi Apollinares. Mais le noyau essentiel de cette
légende, les traits principaux de la figure n'ont pu d’aucune
facon étre inventés alors ; le travail d’élaboration de ces géné-
rations relativement tardives est bien plutdt issu d’un effort
pour réinterpréter et remettre en honneur un groupe de tra-
ditions et de rites qui risquaient de tomber dans I'oubli, ou
pour le moins de se trouver isolées.

d) Les influences dodoniennes sur le pythagorisme italique :
symboles végélaux el jeux de mols sacrés

Mais les résultats de notre enquéte nous obligent & aller
plus loin : ce n’est pas un simple accident, une grosse bévue,
qui a transformé en disciple de Pythagore de Crotone un
prince sabin d’obédience cortonienne; & bien regarder, la
confusion a une signification profonde, et veut dire que la
religion dodonienne diffusée en Italie par Cortone avait &
certains égards une véritable affinité avec le systéme philoso-
phique et religieux des conventicules pythagoriciens de Grande-
Gréce. Cette conclusion pourra surprendre ; voici pourtant
comment la parenté pourrait s’expliquer.

Qu'il s’agisse de la régle du silence ou de la diete végéta-
rienne, les préceptes ont été semblables & Dodone et chez
Pythagore. Certes, il manque dans le sanctuaire d’Epire quel-
ques autres traits qui sont aussi essentiels au pythagorisme :
par exemple la rigoureuse méditation sur la valeur des
nombres, et la dévotion préférentielle a Apollon. Par ce culte
de I’'Apollon Hyperboréen et Pythien, c’est vers Delphes
plutdt que regarde Pythagore, et ’histoire de ces rapports se
fonde sur des témoignages. Mais Delphes nous parait avoir
plus d’une fois, si 'on nous permet I’expression, usurpé sur
Dodone, surtout depuis le vie siécle. Et c’est un fait frappant
que de la Iapygie des Messapiens aux montagnes de Sabine,
le cheminement de ce singulier pythagorisme italique, forme
vulgarisée des secrets de I'Ecole, suit presque toujours la
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trace, non des influences delphiques, mais des influences
dodoniennes, ou du moins de celles que nous avons reconnues
comme telles, en nous appuyant le plus souvent sur les
inductions déja suggestives de M. Jean Bérard. Frappant
aussi, dans le méme sens, I'attachement des Pythagoriciens
de Grande-Gréce pour quelques grandes divinités-méres dont
nous avons vu qu’elles sont sans doute d’influence pélasgique
ou dodonienne.

Surtout, nous croyons reconnaitre une affinité excep-
tionnelle entre certains « mots sacrés » pythagoriciens et les
jeux de mots des oracles essentiels de Dodone ; au moins
autant, sinon plus, qu'avec la sagesse gnomique de Delphes.
Ceux qui ont construit leur systéme et leur enseignement sur
des mots-clefs comme l'allitération o&ua-ofipa! ne peuvent, a
la vérité, avoir été indifférents aux jeux de mots dodoniens
comme celui des xegaral. La méthode méme selon laquelle
I'oracle de Dodone proposait ces énigmes aux groupes qui le
consultaient, risquant une interprétation littérale, et donc
sanglante, mais aussi fomentant une compréhension plus
haute, et toujours guidant ses fidéles vers des formes de
sacrifice végétales, frugales au sens propre, presque symbo-
liques, devait plaire plus que toute autre aux Pythagoriciens,
lesquels, quoique détenteurs de haut secrets et aristocrates
dans I'dme, savaient ruser aussi avec les superstitions popu-
laires, et conduire leurs propres acousmatiques, par degrés,
vers la sagesse ésotérique des vrais initiés. Il n’est pas jusqu’a
leur profonde doctrine de la métempsychose qui ne soit excep-
tionnellement d’accord avec la théologie que nous avons cru
retrouver 4 Dodone, avec cette haute cosmologie cherchant
I'identité d’un principe de vie entre le minéral (la pierre), le
végétal ('arbre méme) et I'animal ou 'humain : les xegedral

1} Voir notamment sur ce point les pénétrantes recherches de M. A, DeLATTE
et de Pierre Bovanck ; notamment son Culle des Muses chez les philosophes grees
de 1937, Au probléme « Delphes ? » que pose perpétuellement 'étude du pytha-
gorisme de Grande-Gréce — sans parler de l'orphisme proprement dit — il
conviendrait, croyons-nous, de joindre le probléme « Dodone ? ».
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et sans doute les p&wx désignant a la fois des éléments végétaux
et des « individus » humains.

Nous ne pouvons naturellement prétendre que les géné-
rations de prétres de Dodone aient eux-mémes tiré de leur
rude cosmologie une philosophie aussi haute de I’équivalence
sacrée des formes de vie, ni de leur patient effort pour trans-
former les superstitions barbares et rendre non sanglants
leurs sacrifices une lecon de piété humaine et de fraternité
entre les étres vivants, voire entre 'animé et le non-animé
apparent, pareille & celle des Pythagoriciens. Loin de nous
la pensée que Dodone ait inventé le pythagorisme. Ce que
nous voulons dire, ce qui nous semble résulter de toute cette
enquéte, c¢’est que les premiers pythagoriciens de Grande-
Gréce, sous linspiration d’un initiateur qui pourrait étre
venu — qui sait ? — de la Samos de Céphallénie plutot que
de I'ile de ’Egée, élaborérent leur doctrine a I’'aide de supers-
titions souvent indigénes de I'Italie du Sud, en tout cas
apportées en ce pays des rivages de la Gréce avant la fonda-
tion des vraies colonies grecques ; ¢’est-a-dire de superstitions
et de symboles complexes pour la plupart procédant de
Dodone, et conservées a la fois par les peuples comme les
Messapiens et les Dauniens et par les grandes cités helléniques,
comme Métaponte et Crotone, comme Tarente méme ; disons
plus exactement, conservées en commun entre ces peuples
indigénes et les colons grecs 4 la maniére de symboles de bonne
entente et d'initiation par degrés, comme jadis entre Pélasges
et Aborigénesl.

1} Un des moyens, croyons-nous, d’apprécier la portée de la probable inter-
vention de Dodone dans les mouvements de précolonisation en Grande-Gréce,
et notamment dans le Bruttium, serait de rechercher — mais nous ne pouvons
ici que suggérer le principe de cette recherche — si le rdle des législateurs sacrés
et originels du type de Charondas (pour Rhégion et Thourioi) el surtout de Zaleucos
pour Locres Epizéphyrienne, n’a pas été un théme cher & Dodone, I'affabulation
méme de ses lois sacrées, avant d’étre réélaboré par les conventicules pythago-
riciens sur le modéle de Pythagore lui-méme (voir les pages substantielles de
Craceri, Sloria delle Magna Grecia, 11, p. 24 sq., sur le probléme de Zaleucos,
plutét négligé au contraire par J. BErarp, La colonisalion...). 1l est frappant
qu'un ensemble d'influences romaines et italiennes qui, chaque fois, nous sont
apparues comme procédant directement ou indirectement de Dodone, aient
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Certes, Delphes aux ve et 1ve siécles donne I'impression.
avec son Apollon Expiateur, de diriger ou d’approuver
I'effort des pythagoriciens. Mais nous croyons que la tradi-
tion romaine, comme la grecque, a simplifié arbitrairement,
et parfois cité Delphes la ou elle aurait dG nommer Dodone.
Nous ne voyons pas d’autre explication possible de I’étrange
et notoire donnée d’aprés laquelle Rome, au temps des guerres
samnites (sic), aurait recu du premier de ces oracles le conseil
de dresser des statues, sur le Forum, & Pythagore comme au
plus sage, a Alcibiade comme au plus vaillant des Grecs!.
Que Delphes ait aussi nettement pythagorisé au début du
1ve siécle, au moins a l'usage des Romains, admettons-le
encore. Mais a quel titre ce sanctuaire aurait-il recommandé
Alcibiade ? Nous n’en voyons aucun. Remplacons un instant
Delphes par Dodone : tout s’expliquera de fagon satisfaisante.
Pour Pythagore, par les raisons que nous venons d’en donner ;

construit dans un sens aussi analogue, avec un role semblable de législateur
primitif, la figure du roi Numa. Et, sans doute, sommes-nous dupes d’une relative
illusion chaque fois que nous attribuons la premiére élaboration du théme aux
pythagoriciens. Si la partielle filiation Dodone-pythagorisme que cherche & déron-
trer notre enquéte a été historiquement réelle, il y aurait lieu plutét de se demander
si ce ne sont pas les vieux thémes dodoniens de lois sacrées, de repas pris en com-
mun, ete., qui ont fructifié dans le pythagorisme de Grande-Gréce.

1) D’aprés PriNgE, N. H.,, XXXIV, 26 : Invenio et Pythagorae et Alecibiadi
in cornibus Comitii positas cum bello Samniti Apollo Pythius fortissimo Graiae
gentis iussisset et alteri sapientissimo simulacra celebri loco dicari; ea stetere
donec Sulla dictator ibi curiam faceret. Mirumque est, illos patres Socrati cunctis
ab eodem dec sapientia praelato Pythagoram praetulisse, aut tot aliis virtute
Alcibiadem aut quemquam utroque Themistocli ; ¢f. PruT., Numae, 8, plus vague
(ne parle que d’un ypnopdc, non de Delphes), et Cic., De amic., 42 (Apollinis
oraculo}.

Cf. J. CarcoriNoe, La Basilique pythagoricienne..., p. 279 et n. 7 : « Je me suis
toujours demandé pourquoi, lors des guerres samnites, sous l'influence de Tarente,
leur alliée, les Romains ont érigé sur le Comitium, & cdté de la statue de Pythagore,
le plus sage des Grecs, celle d'Alcibiade, le plus valeureux des Hellénes. Pline,
qui est le seul & nous rapporter ce fait, s’en étonne d’ailleurs et discute : pourquoi
Pythagore et pas Socrate ? Pourquoi Aleibiade et pas Thémistocle ? 11 ne se fat
pas posé la premiére question s'il edt gardé le souvenir du pythagorisme des
Tarentins, et il est bien possible que la 2¢ question doive se résoudre de la méme
fagon, Les Tarentins avaient beau jeu 4 annexer Alcibiade 4 leurs sectes... (I'auteur
cite deux traits d’Alcibiade, sa passion pour Homére, et son mépris de la fliite), etc. »
Pour le point de vue tarentin, cf. WuiLLEUMIER, Tarenie..., p. 563 sq. Nous croyons
qu'il ne faut pas négliger I'intérdt que Dodone avait pris 4 1'expédition de Sicile
(Paus., VIII, 11, 6 : > AGnvaiowg 82 pavrevpe & Awddvng Zuweitay HAev otuiley),
et qui peut-&tre e(it suffi 4 lui inspirer pour son héros athénien une estime excep-
tionnelle, si leur entente n’avait pas été preétablie,



20 REVUE DE L'HISTOIRE DES RELIGIONS

pour Alcibiade par celles-ci, trop peu remarquées peut-étre
par la critique moderne. Le héros de I'expédition athénienne
en Sicile essayait de réaliser 1a un projet auquel nous savons
que le sanctuaire épirote s’était intéressé, sans doute au nom
des influences qu’il avait autrefois exercées en tout cet Occi-
dent ; en outre, une anecdote rapportée par Plutarque montre
en lui un joueur d’astragales superstitieux autant qu’auda-
cieux : alors qu'il jouait & ce jeu avec des camarades en une
rue étroite, et que justement l'astragale lancé par lui tombait
a terre, un chariot de charge s’était présenté ; le conducteur
prétendait passer ; comme il insistait, au risque de se faire
écraser et au grand effroi de ses camarades, Alcibiade s’était
jeté sous les roues et avait repris 'osselet!. Histoire anodine,
croit-on ; en fait, quasi rituelle, et interprétée, sinon inventée
de toutes piéces, moins pour donner une preuve de la précoce
insolence du personnage, comme le croyait déja Plutarque,
que pour attirer l'attention de quelque confrérie d’initiés
sur les symboles auxquels Alcibiade se rattachait secrétement.
L’astragale mis de c6té, le théme reprend curieusement celle
de Lixos sous le char de Gygés, en Lydie, histoire dont nous
avons essayé de montrer ailleurs qu’elle était nécessairement
I'affabulation d’un secret rituel®.. Quant i la passion pour le
jeu d’astragales, on sait que le mythe la prétait & Patrocle,
qui en serait devenu meurtrier. Elle nous parait s’accorder
avec les thémes des superstitions skironiennes conservées
notamment en cette Salamine, dont Alcibiade revendiquait le

1) PLuT., Aleib, 2, 4: "Eti 8¢ puepog &y énonlev dotpayakow &v 16 oteveemd,
THi¢ 8¢ Porfig nabnrodere elg abtdv, duaka poptiwy Enfier. Llpdirov uiv oby dxéheuve
nepLusivon TOv &yovra T Lelyog * dmémimte yap h BoAd T mapdde THe dpdEns
wh melbopévon 8¢ B dypourtoy, SN Emdyovteg of pév ENhou moides... Eoyov, b
8" Aharfiddng xataBorv éml otépa mpd Tol Ledyoug xal maparelvag éantdv
éuddeve oltag el Podieton, Biefeibelv, Gote TOv pev Svlipwmov dvaxpolicat o
Lelyog, dmicw Seloxvre, Tobg 8 i84vrag bemhayfven xal pets BoRic cuvdpauslv Tpde
odtév. Cf. J. BaBeLoN, Alcibiade, Paris, Payot, 1935, p. 36. Sur le jeu d’astra-
gales, cf. R. Hamrr, Die Slele aus Pharsalos im Louvre, Winckelmann Programm
de 1951,

- 2) Huit recherches..., p. 188-189. Noter qu’en se couchant 4 plat-ventre, Alci-
biade joue avec le péril, mais réalise aussi une attitude d'adoration propre aux
rituels de la Terre et apparemment pronée par les Selles de Dodone.
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premier roi légendaire, laque, comme chef de sa noble lignée ;
et elle est substantiellement d’accord aussi avec les caracteres
spécifiques du culte de Pyrrhos-Néoptoléme. Or, tous ces
indices nous ménent & Dodone, comme au sanctuaire de Gréce
ou, a I'époque des Tragiques, ces mythes et ces superstitions
étaient le mieux regroupées, ou pour le moins tolérées. Il ne
nous appartient pas de rechercher ici quelle influence Dodone
a pu exercer, au tournant des ve et 1ve siécles, parallélement a
Delphes ou en concurrence avec elle, sur les spéculations
pythagorisantes qui, dans I'école de Socrate, contribuaient
alors de fagon appréciable a I'élaboration du platonisme. Le
passage déja évoqué du Phédre nous atteste seulement que
Platon savait I'importance de cet oracle. Il est douteux qu'il
ait eu I'impression de lui étre beaucoup redevable. Mais nous
nous demanderions plutét si, dans 1’Athénes d’Alcibiade,
travaillée par des sociétés secrétes dont I'une — qui n’est pas
forcément la sienne — organisa probablement la provocation
de la mutilation des hermeés, il n’y avait pas une société clan-
destine, mi-religieuse, mi-philosophique, o1 Alcibiade se serait
effectivement distingué, et qui aurait cultivé a la fois de vieux
symboles des cultes de Salamine, toujours prestigleux aux
yveux des Athéniens et spécialement agréés par Dodone, et des
projets d’expansion vers la Grande-Gréce et la Sicile, suivant
un mouvement commencé sous l'inspiration du sanctuaire
épirote avant tous les autres. En tout cas, ne considérer
pour cette époque Dodone que comme un oracle de consul-
tation occasionnelle nous parait étre d’une vue trop som-
maire. Moins active sans doute que trois ou quatre siécles
plus t0t, incontestablement éclipsée par Delphes aux yeux
du haut hellénisme, la complexe religion de ce sanctuaire
n’abdiquait point et se trouvait préte a courir la chance que
la nouvelle royauté d’Epire allait lui offrir, appuyée sur la
force de la Macédoine, c¢’est-a-dire justement d’une région
qui, par ses mceurs et peut-étre par son dialecte, depuis
longtemps, comme la Thessalie, avait accueilli les symboles
dodoniens.
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VI

CONCLUSIONS
I’ECHEC DE PYRRHUS ET L'EFFORT DE RALLIEMENT
DES « DODONIENS » D'ITALIE PAR ROME

a) Le sens de l'enireprise du « nouvel Achille »
conlre la « Nouvelle Troie »

Il ne nous est donc plus possible de considérer l'entre-
prise du nouvel Achille sur le sol italien sous le méme point
de vue que M. Jacques Perret, quoique 'ouvrage de ce savant
ait remarquablement mis en valeur a ce sujet le témoignage de
Timée, au fond trés authentique : d'une part cette vocation lui
était préchée par Dodone, y trouvait au minimum des encou-
ragements enveloppés d’impressionnants symboles rituels ;
d’autre part la péninsule ol elle prétendait faire sa preuve
était déjad parcourue, et depuis plusieurs siécles, par des
influences religieuses ou mythographiques issues directement
ou indirectement de ce sanctuaire. Et non seulement le théme
troyen s’était déja, selon toute apparence, installé a Rome,
mais les légendes de la guerre de Troie, des aventures d’Enée,
se croisaient dans tout le sud de I'Italie avec celle des princi-
paux chefs « achéens », comme Diomeéde. La guerre de Troie y
‘avait en quelque sorte continué entre migrateurs ou descen-
dants de migrateurs ; mais aussi des pactes étranges avaient
été passés entre certains clans d’abord ennemis. Or, plusieurs
de ces pactes, incompréhensibles pour le monde grec classique,
avaient apparemment la garantie de Dodone : en premier
lieu celui qui rapprocha Hélénos de Néoptoléme, et parfois de
Diomeéde lui-méme. Ils n’ont de sens et de relative justifica-
tion qu’en ce sanctuaire et pour ceux qui subissaient son
influence.

Il v aurait donc eu quelque artifice pour Dodone, méme
en une génération pour laquelle le Granique avait restitué de
facon aussi vivante la mémoire des exploits d’Achille, en
Troade, a ne définir la vocation achilléenne du roi Pyrrhus
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qu’en fonction d’'une Rome nouvelle Troie, sans compter que
rien encore, sans doute, n’avait opposé les intéréts du sanc-
tuaire épirote a ceux de la cité du Tibre; et, aprés I’échec de
Pyrrhus méme, Rome ignorera ou feindra d’ignorer ces inspi-
rateurs. Deux raisons seulement nous semblent capables de
rendre compte de la politique dodonienne, au reste toujours
tempérée par une seconde spéculation : I'une est probable-
ment 4 chercher dans la vitalité, alors & son maximum, de la
légende de Cassandre & Dodone, qui semble avoir fait attendre
justement pour cette époque l'échéance du millennium
troyen : plus de deux siécles avant Virgile, ce moment quasi
cosmique a pour symbole 'apparition d’un nouvel Achille se
langant contre une nouvelle Troie ; et, si les anecdotes ne nous
ont pas trompé, I’enfance méme de ce héros redivivus avait
fait éclater les preuves de cette vocation!. Quel indice plus
frappant d’influences dodoniennes dans la transmission de
quelques thémes sibyllins issus d’Asie Mineure ! L’autre
raison nous parait tenir & I'authenticité des traditions dodo-
niennes dans I’Italie du début du 111® siécle encore : Pyrrhus
savait, ou Dodone savait pour lui et l'orientait d’aprés cette
connaissance, que l'influence du grand oracle d’Epire avait
été grande chez les peuples italiens avec lesquels il allait tra-
vailler, et que peut-étre, en cas de victoire, elle s’y réinstalle-
rait avec éclat. De grandes cités grecques comme la dorienne
Tarente, qui probablement avaient déja subi partiellement
cette influence, et rapproché leur Zeus Eleuthérios de son
Zeus Naios, semblaient prétes, en effet, a lul préter quelque
hommage ; assurément, ce qui y survivait de nostalgies pytha-
goriciennes devait agir dans le méme sens. Il lui était raison-
nable d’espérer autant, sinon plus de docilité, des colonies
achéennes, dont les premiers oikistes étaient relativement
proches encore des Achéens dodonisants de Thessalie, tant
leurs traditions s’étaient conservées autour des bourgs comme
Pelléne. Mais plus tentante encore pour Dodone, sans doute,

1} Supra, CXLV, p. 150 sq.
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était la possibilité brusquement entr’ouverte de rétablir son
prestige et ses directives religieuses sur ces peuples indi-
génes, parfois rebelles & ces colonies grecques, certes, puisque
justement la menace des Messapiens avait déterminé les
appels de Tarente, mais alors disposés a se rapprocher d’elles
pour lutter ensemble contre la menace commune, celle de la
conquéte romaine. L’Ttalie ot Pyrrhus a combattu et négocié,
entre Héraclée et Ausculum, c’est de fagon frappante, dans son
ensemble, la méme Italie sabellique & travers laquelle, d’aprés
la tradition romaine, s’étaient répandus de proche en proche
les enseignements de Pythagore. Nous avons préféré dire,
aprés analyse : les influences de Dodone. Ces peuples, certes,
étaient de plus en plus italiques, et Dodone, au contraire,
était devenue avant tout un oracle grec. Les conditions de
fait avaient donc substantiellement changé depuis le temps
ou, tournant presque le dos au monde grec — quoique reven-
diquant sans doute pour lui les vrais « Hellénes » de race — le
sanctuaire d’Epire s’était chargé de pousser vers les terres
demi-barbares d’Occident des groupes migrateurs eux-mémes
« préhelléniques ». Dans l'intervalle, depuis le viie siécle au
moins, non sans faire la part de quelques confusions commises
par la tradition, Delphes avait saisi fortement la direction du
mouvement, imposé son prestige a4 des groupes de colons
organisés a la grecque, substitué son style oraculaire a celui
du chéne sacré. Peut-étre pourtant les interprétes de la Pythie
n'avaient-ils pu faire oublier ces remarquables préceptes de
premiére fondation, ni donner aux colons, pour leurs relations
avec les indigénes, un code aussi habile et au fond aussi
réconciliateur. Par plusieurs exemples, d’ailleurs, nous avons
cru remarquer que des transferts arbitraires d’oracles avaient
été accomplis par les traditions des colons de Grande-Gréce de
Dodone a Delphes, en profitant de la relative éclipse de la
premiére ; ou du moins, ce qui est peut-étre en certains cas
plus exact, que Delphes, a 1'usage de ces colonies, avait su
reprendre parfois quelque chose du style de Dodone. En tout
cas, assurément, c’est dans le cadre de I'hellénisme commun,
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et du meilleur, que Dodone, cette fois, tentait de lancer un
second mouvement vers I'Italie ; mais 4 ce moment encore,
¢’est sur les parents pauvres de 'hellénisme, Molosses, Acarna-
niens peut-étre, qu’elle fondait ses espérances, profitant de
leur accession définitive a la civilisation grecque.

Pyrrhus échoua, et il est évident que les caprices de son
caractére, les autres ambitions concurrentes qu’il nourrissait,
les circonstances enfin, ne lui permirent jamais de représenter
rigoureusement en Italie le grand projet que, selon nous,
Dodone avait construit derriére ses pas. Quelques années
aprés, par choc en retour, avec la rude installation des Mamer-
tins en Sicile, la descente des Campani Samnites en Calabre,
les races sabelliques reprendront, sous des symboles d’ailleurs
de plus en plus latins, la marche en avant, et les anciennes
populations indigénes, du Bruttium a la Iapygie, rejoindront
dans la disgrice ou la dénationalisation définitive les grandes
villes grecques du sud de la péninsule. Tel fut le véritable et
définitif échec des réves de Dodonel.

1) Une enquéte spéciale mériterait d'étre faite, croyons-nous, sur les influences
que Dodone a pu exercer a travers le Bruttium. Les éléments en sont déja impli-
citement recueillis dans les ouvrages de E. Ciaceri et de J. Bérard. Nous sui-
vrions surtout ces deux pistes : 1° Le nom d’Oindlria s’est appliqué d’abord 4 cette
péninsule. 11 est possible qu'il ait été dérivé, comme les Anciens le croyaient, du
nom grec du vin, ou de I'échalas 4 vigne (c¢f. HEsycH., 5. v. ofveTpov], quoique
sans doute la présence de vignes n'ait guére pu y étre de nature & faire grande
impression sur des colons venus de la péninsule grecque. Nous croyons probable,
en tout cas, qu'il a eu un sens précis dans les premiers oracles émanés de Dodone.
Et de toute facon nous croyons qu'a 'origine une relation réelle rapprocha ces
premiers Oinotriens d’'Qineus, pére de Tydée et aieul de Dioméde ; 2° L’anecdote
rapportée par la tradition romaine & Delphes (L1v., I, 56) suppose une consultation
de cet oracle au temps et au nom de Tarquin le Superbe, par Junius Bruius, futur
héros de la liberté romaine : comprenant mieux que ses compagnons le sens de
T'oracle, qui lui commandait de « donner un baiser a la Mére » fosculum Mairi...}, il
se serait prosterné & terre dés son retour sur le sol italien, accomplissant le sens
profond de la prescription. Certes, I'anecdole convient aux traditions de Delphes,
qui toujours encouragérent les cultes de la Terre. Mais, d’aprés ce que nous venons
de voir, elle conviendrait mieux encore 4 Dodone; et de toute fagon, nous nous
demandons si un jeu de mots sur Bruttium et Brutus n’a pas contribué 4 donner
sa forme i l'épisode, de peu de vraisemblance historique ; la céte du Bruttium
ayant été vraisemblablement celle qu’abordait I’ambassade revenant de Gréce.
Peut-étre le sens premier du latin brufus a-t-il transcrit favorablement, 4 l'origine,
le primitivisme puritain de Dodone. Quant au baculus creusé, ou de l'or était
enfermé, symbole du personnage selon le méme passage, il est & peine besoin de
rappeler combien il s’accorderait avec une religion de 1’arbre. Ces hypothéses
sont actuellement gratuites, Mais, si 'explication générale que nous proposons
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Ajoutlons ici cette parenthése : quoique Pyrrhos-Néop-
toléme ait passé pour étre réapparu miraculeusement en
Phocide, avec des héros hyperboréens (sic)!, pour aider
Delphiens et Etoliens en 279-278 a repousser du sanctuaire
pythique les bandes celtiques de Brennos, et que méme la
tolérance relative et singuliére de Delphes pour la mémoire
du fils d’Achille soit parfois expliquée par la gratitude du
clergé d’Apollon pour ce secours, on a plutdt I'impression, en
ce début du m® siécle, que Dodone et Pyrrhus lui-méme
pactisent en partie avec ces nouveaux venus. Le roi d’'Epire,
sans doute, a combattu parfois contre eux ; mais comme tous
les condoitieri de son temps, il savait aussi y recruter sans
scrupule de bons mercenaires. Le moins qu’on puisse dire est
que ses attitudes étaient ambigués a ce sujet, comme elles le
demeurérent en Italie, ol commencait apparemment de se
développer, au contraire, l'exceptionnelle gallophobie de
Rome. On en vient 4 se demander, devant ces équivoques,

ici se trouvait confirmée, il deviendrait raisonnable de chercher sous les anciens
dialectes italique, ombrien, sabin, latin, ete., un substrat de vocables réellement
dodonien — ou pélasgique — d’origine.

Dans la mesure ou le Bruttium correspond 4 I'ancien pays 4 demi légendaire
des Oinotriens, peut-étre vaut-il la peine de se souvenir que, d'aprés le témoignage
d’ArisToTE, Polil,, VII, 13295 ceux-ci avaient inventé et pratiqué les repas en
commun ou suosttial, comme les Crétois de Minos, voire plus anciennement, et les
maintenaient au 1ve siécle av. J.-C. (cf. J. PERRET, Siris, p. 205). Cet usage s'accor-
derait bien avec une structure sociale et un systéme religieux du type diffusé par
Dodone, et nous nous demandons d’autant plus sérieusement si, au fond de la
fable étudiée supra de la manducation des tables par Finée et ses compagnons, &
la veille de leur fondation en terre adoptive, il n'y a pas eu a 1'origine le théme
d'un repas végétarien sacré, entrant dans un rituel de fondation selon Dodone
(voir supra, 4 propos des légendes de Crustumerium).

1) Les Dodoniens, on le sail, avaient été, au dire d’Hérodote, les premiers
4 recevoir les offrandes des Hyperboréens. Ceux-ci ont été cherchés par les Anciens
dans la région danubienne. 11 est possible qu’ils aient eu i l'origine un voisinage
plus immédiat avec Dodone : voir, par exemple, les suggestives remarques de
R. L. BeauMoNT, Greek influence in ithe Adrialic sea before the fourth century,
dans le J. H. Si., 1936, p. 199 : « Dodona, unlike Delphi, Delos and Olympia,
was too remote to have a political axe to grind and could aceordingly devote
itself to the furihering of the cause of religion by co-operation with the Delians,
in a harmless subterfuge designed to heighten the prestige of Apollo. » De fait
des relations entre Dodone et Délos, sans intermédiaire delphique, paraissent
avoir été primitives et essentielles dans le développement de ce théme hyperboréen.
Dans un sens peut-étre analogue, noter 1a singuliére loi de l'autel d'Apollon Geneldr
de Délos, qui, d’aprés un témoignage de Cloatius conservé par Macr., I1I, 6, 1-5,
excluait les sacrifices sanglants et ne devait entendre que des priéres : aussi Pytha-
gore passait-il pour 'avoir adoré comme exceptionnellement pur,
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s’ll s’agissait seulement d’une stratégie trés réaliste, ou, plus
profondément, de quelque tendance a demi favorable, héritée
peut-étre de I'expérience d'un contact ancien avec les ancétres
de ces Galates. Le probleme dépasse le cadre de cette enquéte,
pour rejoindre celul des anciennes influences illyriennes en
Italie, des possibles influences de la premiére Dodone sur ce
monde illyrien de I’Adriatique, voire sur ses rameaux déja
implantés sur 'autre rive!. Contentons-nous, pour finir, de
regarder les réactions respectives de Rome et des peuples
sabelliques — des Ombriens aussi — a la suite de 'entreprise
manquée de Pyrrhus, et toujours principalement sur le plan
religieux.

b) Comment Rome, au IIIe siecle
a rallié les principales tradilions dodoniennes survivant en Italie

Il est possible que quelques hommes politiques romains
aient compris, avant méme la campagne de Pyrrhus, la néces-
sité d’élargir la religion romaine et d'y faire une place a
quelques-unes de ces anciennes traditions chéres aux [taliques.
L’intégration de la Campanie capouane, a vrai dire, n’a été
suivie a cet égard que de mesures insignifiantes®. Mais, autour
de 'an 300, des réformes religieuses de quelque envergure
paraissent se faire jour. Les fréres Ogulnii ont sans doute

1} Voir nos suggestions, en ce sens et d’aprés un autre exemple, dans notre
étude sur La balance de Kairos et U'épée de Brennos, dans la Rev. arch., de 1954
ol nous apparaissent également d’étranges connexions anciennes de civilisation
et de symboles religieux en Italie (Picénum et Ombrie} entre les Italiques propre-
ment dits et une population probablement celtique, dont I'immigration, antérieure
a celle du rve siecle, a di logiquement se faire d’une rive 4 I'autre de I’ Adriatique.
Les recherches récentes, archéologiques ou linguistiques (par exemple de 'école de
Patroni en Italie), tendent & souligner l'importance des apports illyriens en Italie,
et M. A, PicaxtoL, qui les avait comptées dans son Essai sur les origines de Rome,
y a insisté de nouveau plus récemment (Hisf. de Rome, coll. Clio, p. 5) : « Les enva-
hisseurs illyriens ont soumis des peuples plus anciens, prospeires dés 'époque
néolithique, et plus tard ils se sont croisés avec les peuples indo-européens venus
de I'ouest et ont subi Uinfluence de leur langue. Mais le point de départ de la
civilisation de toutes ces contrées doit &tre cherché au nord de la péninsule bal-
kanique. » — Cf. des suggestions de méme sens dans le Poseidon de M. F. Scua-
CHERMEYR.

2) Sinon Padmission dans la nobilitas romaine de quelques genfes campaniennes
qui y seront, semble-1-il, au milieu du 111¢ siécle, les instigateurs et les pionniers
d'une expansion vers la Sicile et de la lutte contre les Puniques : ¢f. J. HEurGox,
Recherches sur... Capoue préromaine, 1942, p. 278 sq.
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essayé de donner une popularité définitive & la légende des
Jumeaux en relation avec le ficus ruminalis. Quant a la
grande réforme du culte d’Hercule a I’Ara Maxima, accomplie
en 312 par le censeur Appius Claudius, qu’elle ait transcrit
des influences de la Grande-Gréce achéenne, comme ’a admis
M. Jean Bayet, ou dé)a de vrais secrets pythagoriciens, comme
I’a supposé M. J. Carcopino, elle a de toute facon mis en relief,
de fagon délibérée et probablement au rebours de I'évolution
de la politique religieuse traditionnelle, un style rituel tres
proche de celui que nous attribuons aux influences de Dodone
et que nous serions parfois tenté d’appeler « achéo-dodonien ».
Tel parait étre le premier effet du dur et décisif combat ou
Rome est engagée avec les peuples de I’Apennin central.
Aprés Pyrrhus, au milieu du 111¢ siécle av. J.-C., d’aprés
la plupart des critiques récents, Rome aurait emprunté des
rites importants a cette Tarente, que politiquement elle
venait d’abaisser jusqu’a l'insignifiance : 4 savoir la forme et
le nouveau nom des cérémonies séculaires qu’elle pratiquait
déja périodiquement, mais qui, de ludi Terenlini, deviennent
ludi Tarenlini ; et désormais, comme M. P. Wuilleumier I'a
montré, il sera entendu que le Terenlum de la rive du Tibre,
le long du Champ de Mars, porte le nom de la grande cité de
Grande-Gréce. Incontestablement, une influence de rituels
tarentins a d s’exercer alors, non peut-étre sans contribution
des vieilles populations indigénes d’lapygie-Messapie. Et
quant a la symbolique méme du saeculum, on a pu l'attribuer
aux spéculations des Pythagoriciens, dont Tarente était
pratiquement, le seul foyer depuis le 1ve siécle. De Dodone,
cette fois, nous ne distinguons aucun élément précis, et c’est
d’ailleurs I'époque ol 'oracle tombe définitivement en déclin,
tandis que se clot I'histoire de I'aventureuse dynastie molosse.
Mais nous croyons opportun de rappeler qu’aux termes de
I'oracle adressé aux Pélasges, Dodone avait uni dans ses
prescriptions le culte de Phoibos et celui d’Hadés, et qu'un
aspect de sa religion restait « achérontique »; si bien que,
dans la mesure ou l'originalité des ludi Tareniini depuis 249
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est dans le croisement d’un culte infernal avec celui d’Apollon,
cette originalité, dans le modéle tarentin supposé, pourrait
fort bien avoir été conforme a l'esprit de la religion dodonienne
et aux influences nouvelles recues d’elle par Tarente depuis
la fin du 1ve siécle!.

Que dire, enfin, de ces ludi Apollinares, introduits 4 Rome
durant la guerre d’Hannibal, dans lintention apparente
d’offrir une satisfaction religieuse nouvelle 4 une population
doutant, de ses vieux rites, et & un public italien plein encore
de nostalgies du passé ! Nous essayons de montrer en une autre
étude comment se forma l'intrigue qui les imposa au gou-
vernement sénatorial. Il nous parait extrémement frappant,
d’abord que les genies dont les membres s’intéresserent a cette
fondation et dont les descendants la célébrérent sur les revers
monétaires de la République, soient celles-la mémes qui se
prétendaient directement issues du roi Numa : les Marcii et
les Calpurnii au premier rang, les Aemilii et les Pomponii
secondairement. Ensuite, nous jugeons significatif, du point
de vue qui a été celui de toute cette étude, que l'institution
des ludi Apollinares se soit fondée sur un des carmina Mar-
ciana, c¢’est-a-dire sur un document prophétique de style
italique et non exactement sibyllin, document dont nous
savons par surcroit, grace a un passage précieux de Symmaque,
qu’il était, comme l'autre qui I'accompagnait, gravé sur de
Pécorce? | Bt sait-on que cet autre, celui qui était censé avoir
prédit Cannes, d’une part appelait la plaine apulienne campus

1) On a vu supra que 'oracle fixait aux Pélasges des sacrifices & faire & Hadés
et & Phoibos, De méme que Delphes semble avoir fait place un jour 4 quelques
éléments religieux propres plutdt & Dodone, celle-ci n’a pu rester tout a fait indif-
térente 4 la fortune de I'Apollon Pythien, encore moing sans doute 4 son Hyper-
boréen. Apollon apparait sur les revers monétaires des descendants de Numa comme
Yinspirateur des courses de chevaux et exercices de desuliores, et cette fonction
a pu lui étre aitribuée déjh en Grande-Gréce. Signalons en tout cas, dans un sens
voisin, la curieuse amulette-astragale trouvée 4 Antioche de Syrie et que M, Henri
Seyrig croit avoir servi & protéger les chevaux (Bervyrtus, II, 1935, p. 48) : I'inscrip-
tion dit littéralement : ®oiflog % | Eheve py | xuv wév | ov wédag ; ne faudrait-il
pas restituer pped (v)ew 7 Voila done un oracle attribué 4 Apollon et relatif aux
pieds (d'un cheval peut-&tre), gravé sur un astragale. L’équivalent de ce culte a
pu exister & Dodone.

2) Symm., Episi., 1V, 34, 3 : Marciorum quidem vatum divinalio caducis corti-
cibus inculcata est, monitus Cumanos lintea texta sumpserunt.
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Diomedis, d’autre part, dans sa description du carnage des
cadavres emportés vers la mer, etc., indiquait au Troiugena
(sic : le Romain) la riviére de ’Aufidus comme un de ces
torrents de malédiction ol s’accomplissait, on I’a vu, un destin
découvert par Dodone!!

Une génération plus tard, un complot étrange essaiera de
faire accepter aux Romains des préceptes religieux d’inspi-
ration « pythagoricienne », sous le couvert de livres de Numa !
Désormais, certes, I'on peut parler d’'un « pythagorisme
romain », celui dont M. J. Carcopmo a retracé I'histoire
jusqu’au temps de l'empereur Claude ou de Néron. Plus
jamais nous n’entendons parler de Dodone, que les Grecs
méme vont oublier. Pourtant, a bien regarder, c’était le
lointain héritage des influences diffusées en Italie par ce
sanctuaire qui trouvait & Rome cet original refuge. Et si
Pyrrhus a échoué dans 'ample tentative ot Dodone I'avait
encouragé, du moins les Romains, durant le siécle qui a suivi,
ont-ils ainsi accueilli, par une sorte de transaction, quelques-
unes des traditions religieuses que les peuples italiques
tenaient du sanctuaire d’Epire, et, plus généralement peut-
étre, rendu justice en leurs institutions cultuelles a un « style »

d’une exceptionnelle valeur symbolique.
Jean GAGE.

1) Lav., XXV, 12 : Amnem Troiuzgena fuge Cannam, ne te alienigenae cogant
in campo Diomedis conserere manus, etc. I1 est possible que des groupes de migra-
teurs d'obédience dodonienne aient attaché a 1'Aufide la méme superstition qu’a
T'Achéron de Pandosia (supra, CXLV, p. 141); mais, de toute fagon, le style de
T'oracle est « achérontique »; il promet au Troiugena, en cas d’imprudence, une
immense et sanglante noyade, qui portera les cadavres jusqu'a Ia mer. L’oracle
ayant été presque certainement rédigé post evenium, 'important est de remonter
aux intentions des rédacteurs, et aux influences subies par eux.

NoTE SUPPLEMENTAIRE. — Nous avons eu plusieurs fois l'occasion de nous
servir en ce mémoire (voir surtout supra, CXLVI, p. 19 sq., } de loracle rendu
par Dodone aux Pélasges en vue de leur établissement en Italie. Rappelons que
le texte de ses quatre vers nous a été transmis, avec une seule variante appréciable :

1° Par Denvys D'HALICARNASSE, Anfig., J, 19, § 51 ;

20 Par MacroBg, Sal.,, 7, 28 :

Zreiyete patdpevor TuweAddv Satdpvioy xlay

] L] ] r x bl 3 -~

7?8’ "ABopeiyeviey Kotbiny, ol vikoog dycitar
olg gvauyivree dexatny Exméunere Poibe

xal xepxrds "Audy xal 8 watpl meumeT: @diTa.
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La legcon "Awdy, au 4¢ vers, est celle du texte de Macrobe ; celui de Denys
d’Halicarnasse porte 4 la place : Kpovidy, (= le dieu fils de Kronos).

Macrobe n’invoque que Varron comme autorité, pour toute la tradition sur
la migration des Pélasges en général ; il est vraisemblable qu'il lui a pris le texte
de I'oracle. Denys donne un détail de plus : le texte en question aurait été lu par
un certain Lucius Mallius {si¢ : p. & Manlius ?), homme non sans notoriété, gravé
en lettres archaiques sur un des trépieds placés 1a dans le sanctuaire de Zeus...
o yap &v Awdavy yevbuevog adroic (= Ilehaoyols) yonouds, 8v onot Aedrerog
Mdianog (sic) dvne ol donumog adTog 18eiv &nil Twvog Thv &v 76 Tewdver Tol Audg
xewpévary ToundSomv ypdupasw apyaiows dyreyopuypévov, H8z eiye, wth...

Que vaut ce témoignage, et quel était ce témoin 7 Un L. Mallius n'est pas
autrement connu. On a parfois pensé 4 un L. Manlius, auteur supposé d’époque
syllapienne et auquel certains [p. ex. BREMER, Jurisprud. antehadr. quae supersuni,
I, p. 107 ; cf. Scuanz-Hosius, Gesch. der rim. Liler | I, p. 2569), aliribuent, plutot
qu'da un Manilius, un traité de iure sacro peut-étre utilisé par Festus, p. 334, dans
sa notice sur la précipitation des sexagenarii de ponie et sur le rdle des images de
substitution dans les cultes de Dis pater et d’Hercule, notice de méme esprit que
le passage emprunté par Macrobe 4 Varron. A supposer exact ce témoignage,
et du début du dernier siécle av, J.-C., que penser des caractéres anciens — grees
naturellement — de I'Age et de 1'authenticité du texte ?

M. Nar dans son ouvrage Die rémische Republik um das Jahr 225 v. Ch., p. 25 sq.,
a supposé sans autre discussion que I'oracle avait éLé inventé & Dodone en 228,
ou 227 av. J.-C., en faveur des Remains et 4 I’occasion du premier passage d'un de
leurs représentants 4 la veille de 1a 1r¢ guerre d'Illyrie. Nous ne suivrons pas faci-
lernent cette thése radicale : pour un auteur romain du temps de Sylla, des «letires
archaiques » devaient &tre plus anciennes que I’époque hellénistique. Nous ne
voyons pas d’objection sérieuse & admetlre que le texte était réellement conservé
depuis longtemps 4 Dodone ; mais il est évident aussi que, s’il était en caractéres
grecs, méme archaiques, il pouvait difficilement remonter 4 1'époque a laquelle
il est raisonnable, pour peu u'on reconnaisse en la légende un noyau d’historieité,
de situer la migration des Pélasges en Italie Centrale. On peut aussi bien penser
a un texte recopié aux vie ou ve siécles, mais d'aprés une tradition substantiellement
authentique. D’aucune facon en tout cas nous n’admettrions que les allusions au
pays de Saturne et a I'tle de Kotyle dépendissent de I'établissement d’une route
romaine en Sabine ni d’un revival du eulte de Saturne vers 225 av, J.-C, — L’oracle,
croyons-nous, avait réellement été élaboré 4 Dodone, et bien avant que les Romains
eussent nou¢ des relations régulitres avece I’Epire. Reste I'hypothése, assez conforme
a la ligne générale de la présente étude, qu'il ait repris de 1'actualité et ait été
soumis 4 une réélaboration définitive 4 I"époque oli Dodone regarda si attentive-
ment vers I'Italie, c’est-a-dire au temps d’Alexandre le Molosse et de Pyrrhus,
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