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INTRODUCTION

La continuité entre les déesses-meres des religions antiques et la Vierge Marie préoccupe
historiens et théologiens depuis l'apparition méme du culte marial et de surcroit depuis
I’introduction officielle de la Vierge dans le dogme chrétien. La tradition historiographique, a
partir du XIXe siecle, veut qu'il y ait eu fusion (ou du moins une influence certaine) entre les
'déesses-meres' de 1'Antiquité et I'unique déesse-mere du christianisme. Cependant, les
syncrétismes ainsi mis en avant ne sont aujourd’hui plus systématiquement acceptés, notamment
parce que les sources archéologiques ne permettent pas de les confirmer. Le débat est encore
d'actualité dans la communauté scientifique, mais aussi chrétienne.

Ce débat a multiplié les études iconographiques, ainsi que les spéculations sur le
remplacement de sanctuaires paiens par des églises dédi¢es a la Vierge ; mais il ne semble pas
exister d’étude approfondie, systématique et comparative des hymnes antiques et chrétiennes. Si
c’est cette démarche que nous voulons lancer ici, il ne s’agit pas d’examiner tous les aspects
philologiques des hymnes paiens et chrétiennes — ce serait une trop vaste entreprise pour ce travail
—, mais de se pencher sur un domaine précis : les titres, épithétes, et autres ‘surnoms’ que 1’on
attribue aux déesses et que nous regroupons ici sous la notion de prosonymes. Ce néologisme a
I’avantage de ne pas se restreindre aux épithetes ou aux titres, mais d’englober les formules plus
créatives ou étendues qui sont autant de facettes pergues de la divinité, qu’elle soit paienne ou
chrétienne. Ce mot est déja utilisé en anglais et en grec’ ; il nous parait judicieux de le transposer
en francgais, a défaut d’une notion préexistante.

La question a eu pour point de départ la pensée suivante : Si les hymnographes (ou

mélodes) de langue grecque des premiers sic¢cles de la chrétienté ¢taient encore empreints de la

! Bien qu'utilisé dans des titres d'ouvrages et des articles, le mot TpocwviOpo ne semble étonnement pas exister dans
les dictionnaires de langue grecque. L'on retrouve par contre le terme npocwvopia : "l'appellation supplémentaire
donnée a quelqu'un" (G. MPAMPINIOTIS, art. Ilpocwvouia, p. 1499.in Aeliké tng véag eAdnvirig yldooag, 2e éd.,
Athénes, Centre pour la lexicologie, 2002.)

De méme en anglais, bien qu'utilisé dans des articles scientifiques, ce mot n'apparait pas dans les dictionnaires que
nous avons consultés. C’est donc dans des articles et des ouvrages spécialisés que nous avons constaté son existence,
entre autres et pour exemple : ‘Avowrnd oe Hoviuwue’. Mixpog koar Meydlog Hapaxintikés Kavévag oty Yrepoyio
Ocotoxo. Tomuikd kor povoikd keiuevo, ayolia, eikoves, €d. G. BILALIS et A. KARABANIS, Athénes, Mehmdikod
kapafy, 2002. ; M. George-KOKKINAKI, Literary anthroponymy: decoding the characters of Homer’s Odyssey, in
Antrocom, vol. 4, 2008.; X. PROESTAKI, The wall paintings of the sixteenth and seventeeth centuries at Stemnitsa in
the Peloponnese, Greece, University of the Peoloponnese in Kalamata, [s.d.].



culture classique hellénique, cela transparait-il dans leurs hymnes a la Vierge Marie ? Ou bien
prennent-ils un soin particulier a ne faire aucun rapprochement entre les divinités paiennes et la
meére de Dieu ? Pourrait-il y avoir une ‘contamination’ inconsciente, pour la simple et bonne raison
que ‘I’Eglise [chrétienne] ne s’est pas créée sous vide?” et que ‘la chair qui habilla I’esprit du
christianisme ¢étant grecque et romaine, elle a laissé sa marque caractéristique [sur le
christianisme]®” ? Peut-étre, au contraire, sont-ils conscients de leurs emprunts aux textes cultuels
classiques, comme Clément d’Alexandrie qui déclarait aux Grecs : ‘Viens donc, 6 insensé ! non
plus le thyrse a la main, ni la couronne de lierre sur la téte. Jette le turban de ton Dieu ; dépouille
les ornements de ses fétes ; reprends ta raison. Je te dévoilerai le Verbe et les mystéres du Verbe,
en adoptant tes images et tes symboles*.’

Pour tenter d’apporter une réponse a ces questions, c¢’est a 1’étude des prosonymes définis
ci-dessus que nous nous attacherons, tout d’abord en en relevant le plus possible dans les corpus
d’hymnes antiques et chrétiennes, pour les analyser ensuite, quantitativement et qualitativement,
tout en prenant soin de les remplacer dans leur contexte religieux afin de comprendre les

éventuelles similitudes et les différences.
a. Démarche et méthodologie

Loin d’étre pionnicre, une telle entreprise s’inspire des travaux comparatifs déja menés au
sujet du vocabulaire des cultes a mystéres et leur influence sur la liturgie chrétienne® ; il semble
dés lors intéressant, au vu de ces études, de se pencher sur cet autre genre de vocabulaire que sont
les prosonymes.

L’étude, cependant, d’un domaine religieux — quel qu’il soit — ne peut se faire sans
certaines mesures de précaution, de surcroit lorsque 1’'une des dites religions est encore pratiquée
aujourd’hui. Il est toujours délicat de se pencher sur un sujet religieux, car il faut ne serait-ce que
s’accorder sur la définition de ce qu’est la religion, et sur la fagon de 1’étudier. En 1871, E.B. Tylor

avait défini la religion comme la ‘croyance en des étres spirituels’ — une croyance qui se développe

2 H. RAHNER, Greek Myths and Christian Mystery, London, Burns and Oates, 1963, p.13.

% lbid., p. 14.

4 CLEMENT D’ ALEXANDRIE, Protrepticus, 11, 119, I.

> Voir notamment H. RAHNER, op. cit..; B. HEIGL, Mystery religion and Primitive Christianity, Miinster, 1932; G.
ANRICH, The ancient Mystery cults and their influence on Christianity, Gottingen 1894.; ils sont trop nombeux pour
tous les citer.



au contact de phénoménes sensitifs et auditoires autrement incompréhensibles®. L’anthropologue
C. Geertz, quant a lui, 'explique en tant que ‘systetme de symboles qui agit pour établir des
humeurs puissantes, persuasives et durables dans les humains en formulant des conceptions d’un
ordre général d’existence et en les revétant d’une telle aura de factualité que ces humeurs et
motivations semblent réalistes sans équivoque’.” Il est donc important de pouvoir retrouver les
symboles pour appréhender cette ‘croyance en des étres spirituels’ dont plusieurs formes ont
aujourd’hui disparu. Il est évidemment bien plus facile de retrouver les symboles des religions
monothéistes, qui sont des religions écrites avec un dogme plus ou moins bien défini, sinon
immuable au fil des siécles. Il est aussi toujours possible de pouvoir mener une enquéte sur le
terrain si 1’on veut constater les différences entre le dogme d’alors et les pratiques contemporaines.
Pour les religions anciennes, la tache est bien plus compliquée. S’il existe encore quelques groupes
ici et 1a en Gréce et ailleurs® qui se veulent suivre les préceptes et la religion des anciens, le
scientifique préférera se fier aux traces matérielles préconisées par Tylor®, qui dans notre cas, sont
les sources écrites et iconographiques.

Si les sources elles-mémes présentent quelques difficultés qui seront discutées plus loin,
les travaux sur I’histoire des religions soulévent une difficulté majeure : la religion chrétienne étant
encore pratiquée, de nombreux écrits concernant les hymnes et la vénération de Marie sont produits
par des auteurs ‘internes’ si ’on peut dire, a la religion : des jésuites ou des clercs en général qui
sont nécessairement biaisés par leur foi quand bien méme ils déclarent vouloir réaliser un travail
scientifique. Nous ne défendons pas ici I’idée qu’une personne croyante et pratiquante ne puisse
pas réaliser un travail scientifique ; mais dans le cas qui nous occupe, ces ouvrages — datant pour
la plupart de la fin du XIXe siecle et du début du XXe siecle - ont une portée apologétique. De
méme, il existe beaucoup de livres que 1’on ne peut que qualifier d’ésotériques qui cherchent a
retracer une ‘grande destinée’ humaine ou féministe a travers les figures religieuses féminines. La
quantité d’ouvres de ce genre lors des recherches sur les relations éventuelles entre les déesses

antiques et Marie est assez élevé pour entraver, assez fort, les démarches scientifiques. 1l faut

5 E. V. CULLEY, Supernatural Metaphors and Beliefs in the Past: Defining an Archaeology of Religion, in Belief in
the Past. Theoretical Approaches to the Archaeology of Religion, publié¢ par D. S. WHITLEY et K. HAYS-GILPIN,
California, Left Coast Press, 2008, p. 67.

7 C. GEERTZ, The Interpretation of Cultures, New York, Basic Books Publisher, 1973, p. 90.

8 Voir le site, trés intéressant du fait de sa simple existence : <www.HellenicGods.org>, mis a jour en 2010, consulté
le 27 mai 2017.

9E. V. CULLEY, op. cit.



parfois avancer assez loin dans 1’ouvrage pour se rendre compte que la démarche de I’auteur n’est
pas purement scientifique, voire pas du tout. C’est donc avec un soin particulier, et en croisant les
ouvrages pour vérifier que les informations ne soient pas biaisées par une volonté de défense a tout
prix d’une foi ou d’une théorie, que nous avons sélectionné les ouvrages a consulter ; malgré ce

soin, la bibliographie a ce sujet reste immense.

b. Historiographie et état de l'art

Notre sujet est composite et composite est aussi son historiographie, puisqu'il nous a fallu
rechercher non seulement du c6té de la transition entre paganisme et christianisme (pour le
contexte historique), mais bien siir aussi dans le domaine de I'influence de la continuité entre ces
deux conceptions du monde, sans oublier I'histoire, la définition et 1'utilisation des hymnes et des
prosonymes dans ces derniers. 1l serait impossible de reprendre tous les ouvrages traitant de ces
sujets, bien que nous ayons tenté d'en consulter le plus possible. Ne serait-ce qu'au moment ot la
nouvelle religion étend peu a peu son réseau dans le monde paien, les débats font rage entre ceux
qui l'attaquent et ceux qui la défendent et les comparaisons ne manquent pas, si toutefois elles ne
sont guére neutres. A présent, s'il est rare de trouver encore des défenses du paganisme®®, le débat
a été hérité par le domaine scientifique et continue a produire ouvrage sur ouvrage. Les titres
reprenant la dualité "paien et chrétiens' ont et continuent a étre populaires depuis le XIXe siecle,
avec des ouvrages tels que La fin du paganisme : Etude sur les derniéres luttes religieuses en
Occident au quatrieme siécle de Gaston Boissier (1891), dont la popularité se traduisit par 3
rééditions du vivant de l'auteur et ensuite jusqu'a la fin du XXe siecle. De méme pour la Chronique
des derniers paiens de P. Chuvin, qui a également fait 1'objet de nombreuses rééditions et
traductions; des dates de publication récentes - 2011 pour The Last Pagans of Rome de A. Cameron
et 2014 pour C. P. Jones, Between Pagan and Christian - montrent que la question n'est pas encore
épuisée’l.

De méme en ce qui concerne le prétendu syncrétisme de ce que la tradition
historiographique appelle les 'déesses-méres' avec les diverses divinités des religions grecque et

romaine et enfin avec Marie. Ce lieu commun historiographique débute au XIXe siecle, ainsi que

101 'on trouve malgré tout des ouvrages dans cet esprit-1a, comme l'intéressan Eloge du polythéisme de M. BETTINI
(Paris, Les Belles-Lettres, 2016).
11 Nous reprenons cette courte historiographie de I'introduction du dernier ouvrage, p. XIII.



I'engouement pour cette notion de déesse-meére. Celle-Ci reste tenace, avec des monographies telles
que La grande déesse: introduction a l'étude comparative des religions (J. Przyluski, 1953) et The
cult of the mother goddess; : an archaeological and documentary study (J.E. Oliver, 1959).
Certains auteurs s'attachent a déconstruire le mythe d'une déesse-mere primordiale, comme L.
Motz dans The Faces of the Goddess (1997), alors qu'exactement au méme moment, d'autres
soutiennent le contraire en '[expliquant] ces cultes ou la féminité essentielle se trouvait vénérée et
nous en montre les prolongements & travers 1'Age du bronze, I'Antiquité, le Moyen Age chrétien,
et jusqu'a nos jours. Remplacée dans le christianisme par Notre-Dame, la mere du Christ, 1'image
de la Grande Déesse continue de nous parler dans ce livre, passionnante fresque de rituels religieux
qui, méme s'ils changent de noms et de formes, vénérent toujours 1'éternel féminin et sa puissance

créatrice®

. Des ouvrages de ce genre continuent d'ailleurs a étre publiés, par des scientifiques (A.
GERSTEN, De la grande déesse a la vierge en majesté : histoire d'un mythe par l'image, 2011,
qui soutient encore l'idée d'une grande déesse des origines qui se métamorphose au fil des
religions) ou par des auteurs plus discutables ; a titre d'exemple, Le Culte de la Grande Mere: ou
Le symbolisme du féminin sacré, de la Déesse Ishtar a la Sainte Vierge Marie (J. Sadaka, 2015).
D'autres reprennent la question, mais sous forme de discussion, avec des points de vue et des études
plus nuancées™.

L'une des causes de ce leitmotiv historiographique est la grande plasticité des figures
féminines sacrées de I'Antiquité, qu'elles soient grecques, romaines ou orientales. L'un des
exemples par excellence, nous le verrons, est Isis, mais d'autres divinités, tel qu'Héra, Cybele,
Athéna, Artémis, les grandes déesses hindoues ont été étudiées sous le prisme du syncrétisme ou
de la continuité religieuse. Certains auteurs du XXe siécle estiment encore que Marie, en tant que
seule grande figure féminine du christianisme, a di absorber les épithetes et les fonctions des
anciennes déesses, elles-mémes plurifonctionnelles, changeantes et influencées par les cultes

venus de I'Orient. Cependant, méme les auteurs les plus favorables a cette théorie de syncrétisme

ne peuvent apporter de preuve directe (ce que L. Geitner appelle un 'smoking gun®4ci) ; c'est pour

12 Nous reprenons tel quel un extrait du résumé de La grande déesse : mythes et sanctuaire : de la Vénus de Lespugue
a Notre-Dame de Lourdes de J. Markale, 1997.

13 Marie. Figures et réception. Enjeux historiques et théologiques, sous la dir. de J.-P. DELVILLE, e.a., Univeristé
catholique de Louvain, Institut Religions, Spiritualité, Culture, Société, 2008 (Théologie).

4. GEITNER, Mary and Isis, in Sacred History Magazine, vol. 2, 2005, p. 115.



cela que F. Van Haeperen préconise une plus grande et plus prudente utilisation des sources
archéologiques et déplore l'utilisation 'fourre-tout' de la notion de déesse-mérel®Ges,
La figure de Marie est aussi fort prisée dans l'histoire des religions et plus encore dans littérature
théologique elle-méme. Si la premiére s'attache souvent a lui trouver des précurseurs ou des avatars
dans d'autres religions, la deuxiéme s'occupe surtout, en fonction de 1'époque, de discuter de sa
nature, de retracer la chronologie de sa dévotion et de justifier cette derniere, surtout du coté
catholique, sans doute a cause des reproches qui leur sont faits par I'Eglise protestante. Dés
I'époque des Péres de 1'Eglise, Marie a été un sujet de débats et de discussions, donnant lieu & ce
que I'on nommera ensuite la mariologie ; l'existence de ce domaine théologique prouve bien qu'il
y avait matiere a discussion. Que ce soit Proclus de Constantinople, Maxime le Confesseur (a qui
l'on attribue la premiére biographie connue de Marie'®), André de Créte, Jean Damascéne, Jean
Chrysostome, ou plus tardivement des auteurs comme Nicolas Kavasilas, Gennade 11 Scholarios'/,
Marie n'est jamais oubli¢ du c6té orthodoxe, dont la dévotion a la Theotokos, protectrice de
Constantinople, est puissamment enracinée dans la tradition. Encore au XXe siécle, de grands
personnages ecclésiastiques tel que Nectare d'Egine écrivent au sujet de la mére de Dieu (Meléry
wepl e Mutpoc tov Kovpiov e Yrepoyios Ocotokov kou Asimapbévov Mapiag, 1901). Nous
utiliserons dailleurs cet ouvrage dans notre travail pour son relevé méthodique de toutes les
discussions au sujet de Marie, a grand renfort de citations.

En ce qui concerne 1'Occident, la biographie susmentionnée, attribuée a Maxime, y a été
transmise (quoique fortement écourtée) par Siméon le Traducteur. Cette version a prévalu et est
devenue la version de référence dans la littérature catholique, alors que celle appelée 'de Maxime'
a été oubliée par I'Occident®. A partir du XIXe siécle, orthodoxes et catholiques se reprocheront
mutuellement le refus ou 1'acceptation du dogme de I'lmmaculée Conception, ce qui produit un

surcroit d'ouvrages en méme temps que les travaux sur l'histoire de la dévotion a la Vierge Marie,

5 F. VAN HAEPEREN, Des déesses-méres de I'Antiquité a la mére de Dieu: continuités ou ruptures? in Marie. Figures
en réception. Enjeux historiques et théologiques, sous la dir. De J.-P. DELVILLE e.a., Université catholique de Louvain,
Institut Religions, Spiritualité, Culture, Société, 2008 (Théologie), p. 38.

16S. J. SHOEMAKER, Early Christian Apocryphal Literature, in The Oxford handbook of early Christian studies, ed.
S. Ashbrook Harvey, D. G. Hunter, Oxford, Oxford University Press, 2008, p. 527.

7). MEYENDORF, H Iavayia otnv Bolavtivii oxéyn, trad. en grec par N. Xpiotodovrocg, in ITeurovoia. ITolitioudc,
emotiuss, Opnokeia, janvier 2012,

18 S. CUNNEEN, Maximus' Mary, in Commonweal, avril 2009,
<https://www.commonwealmagazine.org/maximus%E2%80%99s-mary>, consulté le 29 juillet 2017.



que ce soit de la main d'abbés, de jésuites ou de théologiens, mais rarement d'historiens (mais on
le sait, I'histoire n'était alors pas encore une discipline a part enti¢re, de surcroit 1'histoire des
religions).

Actuellement, le personnage de Marie est redécouvert au travers de manuscrits et de
traditions apocryphes (voir S. Cunneen, The Mary we never knew, 2007) quand il n'est pas au ceeur
de débats théologiques ou plus moins ésotériques comme nous l'avons déja signalé ci-dessus. Cela
n'empéche pas les travaux scientifiques a ce sujet de paraitre, que ce soit sur la figure méme de
Marie, sur sa présence dans l'art, ses apparitions ou les diverses facettes locales de la dévotion qui
lui est portée, et cela tant du c6té occidental qu'oriental. Il suffit de constater que toutes les librairies
religieuses en Gréce ont une section consacrée a la mariologie - en grec, la section des 6sopntopuicd
- régulierement alimentée.

En ce qui concerne les hymnes, I’ouvrage Bibliographie analytique de la priére grecque
et romaine, premier tome de la collection Recherches sur les rhétorigues religieuses, reprend les
ouvrages consacrés aux pricres et hymnes grecs et romains depuis la fin du XIXe siécle (1898)
jusqu’a 2003. La bibliographie occupe plusieurs centaines de pages et témoigne de I’ intérét porté
a ce sujet, en Orient comme en Occident. Les ouvrages de Furley et Bremer?®, tout en recensant
des hymnes et prieres, montrent également I’importance accordée aux épithetes. C’est aussi le cas
d’une multitude d’articles? et de certains volumes de collections spécialisées qui leur sont dédiés ;
I’on pense notamment a 1’un des tomes de la collection susmentionnée: Nommer les dieux?L.

L'hymnographie byzantine a connu un parcours plus difficile. Déja a son origine, I’on
déplorait son manque de finesse par rapport a la poésie grecque classique, ce qui en ¢loigna les
auteurs et les scientifiques occidentaux jusqu’au XIXe siécle, a I’exception de L. Attatius (De libris
ecclesasticis Graecorum dissertations duae, Paris, 1646) et J. Goar (Edyoldyiov sive Rituale

Graecorum, Paris, 1647). C’est finalement le cardinal Pitra qui (re)lance 1’intérét pour

19 Greek Hymns. Selected Cult Songs from the Archaic to the Hellenistic period, W.D. FURLEY, J.M. BREMER, 2001.
20 A titre d’exemple : V. PIRENNE-DELFORGE, Epithétes cultuelles et interprétation philosophiques. A propos
d’Aphrodite Ourania et Pandémos a Athénes, in L'antiquité classique, Tome 57, 1988. pp. 142-157. ; L. BRICAULT,
Isis myrionyme, in Hommage & Jean LECLANT, vol. 3, Institut frangais d’archéologie orientale, 1994 (Etudes
Isiaques).

2L Nommer les dieux: théonymes, épithétes, épicléses dans I'Antiquité, ed. N. BELAYCHE e.a., Turnhout, Brepols, 2005
(Recherches sur les rhétoriques religieuses, 5).



’hymnographie byzantine en publiant son Hymnographie de I’Eglise grecque en 1867%2. Suit en
1871 I’Anthologia Graece carminum Christianorum par W. Christ and M. Paranikas®®. Cette
anthologie aura le mérite d’attirer 1’attention des érudits en lettres classiques, mais ce sera
I’anthologie, également écrite par J.B. Pitra, intitulée Analecta Sacra spicilegio Solesmensi parata,
(Paris, 1876) qui présentera I’idée que I’hymnographie byzantine trouve ses racines non pas dans
la poésie classique, mais dans I’hymnographie syriaque et méme dans les hymnes juifs®*. Cette
hypothése est confirmée par le Regulae metrices Biblicae de J.B. Bickell trois ans plus tard, et
encore confortée par les recherches de W. Meyer qui affirme que 'hymnographie chrétienne
grecque provient des chrétiens sémitiques bien plus que de sources grecques et romaines®. En
1890, pour la premiére fois, la critique textuelle est appliquée aux hymnes byzantines dans History
of Byzantine Literature de K. Krumbacher, alors que les études continuent a prouver l'influence de
la poésie sémitique sur les kontakia grecs (P. Maas, Das Kontakion, 1910%). Part la suite, l'intérét
pour I'nymnographie et la musique byzantine se décline en travaux discutant de son histoire, de
l'influence des autres langues de la chrétienté?’ et de I'Acathiste, sans doute I'hymne grec le plus
célébre et encore discuté en ce début de XXIe siécle. Du c6té grec, 1'intérét pour les ouvrages sur
la question de I'nymnographie et de la musique byzantines ne s'est jamais démenti, ne serait-ce que
sous la forme de manuels destinés aux chantres; nous avons dénombré plus d'une soixantaine
Oecopnrtikd de 1823 a 1941.

Quant aux prosonymes de la Vierge Marie, nous avons trouvé trois ouvrages se voulant
des relevés exhaustifs dans leur domaine : H @cotokog ev i vuvoypopio par le métropolite S.
Eustratiadou (1930), ‘H Ocotoxog eic tijv Opbodoéov Yuvoypagiov, de la main du métropolite D.

Psarianoset Osounropixd npoowviuia du métropolite P. Karanikola (2007). L’avant-dernier de ces

22 E. WELLESZ, A History of Byzantine Music and hymnography, 2¢ ed., Oxford, Clarendon Press, 1961, pp. 2-4.

23 Bien que W. Christ se justifia encore de la nécessité d'abandonner T'é1égance et la beauté des poétes de la Gréce et
de Rome pour les chemins épineux de la poésie médiévale chrétienne' ( ( E.ELLESZ, A History of Byzantine Music and
hymnography, 2¢ ed., Oxford, Clarendon Press, 1961, p. 147 — 148.)

24) B. PITRA, Hymnographie de I’Eglise grecque, Rome, 1867, pp. 33-34.

25 E. WELLESZ, op. cit., p. 7.

% Ibid.,p. 9 — 10.

YBien que ce ne soit pas une ressource a proprement parler scientifique, la  page
<https://byzantinemusicresources.wordpress.com/2015/10/01/byzantine-music-theory/> offre un catalogue trés
étendu des ouvrages concernant I'hnymnographie et la musicologie byzantines, aussi bien en grec que dans des langues
occidentales.



ouvrages est cit¢ par P. Karanikola dans sa bibliographie, sans date, et s’est révélé impossible a
trouver. Cependant, comme il a certainement utilisé I’ouvrage de 1930, nous pouvons espérer que
les différences entre les deux ouvrages n’étaient pas majeures, surtout compte tenu du peu
d’hymnes consacrés a la Vierge Marie qui concernent 1’époque que nous avons choisie.

Pour conclure cette partie déja trop longue, ajoutons qu'a notre connaissance, un seul
ouvrage fait une comparaison entre les hymnes adressés a une divinité paienne et un hymne adressé
a la Vierge Marie (nommément 1'Acathiste), affirmant d'ailleurs que ce dernier est directement
influencé par les hymnes sur la mere de Dieux : Divine Heiress. The Virgin Mary and the Creation
of Christian Constantinople (V. Limberis, 1994). Un article écrit par M. Antonio pour le site The
Torch, se voulant un compte-rendu de la 11e conférence internationale sur Origéne, prétend que
l'une participantes, J. Schatkin, aurait déclaré au sujet de 'hymne Sub Tuum praesidium : The
prayer comes from an ancient text worshipping the goddess Isis, who is traditionally depicted
nursing the god Horus?.' Nous avons trouvé la publication papier de cette conférence?® et J.
Schatkin ne dit absolument rien de la sorte, ni d'ailleurs aucun des autres participants. Ce qui aurait
pu étre une seconde affirmation de l'influence directe entre un hymne paien a une divinité du

panthéon gréco-romain et la Vierge s'est donc révélé n'étre qu'une fausse piste.
C. Définition de I'hymne

Avant d'établir notre corpus, nous avons dii faire une sélection des écrits que nous allions
étudier ; en effet, partir a la recherche de tous les prosonymes de toutes les sources littéraires serait
une tache qui dépasserait de loin le cadre de ce travail. Nous avons donc choisi de nous restreindre
aux hymnes. Se pose alors la question : qu'entendons-nous par ‘hymne'? Notre travail enjambant
deux cultures différentes, c'est dans ces deux cultures différentes que nous essayerons de placer
une définition de I’hymne, méme si nous pouvons citer la préface de I'ouvrage Hymnes de la Grece
antique. Approches littéraires et historiques qui dit fort joliment que ‘paien ou chrétien, rituel ou

artistique, en vers ou en prose, sérieux ou parodique, parlé ou chanté, ’hymne est omniprésent

28 M. ANTONIO, The Origins of Origen, in The Torch. Boston College's Catholic newspaper,
<https://www.thetorchbc.com/2013/09/24/origins-in-origen/>, 2013, consulté le 4 mai 2016.

29 J. SCHATKIN HETTRICK, Musical Treatment of the Text Sub tuum praesidium in Connection with Marian Worship
in Viennese Liturgical Practice of the Eighteenth Century, in Origeniana undecima : origen and origenism in the
history of western thought : papers of the 11th International Origen Congress, ed. by Anders-Christian Jacobsen,
Aarhus University, 26-31 August 2013.



dans les mondes anciens, et I’on imagine mal une religion qui se passerait de cet acte de louange
et de dévotion. A la fois forme littéraire, pratique sociale et schéma mental, I’hymne fut un des
langages majeurs des religions antiques et il continue d’occuper une place de choix dans la

modernité°.'

I. L'hymne chez les Anciens de langue grecque

D'emblée, nous nous retrouvons face a un obstacle : en effet, le mot duvoc, dans la
littérature grecque, est polysémique et peut servir a désigner 'a peu prés tout type de poéme>.
Cependant, Pindare et Bacchylide, qui utilisent ce terme fréquemment, s'en servent pour 'désigner
un chant de louange, au sens large®®'. C'est Platon qui, le premier, restreint sa définition : 'eldoc

33 Les hymnes sont donc des priéres chantées

®OTig vyl TpOg Be0vg, dvopa O¢ Hvot EmeKaAodvTo
qui s'adressent aux dieux. Selon Furley et Bremer, 'que le dieu soit le destinataire de 1’hymne
constitue un critére essentiel dans la définition du genre, qui a précisément pour particularité d’étre
un éloge adressé au dieu®*. Héliodore, dans ses scholies de Denys de Thrace, corrobore cette
définition en affirmant que '"hymne est un poéme contenant des ¢éloges envers les dieux et les
héros accompagnés de remerciement®',

Une fois cette définition posée, 1'on pourrait s'attendre a de nombreuses dissertations sur
une théorie littéraire de I'hymne ; en vérité, seuls Ménandre de Laodicée, Alexandre de Nouménios
et Proclus théorisent, de fagon succinte, les topoi et la typologie de ces éloges des dieux®®.
Du c6té contemporain, Furley et Bremer écrivent que I'hymne se distingue de la diction ordinaire

par plusieurs caractéristiques, dont une mélodie ou un accompagnement musical, sa mesure ou son

rythme et une répétition d'occasion a occasion, en plus de l'adresse directe ('Du-Stil") ou indirecte

30 R. BOUCHON, P. BRILLET-DuUBOIS, N. LE MEUR-WEISSMAN (€éd.), Hymnes de la Gréce antique. Approches
littéraires et historiques, Lyon, 2013, p. XIII.

31 N. LE MEUR -WEISSMAN, Les dithyrambes de Pindare et Bacchylide sont-ils des hymnes ? in R. BOUCHON, P. op.
cit.,, p. 82 - 83.

32 Ibid.

3 PLATON, Lois, 111, 700b.

3 W. D. FURLEY, J. M. BREMER, Greek Hymns. Volume I. The Texts in Translation, Tiibingen, Mohr Siebeck, 2001,
p.9.

35 A. MARX, Formes et fonctions de [’hymne dans la bible hébraique, in Y. LEHMANN, L hymne antique et son public,
collection dirigée par G. FREYBURGER et L. PERNOT, Bruxelles, Brepols, 2007, p. 144.

36 |bid., p. 154. ; L. PERNOT, Hymne en vers ou hymne en prose ? L ‘usage de la prose dans ['hymnographie grecque,
in Y. LEHMANN, L hymne antique et son public, collection dirigée par G. FREYBURGER et L. PERNOT, Bruxelles,
Brepols, 2007, p. 254.
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('Er-Stil) ou bien, plus rarement, une énonciation a la premiére personne de la part de la divinité
elle-méme®’. Il s'agit donc 'd'abandonner le discours quotidien pour s'adresse au dieu en utilisant
toutes les ressources d'ornementation artistique disponible®®. Malgré tout, au sens formel, I'nymne
est difficilement différenciable d'un poéme séculier : il n'y pas de mesure, de registre poétique ou
de composition exclusivement réservée aux poemes cultuels. D'ailleurs, dans la poésie grecque,
les odes ou les tragédies sont parfois empreintes d'éléments tels que 1'adresse hymnique, alors que
plusieurs hymnes (surtout les hymnes homériques) contiennent des ¢léments littéraires tels que la
narration d'exploits divins, ou méme des dialogues des dieux entre eux ou bien entre des dieux et
des mortels®. Comment, alors, distinguer clairement les hymnes et les autres formes de poésie, si
ce n'est pas le caractere religieux ou l'adresse au dieu qui les détermine strictement ? C'est dans le
but recherché que se trouve la réponse a cette question : I'hnymne est une forme d'adoration, destinée
a gagner les bonnes graces du dieu pour s'assurer son secours ou sa faveur, alors que la littérature
cherche a divertir ou 4 instruire son auditoire®.

Reste alors a savoir comment distinguer I'hymne de la pricre ; nous avons déja rapporté
I'avis de Furley et Bremer qui voient en I'nymne une forme artistique plus accomplie que la simple
priere, elle plus fonctionnelle. De fait, Pulleyn distingue la priére de I'hymne par le fait que ce
dernier, par son statut de produit artistique fini, est en lui-méme une offrande aux dieux, un Gyoipo
verbal*!. Si cette distinction n'est pas toujours absolue, elle est intéressante et permet d'explique la
multiplication et la créativité des prosonymes utilisés, surtout dans les hymnes plus tardifs (surtout
les hymnes orphiques) qui par leur répétition méme perdent en contenu, mais gagnent en qualité
artistique. Aelius Aristide, par ailleurs, semble confirmer cette position en disant que I'nymne est
la forme d'éloquence 'la plus haute et la plus sacrée*?.
Cependant, restreindre I'nymne au seul domaine religieux serait minimiser son importance.

Dans une culture ou la religion - ou plutdt 1'svcéfeta - est une question non seulement d'état, mais

aussi de moralité et d'équilibre, 'nymne a aussi un rdle social. Sans rentrer ici dans des détails de

37 Greek Hymns.. op. cit.,, p. 2.

38 |bid.

3 |bid.

40 Ibid.

4 1bid., p. 3.

42 L. SPINA, Si le public est déja convaincu, pourquoi la rhéthorigue ? in Y. LEHMANN, L hymne antique et son
public, collection dirigée par G. FREYBURGER et L. PERNOT, Bruxelles, Brepols, 2007, p. 161.

11



la rhétorique grecque, que nous ne maitrisons pas, signalons que la seconde sophistique, au Ille
siecle apr. J.-C., accordait a I'hymne une place importante, en ce qu'il permet de 'renforcer
I'adhésion du public a des valeurs unanimement admises et reconnues comme telles*3."

L'hymne est donc, en ce qui nous concerne — et de fagcon sans doute trop simplifiée -
l'aboutissement artistique de la priére, avec une portée non seulement religieuse, mais aussi

politique et de ce fait, le plus souvent public ou du moins visible.
ii. L'hymne chrétienne grécobyzantine

Entre 60 et 64 apr. J.-C., I'épitre aux Ephésiens de l'apotre Paul incitait déja les nouveaux
chrétiens a '[dire] entre [eux] des psaumes, des hymnes et des chants inspirés ' et de '[chanter] le
Seigneur* ; ce n'est pas uniquement une métaphore puisque dés les premiers siécles du
christianisme, nous avons des indices de I'importance qu'avaient les chants religieux pour la
communauté®®. Dans une lettre & Trajan, Pline le Jeune informe l'empereur que des chrétiens
interrogés sous la torture ont avoué 'qu'a un jour marqué, ils s'assemblaient avant le lever du soleil,
et chantaient tour a tour des vers a la louange de Christ, comme s'il efit été dieu®®. Les premiers
rites chrétiens sont donc déja présents. Dans ces chrétiens de 1'époque apostolique se trouvaient
¢galement des juifs qui, habitué¢ aux chants cultuels de la Synagogue, se firent trés facilement aux
nouvelles hymnes chrétiennes*’ - et lorsqu'ils abandonnérent le rite juif, et que le rituel chrétien
commenga a se mettre en place, de nouvelles hymnes furent ajoutés a celle de I'dge des apotres?®.
Au Ve siecle apr. J.-C., nous avons deux attestations écrites d'un hymne qui semble exister depuis
longtemps déja, le ®oc hapdv?®; trés tot, donc, la communauté chrétienne a ajouté aux psaumes
de 1'Ancien Testament ses propres chants de célébration, sans toutefois se départir des références

0

vétérotestamentaires®.

Contrairement a la culture grecque classique, il ne semble pas y avoir eu de discussions

Y. LEHMAN, L'hymne antique... op. cit., p. X.

4 PAUL (Apotre), Epitre aux Ephésiens, V, 19.

4 E. WELLESZ, A History... op. cit., p. 42.

6 PLINE LE JEUNE, Lettres, X, 96, 7.

47 A.B. Nock, Essays on Religion and the Ancient World, ed. Z. STEWART, vol. 1, Oxford, Clarendon Press,
1972, p. 51.

48 E, WELLESZ, A History... op. cit., p. 146.

4 BASILE, Traité du saint Esprit ; et dans les Constitutions apostoliques (P. VASSILIADIS, From the Pauline
Collection to Phos Hilaron of Cappadocia, in Saint Vladimir Theological Quarterly, nol, 2012, p. 4--5.)

%0Y. LEHMANN, L hymne antique... op. cit.,p. V.
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quant a l'utilisation du mot dpvog. Encore de nos jours, dans I'Eglise orthodoxe, une hymne est une
pricre chantée, alors que la priere est scandée ou silencieuse. Sa seule distinction semble donc étre
la mélodie qui l'accompagne - bien que celle-ci fit 1'objet de débat chez les auteurs chrétiens, qui
ne voulaient pas d'accompagnement instrumental de ces hymnes, de peur de I'état de transe qu'il
pouvait induire, et aussi (nous en reparlerons) par peur de voir le culte chrétien se confondre avec
celui d'autres divinités®®. Si la notation de la musique byzantine est complétement différente de la
notation musicale occidentale, elle permet aussi de définir une hymne par rapport a une chanson ;
en effet, les sonorités sont caractéristiques et ce n'est que derniérement, avec les expérimentations
musicales de certains groupes, que ces sons religieux se retrouvent mélangés a de la musique
laique. Les chansons profanes traitant de sujets religieux sont trés nombreuses en Grece,
notamment au sujet de la Vierge Marie®?, cependant, la confusion n'est jamais possible ; I'on
n'appelle jamais ces chansons des hymnes, car la distinction est trop claire. Si quelquefois des
compositions musicales prennent le titre d'hymne, ce n'est que par imitation et le public sait
toujours qu'il ne s'agit pas la d'une véritable hymne cultuelle. C'est donc avec plus de facilité quant
a la classification que nous avons pu sélectionner les hymnes a la Vierge Marie, avec leur rareté

pour principal obstacle.

51 Clément d'Alexandrie écrit: ‘A mes yeux votre Orphée de Thrace, votre Amphion de Thébes, votre Arion de
Métymne, n'étaient pas des hommes, ils n'en méritaient pas le nom; mais des imposteurs qui se servirent des charmes
puissants de la musique pour dégrader la nature humaine et de la séduction des prestiges dus aux démons pour
corrompre les mceurs.' (Protrepticus, 3, 1). Pourtant dans le méme écrit il parle des instruments de David — il
différencie, donc, l'utilisation des instruments et le genre de musique pour laquelle on les utilise. Les percussions, par
exemple, associées a la mére des dieux, lui semblent la manifestation des cultes orgiaques de Bacchus et des déesses
orientales. 'Les Phrygiens célébrent de semblables mystéres en 1'honneur d'Atys, de Cybele et des Corybantes. On
raconte que Jupiter arracha les testicules d'un bélier et les jeta dans le sein de Céres, Iui laissant croire qu'il s'était
mutilé volontairement, pour expier sur lui-méme l'outrage et la violence dont il s'était rendu coupable a son égard. Les
glorieux symboles de cette initiation, qu'on étale si volontiers, nous feraient rire, malgré notre envie de pleurer, a la
vue de vos mysteres dévoilés. « J'ai mangé du tambour, répéte-t-on, j'ai bu de la cymbale, j'ai porté la coupe, je suis
entré secrétement dans le lit nuptial. » Les nobles symboles! les augustes mystéres!' (Protrepticus, 2, 15, 2-3.)

52 Cf. N.A. KEFFALONIADIS, H lazpeia e Hovayiog otny EAAMéda, t. 4, H datpeia tqe Havayiag péoo amé ta

Topodocloka Ko Aoika tpayovdia, Athenes, Filippotis, 1997.
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d. Corpus

C'est avec les définitions arrétées que nous avons pu commencer la composition de notre
corpus. Innombrables sont les références aux déesses, accompagnées de leurs prosonymes, dans
les sources antiques. Si 1’on se restreint aux hymnes proprement dits, la quantité en devient plus
maniable, mais suffisante pour permettre une étude plus poussée et faire un recensement
satisfaisant de prosonymes attribués aux déesses. Le choix des déesses s'est porté, non pas sur
chaque divinité féminine de la Gréce antique, mais sur les divinités principales et celles qui ont le
plus souvent été qualifiées de 'déesses-meres' par le passé (avec des exemples surprenants comme
Artémis, pourtant vierge, dans son hypostase d'Ephése) ou bien pour lesquelles la virginité est un
trait distinctif (Athéna, Artémis, Hestia). L'aspect chtonien de certaines divinités a également été
pris en compte puisqu'il s'agit d'une des caractéristiques des prétendues déesses-meres si prisées
de l'historiographie. Nous avons donc retenu les déesses suivantes : Artémis, Aphrodite, Athéna,
Cybele/Meére des dieux/Magna Mater, Déméter (Deo), G€, Hécate, Héra, Hestia, Isis et Rhéa.
De méme, nous nous sommes limités aux hymnes adressés aux déesses étudiées, sans chercher a
relever tous les prosonymes que I’on retrouve dans les hymnes ou elles sont mentionnées. Cela
aurait nécessit¢ d’analyser chaque hymne écrit a chaque divinité et le travail était par trop
magistral. Pour la méme raison, nous avons écarté les textes inclus dans les autres genres littéraires
(théatre et romans), mais non pas les hymnes philosophiques qui sont trop représentatifs de leur
temps pour les omettre. Le travail devait, initialement, se limiter aux sources manuscrites, mais
grice a I’ouvrage de Furley et Bremer® nous avons pu inclure, sinon tous, en tous les cas une
partie de prosonymes épigraphiques. Les bornes temporelles pour les hymnes paiens sont, d'une
part, les hymnes homériques, et de l'autre les hymnes de Proclus et de I’empereur Julien. Ajoutons
¢galement que si les hymnes peuvent étre des prieres et les pricres une forme 'moindre' d'hymnes
dans la culture grecque, et que 1'état des sources ne permet pas toujours de savoir si certaines
prieres étaient psalmodiées ou non, nous avons inclus les prieres recensées dans les divers corpus
a ce sujet. Notre corpus est donc constitu¢ de 39 hymnes concernant les déesses susmentionnées.
Nous ne les citerons pas tous ici, car la liste est trop longue sera de toute maniére présentée dans
un ordre chronologique dans la présentation des hymnes.

Les hymnes a la Vierge Marie présentent d’autres difficultés. Outre le fait que son culte

53 Greek Hymns.... op. cit.,, vol. 2, appendice A.
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n'est pas bien défini au début du christianisme, si en tous cas 1’on peut parler de ‘culte’ — sa
dévotion, dans tous les cas, si elle était populaire, n’était sans doute pas tout a fait dogmatique
avant Ephése (aujourd’hui encore, le débat fait rage dans certains milieux®*). Traquer les toutes
premieres hymnes et les tout premiers prosonymes qui lui sont dédiés demande donc une certaine
recherche, d’autant plus que bien des textes anciens sont en langues syriaque ou géorgienne ; méme
en grec, la limite se fait vite sentir a cause des moteurs de recherche programmés uniquement pour
les caracteres latins. La traduction des noms de certains hymnographes pose probléme, parfois une
confusion entre des poétes du méme nom méne a des erreurs de chronologie — sans compter les
nombreux manuscrits grecs non accessibles. Il nous a malgré tout été possible de dégager un
corpus de 6 hymnes contenant un nombre de prosonymes assez important pour mener cette étude
a bien, avec pour date de départ le Yo v onv edorioyyviav, réputé étre ’hymne le plus ancien
attribué a la Vierge Marie® et de fin, I'Acathiste, sans doute I'nymne la plus célébre a lui étre
dédi¢e. En ce qui la concerne, il ne semble pas il y avoir de traces épigraphiques — en tous cas,
nous n’en avons rencontré aucune mention lors de notre recherche. Comme pour les déesses
paiennes, NOUS NOUS SOmmes restreints aux prosonymes qui se trouvent dans les hymnes (quelles
que soient leurs variations dans le rite byzantin) qui lui sont directement adressées. Dans le cas de
Marie, la distinction entre priere et hymne étant beaucoup plus tranchée, nous nous sommes
restreint aux textes clairement intitulés 'hymne'.

Ajoutons qu'aussi bien pour les déesses antiques que pour Marie, nous avons choisi
d'¢liminer les participes présents (petoyéc) dans la mesure ou celles-ci pouvaient €tre beaucoup
trop étendues pour étre prises en compte (le vers entier) et, a notre sens, décrivent plus souvent des

actions que des états d'étre.

% Le nombre de sites, blogs, articles et autres violentes protestations sur le ‘culte’ de la Vierge Marie est encore
astronomique. Beaucoup débattent sur le fait qu’il ne s’agit pas d’une simple vénération mais véritablement d’un
culte qui transforme le christianisme en polythéisme. La plupart de ses pages sont anonymes ou écrites par des
personnes n’ayant aucune connaissance scientifique ou théologique en-dehors de leur propre pratique de la foi, et
peut-étre des sermons tenus par une église locale (un exemple frappant <http://servantededieu.blogspot.be/2013/09/1a-
vierge-marie-et-la-france.html>).D’autres, par contre, des ranges cléricaux, y dédient des ouvrages entiers,
argumentés par les écrits des péres de I’Eglise et des apotres. Les auteurs protestants, bien sir, s’y opposent
formellement. Par exemple: J.E. TYLER, The worship of the Blessed Virgin Mary in the Church of Rome: proved to
be contrary to Holy Scripture, and to the faith and practice of the church of Christ through the first five centuries,
1851.

55 J. SCHATKIN HETTRICK, Musical treatment... op. cit.

15



16



ETUDE COMPARATIVE DES PROSONYMES DES DEESSES ANTIQUES ET DE LA
VIERGE MARIE

. Les onze déesses paiennes

a. Contexte culturel et religieux

Cette partie n’est pas destinée a retracer dans les moindres détails 1’histoire de la religion
grecque et de toutes ses transformations ; cela est matiére bien suffisante pour un ouvrage a part
et a déja été fait par d’autres. Cependant, il nous semble primordial de rappeler de quel contexte
les hymnes antiques ont émergé et surtout, d’observer les différences entre les hymnes grecs les
plus anciens et ceux de la toute fin du paganisme et éviter ainsi de comparer ‘avec la dextérité d’un
jongleur, des sources séparées par des siécles®®’en servant de la ‘baguette magique de la religion
comparée®’.’De plus, il est important de signaler 1’introduction, en contexte, des nouvelles déesses
venues d’Orient et qui finiront intégrées dans la religion quotidienne tout en participant a cette
nouvelle forme de culte que sont les religions a mysteres.

Depuis longtemps déja, 1'on sait que la religion grecque n'avait pas de théologie a proprement
parler®® ; le respect des cultes et des rites pouvait étre une affaire de croyance sincére, ou pouvait
se réduire au pragmatisme (peur de la punition des dieux, etc.?®). Céte a cote avec ce culte civil et
public se développaient des cultes plus particuliers, comme celui d'Apollon ou plus spécifiquement
de l'oracle d'Apollon a Delphes, mais également les cultes a mystéres. Ces cultes sous-entendent
un rite secret auquel 1'individu participe de son plein gré, et qui lui permet d'avoir une relation plus
fusionnelle avec la divinité. Ces cultes a mysteres demandent une cérémonie d'initiation qui
assurera le bonheur aprés la vie terrestre. Avant Cybéle et Isis, ces cultes se retrouvent a Eleusis
pour Déméter et a Samothrace, pour des déesses dont la nature n'est pas bien connue. En tous les
cas, ces cultes a mysteéres partagent certaines caractéristiques comme, par exemple, leur
universalité et le caractére caché des rites pratiqués® (d'ou, bien entendu, leur nom).

Cette nouvelle forme de culte trouve ses racines dans les siécles qui suivent les conquétes

6 H. RAHNER, Greek Myths... op. cit., p. 16.

5 Ibid., p.12 — 13.

8 P, VEYNE, Quand notre monde est devenu chrétien (312 — 394), Paris, Albin Michel, 2007, p. 60.
% A.B. NOCK, Essays... op. cit., p. 52 — 53.

&0 Ibid., p. 54.
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d'Alexandre le Grand, en ouvrant les frontic¢res entre la Gréce et 1'Orient. De méme, la propagation
de la langue grecque (notamment chez les lettrés égyptiens, dont les prétres) a sans doute aidé les
Grecs a se sentir plus & l'aise dans ces croyances de forme nouvelle. Les Egyptiens eux-mémes
s'occupant étudiant l'astrologie et la religion babyloniennes purent transmettre ces nouvelles idées
qui, a leur tour, furent influencées par le point de vue grec qui avait tendance a anthropomorphiser
et humaniser sa religion, la rendant moins éloignée des sphéres du quotidien®?. Il en résulta une
nouvelle forme de culte qui n'était ni tout a faire orientale ni tout a fait grecque ou égyptienne,
mais en tous les cas rétroactive entre ses trois cultures. Puisque depuis les temps d'Homere, les
Grecs avaient accepté que les dieux qu'ils vénéraient étaient réels, mais qu'ils ne s'occupaient pas
exclusivement d'eux et qu'ils n'étaient pas les seules divinités, il était plus facile pour leur mentalité
d'accepter des divinités étrangeres ; plus tard, cette habileté a englober des divinités étrangeres se
transformera en un désir d'identification de chaque divinité avec une autre, qui, dans les premiers
siécles de notre ére, souligne une tendance monothéique régnante®?. Plutarque écrira d'ailleurs, au
Ile siecle, que les dieux ne sont pas 'ovy Etépovg Top” £T€poig 00dE PapPapovg kai "EAANvag 000
voTtiovg kai fopeiovg dAL" domep A10g Kol ceAvn Kol ovpovog kal yij kol 0GANcGa Kova Taoty,
dvopdleton & Ahwe v’ EALoV®. Cependant, si beaucoup de divinités étrangéres sont identifiées
a des divinités grecques existantes, elles ne disparaissent pas pour autant : Isis, par exemple, garde
son nom et ses prérogatives égyptiens, si d'innombrables autres viennent s'y rajouter ; cependant,
nous le verrons, les Grecs lui donneront également les noms des déesses de leur panthéon. Si
quelque divinité se voit refuser un culte, ce n'est guere parce qu'elle est étrangere, mais parce que
ses rites sont vus comme immoraux®,

Malgré cette recrudescence de divinités, l'hellénisme apportera non seulement un
individualisme exacerbé, mais également son lot de scepticisme quant a la religion, que ce soient
les stoiques, les épicuriens ou autres €coles ou courants de philosophie — ce qui n'empéche guere
les démonstrations publiques d'adoration des dieux, qui relévent plus du devoir civique que de la

véritable croyance®®. Toutefois, comme les Lumiéres des siécles plus tard, cette fagon de penser

&1 Ibid., p. 55.

62 |bid., p. 56.

8 PLUTARQUE, Truaité d'Isis et d'Osiris, 67. ; P. VEYNE, op. cit., p. 58.
5 Ibid.

8 A. B. Nock, Essays... op. cit., p. 59.
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sera bien plus répandue dans les villes et dans 1'élite que dans les milieux agraires, ou les traditions
sont plus tenaces et les esprits moins prompts a comprendre des élaborations philosophiques. De
méme ceux que nous pouvons appeler les conservateurs ont peut-étre gagné en zele pour
compenser, en quelque sorte, le scepticisme ambiant®®,

Puisque nous avons parlé des Lumiéres, nous pouvons poursuivre cette comparaison,
puisque comme au X VIlIle siécle I'engouement pour le mystique va grandissant. Avec I'apparition
de la littérature hermétique, qui combine des traditions non seulement religieuses, mais aussi
scientifiques et astrologiques d'Egypte avec I'astrologie babylonienne et la philosophie grecque, et
qui se revendique d'Hermes Trismégiste/Thot67. Ce courant de pensée se nourrit non seulement
du platonisme et des stoiciens, mais aussi du judaisme, du gnosticisme, et peut-Etre des chrétiens®®.
De cette atmosphére mystique découlent des écrits apocryphes comme ceux d'Orphée. La tradition
d’hymnes philosophiques et allégoriques se répand aussi a partir du IVe siecle apr. J.-C. ; ces
hymnes s’adressent souvent a des personnifications d’entités abstraites plutét qu’aux dieux
olympiens. Dans le méme ¢lan, les dieux eux-mémes sont pergus comme des personnifications
allégoriques de principes cosmiques, tel Zeus dans I’hymne de Cléanthe®®; le courant
néoplatonicien, d’ailleurs, interpréte les ceuvres de Platon et méme d’Homére comme des textes
théologiques et les textes orphiques comme des oracles sacrés provenant des dieux, que la
philosophie se doit d’interpréter’®. Durant 1’époque hellénistique apparait aussi la tendance a faire
intervenir une séquence narrative dans les hymnes, qui raconte les actes bénéfiques des dieux et
quelquefois des miracles performés par celui-Ci ; cette dmynoig, qui ne se contente pas, comme
dans les hymnes épiques, a décrire des actions des dieux, mais a louer leurs bontés pour I’humanité
sont connus sous le nom d’arétologies’?.

Cette tendance a 1'orientalisation des pratiques a longtemps €té vue comme une décadence,
ou bien une 'nécessité' de 1'évolution vers le monothéisme et donc, le christianisme (ceci par les

chrétiens ou méme des auteurs scientifiques, peut-étre influencés par le formisme’?). Cependant,

6 |bid., p. 59.
7 Ibid., p. 60.
6 |bid., p. 61.

% Greek Hymns, op. cit., p. 47.

70 Les noms divins, sous la direction d’O. BOULNOIS et B. TAMBRUN, Paris, Cerf, 2016, p. 30. ; Greek hymns... op.
cit., p. 47.

"L 1bid., p. 58

2 H. RAHNER, Greek myths... op. cit., p. 9.
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il ne faut pas voir cette influence comme une dégradation de la culture classique, mais plutot
comme un comble a un manque : a une époque ou l'individu se pense de plus en plus pour lui-
méme, le désir d'une vie dans 'au-dela peut mener a une crise religieuse et philosophique, et l'attrait
des religions de 1'Orient et des cultes a mystéres étaient, justement, de promettre une vie heureuse
apres la mort’.

C'est donc dans cet aboutissement de la culture grecque, qui méle des idéaux nouveaux aux
influences étrangeres, que furent écrits les derniers hymnes paiens que nous prenons en compte et
les premiers hymnes chrétiens envers Marie; cet aboutissement, toutefois, au niveau de la
littérature, n'a rien perdu de ses référents traditionnels depuis Homére puisque 1'éducation des
jeunes garcons se fait toujours au travers des grands poetes et auteurs grecs et que l'imitation de
ces styles est poussée le plus possible’. Il n'est donc guére étonnant que des hymnes tels que ceux
attribués a Orphée reprennent des phrases épiques, ou que Proclus utilise des prosonymes que nous
retrouves chez des auteurs bien plus anciens’. Mais toute écriture reste forcément empreinte de la
pensée du siécle ; des changements de style et de préoccupations sont perceptibles, comme nous

le verrons dans I'analyse qualitative qui suivra.

b. Les hymnes

I. Hymnes homériques

Il peut sembler artificiel de rassembler ces poémes Sous un seul titre. Selon certains auteurs,
leurs dates de composition varient énormément, et les débats sont encore présents aujourd'hui.
L'hymne a Déméter, par exemple, serait le plus ancien et remonterait au Vlle av. J.-C., alors que
les plus récents dateraient du IVe siécle de notre ére. Les éditions critiques, cependant, placent la
majorité de ces hymnes entre le VII et le Ve siécle av. J.-C'® et leur donnent pour auteurs un

groupe de différents compositeurs familiers avec les ceuvres attribuées a Homere et Hésiode, et

3 1bid., p. 62.

74 Greek Poetry of the imperial period. An anthology, selected and ed. by N. HoPKINSON, Cambridge, University
Press (Cambridge Greek and Latin classics), p. 3.

75 R.M. VAN DEN BERG, Proclus’ hymns. Essays, translations, commentary, Leiden; Boston; Koln, Brill, 2001
(Philosophia Antiqua), p. 203 — 204.

76 M. CRUDDEN, The Homeric Hymns, Oxford, Oxford University Press, 2001, p. xi.
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probablement eux-mémes auteurs de récits épiques’’. C’est eux que nous suivrons, plagant donc
les hymnes homériques de chaque déesse en début de leur ligne du temps puisque nous connaissons
avec plus ou moins de certitude les dates des autres hymnes recueillies. Si nous avons des preuves
que Callimaque a imité les hymnes homériques comme cela est souvent dit, ne peut-on pas se dire
gue ces hymnes existaient donc, du moins quelques-uns d'entre eux, avant le IVe siécle av. J.-C.?
De plus, I’hymne a Apollon est cité par Thucydide au Ve siécle av. J.-C’8. Ces hymnes sont inspirés
des deux plus grandes épopées grecques ; cela est particulierement évident au niveau de leurs
formulations, que ce soit au niveau du simple vers ou des tableaux narratifs. Cependant, les poétes
ont adapté leur style pour passer de grandes épopées sur des centaines de vers a des hymnes (qui,
toutefois, sont parfois assez développés). Il est méme possible que certains de ces hymnes soient

des versions abrégées d’hymnes plus longs désormais perdus’®.
ii. Hymne d’Aelius Aristide a Athéna®

Au Ile siecle ap. J.-C., le rhétoricien Aelius Aristide se fit ’auteur d’hymnes en prose
adressés aux dieux olympiens, dans un style de discours appartenant a la catégorie panégyrique

2

(Festreden)®!. Ces hymnes en prose arrivent tardivement dans la littérature grecque®?, méme si

nous verrons qu’ils ne sont pas dépourvus des épithétes classiques adressées aux déesses.
iii. Hymnes de Proclus

Les hymnes de Proclus sont avant tout philosophiques, mais nous avons choisi de les
inclure, car ils représentant, aussi bien que I’hymne en prose de I’empereur Julien, la maniére de
penser de leur temps et de leur ‘classe sociale’ (bien que ce terme soit anachronique, nous
I’utilisons pour désigner 1’élite cultivée de 1’époque qui certainement ne pensait pas aux dieux de
la méme fagon que les personnes de milieu populaire). Datés du Ve siecle, ils font I’objet en eux-

mémes d’études intéressantes® et nous servent surtout de point de comparaison. Nous ne pouvons

7 1bid. ; ibid., p. xii.

78M. CRUDDEN, op. Cit.

 1bid., p. xiii.

8 \W. DINDORF, Aristides, vol. 1, Leipzig, Georg Olms Hindelsheim, 1829, pp. 12- 28.
81 Greek Hymns... op. cit., p. 49.

81hid.

8 Cf. R.M. VAN DEN BERG, op. cit.
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développer ici tous les aspects philosophiques de cette ceuvre, mais nous sommes conscient qu’il

s’agit 1a de bien autre chose que de simples hymnes cultuels.

iv. Hymne de l’empereur Julien a la mére des dieux®*

Cet hymne se trouve a la fin du cinquiéme discours de Julien (‘A la mére des dieux’),
composé en 326 apr. J.-C. Dans le discours, Julien décrit I’arrivée de la Magna Mater/Cybele en
Italie au Ille siecle av. J.-C. Son arrivée avait été plus précoce en Grece, mais les Grecs n’avaient
pas été fort attirés par son culte qui comprenait des mutilations. A Athénes, Cybéle fut associée &
Gaia, mais Julien ne s’¢éloigne pas de la conception orientale de la déesse. Cependant, en tant que

néoplatonicien, il voulait adapter ce culte populaire & sa vision du monde et lui donner une

interprétation plus philosophique.
v. Hymnes de Callimaque®

Ces hymnes du Ve siécle av. J.-C. veulent a la fois se maintenir et rompre avec la tradition
épique et ’imitation des hymnes homériques ; I’on y retrouve en effet I’influence des chceurs
lyriques et certains hymnes semblent également avoir été inspirés par la dramaturgie.
Probablement composés pour le public lettré d’ Alexandrie, ils contiennent une variété de styles et

de références que les auditeurs devaient sans doute s’amuser a comprendre grace a leur érudition.
vi. Hymnes orphiques

Les hymnes attribués a Orphée, ou aux hymnographes orphiques, sont des poémes
lyriques, mais marqués par 1'épique en ce qu'ils contiennent des éléments de narration au sujet des
dieux®®. Certains auteurs ont prétendu qu'ils dateraient d'avant Homeére ; ainsi en 1967, un
astronome grec a déclaré que ces textes dataient du XIVe siécle av. J.-C., en se basant sur la
description d'un phénomeéne astronomique décrit dans I'nymne orphique a Apollon®’. 1l est a

présent assez Clair que ces hymnes ont été composés dans les premiers quatre siécles de notre ére,

8 The works of the Emperor Julian, ed. T. E. PAGE, vol. 1, London & New York, Heinemann & Mcmillan, 1930,
pp. 439 —441.
8 CALLIMACHUS, Hymns and epigrams, trad. en anglais par A.W. MAIR, Cambridge & London, Harvard University

Press & William Heinemann Ltd., 1921, pp. 60- 83, pp. 124 — 135. Greek Hymns... op. cit., p. 45. ; mais le
precedent conteste ce point de vue.

8 Opgixol buvor, trad. et commentés par D. P. PAPADITSAS et E. LADIA, Athénes, p. 1.

& Ibid.
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et probablement dans la partie la plus ancienne de cette période, probablement le Ille siecle apr.
J.-C®, Pour Furley et Brumer, ils ne sont pas du tout représentatifs de 1’hymnographie
traditionnelle grecque, provenant, selon eux, d’une petite communauté d’Asie Mineure et ayant un
usage restreint®. En vérité, les auteurs antiques eux-mémes restent silencieux a ce sujet. La plus
ancienne référence a ces hymnes se trouve dans un commentaire a Hésiode, datant du XIlIe siécle
— fort tard, donc®,

Dix hymnes sur les 87 hymnes connus s'adressent a des déesses : Hécate, Rhéa, Héra, G¢,
la Mére des dieux, Athéna, Artémis, Déméter d'Eleusis, Aphrodite et Hestia. Ces hymnes se
montrent particuliérement riches en prosonymes, répétant parfois les mémes au sein d'un méme

écrit, parfois seulement a quelques vers d'intervalle.
vii. Hymne anonyme a Athéna

Cet hymne se range sous la catégorie des okoAta, de petits poemes destinés a étre récités
durant des banquets. L'étymologie de cette appellation n'est pas certaine, mais I'hypothése qui
prévaut est que chaque hote qui devait réciter durant les banquets tenait a la main une branche de
myrte, laquelle était courbée : or le mot ancien pour dire 'non droit' est ckolodg. Parmi les scholies
okOMa conservées par Athénien se trouvent quatre qui se présentent sous forme d'hymne. Ils se

datent entre la fin du Vle et le début du Ve siécle av. J.-C. et auraient été composés a Athénes®?.
viii. Hymne d’Anacréon a Artémis

Cet hymne date du Vle siécle aprés J.-C.% et a été écrit par Anacréon avec pour public les
habitants de Magnésie, une ville de I'Asie Mineure, dans laquelle se trouvait un temple d'Artémis
Leukophryéne®. 11 est probable que cet hymne ait été composé et récité aux invités d’un

symposion.

8 The Orphic Hymns, trad. A. N. ATHANASAKIS et B. M. WoLkow, Baltimore, Jonh Hopkins University Press,
2013, p. X.

8 Greek Hymns..., op. cit., p. 49 — 50.

% The Orphic Hymns, op. cit., p. IX. Il est intéressant de noter que ces hymnes se sont retrouvés, au XVe siécle, dans
les mémes codices contenant des hymnes homériques et les hymnes de Proclus et de Callimaque (ibid.)

% AvBoloyia apyaiwv eMnvidv duvav, éd. S. GRIGKENIS, Athénes, Zitros, 2005, p. 48.

92 Greek hymns..., op. cit., vol. 1, p. 178.

%3 AvBoloyia apyaiwv... , op. cit., p. 128.
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iX. Hymne d’Aristocle a Déméter

Rien n'est connu au sujet d'Aristocle sauf le fait qu'il ait été paradoxographe. L'hymne nous
est transmis par Aelianos (Iepi {diwv 10., 11, 4) par rapport a une célébration en I'nonneur de

Déméter™.
X. Hymne anonyme a Déméter®
Cet hymne a été retrouvé sur un papyrus du Ille siecle av. J.-C. Il semble étre de la main

d'un poete inexpérimenté, mais non ignorant, qui semble connaitre les hymnes homérique et

orphique adressés a Déméter.
Xi. Hymne anonyme a Hécate

Cet hymne anonyme de I'époque impériale a été conservé dans les écrits d'Hippolyte (Kazd
rwaocwyv aipéoewv, 4, 35, 5). 1l présente des points communs avec les hymnes orphiques en ce qu'il

contient une suite de prosonymes, parfois sur un méme vers®.

Xii. Hymne d’Aristonoos de Corinthe a Hestia®'

Composé dans le troisiéme quart du I'Ve siecle apr. J.-C., cet hymne a Hestia fut retrouvé
a Delphes — probablement, car, en tant que déesse du foyer, elle avait sa place a I’endroit que les
Grecs considéraient étre au centre du monde. Il est possible que cet hymne ait été composé pour

une ambassade religieuse ou pour un festival, mais nous ignorons lequel.
Xiii. Hymne de Sappho a Héra

Dans cet hymne du début du Ve siecle av. J.-C., la poétesse invoque Héra pour une raison

inconnue®.

% Ibid., p. 186. ; Supplementum Hellenisticum, ed. H. LLOYD- JONES et P. PARSONS, Berlin, New York, Walter de
Gruyter, 1983, 206, p. 80.

9 Supplementum Hellenisticum, ed. H. LLOYD- JONES et P. PARSONS, Berlin, New York, Walter de Gruyter, 1983,
990, p. 507.

% Ibid., p. 191.

9 Greek hymns..., op. cit., vol. 1, pp. 116 — 118.
% |bid., p. 165.
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Xiv. Hymne anonyme a Isis

Cet hymne est non daté dans notre recueuil. L’auteur signale que sa retranscription se dans
dans, J.U. POWEL, Collectanea Alexandrina, 168, mais nous n’avons pas pu 1’y trouver. Nous

maintenons donc cet hymne sans connaitre sa date ni le lieu de sa composition.
XV. Hymne anonyme a Léto, Apollon et Artémis

Cet hymne est un autre ok6Alov sous forme d'hymne. Il a sans doute été composée a
Athénes comme l'indique le prosonyme Apyotépa attribué a Artémis - les Athéniens vénéraient
cette hypostase de la déesse en lui sacrifiant cinq cents brebis®. Il date du début du Ve siécle av.

J__C.100

Xvi. Hymne d’Alcée de Lesbos a Héra, Zeus et Dionysos

Cet hymne ancien (Vle s. av. J.-C.)!%! semble avoir été destiné & étre déclamé devant I'autel
des trois dieux, en face de leur statue, en compagnie des amis du poéte. Il ne s’agissait sans doute
pas d’un événement religieux, mais au cours d'un banquet dans le temple des trois dieux, ou les

amis d'Alcée auraient trouvé refuge!®2.
xvii. Les hymnes d’Isidore a Isis'®

Ces hymnes sont parmi les plus précoces a étre adressés a la déesse en langue grecque. llIs
sont datés d’au plus tard le ler siécle av. J.-C. Dans les hymnes | —III, la déesse apparait dans des
formes plus primitives que dans I’hymne IV, ¢’est-a-dire plus proche de son hypostase égyptienne,
ce qui n’empéche pas Isidore de la comparer & toutes les déesses connues!®®. L’auteur semble
connaitre les aspects techniques de I’hexamétre grec ; certains de ses vers sont des emprunts clairs

au registre épique®.

% AvOoloyia apyaiwv... , op. cit. p. 323.
100 Greek hymns..., op. cit., vol. 1, p. 258.
w1hid., p. 171.

192 gvBoloyia apyaiwv... , op. cit, p. 305.
103V, F. VANDERLIP, 0p. Cit.

104 1bid., p. 11l

105 1pid.
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xviii. Hymne de Démétrios a Isis*®®

Cet hymne qui date probablement des environs du Ille siécle av. J.-C. a Kymé d'Eolide,

sur une stele.
xix. Hymne d’Epidaure a la mére des dieux

Cet hymne a été retrouvé sous forme épigraphique sur le temple d'Asclépios d'Epidaure,
par des fouilleurs grecs du XIXe si¢cle. La forme des lettres indiquerait le 1le ou IVe siécle apr.
J.-C., mais il est possible que I'hymne soit de bien antérieur, puisque la premiére preuve du culte
de la Mére des dieux a Epidaure se date du Ve ou IVe siécle av. J.-C. Les philologues ne s'accordent
pas sur cette datation et la font varier entre le Ve siécle av. J.-C. jusqu'a I'époque d'Hadrien. Furley
et Bremer tranchent pour le IVe ou llle s. av. J.-C.1%7 1l est possible en tous les cas que cet hymne

ait été conservé durant plusieurs siécles en tant que chant célébratoire d'un centre cultuel®®,

XX. Invocation liminaire a Apollon et Artémis*®

Cet hymne ou priére de Théognis date du Vle siécle av. J.-C. La fin de la priére ool pév
100710, Bed, opkpdv, guol 6¢ péya est une sorte de marchandage entre le pocte et la déesse pour

I’accomplissement de la priére ; elle rappelle la familiarité envers les dieux des ceuvres d’’Homere.

106 p_ ROUSSEL, Un nouvel hymne a Isis, in Revue des FEtudes Grecques, tome 42, fascicule 195-196, Avril-juin 1929. pp.
137-168.

197 Greek hymns..., op. cit., vol. 1, p. 214.

198 4vBoloyia apyaiwv... Op. Cit. p. 326.

199 Corpus de priéres grecques et romaines, op. cit., p. 76 — 77.
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c. Les prosonymes

I. Analyse quantitative

Sur 39 hymnes consacrés aux onze déesses retenues, nous avons récolté 451 prosonymes,
dont 345 différents ; la répartition des prosonymes par hymne est indiquée sur la figure ci-dessous.
L’hymne a la mére des dieux, Janus et Hécate de Proclus a été inclus pour chacune des deux

déesses, mais compté une seule fois dans le total des prosonymes.

S P. par P. Total Total de Prosony
3 Hymnes hymn différents prosony  prosonymes mes
& e par hymne mes différents exclusifs
Hymne homérique a 8 4
Aphrodite
> Hymne de Proclus a 3 3
= Aphrodite
3 45 39 22
o Hymne de Proclus a 1 1
@ Aphrodite Lycéenne
Hymne orphique a
Aphrodite 33 31
Hymne d'Anacréon a 3 3
Artémis
Hymne de Callimaque a 11 10
Artémis
Hymne homérique a 5 5
Artémis
e homérioue
= ymne homérique a
:ED. Artémis 11 8 7 74 71 50
Hymne orphique 43 42
Invocation liminaire a 2 2
Apollon et Artémis
Scholie anonyme a Léto, 9 2

Apollon et Artémis
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Hymne d'Aelius Aristide
a Athéna
Hymne anonyme a
Athéna

Hymne orphique a
Athéna

Hymne de Proclus a
Athéna

Hymne homérique a
Déméter
Hymne orphique a
Déméter d'Eleusis
Hymne de Callimaque a
Déméter
Hymne d'Aristocle a
Déméter

Hymne anonyme a
Déméter

Hymne orphique a Gé

Hymne anonyme a
Hécate

Hymne orphique a
Hécate

Hymne de Proclus a la
mere des dieux, Hécate et
Janus

Hymne d'Alcée a Héra,
Zeus et Dionysos

Hymne de Sappho a Héra

Hymne orphique a Héra

Hymne d'Aristonoos a
Hestia

34

15

36

34

15

13

22

33

15

21

32

15

13

22

61

77

15

39

13

13

57

60

15

39

12

13

36

34

11

23
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Hymne orphique a Hestia 10 10

Hymne anonyme a Isis 2 2
Hymne I d'Isidore a Isis 26 26
Hymne II d'Isidore a Isis 6 6
2. 61 61 32
Hymne III d'Isidore a Isis 13 13
Hymne IV d'Isidore a Isis 2 2
Hymne de ]_)emetrlos a 12 12
Isis
Hymne de I'Empereur 7 7
,E, Julien a la mere des dieux
o Hymne de Proclus 4 la
% mere des dieux, Hécate et 4 4
=)
= Janus 34 32 14
i Hymne d'Epidaure a la 6 5
9 mere des dieux
=3 ) .
= Hymfle orphlque ala 17 16
mere des dieux
~ L,
g Hymne orphique a Rhéa 20 20 20 20 9

Tableau 1. La répartition des prosonymes par déesse et par hymne

Nous ne prétendons évidemment pas avoir retrouvé tous les hymnes consacrés a ces 11
déesses ; d’ailleurs certains ont été lus, mais non retenus, car ils ne contenaient pas de prosonymes
a proprement parler''®. Pour cela d’ailleurs il ne faut pas tirer des conclusions quant & la
‘popularité’ de telle ou telle déesse dans le monde grec uniquement sur base des résultats ci-dessus.
IIs ne sont qu’un outil pour nous permette de déterminer quel type d’hymne, contient le plus de
prosonymes et quelle déesse, dans le cadre de notre travail, s’en voit attribuer le plus.

Comme I’on peut le constater dans le tableau ci-dessus, ce sont les hymnes orphiques qui

110 Ainsi la plupart des arétologies isiaques, qui ne contiennent que des participes présents et des séquences
narratives des actes de la déesse, ne se présentent pas dans notre travail.
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présentent habituellement le plus de prosonymes et de prosonymes différents, sauf pour Isis, qui
n’a pas d’hymne attribué aux auteurs orphiques. Pour cette divinité, c’est I’hymne I d’Isidore qui
comporte le plus de prosonymes, un nombre qui se rapproche d’ailleurs de la quantité de
prosonymes dans les hymnes orphiques des autres déesses. La quantité de prosonymes dépend
¢évidemment aussi de la longueur de I’hymne, quoique certains écrits trés courts soient composées
de vers uniquement formés de prosonymes les uns a la suite des autres, et particuliérement, encore
une fois, les hymnes orphiques (voir les hymnes en annexe).

Les prosonymes rangés sous la catégorie de prosonymes exclusifs sont ceux que nous
n’avons retrouvés que pour 1’une des 11 déesses étudiées. La majeure difficulté consistait a choisir
entre ¢éliminer des termes synonymes ou du moins proches en signification, ou de les garder
distincts, lorsqu’ils étaient attribués a deux ou plusieurs déesses différentes. Lorsque le sens était
trés proche (p. ex., 'Qvyotep A0¢' et 'mal A10¢') nous ne les avons pas considérés comme différents ;
cependant, lorsque la formulation ou 1’ajout de termes nous paraissait apporter assez de nuance,

nous les avons considérés comme distincts.
Ii. Analyse qualitative

Afin de procéder a une analyse comparative plus approfondie, il nous semble important
d’apporter quelques précisions sur la nature des prosonymes que nous avons pu récolter.
Effectivement, ces adjectifs ou périphrases ne sont pas donnés par hasard et si certains se
retrouvent pour presque chaque déesse (motva, dvacoa et pdiaipa entre autres), d’autres leur sont
exclusifs, dans la limite, bien siir, de ce que nous avons pu trouver. De méme, pour pouvoir engager
la discussion sur une éventuelle influence des prosonymes paiens sur ceux de la Vierge Marie, il
nous semble important de faire ressortir quel aspect de chaque déesse est le plus mentionnée dans
ces hymnes ; car, comme nous en discuterons plus tard, L. Geitner écrit que si les déesses partagent
des caractéristiques avec la Vierge Marie, aucune d’elle ne présente toutes les caractéristiques de
celle-ci ou du moins cette configuration exacte d’attributs!!!,

Pour paver le chemin vers cette analyse, nous avons classé les prosonymes de chaque
déesse en fonction de champs lexicaux qui représentent 1’'un de leurs attributs ; ces champs

lexicaux et le nombre d’occurrences qui s’y retrouvent sont repris ci-dessous sous forme de

graphes. Précisions que chaque occurrence est comptée mé€me si le prosonyme est répété plusieurs

1] . GEITNER, Mary... op. cit., p. 112.
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fois, car il nous semble que si une caractéristique est répétée, méme a I’identique, c’est qu’elle est
particuliérement associée a la divinité en question. De méme, ajoutons que certains champs
lexicaux dont les valeurs sont proches (guerre/fureur/bruit) ont parfois été réduits a un seul champ
lexical commun pour une plus grande clarté.

La difficulté, dans cette distribution par champ lexical, était au sujet des prosonymes
composites ; en effet, que faire de pfjtep épotwv (Aphrodite) ? Faut-il le placer dans le champ
lexical de la maternit¢ ou bien de 1’amour/eros ? Nous avons tranché en dédoublant ces
prosonymes. Il est donc normal que le total des prosonymes sur les graphiques soit parfois
supérieur a ceux des tableaux ci-dessus. Ce choix arbitraire peut étre critiqué, mais il nous semblait
important de bien représenter les aspects de chaque déesse et cette solution nous a semblé étre la
meilleure.

Pour essayer de déterminer si les différentes époques ont changé leur fagon de décrire les
déesses, nous avons également classé les prosonymes exclusifs de celles-ci par data des hymnes.
Certains hymnes ne peuvent pas étre datés exactement et ont donc leur place par chronologie
relative.

Suivant ces deux classifications, nous tenterons de voir si les prosonymes se rapportent aux
mythes et textes théogoniques ou si (et le cas échéant, dans quelle mesure), des innovations en
terme de prosonymes peuvent étre observées. Ceci pour toutes les déesses a I’exception de Gé qui
n’a quun seul hymne a lui étre proprement dédié, méme si nous savons que

Déméter/Rhéa/Cybele/Mere des dieux et GE sont fortement comparables.
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1. Aphrodite

Abondance/richesse
Amour/éros

Animal

Apparence/forme
Bonheur/joie

Ciel

Hymne/chant

Lumiére/feu

Mariage

Maternité

Mer

Nuit/obscurité
Protection/salut

Relations avec autres divinités
Royauté/puissance/supériorité
Ruse

Sainteté/bénédiction

Toponymes/noms donnés

Vie

o
[
N
w
N
(€]
(<))
~

Figure 1. Occurrences par champ lexical (Aphrodite)

Comme il se doit pour la déesse de I’amour, le champ lexical de I’eros est assez présent ;
pas autant, toutefois, que celui de la supériorité et de la puissance, bien que celui-Ci ne surpasse le
premier que d’un prosonyme. L’apparence de la déesse, la joie (sourire) et le mariage sont aussi
bien présents. Aucune notion, bien sir, de virginité ou de pureté. La maternité ici ne semble pas
désigner la maternité au sens strictement biologique, mais aussi en tant que source de vie et de
fécondité (yevéteipo Bed). Nous rediscuterons plus loin de cet aspect de la maternité et des
problémes qu’il peut soulever dans I’interprétation des déesses. Le champ lexical de la ruse est di
a son prosonyme de ‘doAomAoKe UfiTep avdykng’ qui se rapporte peut-étre aux enfants que la déesse

eut avec Arés, Phobos et Deimos*?.

112 p, GRIMAL, Dictionnaire de mythologie grecque et romaine, Paris, PUF, 1963, s.v. Aphrodite, pp. 39 — 40.
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Hymne homérique a Hymne orphique a Hymnes de Proclus (Ve
Aphrodite (VII- VI s. av. J.- Aphrodite (I1le siécle apr. siécle apr. J.-C.)
C) J.-C))

ToAVYpYGoVL (V. 1) ‘Avacoa (v. 24) ‘Epmtotokov (v. 13)

gliotépavoc (v.6, v. 76) Apavig (v. 10) Avkiov Bactinida (A Aph.
Lycéenne, v. 1)

euoppedng (v. 49, v. 56, v.  Bakyoto népedpe (v. 7) [Inynv peydinv Bactiqov (v.

65, v. 156) 2)

ol OV (v. 173) Bloddtt (v. 12) [Totva (v. 20)

I'opootore (v. 8)
I'evételpa Bed (v. 2)
I'evvododrtepa (v. 12)

Aolomhdke PfiTep avayKNg
(v.3)
"Epatonidxaun (v. 10)

Evratépeia (v. 10)
Zeovkteipa (v. 3)
Oca Bacirela (v. 16)
Kpvoia (v. 9)

Kvnpoyeveg Betov yévog (v.
15)
Avxowva (v. 11)

Maxapa (v. 26, v. 27)

uitep Epotov (v. 8)

Nvuktepia (v. 3)
Tableau 2. Répartition chronologique des prosonymes d’Aphrodite

Comme le montre le tableau ci-dessus, il n’y pas une grande unité des prosonymes
d’ Aphrodite dans les 3 de nos hymnes qui lui sont dédiés. Son hymne homérique répéete a plaisir
qu’elle aime a sourire ce qui se rapporte a la tradition de la déesse que certains considérent comme
ironique (par rapport, sans doute, a la cruauté dont elle peut faire preuve''®.) L’hymne orphique
reflete aussi sa maternité d’Eros et son aventure avec Dionysos, qui donna naissance a Priape. Si
la déesse semble avoir assez souvent le role d’une ‘mégere’ cruelle jalouse, elle n’en est pas moins

saluée comme une force supérieur et, par Proclus, ‘mynv peyédinv Baciinov’, ce qui n’est pas

113 M. GRANT et J. HAZEL, Le Who's who de la mythologie, Paris, Seghers, 1975, s.v. Aphrodite, p. 49.
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sans rappeler I’exorde de Lucréce qui la salue en tant que ‘force supréme qui donne la vie’ (voir

aussi le prosonyme ‘yevéteipa 0ed’114).

114 1bid., pp. 49 - 50.
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Animal

Apparence

Bonheur/destinée
Bonté/bienveillance

Course

Gloire

Guerre/rage/violence
Immortalité

Lumiere/feu
Maternité/accouchement
Monde sauvage/nature
Navigation/tempéte

Nom/titre

Noms d'autres divinités
Nuit/obscurité
Protection/salut
Pureté/virginité

Relations avec autres divinités
Royauté/puissance/supériorité
Tir a l'arc/chasse

Toponymes/noms donnés

N
>
=3
o~
=
7

o
N

4

(o))
(0]
=
o
=
N
=
SN
[Eny
(o))
=
(o]

20

Figure 3. Occurrences par champ lexical (Artémis)

La vierge chasseresse ne dément pas son nom puisque le plus présent des champs lexicaux

est celui de la chasse et du tir a I’arc, suivit de pres par celui de la puissance et de la supériorité.

La maternité aussi est présente, ce qui n’est guere surprenant puisque Artémis la vierge était la

déesse des parturientes, sans doute parce que la légende veut qu’elle naquit la premiére puis aida

sa mére a mettre Apollon au monde!’®. Sa relation a la maternité peut aussi étre mise en paralléle

avec son hypostase d’Ephése qui semble avoir ét¢ influencée par une ancienne déesse de la

fécondité!!® (hypothése encore discutée aujourd’hui, de méme que la nature de cette déesse).

115 P, GRIMAL, op. Cit., S.v. Artémis, p. 52.

118 |bid.
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Hymnes
homériques a
Artémis

éxatnporov (I,
V. 6)

Onpookomog
(1, v. 11)

ioyxéoupav (I, v.

6)

KOGUyVITNV
‘Exdroo (1,
v.1)
aOTOKAGLYVITN
V XPUGaOPOL
Andérdovog (I,
v.3)
Ehapnporov
(I, v.2)
toyéorpav (11,
v.2,v.11)

kehadewvny (11,
v. 1)
oudTpopov
Andriovog (1,
V. 2)
napOévov
aidoinv (11, v.
2)

mapBEvov
toygopav (I, v.
2)
xpPLoNAdKATOV
(1, v.1)

Hymne
d'Anacré
onle
Théien
Aéomowva
onpdv (v.
3)
"Edaenpo
Ae (v. 1)

Zovom
(v.2)
ol A10g
(v.2)

Invocation
liminaire a
Apollon et
Artémis
Aptepn
Onpopovn (v.
11)

Ovyoatep Aldg
(v.11)

Scholie
anonyme a
Léto, Apollon
et Artémis

apyotépav

‘EAagnPoire

Hymne de
Callimaque
(IVe siecle av.
J.-C))

Avacoa (v.
137)

Apte
mapBOevin
TITVOKTOVE (V.
110)
Aevookomne
(v. 259)
Méya
Kkpeiovoa (v.
268)

OVvm dvacca
(v. 240)

[Tétvia (v.
135)
[Tétvia (v.
225)

[MovAvpirabpe
(v. 225)

Hymne
orphique
(Ie siécle
apr.J.-C.)
Aigv éoboa
(v.11)

AloAdpopope
(v.12)

Auppotépa
(v.9)
Apoevopope
e(v.7)

Baoiielo
(v.1)

Bpopia (v.2)

Bpotav
KOLPOTPOPE
doipov (v. 8)
Aododye
Ogd (v. 3)
Aiktovva (v.
3)

Apvpovia (v.
12)

‘EAagpnPoire
(v. 10)

Ebopope (v.
6)

Evavinre (v.
7)

Bed catepa
(v. 13)
Onpoktove
(v.9)
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Tableau 3. Répartition chronologique des prosonymes d’Artémis

Toyxéopa (v.
6)

Koaiov 6dhog
(v.11)
Kinwoia (v.
7)

Kvowviog

(v. 12)
Kovnyét (v.
5)

Aoyela (v. 3)
Avcilwve (v.
5)
Avoépuve
(v. 5)
Avtpia
(v.7)
Meyolovopue
(v.2)
Nvuktepogott
e(v.6)
‘OABLopope
(v.9)

Opbia (v. 8)
[Toppoaciieln
(v.11)
[Hoocwpang
(v.3)
[ToAvdvopue
Kovpn (v. 1)
[Totvia (v.
11)

Yepvn (v.2,
v. 10)
YrvAokitt (v.
12)

Trravig (v. 2)
To&ott (v.2)
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Les qualifications d’Artémis sont plus homogenes que celle d’ Aphrodite en ce que dans
chaque hymne il est fait mention de ses attributs de chasseresses. Etonnamment, nous voyons
apparaitre un prosonyme concernant la navigation dans 1’hymne de Callimaque, peut-étre en
référence au passage du mythe d’Iphigénie ou la déesse immobilise la flotte d’Agamemnon?!’. Les
autres prosonymes de la déesse sont cohérents avec ses divers mythes et sont trop nombreux pour
les détailler un a un ; contentons-nous de répéter que I’image de la déesse semble, a défaut d’un
autre terme, ‘stable’. Elle défend, bien sir, la virginité, vierge elle-méme,'® bien que ce champ

lexical de la virginité ne semble pas trés présent dans ces hymnes.

17 1bid., p. 52.
118 M. GRANT et J. HAZEL, op. cit., S. V. Artémis, p. 67.
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3. Athéna

Animal/créature I
Apparence/forme
Bonté/bienveillance

Ciel

Gloire/honneur
Guerres/actes/rage

Langage

Masculinité

Monde sauvage/nature
Nom/titre
Protection/salut/victoire
Pureté/virginité

Relation avec d'autres divinités/naissance
Royauté/puissance/supériorité
Sagesse/arts

Sainteté/bénédiction

Toponymes/noms donnés

o
N
D
)]
(o]

10 12 14 16

Figure 4. Occurrences par champ lexical (Athéna

A nouveau, pas de grande surprise pour la déesse de la guerre et de la sagesse, avec pour

champ lexical principal les actions guerriéres et la violence, suivi par celui de la puissance et de la

supériorité. Sa virginité, pourtant aspect important de sa personnalité!'®, n’est mentionné qu’une
seule fois.
119 1bid., p. 73.
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Hymne anonyme a
Athéna (fin Ve -
début Ve av. J.-C.)

Avacoa (v. 1)

[ToAlag (v. 1)

Hymne d'Aelius
Aristide (lle s. apr.
J.-C))

Aéomowa (1. 9, 1)

Avvatotat (1. 13)

Movn tov povoo (1.
9,8)

Ouavopog g vikng
(I. 16)

Zuepdarény (1. 10,
13)
Ouavrportmtatn (1.
13)

Hymne orphique a

Athéna (Ile s. apr.

J.-C)

Ayaboic ppoéVNoIg
(v.9)

Aylaote (v. 11)

Aiolopopoe (v. 11)
Avtpodiatte (v. 3)

Appnre (v.3)

Movkdoen (v. 17)

Topyopovn (v. 8)
Ala (v. 2)
Apbxova (v. 11)
Ebpeoiteyve (v. 17)
TnrnaAdrepa (v. 12)
Avtepot Koakdv (v.
13)

Modxapa Oed (v. 2)
Meydhov Aldg
gxyopve (v.1)
ocepvn (v.1)
Meyolodvope (v. 3)
Mt (v. 10)
Movvoyevig (v. 1)

Nwnedpe daipov (v.

13)

Ouppyodopue (v.2)
Opppyodopue (v. 6)
Opudoteipa (v. 9)
[ToAepatoxke (v. 10)
[ToAepoxiove (v.2)
[ToAvAliotn (v. 17)
Baociiewn (v. 17)
Pnt (v. 3)

Teyvdv pfitep (v. 8)
ToAVOPAE (V. 8)
Tprroyévewa (v. 13)
Durévlee (v. 11)

dilooTpe KOKOTG
(v.9)

Hymne de Proclus a
Athéna (Ves. apr.
J.-C)

Aiyoyoto A10¢ TéK0g
(v.1)

AKpOTATNG GO
ceptig (v. 2)
‘Avacoa (v. 51)

Apoevoboue (v. 3)
Baocilewa (v. 45)
Aopvccoe (v. 4)

MeyaoBevég (v. 3)
Melyopovie (v.40)

‘Ouppyonatpn (v. 3)
[ToAAGg (v. 4)
[Totvia (v. 5)
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Dleypaiov OAETEPQ

[ydvrov (v. 12)

Duyorextpe (v. 8)
Tableau 4. Répartition chronologique des prosonymes d’Athéna

Par le nombre de leurs occurrences, il n’est pas surprenant que des prosonymes relatifs a
la guerre, la violence ou les armes se retrouvent dans presque tous les hymnes de notre corpus
dédiés a Athéna. Si les hymnes orphiques et de Proclus développent assez longuement ces aspects
de la déesse, ils introduisent aussi des ¢léments qui semblent plus mystiques, tels que 1’opposition
‘Appnte/Pnty’, sur le méme vers. Ce terme semble refléter des principes de la théogonie orphique
(Appnrtoc Apyn). Aelius Aristide, de fagon plus précoce, qualifie Athéna de ‘uévn tov povov’,
formule a laquelle Proclus semble faire écho avec le prosonyme ‘Akpotdrng amo cepfis’, placant
la déesse au-dessus de tous autres. Toutefois, méme si cela peut paraitre étonnant dans le
polythéisme, ce n’est pas les seules occurrences de genre de termes méme si leur formulation

différe un peu des classiques ‘moppociieln’.
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4, Déméter

Abondance/richesse
Agriculture

Apparence/forme
Bonheur/joie
Bonté/bienveillance

Désir

Gloire/honneur

Lumiére/feu
Maternité/accouchement
Monde sauvage/nature/terre
Nom/titre

Noms d'autres divinités
Pureté/virginité

Relations avec d'autres divinités/naissance
Royauté/puissance/Supériorité
Sainteté/bénédiction
Toponymes/noms donnés

Figure 5. Occurrences par champ lexical (Déméter)

De fagon assez surprenante, c’est I’apparence de Déméter qui est le plus mise en avant dans

les hymnes que nous avons recensés ; d’autant plus surprenante que la 1égende de I’enlévement de

Perséphone décrit de quelle fagon la déesse erra sans se baigner ni se parer neuf jours et neuf nuits

aprés I’enlévement de sa fille'®®. La puissance de la déesse vient en second lieu, suivie directement

par les références a 1’agriculture. La maternité a plus d’importance que 1’abondance et la richesse

dont la déesse est pourtant la garante, sans doute a cause du couple trés soudé que la déesse forme

avec sa fille'?! et, forcément, de tout I’appareil métaphorique de la fertilité agraire et féminine. La
pp p q g

Déméter d’Eleusis est I’hypostase ‘mystique’ de la déesse, avec son culte secret.

120 p, GRIMAL, op. Cit., S.v. Déméter, p. 120.

121 |bid.
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Hymne
homérique a
Déméter (VIlle
-Vles. av. J.-
C)

nokopov (v.1, v.
298)

ocepviy Beav (v.
1)

wpneodpov (V. 4,
192, 493)
ayAaxapmov (V.
4,192, 493)
moTvioL (UTNp)
(v. 39)

noTvie Ano (v.
47)

[Totvia (v. 54, v.
493)

dvaocoa (v. 75,
v. 493)

ol BV (v. 63,
v. 484)

noTva OV (v.
118)
poio (v. 147)

KLOpNV Beav (v.
179)

TOTVIRLY AyviV
(v. 203)
moALTOTVIEL AN®
(v. 211)
gliotépavog (v.
224, 308, v. 385,
v. 471)
Tipdoyog (v.
269)
KOAMOTEPAVOG
(v. 253, v. 296)
Eovon (v. 303)

Hymne
anonyme sur
papyrus du llle
s.av.J.-C.

Ato Oedov (v.
11)
[ToAvwvipov
(v.1)

Hymne de
Callimaque a
Athéna (IVes.
av. J.-C))

Méya kpeiooa
Oedwv (v. 138)
[ToAvTpoE (V.
2)
[TovAvpuédiuve
(v.2)
Tpiloote (v.
138)

Hymne
d'Aristocle a
Déméter (avant
ler - lles. apr.
J.-C)
[ToAvkapme (v.
1)

Hymne
orphique a
Déméter
d'Eleusis (I11e
s.ap. J.C))
AyladTipog (v.
10)

Ayvi (v. 11)

Aloaia (v. 5)

AvEB0ANG (V.
10)

Bpopiot
oLVESTLOG (V.
10)

‘Epoat (v. 7)

Ebtexve (v. 13)

"Hg moAAod
Hopoi

Ovnidv
Opéntepa
TpoTavIOV (V.
7)

TepoBaieig (v.
17)

Tuepoeosoa (v.
7)

Kovpotpoope (v.
2,V.13)
Aopmaddecoa
(v.11)
Makapo. (v .18)

Movyevnig (v.
16)

‘OABroddTL (V.
2)

[Modopiin (v.
13)

Moppntepa Bed
(v.1)
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Kvavomenlov [Tavtoootepa

(v. 320, v. 361, (v.3)

v. 375, v. 443)

ayviig (v. 440) [Taor mpoonvig
(v.12)

KOAMG@OpOL (V. [ThovtoddTEpOL

454) 0ed (v. 3)
[ToAvévOepot
(v.17)
[ToAvméTVIa

Bvntoic (v. 16)
[ToAbOtexve Bed
(v.16)
[Molvdvopue
doipov (v. 1)
Zepvn/M (v. 2, v.
13)
Ymepueio (v. 5)
Ztavotpdoe (V.
3)
Yopitt (v. 5)
dawvopévn (v.
12)
X0ovia (v. 12)
XAoodkopme (v.
5)

Tableau 5. Répartition chronologique des prosonymes de Déméter

La plupart des prosonymes recueillis proviennent des mythes concernant Déméter. Ainsi,
Aapmaddeooa est un rappel de son errance durant la disparition de Perséphone, ou la déesse tenait
un flambeau a chaque main; mhovtodotepa 0ed, en-dehors de sa fonction de déesse de
I’agriculture, pourrait se rattacher & la 1égende de son fils Ploutos, qu’elle eut avec Iason'?2, Moda
qui peut signifier sage-femme ou nourrice, se rapporte sans doute au fait que la déesse devint la
nourrice de Démophon (ou Triptoléme)'?. Deo est I’un des noms donnés de la déesse, que ce soit
son propre nom (décomposition de Dé — méter) ou bien le nom d’une divinité locale qu’elle aurait

124

absorbée™* — I’identification est totale dans les hymnes de notre corpus. Dans la Théogonie

122 |bid., p. 121.
123 |bid. p. 120.
124 Greek-English Lexicon, éd. H. G. LIDDELL and R. ScoTT, Chicago, University Press, 1940, p. 388.
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orphique, Rhéa devint Déméter aprés avoir donné naissance a Zeus?®. X06via, & part le lien

¢vident avec la terre, pourrait aussi provenir de deux autres 1égendes racontées par Pausanias,

6

incluant des jeunes filles nommées X06via que Déméter pris a son service!?®. D’autres, comme

'OMProddT (celle qui remplit les ames de joie'?’) reflétent peut-étre la pensée orphique d’un espoir
de ’au-dela. De facon intéressante, moAvwvopoc, concernant une déesse, signifie ‘celle qui est

128>

adorée sous plusieurs noms plutot que ‘celle aux noms divers’. Cette formulation semble

refléter le prosonyme "Hg moAlai pop@ad.

125 M. GRANT et J. HAZEL, op. cit., s. v. Déméter, p. 131.

126 PAUSANIAS, EAAddog mepujynoig, 2, 35, 4-5.

127 Greek-English Lexicon, éd. H. G. LIDDELL and R. ScoTT, Chicago, University Press, 1940, p. 1213.
128 |id., p. 1446.
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Abondance

Apparence/forme
Bonheur/destinée
Bonté/bienveillance

Gloire

Guerre/acte/rage

Immortalité

Maternité

Protection/salut

Relations avec autres divinités
Royauté/puissance/supériorité

Sainteté/bénédiction

o
=
N

Figure 5. Occurrences par champ lexical (Gé)

w

S

(€]

Dans la mythologie classique, G¢€ est 1’épouse d’Ouranos. Dans la théogonie orphique,

cependant, elle est 1’'une des substances cosmogéniques Son seul hymne dans notre corpus se

réclamant de cette philosophie, elle y est a la fois fois un principe de vie et un symbole

d’abondance.

Hymne orhique a Gé (Ille s. apr. J.-C.)
Adia (v. 6)

Av&B0ANG (v. 3)

Babbvotepvn (v. 6)

“Edpavov daBavatov kOcpov (v. 4)
Makaipa (v. 10)

Mntep pokdpwv Bvntdv T’ dviponwv (v. 1)
‘OAPopope (v. 6)

Opppoyapns (v. 7)

[Moavdmtepa (v.2)

[Tavtorétepa (v. 2)

[Movtpoge (v. 2)

Tableau 6. Répartition chronologique des prosonymes de Déméter
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6. Hécate

Animal
Apparence/forme
Ciel

Guerre/acte/rage
Lumiére/feu

Mariage

Maternité

Monde sauvage/terre/nature
Navigation/tempéte
Nuit/obscurité
Percussions
Route/chemin/errance

Royauté/puissance/supériorité

Toponymes/noms donnés

o
[
N
w
H
Ul
(o))

Figure 6. Occurrences par champ lexical (Hécate)

Cette déesse infernale n’est pas connue dans les ceuvres d’Homére, alors qu’Hésiode en
fait une Titanide, est associée a Artémis, a la lune et a la magie, sans mythe proprement dit (méme
si elle apparait parfois dans la légende de 1’errance de Déméter'?°). Elle est également associée a

Déméter par leur soin du sol et le caractére chtonien de cette déesse des carrefours'®

; c’est peut-
étre pour cela que Proclus I’inclut dans un hymne adressé a la fois a elle et a la Mére des Dieux
(identifiée a Cybele/Rhéa/Déméter). Elle accorde la prospérité matérielle et la victoire aux jeux,
et protege les pécheurs, avant de devenir une déesse des sortileges. Elle se promene avec des
torches en main et prend I’apparence de divers animaux3. Cette transformation explique sans
doute le caractére composite de ses prosonymes, certains décrivant la bienveillance et I’abondance,

alors que d’autres se concentrent sur ses aspects obscurs et magiques.

129p_ GRIMAL, op. Cit., s.v. Déméter, p. 120.
130 M. GRANT et J. HAZEL, op. cit., s. v. Hécate, p. 196.
131 p, GRIMAL, op. cit., p. 176.
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Hymne anonyme a Hécate
(I-1lles. apr. J.-C.)
Fopyd (v. 7)

Eivodin (v. 2)

Ex0pn oot6g (v. 3)
Mnvn (v.9)

Mopu (v.8)
Neprepin (v.1)
Nvuktepopotte (v.2)

Nvoktog @ikn kot ETaipn (V.
3)

Hymne orphique a
Hécate (I1Ie s. apr. J.-C.)
"Alwotov (v. 6)
Apopdketov Paciietav (v.
5)

Eivoiiav (v.2)

Eivodiav Exdmy (v. 1)
‘Epavviy (v.1)

‘Hygudvnyv (v. 8)
OnpoPpopov (v. 6)
Kovpotpogov (v.8)

Kpoxonemiov (v.2)
Nvuktepiav (v. 5)

Noponv (v. 8)

Ovpaviav (v. 2)
Ovpeocipoit (v. 8)
[Havtov kocpov
KMwodyov avacscav (v. 7)
[Tepoeiav (v. 4)
Yrvhokity (v. 5)

Tableau 7. Répartition chronologique des prosonymes de Déméter

Hymne de Proclus a la mere des
dieux, Hécate et Janus
KoAlyévebre (v. 1)

MeyacOevéc (v.2)

[MoAvdvopue (v.1)
[MopBHpare (v. 2)

Le premier hymne a Hécate semble ne discuter que ses aspects plus tardifs, donc

infernaux et nocturnes. L’hymne orphique est un mélange de ces deux aspects de la divinité,

alors que Proclus se contente de termes plus généraux.
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Ame

Apparence/forme

Gloire

Guerre/acte/rage

Maternité

Nom/titre
Royauté/puissance/supériorité
Sainteté/bénédiction
Toponymes/noms donnés

Vents

7. Héra

o
=

Figure 7. Occurrences par champ lexical (Héra)

N
w

Peu de prosonymes pour Héra dans les hymnes trouvés a son sujet, avec une majorité se

concentrant sur son aspect de mére des dieux.

Hymne de Sappho (VIle-Vle

s.av. J.-.C)
[Totv1 (v. 2)

Tableau 8. Répartition chronologique des prosonymes d’Héra

Héra

AioAMav kudaAipay

(v. 6)

®fov TaviV
vevéOrav (v.7)
[Totv1 (v.1)

Hymne d'Alcée a

Hymne orphique a Héra (Ille s.
apr. J.-C.)
Agpopopoese (v. 1)

AvEL®V TpoPE (V. 4)

Méxopa (v. 2,v. 9)
OuPpav pev pimp (v. 4)
MopPacirewa (v. 2, v. 9)
[Movtoyévebie (v. 4)
[ToAvovope (v. 9)
Yoyotpdpoug (V. 3)
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8. Hestia

Amour/désir
Apparence/forme
Bonheur/destinée

Foyer

Immortalité

Monde sauvage/terre/nature
Protection/salut

Relations avec autres divinités

Royauté/puissance/supériorité

Sainteté/bénédiction

o
[
N

Figure 8. Occurrences par champ lexical (Hestia)

Fille ainée de Cronos et Rhéa, personnification du foyer, cette déesse n’a pas de mythe a
proprement parler. Hestia reste immobile dans I’Olympe®?, ce qui lui vaut sans doute son
prosonymes de oike Os®dv poképov.

Hymne orphique a Hestia (Ile s. apr. J.-C.) Hymne d'Aristonoos a Hestia (I\VVe s. apr.

J.-C)
A1din (v. 6) "Avacca (V.2)
Evduvvartoto Kpovov Boyatep (v.1) Tepav iepav (v.1)
Bacitewo (v. 1) Kpovov kot Péag OOyatep (v.11 —12)

OvntdV oTthpLypo KpoTotdv (v. 5)
Maxarpa (V. 8)
Mewowooa (V. 8)
Oike Oedv poxdpov (V. 5)
[ToBewvotdn (V. 7)
IToAdpopee (v. 7)
X oopopoes (V. 7)
Tableau 9. Répartition chronologique des prosonymes d’Hestia.

132 |hid., p. 216.
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Abondance

Animal

Apparence/forme
Bonté/bienveillance
Guerres/actes/rage/Violence
Loi/justice

Maternité

Navigation/tempéte

Nom/titre

Noms d'autres divinités
Protection/salut
Pureté/virginité

Relations avec autres divinités
Royauté/puissance/supériorité
Sainteté/bénédiction
Toponyme/nom donné

Vie/immortalité

9. Isis

0 2 4 6 8 10 12 14 16 18

Figure 9. Occurrences par champ lexical (lsis)

Il y a trop a dire sur Isis et son culte en Grece pour s’y étendre trop longuement dans ce

travail. Identifiée a I’ancienne déesse Renenutet que les Grecs nommaient Hermouthis, elle

englobe les caractéristiques de celles-ci, dont le soin des grains de blé et la forme de serpent.

Cependant, bien plus que cela, le couple Isis-Hermouthis était considéré comme prenant soin de

chaque individu de sa naissance jusqu’a sa mort, controlant sa longévité et la qualité de sa vie ;

cette fonction I’identifie avec celle de kourotrophos des déesses grecques et a Tyche. Isis devient

aussi une divinité particulierement prisée lorsque le besoin de dieux rédempteur commence a se

faire sentir en Gréce ; elle devient alors juge, mére créatrice, et une aide divine pour la vie sur

terrel3s,

133V, F. VANDERLIP, Op. Cit., pp. 3 - 7.
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Hymne de Démétrios a Isis

(Illes. av. J.-C.)

yovn| kot adehon Oceipldoog

Baciiémg

N moapd yovau&i 0og
KOAOVUEVT

N TOpavvOg TAoNG XDOPOG
DeoLOPPOPOC KAAOVIEVT
KEPALVOD KLpio

unp "Qpov Baciiémg
voutiMog kopio

SuPpwv xupia

TOAELLOL Kupio

TOTOUMV KO OVEL®V KOl
Borldoong Kupia
npecfutatm

Hymnes d'Isidore (ler s. av. J.-C.)  Hymne anonyme a

Isis (date?)

Ayabn te toym (111, v. 19) Babdkepawg (v. 5)

ayio (I, v. 2) Avppnrata (v. 18)
ayvn (I11, v. 2)

aBavarn (I, v. 26)

dvaocoa (111, v. 19)

Aotdpmyv Aptep (I, v.18)

Aoppoditmyv (I, v. 21)

Bacirela Oedv (I, v. 1)

deomott (I, v. 25)

Aquntpa (I, v. 22)

Anot (I, v. 3)

Anot (111, v. 2)

Anot vyiom (IV, v. 4)
dmtelp’ ayabdv (111, v. 3)

€K TOAELLOV PLUEVT TE TOAELG TTAVTOG
te moAitog (I, v. 27)

emuav (111, v. 34)

‘Eppodo (11, v. 2)

‘Eppod6t dvoacoa (I, v.1)
‘Eppodot dvacoa (11, v. 29)
‘Eppodor dvacoca (111, v. 1)
‘Eotiav dyabnyv (I, v. 22)

Lo kai kaprdv evpétpra (11, v. 3)
"Hpnv peyordBpovov (1, v. 21)
Oovw (I, v. 23)

"Tow Becpogopat (IV, v. 4)
Avtodv dvacoa (1, v. 19)
ueyorooBeveg (1, v. 35)
ueyordvope (I, v. 2)
ueyordvope (11, v. 1)
Meyorovope (I, v. 2)
ueyiot (I, v. 26)

Meyiom (IL, v. 1)

ueravneope (111, v. 34)
untépa Bedv (1, v. 20)
Navaiav (I, v.18)
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nmovtokpdrepa (I, v. 2)

mAovt0d0TL (I, v.1)

moAvovope (I, v. 26)

mubopévn euydv (111, v. 34)

Yeuvotdrn (I, v. 3)

Toyn Ayadn (11, v. 1)

vyiotov pedéovoa Bedv (11, v. 1)

Cofig evpétpra maong (1, v. 3)
Tableau 10. Répartition chronologique des prosonymes d ’Isis

La plupart des prosonymes sont donnés a Isis par un méme auteur, Isidore, qui I’identifie

134

a toutes les déesses™". Apprait aussi son association avec Hermouthis et Tyche¢, ainsi que la

conception qu’Isis était celle qui avait découvert la vie et I’agriculture®.

134 |bid., p. 3.

135 Au sujet des ‘innombrables prérogatives’ d’Isis et de ses liens possibles avec la Vierge Marie, voir notamment les
ouvrages de L. BRICAULT. Malheureusement, nous n’avons pas eu le temps de tous les consulter ; cela aurait été
donner trop d’importance a Isis par rapport aux autres déesses de notre corpus.
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10. Mére des dieux

Abondance

Apparence/forme
Bonheur/destinée

Ciel

Guerre/acte/rage

Maternité

Noml/titre

Percussions

Protection/salut

Relations avec autres divinités
Royauté/puissance/supériorité
Sagesse

Toponymes/noms donnés

Vie

o
N

4

[e)]
(o]
=
o
=
N
=
S
=
[e)]

Figure 10. Occurrences par champ lexical (Mére des dieux)

La mere des dieux est précocement identifié¢e a Magna Mater et Cybele, des cultes
orientaux, mais également a Rhéa. Julien s’adresse a elle comme a un principe générateur de vie,
une allégorie a interpréter philosophiquement'®®. On retrouve a son sujet des prosonymes de

Déméter, mais dans nos hymnes, c’est sa puissance qui est mise en avant.

Hymne d'Epidaure 4 lamére  Hymne Hymne de Hymne de Proclus a

des dieux (entre IV e s. av. J.- orphique (Ille [I'Empereur la meére des Dieux

C.alVes.apr.J.-C.) siécle apr. J.-  Julien (IVes. (Ves.apr.J.-C)
C) apr.J.-C.)

dvoooa (v.25- 6) AbBavatwv Zwoybdve Oed Oedv pnrtep (v.1)
OeoTIE BEDV
piep (v.1)

peyaia (v. 25) Buobpéntepa  Oedv Kai KoAAyévebre (v. 1)
(v. 13) avOpodrwv Mijtep

patep Olouno (v. 26) Kpdvtepa e Mntic MeyacOevéc (v.2)
(v.2)

136 The works of the Emperor Julian, op. cit., p. 440.
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patépa t@v Oedv (v. 4, 10)

pénp (v. 15)

Kpovov
cuvOpELVE (V.
12)
‘OABodOTWY (V.
9)

Ovpavomor (V.  XHvOwke kai

13) obvOpove [tov]
Ao¢

Tov fuetépav
Yyouy®dv Anpovpyé

I[Inyn t@v voepdV
Oedv

[Ipovown

[Movdapdtmp
(v.12)
[Molvdvopue (v.
4)

[Tétva (v. 2,
v. 11)
[TpéoPepa (v.
13)

Xeuvn (v. 4)
2KNTTOVYE
KAEWVOT0 TOAOL
(v.4)

Xotepa (v.
12)

Tpope mhviwv
(v.1)
Touroavotepmn
(v.11)
dilootpe (V.
13)

dpvoying (v.
12)

Tableau 11. Répartition chronologique des prosonymes de la Mere des dieux

[ToAvovope (v.1)
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11. Rhéa

Apparence/forme

Course

Gloire

Guerre/acte/rage

Maternité

Percussions

Protection/salut

Relations avec autres divinités
Royauté/puissance/supériorité

Ruse

Sainteté/bénédiction

o
[y
N
w

Figure 11. Occurrences par champ lexical (Rhéa)

En quelque sorte une hypostase de la meére des dieux, Rhéa est aussi vue comme une

puissance chtonienne et nourricicre.

Hymne orphique a Rhéa (Ille s. apr. J.-C.)
Ayladpopes

Agpopopoe

Apyryévebie

Kpdvov culhektpe pakonpa

Avtoplég

Madxopa Oed

Mntep Znvog dvaxtoc Olvumiov

Mnp pév 1€ Bedv NoE Bvntdv AvOpdTOV
Ouppoddope

[MopPaciieln

[Tavtun

[Tolepdxhove

[1otva

Totepa



Touravodovrne

D1dopoyLe

duooTpopavES

DOoyatep molvpopeov Ipwrtoydvoro
XoAKOKPOUTE KOUPN

Yevoopévn
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1. La Vierge Marie

a. Contexte religieux et culturel

Comme nous 1’avons déja dit, la situation de transition entre paganisme et christianisme
est bien plus complexe que celle d’un simple passage plus ou moins violent. Notre but n’est pas
ici de détailler la situation, mais nous essayerons de dégager des tendances et de situer les grandes
dates de la vénération de Marie et de ses hymnes.

Les discussions sur les dénominations de Marie et de sa conception dans le dogme
commencent tot. Il est primordial, en effet, pour définir la nature du Christ, de définir sa relation
avec sa mere et les noms de celle-ci. De nombreuses hérésies se développent autour de la nature
du Christ et donc, des titres a décerner a Marie, et cela dés les premiers siécles. Nous ne les
détaillerons pas ici, mais nous nous contenterons de dire que ce sont ces hérésies, en grande partie,
qui furent la cause des nombreux synodes, débutant avec celui de Nicée (325) et aboutissant a celui
d’Ephése (430) qui déclare Marie ®sotokoc, “génitrice de Dieu'®””. Certains auteurs préférent cette
traduction a ‘mére de Dieu’ et il est vrai que ce titre consacré de fagon dogmatique refléte cette
traduction, méme si pp O=od est parfaitement accepté'®. Ce prosonyme aurait pour la premiére
fois été utilisé par Origeéne dans ses sixiéme et septiéme homélies sur Luc : to yap paplap to Tig
Mopiog dvopa onpaivel, g OVOLOOTL d1d TOLTOV TG Og0TOKOL pynpovevdnong’ ; ‘Tout'éotiv ol
Tpdyovor Tiic mavaryiog Oeotdion’ i3,

Si les premicres attestations de fétes liturgiques et rites dédiés principalement a Marie

n’apparaissent qu’au milieu du IVe siécle® (slon d’autres, au Ve siécle!), les évangiles eux-

137 A ce sujet, voir I’ouvrage de Nectaire d’Egine, Meléty mepi e Yaepayioc Osotéxov ka acimaphévov Mapiag,

Athénes, Néa Xtoyrofetiky, 1997, notamment le chapitre 1 sur la discussion de la virginité de Marie et le chapitre 3
sur le titre de ®gotdkog. L’ouvrage est certes ‘de I’intérieur [de la religion]” — pour reprendre ’expression de P.
Sauzeau - mais 1’auteur est un érudit utilisant les écrits des péres de 1’Eglise pour soutenir ses propos, ce qui donne de
précieuses informations sur les discussions au sujet de Marie et sur les auteurs qui s’y sont intéresseés.

138 \oir la traduction critique de I’ Acathiste par B. LE CARO, (Traduction révisée de I'hymne acathiste a la Mére de
Dieu) qui tire notamment ses notes de 1’édition d’E. THEODOROPOULOS.

139 M. RAUEUR, Origenes Werke, t. 9, Leipzig, Hinrichs, 1930, pp. 44 et 50.

140/, LIMBERIS, Divine Heiress. The Virgin Mary and the creation of Christian Constantinople, London & New
York, Routledge, 1994, p. 105.

141 R. P. SALAVILLE, Marie dans la liturgie byzantine ou gréco-slave, in Maria. Etudes sur la Sainte Vierge sous la

direction d'Hubert du Manoir, t. I, Paris, 1949, p. 247.
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mémes pavent le chemin vers sa vénération avec le Magnificat qui déclare ‘idov yap amd Tod VOV
noakaplodotl pe maocor ol yeveai’ (Luc, 1, 48). Le terme pokapiodotl ne signifie pas ‘adorer’,
cependant, mais béatifier'*2. De méme, I’exclamation d’Elisabeth la nomme ‘bénie’ et ‘béate
(edroynuévn et pokapia) en Luc, 1, 42- 45 et en Luc, 21, 27, une femme dans le public de Jésus
s’écrie : ‘pnoakapio 1 kowia M Pactdoacd og’. Nous ne débattrons évidemment pas ici des
justifications d’une vénération de Marie ; il nous suffit de dire que la question a été discutée et les
chrétiens souvent accusés de polythéisme a cause de cette vénération, ainsi que celle des saints.
C’est, en dehors de la question de la nature du Christ et du titre de Marie, un autre débat qui a agité
les péres de 1'Eglise et les clercs en général, et qui continue d’ailleurs a le faire. Le Toledot Yeshou,
un ouvrage juif anti-chrétien, datant du Moyen Age, laisse entendre que cette vénération de la
Vierge commenga sur sa tombe*3. Vu la source, cependant, il faut demeurer prudent. Cette
accusation d’hyperdulie, quelle que soit sa date de commencement, inquiéte les péres de I’Eglise.
Il convient en effet non pas d’adorer (Aatpeia) Marie, mais de lui témoigner du cefacudg et de la
Tiun. Plusieurs hérésies, dont les Collyrides, en effet, accordaient a Marie une ic60gov TRV,
imitant en cela les religions paiennes'®*. L’Eglise trancha par la plume de Cyrille d’ Alexandrie qui
déclara qu’il fallait honorer Marie, mais ne certainement pas 1’adorer'*. Le souci de séparer Marie
des déesses n’était donc pas tant une question de bien séparer son identité de celle des déesses
paiennes, mais plutdt d’éviter qu’elle soit adorée comme elles. Elle n’est en effet pas une déesse,
mais une mortelle investie par la grace de Dieu pour accomplir un acte humainement impossible.
Un ouvrage jésuite relate le fait que Marie aurait passé quelque temps a Ephése ou elle aurait
‘regardé le temple [de Diane d’Ephése]'*®’. Ensuite, une église au nom de Marie aurait été
construite face a temple, devenue ensuite la basilique ou s’est réuni le concile d’Ephése. Une

opinion encore tenace veut que Marie soit d’ailleurs morte a Ephése et non a Jérusalem®*’. Cette

142 Greek lexicon of the Roman and Byzantine periods (from B.C. 146 to A.D. 1100), vol. 2, New York, Unger, 1957,
S.V. Mokopiow.

143 3, J. HULDREICH, Historia Jeschuae Nazareni, Leyden, 1705, p. 115.

144 Cest ce que dit en tous cas Nectaire d’Egine, en se basant sur EPIPHANE, Des hérésies, 78- 79. Le méme
Epiphane écrivit un magnifique gykdptov a la Vierge, qui lui attribue une puissance terrible, mais qui la place
malgré tout sous Dieu. Nous en reparlerons dans I’analyse comparative.

145 NecTAIRE d’EGINE op. cit., p. 20.

146 0. R. VASSALL-PHILIPS, The mother of Christ, or the Blessed Virgin Mary in Catholic Tradition. Theology and
devotion, 2e éd., Londres, Burnes & Oates, 1922, p. 393.

147 1bid., p. 19 — 20.
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‘rencontre’ entre la déesse et Marie aurait particuliérement intéressante a étudier, surtout si

Artémis d’Ephése a comme elle les prosonymes de m,avoryiol®

mais les actes des apdtres ne
racontent que 1’action de Paul au sein du temple d’ Artémis'#°,

Expliquer plus en détail les questions dogmatiques de la vénération de Marie sortirait de
notre sujet. Cependant, il est primordial de garder a I’esprit que les péres de 1’Eglise cherchaient &
tout prix a ne pas faire apparaitre Marie comme une déesse de son propre chef, mais comme une
puissance subordonnée a la Trinité. Du point de vue du contexte religieux, il faut aussi préciser
que durant les premiers siecles du christianisme, surtout dans la période la plus ancienne, I’ Ancien
Testament a eu une importance particuliére, tant dans les rites que dans les homélies. L’explication
tient au fait que durant les premiers temps du christianisme, il n’y avait pas d’autres Ecritures de
1’Eglise que I’ Ancien Testament. Il s agissait cependant de la traduction des Septante, la premiére
traduction de 1’Ancien Testament réalisée en 450 av. J.-C. par 72 traducteurs juifs, a la demande
de Ptolémée, qui destinait cette traduction a sa bibliotheque d’Alexandrie — si le texte
vétérotestamentaire a une importance qu’il a perdue par la suite, c’est donc une version qui a déja
accompli un pas vers ce qui deviendrait le christianisme!®°,

En ce qui concerne le contexte culturel, il est indéniable et naturel que les péres de I’Eglise
et les hymnographes des premiers siecles de la chrétient¢ — et méme durant tout la période
byzantine — étaient pétris de culture classique. Bien que les textes classiques soient vu comme
immoraux, les chrétiens, durant la période impériale, ne cherchérent pas a établir leurs propres
écoles, continuant a donner a leurs enfants une éducation non chrétienne. Les chrétiens
continuerent a lire les auteurs classiques pour le plaisir et en tant que modeles de style élégant —
des chrétiens furent méme faits professeurs pour la jeunesse paienne. Julien, d’ailleurs, interdit
durant son régne aux chrétiens d’enseigner la littérature paienne, sans doute parce qu’il considérait
— comme beaucoup d’autres a son époque — que les Ecritures tenaient de la sous-littérature (et

aussi, bien sir, car il était opposé au christianisme en tant que religion). Il est particuliérement

révélateur que deux chrétiens, pere et fils, aient décidé de réécrire I’ Ancien Testament en 24 livres

148 P, SAUZEAU, De la déesse Héra a la Panaghia. Réflexions sur le probléme des continuités religieuses en Gréce et
en Grande-Gréce, in Revue d’histoire des religions, 2010, p. 299.
149 Actes, 19.

150 G. JOUASSARD, Aper¢u sur l'importance de I'Ancien Testament dans la vie liturgique des premiers siécles
chrétiens, in Revue des études byzantines, tome 16, 1958, pp. 104.
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d’hexametres. Ils ne s’arrétérent pas 1a, composant des tragédies dans le style d’Euripide sur des
thémes bibliques. Les hymnographes, de leur c6té, bien que maitrisant les sujets et le style
classiques, commencerent a expérimenter sur des vers dont la construction dépendait plutdt des
syllabiques toniques du langage parlé et non des régles classiques (I’on nous pardonnera le manque

de détails, car c’est un sujet que nous ne maitrisons guére)*>*

. Un clerc byzantin envoya d’ailleurs
des congratulations a 1’évéque de Constantinople en regrettant de ne pas pouvoir lui offrir des
épithalames, pour son mariage avec I’Eglise, aussi beaux que ceux de la poétesse Sappho®®?. Les
¢rudits de Constantinople continuérent a imiter les styles attiques et homériques et les canons de

la littérature classique jusqu’a la chute de la capitale®®3.

b. Les hymnes

Avant de détailler les hymnes de notre corpus adressées a Marie, précisons qu’a partir du
milieu du Ille siécle ap. J.-.C., les hymnes, qui étaient des paraphrases libres des Ecritures, furent
la proie d’une réaction orthodoxe : toutes les nouvelles hymnes furent condamnées et seules celles
trouvées dans les Ecritures pouvaient étre maintenues. C’est la raison pour laquelle il est difficile
de trouver des hymnes de cette période, méme s’ils furent bientot rétablis, trop nécessaires a
I’embellissement du rite. Des mélodies paiennes gnostiques furent méme employées par la suite,

leurs vers remplacés par de nouveaux mots chrétiens>,

i. Le Yro v onv edomhayyviov>

L’hymne fait partie des vépres byzantines et sert toujours au rite ambrosien. Son intérét est
qu’une legon de cette hymne a été découverte sur un parchemin qui date au plus tard du Ille si¢cle
apr. J.-C., ce qui en fait I’hymne la plus ancienne connue pour la Vierge Marie ainsi que la premicre
hymne ou est utilisé le terme ®gotdKoc. Le papyrus provenant d’Egypte ou Origéne utilisait déja

ce mot, I’hypothése est fort plausible. F. Mercenier propose comme titre alternatif Yzo v oxénnv

151 Greek Poetry of the imperial period. An anthology, selected and ed. by N. HOPKINSON, Cambridge, University
Press (Cambridge Greek and Latin classics), pp. 8 a 10. Pour plus de détails sur la culture classique a
Constantinople, voir I’introduction de cet ouvrage.

152 AP. BURNETT, Three archaic poets. Archilochys, Alcaeus, Sappho, London, Duckworth, 1983; p. 219.

153 Greek Poetry... op. cit., p. 10.

154 E. WELLESZ, op. cit., p. 39 — 41.

155 F, MERCENIER, Sub tuum praesidium, in Le muséon : journal of oriental studies, no 52 (1939), pp. 229 — 233.
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Tij¢ evamiayyviog cov Ce qui reprendrait un des theémes classiques de Marie représentée comme
OKEMMV.

ii. Laliturgie de Basile de Césarée'™®

La liturgie de Basile de Césarée a probablement été rédigée apres son €lection a 1’épiscopat
en 370 apr. J.-C.1%" La liturgie n’est évidemment pas tout entiére consacrée la Vierge — d’ailleurs
aucun rite de I’Eglise ne I’est, pas méme les fétes que I’on appelle, Osounropikéc mais dans les
différentes parties de la liturgie et des hymnes de la liturgie sont intégrés des morceaux nommes
BeotoKwa ; nous avons donc choisi de les retenir puisqu’ils sont écrits spécifiquement pour la

Vierge Marie.
iii. La liturgie de Jean Chrysostome!®®

N¢ entre 349 apr. J.-C., Jean Chrysostome écrivit sa liturgie a la fin du Vle siécle ou au

tout début du Ve siécle, probablement entre 398 et 404,

iv. "Eyxdpov gic mv dyiav Mapiav v @cotokov de Cyrille d’Alexandrie'®

Il existe sept hymnes écrits pour la Vierge Marie entre 430 et 470, mais six d’entre eux
sont inclus dans des sermons polémiques contre les Nestoriens. Ces hymnes sont écrits sous Is
forme de salutations!®!. Cependant, ces hymnes se ressemblant beaucoup®?, nous n’inclurons ici
que celui de Cyrille d’Alexandrie, qui était fortement impliqué dans la lutte contre les Nestoriens,
et dont I’hymne a été écrit directement aprés le concile d’Ephése. Célébrant la décision du concile
de décerner le titre de @cotdke a Marie en 430, cette belle louange ne concerne pas uniquement

Marie — elle loue, au contraire, Dieu et les apoétres, surtout Paul. La formule Mapia ®cotoke y

1% Jeparicdv, 6° édition, Athénes, Arootohikt| Swakovie thg EAMGSag, 2009.

157 G. BARDY, Basilius von Cesarea, in Reallexicon fiir Antike und Christentum, vol. 1, Stuttgart, Hiersemann, 1950,
col. 1261 — 1262.

158 Jeparidv, op. Cit.

159 R, BRANDEL, Johannes Chrysostomus, in Reallexicon... op. cit., vol. 18, col. 426.

160 Tou en ayiis patros imon Kirillou archyepiskopou Alexandhrias Ta evriskomena panda / Cura et

studio Joannis Auberti, éd. J.-P. MIGNE et J. AUBERT, Paris, Migne, 1864, (Patrologiae cursus completus. Series
graeca 68 — 76), p.

161 \/, LIMBERIS, op. cit., p. 85.

162 |bid. p. 86.
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apparait 15 fois, ce qui est normal au vu des circonstances. La vision de la Vierge, dans toute

’ceuvre de Cyrille d’ Alexandrie, est fortement enracinée dans 1’exégése biblique'®.

v. Les hymnes de Romanos'®

Romanos, a qui est attribuée 1’invention ou du moins I’introduction du kontakion (une
forme d’hymne), et un hymnographe particuliérement prolifique et admiré, a tel point qu’il a été
canonisé par I’Eglise orientale. N¢é a la fin du Ve siécle et juif d’origine, son ceuvre a été d’une
tellement abondance qu’on lui a attribué le surnom de Mélode et que son talent a été attribué a un
don miraculeux. Son origine orientale (Phénicie, prés de 1’actuel Liban) explique aussi que les
hymnes d’Ephrem le Syrien aient pu I’influencer. D’ailleurs, des recherches ont prouvé que la
forme des kontakia est directement inspirée par la poésie syriaque des IVe et Ve siécles ap. J.-.C.
Cependant, contrairement aux poémes syriaques dont il s’inspire (les Memrd), Romanos ne
reprend pas la dimension narrative, mais développe une description poétique de 1’objet de son
¢loge. Fait important : Romanos se placait contre les auteurs grecs classiques, et met en opposition
les idéaux chrétiens et les pensées des philosophes et des rhétoriciens. Il utilise énormément de

paraphrases des écritures et des apotres dans 1’écriture de ses kontakia.
Vi. L’Acathiste

Le plus célebre des hymnes byzantins a longtemps soulevé des débats enflammés au sujet
de son auteur et de sa date de composition. Beaucoup de clercs orthodoxes 1’attribuent encore a
Romanos, probablement a cause de la similitude de certaines tournures de phrases et du désir
d’affirmer que le pére du kontakion byzantin a écrit I’hymne la plus célébrée de I’hymnographie
de I’Eglise orientale. L’hymne a une forme unique dans I’hymnographie byzantine : il est composé
de vingt-quatre strophes ou ikoi, et raconte I’histoire de la conception de Jésus depuis
I’annonciation jusqu’a la reconnaissance de 1’enfant en tant que Christ par Simon. Sa particularité
est qu’il méle au kontakia la forme classique des salutations, qui viennent s’ajouter a chaque ikos
impair et qui s’achévent par le méme vers: “yaipe vopen dvopeevte’. Le poete méle ainsi

kontakion et litanie en attribuant a la Vierge une infinie liste de prosonymes et d’attributs®®.

163/, LIMBERIS, op. cit., p. 107.
164 E. WELLESZ, op. cit., pp. 182 — 185.
165 |bid., pp. 191 — 197.
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Quant a la date de sa rédaction, si elle était autrefois située entre le VIIle et le IXe siccle,

il est désormais accepté parmi la plupart des scientifiques qu’il a été composé entre le Ve et la fin

166 167

du VlIe siécle™™®, probablement dans la premicre moiti¢ du Ve siécle

c. Les prosonymes

Malgré la quantité réduite d’hymnes précoces a Marie, nous trouvons heureusement un si
grand nombre de prosonymes dans les hymnes de Romanos et surtout dans 1’ Acathiste qu’il est
possible de mener cette étude jusqu’a un certain point. Certes, il aurait été plus intéressant d’avoir
une grande variété¢ d’hymnographes contribuant chacun a quelques prosonymes, comme pour les
déesses paiennes, car alors le biais serait fort ; en effet, si 1’auteur de 1’ Acathiste (que nous ne
connaissons pas) est d’un certain point de vue sur la Vierge, il est clair que c’est le sien qui
ressortira de cette étude vu que la majorité des prosonymes retrouvés proviennent de cet hymne.
Cependant, ce qui ajuste ce biais est que de trés nombreux prosonymes retrouvés dans
I’hymnographie chrétienne grecque sont inspirés des écrits et homélies des grands théologiens et
péres de I’Eglise ; ainsi il est fort courant de retrouver, presque mot pour mot, des formules
utilisées a 1’égard de Marie dans la littérature en prose ou dans des discours. Nous pouvons donc
dire avec une assez grande certitude que I’auteur de 1’ Acathiste s’est inspiré des paroles et écrits
de personnages importants de 1’Eglise qui, s’ils n’ont pas laissé¢ d’hymnes que nous connaissons,
ont certainement influencé la fagon de penser sur Marie. Ces derniers se sont, avant les
hymnographes, inspirés des Ecritures et notamment de I’Ancien Testament qui, comme nous
I’avons dit, avait une importance particuliére aux premiers siecles de la chrétienté. C’est naturel,
car la tradition vétérotestamentaire avait des siecles a son actif et les évangiles n’ont que
tardivement pris toute leur importance en tant qu’écrits. Si nous avions le temps et les ressources
pour inclure tous les prosonymes de Marie, dans le temps, I’espace et le genre littéraire, et les
comparer aux prosonymes des déesses traités de la méme fagon, les résultats seraient sans doute
différents et treés intéressantS. Le cadre de notre travail nous limitant a une certaine période et a un
certain genre, c’est dans ceux-ci que nous tenterons de voir si les prosonymes des déesses ont

influencé les adresses a Marie.

166 |bid. p. 197. ;
167\, LIMBERIS, op. cit., p. 92.
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i. Analyse quantitative

Hymne Prosonymes Prosonymes Total de Total de
différents prosonymes prosonymes
différents
Yo v onv
evamioyyviav
(au plus tard
Ille s. apr. J.-C.)
Liturgie de B.
de Césarée
(deuxie¢me 15 11
moité du Ve s.
ap. J-C.)
Liturgie de J.
Chrysostome
(deuxieéme
moitié - fin du 14 10
IVes. apr. J.- 253 198
C)
‘Eykopov gig
v ayiov
Maoapiav tnv
®¢otdKoV 36 16
Cyrille
d’Alexandrie
(430 apr. J.-C.)
Romanos (Ves.

apr. J.-C.) 92 92
Acathiste (Ve -

Vles. apr. J.- 93 80
C)

Précisons que nous avons supprimé, dans le total des prosonymes différents, ceux qui
étaient communs entre les liturgies de Jean Chrysostome et Basile de Césarée. Nous obtenons donc
198 prosonymes différents pour une seule figure religieuse sur 6 hymnes, plus de la moiti¢ des
prosonymes différents de 11 déesses antiques sur 39 hymnes. Ce n’est évidemment pas une
comparaison dans I’absolu, puisque nous n’avons pas pu réunir tous les hymnes, mais la quantité
de prosonymes a Marie dans les ceuvres de Romanos et dans 1’ Acathiste indiquent I’importance

de cette figure dans la religion chrétienne et le soin apporté a sa louange.
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i. Analyse qualitative

Ainsi que pour les déesses paiennes, nous avons classé les prosonymes de Marie en champs
lexicaux avant de procéder a une classification chronologique par hymne. Cette derniere tache est
plus aisée que pour les déesses, car les hymnes sont plus clairement datés a I’exception, bien sir,

de I’ Acathiste, dont la date de composition souléve encore des débats.

Abondance/richesse/nourriture
Ame

Anges

Animal

Bonheur/joie

Ciel
Consolation/espoir
Fortification/monument
Gloire/honneur

Grace

Humilité

Immortalité
Intercession/ouverture
Justice

Langage
Lieu/récipient-espace
Lumeére/feu/luminaires
Mariage

Maternité

Militaire
Musique/chant/exclamation
Navigation/tempéte/mer/eau
Ornement

Parfum/senteur
Prophétie/révélation
Protection/salut/victoire
Pureté/virginité

Rédemption
Royauté/puissance/supériorité
Sagesse
Sainteté/bénédiction
Support/récipient-objet
Végétal

Vérité

o
v
=
o
=
v
N
o
N
(&}
w
o
w
«

40

Figure 12. Occurrences par champ lexical (Marie)
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Les trois champs lexicaux majeurs qui ressortent des prosonymes sont la virginité, la

maternité et le caractére de récipient de la Vierge ; ceci représente parfaitement la conception

dogmatique que les péres avaient de Marie.

Yzo v
ony
evomiayyvi
av (au plus
tard Illes.
apr.J.-C.)

Hovn
ayvi/cepvi

Hovn
gvAoyNUéEVN
®e0TOKOG

Liturgie de B.
de Césarée
(deuxiéme
moitié du I'Ve
s.ap. J-C.)

ayio

aewmdpOevog

AypAvTOg

Aéomowva

UGV

€voo&og

®e0TOKOC

Mntpog

[®eoD]

[Hoavayia

Liturgie de J.
Chrysostome
(deuxiéme
moitié - fin
du IVes. apr.
J.-C)

arylo

dewmdpOevog

Ay pAvTOog

Aéomowva

U@V

€voo&og

®e0TOKOC

Mntpog

[®eoD]

[Havayia

‘Eykopov
gig v ayiav
Maopiav v
OgotéKOV
Cyrille
d’Alexandri
e (430 apr.
J.-C))
AgimapBévov

dovAN

B¢otoKov (2
fois)

KaTdAVTOg
Va.Og

KEWNAOV TG
OIKOVULEVNG

Keyoprropév
n (2 fois)

AOUTTAG 1)
doPeoctog

Mopia
®¢otoxe (15
fois)

Romanos
(Ves. apr.
J.-C)

"Aykovpa
Bvbidovca
TaG Yopeiog
TV EYOpdV
Ayldiopa
ceEUvOV
Apvag
TAVAGTIAOG
Kol K1 POTOG
Avaxinoig
oD Addp kol
g Ebog
Avtiinyig
BePaia TV
nevlodviov

Aoctip
avyalov T
mEPOTOL

Babog
axotapbaocto
v TEPUCTIOV
QoPepdv
BosiMooa
XOPOV TOV
TapOEveV

Acathiste
(Ve-Vles.
apr. J.-C.)

Ayyélov
0pBooig

Ayidv
petl@v
AKOVGLLOL
apeiporov
IOV AnicTOv
Axrtig
vomnTod
nAitov
Apvvmpilov
dopdrwv
Onpav

AvaoTooig
0V
TECOVTOG
Adapu
"AvBog Ti|g
apbapoiog

Avowtnplov
Bupdv
ToPAdEIGOV
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TOVOULOUOG

VIEPEVAOYNLLE
N

[TapBévog Gya

TOVOALLOLOG

VIEPEVAOYTLLE
N

pmp Kai
d0VAN

[MopBéve
[TapBéve
Mopia (3

fois)

[MopBevount
op

[MopBévog
TEPIOTEPA N
apiovtog

OKEVOG
apiovtov

dotopope

Y®piov ToD
AP TOL

Bpovt 1dv
doyudtwv

Bpooic yapag
TOV
avOpoOTOV
[Ndtto tdv
GOPQV
ATOGTOA®V

Augdnpo
GEMTAOV
avAKTOV
Awloopo
TGTOV
avOpommv
Ad&a
TOTPLALP YOV

Adpov
ay1OTOTOV

"EykoAAodmo
po émysiov
Bpotdv
"ExAdinpuo
ayvov
GTOUAT®V

"EAmic
AMEATICUEVED
v
‘Evowaitnpo
T0D ameipov
Oeod
‘Enickeyig
VOGOUVI®V
TorElol

Zon tod
vekpoBEévtog
TPOTATOPOG
"Hrta 8x0pidv
dopdrtwv
®e006K0g

Avopbwoic
Adau tod
TEGOVTOG
Avopbooic
TV
avOpOTOV
AvVOUQELTOG
VOLON

Apynyos
VonNTiG TH¢
AVaTAACEDS
Aoctp
guoaivov
TOV AoV
Avyn
HUGTIKTG
fuépag
AV
AOYIKGV
nmpoPdTmv
Bd6Oog
dvchempnro
2%

' g
EmaryyeAiog

I'vopiopa
Thig Xaptrog
AoUTPOV
Aévdpov
ayAadKapmo
v

AlGompa
tipov
Bactéwv
Aldkovog

TPLETIG aryiag

Aoygiov
copiog Oeov
Avo®OnNoig
KPLToD
dkaiov
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®Opovog
gkkinoiog

Opdvog
Heyag
Epyuy0g
Opovog
TOPIVOG

Ovpa
AQpacTOg
AveGTEPOV
a0Yig
TAaotprov
0D TEGOHVTOG
Adau

Toyog tov
AMEYVOOUEV
OV
Kovympao
mopOEvav

Koavynpa tod
KOGLOV

KAéoc t@yv
oTEPPOV
GmocTtOA®V
Kopn
TOVGOPOG

Kpnrig tdv
Ocod
dopudrtomv
Kddog tdyv
GOPQOV
amootOA®V

KoneAhov
GETTOV KOl
Ty YPLGOV

Aoumog

POTAVYNG
00 KOGHOL

"EAmig
ayo0dv
aioviov
"Epeiopa
oTEPPOV TH|G
TOTEWC
Eddoxia
Oeod mpog
Bvnrong
Evoyia {ofc
HVGTIKTG

®dpcog
avikntov
TV

4O opopmV
OeonmToC
mopBévog

Oepamneia
0D gHod
QPOTOG
Oupuiopo
npecPeiog
OEKTOV
Kaféopa tod
Baciiémg

Koatdntooig
TV
dopdévev
Koavynmpa
avapeifoiov
TV TGTOV
Kovympa
oefacpov
iepéwv

e POV
Kepdiarov
TV
doyuaTOV
Xproton
KAeig g
Xp1oTod
Bactieiog

69



Aaumnp
aelldov
AOyvou
AYo1g dpog
TV
TPOYOV®V
Avyvia Ko
KAvn e
Abyvog
aoPeotog

Avyvog
GENTOG KOl
POGPOPOC
Mnmp
aAnOeiog

Mwmp
avavopog

Nopen
dpBopog tod
dopdtov
TTPOG
Oikog poTOC
avéomepov

"OpBpog
vontog
"Opog
aiaTounTov
0 ydmmooav
Oebg

"Oymua Bgiov
¢ovTOL
POTOG
Oynpa
TVPiLopPoV
00 Ogofitov

[Mopapwdiov
Yoxiig

Ko
BAactod
apopAvTOoL
Kpatip
KIpv@dV
ayoriocty
Aapumag
P®TO0OY0G
Aopmtnp
TOV ASVTOV
PEyyovg
Ay t@yv
10D Biov
TAOTPOV
Avtpoopévn
g
BapPapov
Opnokeiag
AVTp®OoIg
OV
JaKPLOV THG
Edag
Mnmp
AdVTOL
4oTEPOC

Mimp
apvod Kol
TOUEVOG
Naodg
Epyuy0g
Nopenotéro
S Yuxov
aylov

EvAov
EVGKIOPLAAO
v

Otknpa
TOVAPLoTOV
t0D €ni TV
oepaPip
Oopn g
Xplotod
evwdiag
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[TapBévog
iepa

[TéAaryog
apétpnrov
Bovievpdtmv
Oeidv
[Teprotepa
ayvn Kol
apoAVVTOC
Hnyn
¢0avatov
peiBpov

[TpeoPeia
TV
avOpommv
[ToAn
010£G1OG

[ToAn
ATOPAVOIKTO
S

[TOAN oepvn
mapOeviog

ITHAn
compiag
[Topyopa
TEPTVOV KO
drylov
PiCa
doBaptog
axnpatov
TPLOTIG
PiCa {ofic
didiov

Tomoc

Y1 LOTOC
Tomocg xon
TaAATIOV TOD

Ompe
TovAylov 10D
Emi TV
xepovfip
[Tiotig TddV
JEOUEV@V
ouyn

[ToAvouvute

[Ipooipuov
TV
Bavudtov
Xp1o1od
[Ipoctacia
TG Epfig
Yoyig
Iopyog
AGAAEVTOC
mg
gkkAnoiog
XKemt) oD
KOGLLOL
TAQTLTEPL
VEQPEANG
Xxnvn tod
Ocod kol
Adyod
2réppa Mg
gykpateiog
ETiAn Tii
mopOeviog

2TpaTnyog
VIEPLLOLYOG

Zoydpnois
TOAAGV
TTOLOVTOV
Tapeiov T
povoiog
Tetyog
amopbnrov
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Tableau 13. Répartition chronologique des prosonymes de la Vierge Marie

TV AV
O TOD
Tpdmela
GEMTN Kai
TOLYYPLVCOG
Davépwoig
gvdokiog
TOTPIKTG

Dpedp
AVOPIKTOV

dootp
00TV Ta
GUOUTOVTOL
Xopa
avddevTOg
A.0TOPOG
Xwpiov
TLPOPOPOV

s
Baocireiog
Teiyoc TtV
TapOEvev

Tpadpo TV
SUUOVDV
moALOpNVNT
@V

Tpoopn tod
pévvao,
d1ad0Y0G
Yréppoyog
GTPOTNYOS

Xopnyog
OeiKt|g
ayaf8otmrog
Xopoa Ocod
0V

Gy PNTOL
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I11.  Analyse comparative

Apres cette préparation nécessaire, nous arrivons au coeur de notre travail qui consiste a
comparer les prosonymes désormais sélectionnés et chronologiquement classés. Nous tacherons
de dégager les champs lexicaux partagés par les déesses et Marie et, plus spécifiquement ensuite,
les mots ou familles de mots qui semblent communs aux déesses du paganisme et a la Thétokos
du christianisme. Rappelons ici que nous avons conscience des nombreuses études comparatives
entre les déesses paiennes et Marie, qui prennent en compte de nombreux aspects cultuels,
littéraires et iconographiques : NOUS NOUS restreignons, quant a nous, aux prosonymes recensés. Il
est donc évident que certains éléments que certains auteurs considérent comme des preuves
¢videntes de la continuité ou I’influence entre les divinités paiennes et Marie n’apparaitront pas

ici. Ce n’est pas que nous les ignorons, mais ils s’écartent de notre problématique.
a. Les caractéristiques générales communes

Comme de nombreuses études 1’ont déja montré, les déesses paiennes et Marie partagent
des caractéristiques communes externes. La virginité, par exemple, est la majeure caractéristique
de Marie comme nous avons pu le voir dans le tableau de ses champs lexicaux ; cette
caractéristique apparait également chez de nombreuses autres déesses, bien qu’elle ne soit jamais
aussi présente. De méme, elle est vue, bien slir, comme une mere, une nourriciere et une
protectrice, comme Déméter, la mére des dieux et Isis. Elle partage une rare caractéristique
guerri¢re avec Athéna bien que pour nous, cette similitude soit superficielle : en effet, les termes
‘Lrpatnyog vmépuayog’ sont utilisés dans un hymne pour une occasion bien précise de
remerciement envers Marie, méme si les auteurs ne s’accordent pas sur laquelle'®®, Les arguments
en faveur de la comparaison Athéna/Marie nous paraissent donc un peu faibles, en tous cas étudiés
par le biais des hymnes. Certes, la déesse est vierge et guerriére et Marie est la Vierge et prend un
aspect guerrier, mais uniquement pour protéger (Apvvtipiov, Kotdntwoig tdv dapovov, etc.)
plutdt que pour créer et mener la guerre comme Athéna (ITolepdxiove) ; Athéna est aussi dite se
réjouir de la guerre (Omhoyapng). Sil’on devait pousser 1’argument encore plus loin, 1’on pourrait
dire qu’Athéna est aussi née sans relation sexuelle et donc pure : mais ce serait, d’un coté, un

affreux anachronisme pour une culture qui ne connait pas la notion de péché charnel comme

168 |_a raison de la composition de 1’ Acathiste a été la pierre d’achoppement de nombreuses tentatives de datation et
demeure encore aujourd’hui un point d’interrogation.
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I’entend la chrétienté, mais aussi un anachronisme du c6té chrétien, car le dogme de I’Immaculée
Conception n’a été officiellement intégré qu’au XIXe siécle et par I’Eglise catholique uniquement.
Les termes marins qui ont souvent été invoqués dans la comparaison entre Isis et la Vierge Marie
n’apparaissent pas, ici, pour cette derniere. Il est possible que la dévotion des marins envers la
Vierge ait déja existé a cette époque, mais cela ne transparait pas dans les hymnes que nous avons

169 ot cela est utilisé dans sa

analysées. De méme, Isis représentait au début le trone du pharaon
comparaison avec Marie, qui est fréquemment nommée trone de Dieu. Cependant, comme nous
pouvons le voir dans les hymnes des autres déesses, Isis n’est pas la seule a se voir attribuer des
prosonymes contentant le mot trone. S’il y a une influence, il n’est donc pas certain que ce soit
uniquement par Isis sous sa forme de trone (et donc, d’une certaine fagon, de contenant et de
support) du pharaon et des autres divinités. Artémis et la Vierge partagent bien des prosonymes au
sujet de la lumiére, mais dans le cas d’Artémis, cela peut se rapporter a son prosonyme de Phoebe
alors que du c6té de la Vierge, cette lumicre est métaphorique et représente la grace de Dieu ou
I’illumination de la vraie foi.

Maternité, lumicre, trone, virginité, protection sont des caractéristiques communes aux

déesses paiennes et a Marie : voyons maintenant plus en détail les autres champs lexicaux qu’elles

ont en commun afin de nous intéresser aux questions de vocabulaire et de formulation.
b. Les champs lexicaux partagés

Pour avoir un apergu plus détaillé des prérogatives partagées par les figures féminines
étudiées, nous avons choisi de comparer cote a coté les champs lexicaux qu’elles partagent. Nous
avons quelquefois modifié légerement le titre des champs lexicaux pour qu’il englobe mieux Marie
et les déesses paiennes comparées sans en changer le sens (par exemple, une partie des prosonymes
rangés sous le champ lexical ‘agriculture’ sont désormais placés dans le champ lexical ‘végétal’
pour recouvrir aussi les prosonymes de Marie, qui n’a pas de lien avec ’agriculture, mais dont

certaines métaphores appartiennent au vocabulaire végétal).

169 CF. L. BRICAULT, Un tréne pour deux. Isis et Héra, in Mythos, no 3, 20009.
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Champ lexical

Abondance/Richesse/nourritu
re

Animal/Créature

Bonheur/joie/fierté

Ciel

Déesses paiennes

Av&180ANG

doeBove daipov
dmtelp’ dyabdv
Cong Kol Kaprdv evpéTplo
[Tavomtepa
[Tavtpope
[TAovtoddtepa Oed
TAOVTOOOTL
[ToAvkapme
[ToAvmoikihe koOpN
[ToAvTpoe
TOALYPVGOL
[Tovivpéove
Xrepueio

Tpope mhviwv
Oepékapme
BoBvkepag

Apdxova

Onpoppopov
Avkova
Mopum
YKVAOKITL
YKVAOKITLY
Tavpomdrov
Mewidmwoca
‘OAProddTL

‘OApopope
‘OABodOTV
Oroppeldng
XopddTt

dAoy’ Ovpovod AcTEPOEVTOG
Ala

Marie

Kepdratov tdv doyudtwv
Xp1oTov

Tpbmela centn kol
TOYYPLOOG

Tpoen 10D pévva 51660y0¢

AVM) Loy@dv TpoPatwmv
[Teprotepa ayvn Kol
apoAvvTOog

TEPIOTEPA 1 AUIOVTOC

AyAdicpo cepuvdv

Bpvoig xapdc tov avipormv
Kovynuo dvapeiforov tdv
TOTAV

Koavynua tapbévov
Kovynuo ogpaopiov iepéwv
O PV

Koavynpo tod kécpov
Kpamp xipvidv dyoriioactv
Yxemt) 10D KOGUOV TAATLTEPOL
VEQPEANG
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Gloire/Honneur

Immortalité

Langage

Lumiére/feu/luminaire

Ovpavia
Ovpavomal
Aylodtipe
AyhaOTILOG

AloMloy KudaAipav

Kinwia
[Tavtyun
[ToAboente
TILAOYOG
Adio/Adin
Aigv éodoa
Auppotépa

Appnte

Pnm
Aododye Oed
Sl Oediov
Ex0pn ¢otog
Aopmaddecca

Dagopdpe

A6Ea matplapydv
€voo&og

Kddo¢ v copdv
GmocTOA®V

Kuo Aactod duapdvtov
Pila (ofic didiov

IMN®dtta tdv codv
AmocTOA®V

Axrtig vontod niiov

Aotip avydlmv Ta téEpata
Aotp Eueaivev Tov fiAlov
ADYT pooTIKiG TiHEpag
I'vopiopa g xdprrog
AOUTPOV

O¢epoameio TOD £UOD POTOG
®pdvog THPIVOg

Ovpa APPUGTOG AVECTEPOL
vy

Aoumoc potavyng tod
KOGLLOV

Aopumoc eotodd)og
Aopmtip deldov Adyvou
AoumTip TOV ASVTOV
PEyyoVg

Avyvia kot KAivn oemt
AYyvog GoPeotog

AVyvog 6entog Kol
POOPOPOG

Mnmp ad0TOL AGTEPOG
Oixog pOTOg AvESTEPOL
"OpOpoc vontog

"Oymua Oelov adHVTOL PMTOG
"Oymua wopipopeov 10D
B¢ofitov
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Mariage

Maternité/nourrice/accouche
ment

lopootodre
Zegvkteipa

Nopenv

Nopoedio covdartt Oedv
[TeBot AekTpoyapnc
AyAQKAPTOL

AbBavatov Oedtipe Osdv
ufjtep, Oedv kol avopOTOV
Mnjtep, Bedv pntep
Bpot@®v kovpotpdee daipov
[evételpa Bed
I"'evvoddtepa

Evtexve

Ofov mhvtov yevéOrav
Kovpotpoope
Kovpotpdpov
Avoilove

poio

ufitep Epotov

Mntep Znvog Gvoktog
‘Olvumiov

Mntep pokdapwov Bvntdv
T’ avOpoOTwv

untépa Bedv

unmp "Qpov Baciiémg
Mnmp pév te Bedv 10
Bvntdv avBpoOTwv
Opppdv pev uimp
Ovm dvacca
[Moppntepa Bed
[Moppntepoav
[Tavtoyévebie

[Inyn t@®v voepdv Bedv
[ToAvTekve Bed

moTvia (Up)

Teyvdv pfitep

doomp potilov Ta
GUUTOVTO,

DwTo0OpE

Xwplov mopo@dpov
Avoupevtog vouen

Nouen debopoc tod dopdtov
TOTPOG

ayo @eotdKog
Aévdpov ayladkapmov

Oc0d6K0g
®¢cotokog/Mapio OcotoKe
Mnmp ad0TOL AGTEPOG
Mnmp ainBeiog

Mnmp apvod Koi ToEVog
Mnmp Gvovdpog

pfTnp Koi SoLAN

Mntpoc [Oco?]
[TapBevountwp
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Guerre/acte
guerrier/rage/pavio

Chant/louange

‘QrordyeLo

Bpopia

Topyopovn

Topyd

AwppnAdTa
Aopvccde

Toyéaupa

ioyéatpov

ioygatpov
TnnaAdrepa
KeAAdEWVIV

Aoyela
peyoarocteveg
Ouppyodope
Ouppyodope
Oppprpomdrpn
Opppoyapns
Opppov pev pnnp
‘Onmhoyapng

Opbia Ztpatnyog VIEPUAYOG
Opudoteipa
mopOevin TITLOKTOVE
napOévov loyéarpav
[ToAepotdxe
[ToAepdxrove
[ToAepdxrove
ToOAELLOL Kupio
TOAVOPAE
Zpepdorénv
Yuepdarénv
DOépaomt

dilowotpe
dilowotpe
diloloTpe KOKOIG
DduooTpopaVES
Dlreypaionv OAETEPQ
['ydviov
XpvoeomnAng
[ToAvvpve [ToAlvopuvute
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Mer/tempéte/navigation/eau

Protection/salut/victoire

Pureté/Virginité

Eivaiiov
KEPALVOV KLpio

Awevookone

vouTiMog kvpio

SuPpwv Kupia
[Inyn 1®v voepdv Bedv

[Inynv peydinv Baciinov

[Tovtoyevig

TOTOUDV KO OVELWOV KO
Bardoong kupia
YPLOMNAGKOTOV

€K TOAELOV PLUEVT] TE TOAELG
TAVTOG T TOMTOG

EMuov

Bed cotepa

OvVnNTdV GTHPLYLO KpOTALOV

Avoyépipve
Avtepot Kak®dv
Avtpia

Numeodpe daipov
Ondvopog g vikng

[TavtoAétepa

mubopévn gvydV
YaopPpote

Yotepo

Vyiotmv pedéovoa Bedv
Oihavope

Qdivov énapwye

napBévov loyéarpav
mopOevin TITLOKTOVE

Duyodlextpe

Aykvpa fobidovca Tog
Yopelag TdV £xOpdV
Bpovtr| tdv doypdtwv
Ay t@dv tod Blov
TAOTHPOV

[Télayog auétpntov
BovAevpdTmv Oeikdv
IInyn abavatov peibpov
Dpedp avopikTov
"Aykvpa Pobidovca Tag
Yopeiag TV £x0pdV

"Aykvpa Pubidovca Tag
YOpelag TdV £xOpdV
Apvviplov dopdtwv Onpdv
"Hrro $y0pdv dopltmv
®dpcog avikntov TdV
AOAOPOp®V

Kotantooig 1dv Sapdvev
[TioTig T®V deopévav oyt
[Ipooctacia g eufic wuyfic
[TOAn compiag

20évog 1@V povaloviwv
Teiyog 1@V mapBivav (ko
TAVTOV TOV 0T
TPOCTPEYOVIMV)

Tpoadpo T®V dopOvVoV
noAvfpnvntev

del kaOape
aewmdpOevog

Apvog TavaomAog Kol
AKNPOTOG
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Royauté/puissance/supériorité

ayvi/moTviav dyviv
napOévov aidoinv

Avoocoa

dvacca OAvuTOL

Apyryévebie
Baciiewo

Boocilewo/Bacireln Bedv

Aéomowva

deomoTL

Anoi vyiomt
Avvototdt

‘Eppod6t dvacoa

N TOpaVVOG TAGNG XDPOG
NioEuedov

‘Hygpovnv

"Avboc Ti|g apbapaoiog
AvOuQELTOG VOUEN
ApAvVTOG

BaoiMooa yopdv tov
nopBévev

Oeonmrog maphEvog
Koavynuo tapbévov
Mnitp dvovopog
HOVAG 0DTOTE AVOUEVT
Hovn ayvi

Nouen depbopoc tod aopdtov

TOTPOG

TOVOLOUOG

VAP OVTOG

mopOéve

[MopBévog Gy
[MopBévog iepd
[Teprotepa ayvn Kol
apodALVTOG

[TOAn oepvn mapBeviag
Pila dpBaptog dxnpdtov
TPLYTG

oKedOg apiovtov
2 Thi¢ mapBeviog
Xopoa avddevtoc GoTopog
Apynyog vonriig Tiig
AvamAdcems
BaociMooa yopdv tov
nopBévav

Aéomova UV

BdBog dvsBedpnrov
Bda6og axatapbactov
TEPOCTIOV POPEPDV
Ayidv peildv
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Sagesse

Sainteté/bénédiction

"Hpnv peyordOpovov

Oca Paciiela

Kpbvtepa

Avtodv dvaocoa

Méya kpeiotca Oeqmv/Méya
Kpelovoa

neyao

MeyaoBevég

Meyio

Moévn tov pdévov

Ovm dvacca
[MopPoacireln

[Moppnrepa Bed
[Tovoapudtwp
[Tavtoddtepa
TOVTOKPATELPQL

[Inynv peydinv Baciiniov
[ToAvAAioTN

[ToAvdtvia Bvnroig
[T6tvia, ToTVa Ogdmv, TOTVIN
(ump) ToOTVIOL AN®, TOTVIOY
ayvnv

[TpéoPepa

npecfiotnv

mpecPutdrn

[TpotoBpove

Yepvn/m, oepvny Beav
Yeuvotdtn

2KNTTOVYE

Zxknntodye kAewoio TOAOL
vyiom

AKpoTatNg Amod GEpTig
Apopdketov Bacitetov
Ayaboic ppoéVNoIg
Ebpeciteyve

Mnt

Teyvodv pfitep

ayio

Tepav iepdv

TepoBaieic

AVM) Loyk@dv TpoPatmv
Aoyeiov copiag Ogoh
Kopn méveopog

aylo, dylto ®gotdrog
Adpov aywtatov
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Récipient-objet

Végétal

Maéxarpo/Maxoipa Oed
Durévhee

oike Os®dV paKapmv

"Edpavov abavatov kOGHov

[Tovivpéove

Xrepueio

2TovoTpoQE

XAoopopoe

Cofg Kol Kaprdv evpéTpLo

AyAQKAPTOL

Ebddokia ®god mpog Ovntovg
KEXOPITOUEVN

Avyvia kot KAvn oemtn
puovn edAoynpévn

[Mavayio

MopBévog dya

[MopBévog iepa

[Mhpympa tepmvov Kat dylov
VIEPEVAOYNUEVT

"Epeiopa oteppdv TG
nioTEmG

Opovoc EkkAnciog

Opovog pEYag Epyuyog
®pdvog THPIVOg

Kobédpa tod Baciiéwmg
Konelhov centov ko

oYX pLGOV

Naog Euyoyog

Otknuo Tavapietov tod &mi
TOV GEPUPIUL

Olkog pOTOC AvESTEPOL
Xxnvn tod Oegod kai Adyod
Kpamp kipv@v dyorioctv
Tomog ko TaAdTiov ToD TdV
OAwv TomTod

‘Oympa Bgiov 6HToV POTOG
"Oymupo Tovaylov tod Eml Tdv
xepovPip

"Oymua Topipopeov Tod
Oecfitov

KOTAALTOG VOLOG

okedog auioviov

"AvBog ti|g doBapaciog
Aévdpov ayladkapmov
Kuo BAactod dpapdvtov
EVOAOV EDGKIOPVALOV

Pila dpBaptog dxnpdtov
TPUPTIG

PiCa Cofig didiov
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[ToAvkapme

aBavatn Evoyia (ofic pootucic
Blod®t Zon 00 vekpoBEvTog
TPOTATOPOG
Vie BoOpéntepa

Cong evpétpla Taong

Cofg Kol Kaprdv evpETpLo

Zwoyove Oed
Tableau 14. Répartition des prosonymes par champ lexicaux communs

Ce tableau montre de fagon assez évidente que, si les déesses et Marie partagent bien

certains aspects et prérogatives, ces champs lexicaux sont le plus souvent appliqués a Marie de
fagcon métaphorique. Elle n’a pas vraiment la charge du ciel ou des étoiles, ni de la terre ni de la
naissance. La plupart de ses prosonymes sont particulierement imagés et chantent ses louanges
pour avoir donné naissance a un étre qui ne devrait pas pouvoir étre contenu en une mortelle. Les
similitudes paraissent donc d’ores et déja assez superficielles. Comparons cependant les champs

lexicaux partagés pour plus de détails.
1. L’abondance

Selon ses prosonymes, Marie est abondante en grace de Dieu et sert de nourriture spirituelle
aux chrétiens (la manne, évidemment, n’est pas a prendre au sens premier). Les déesses, de leur
coté, si elles ont été vues comme principes de vie dans les réinterprétations philosophiques,
néoplatoniciennes ou orphiques de la mythologie, n’en restent pas moins des divinités tutélaires

de I’abondance matérielle, qui commence a 1’agriculture.
2. Animal

Le seul animal auquel Marie est comparée est une colombe, qui, bien sir, rappelle la
colombe de Noé (kai ody gbpodoa 1) TEPIGTEPH AVATOVGIY TOIG TOGIV AOTHG VTECTPEYEV TPOG
avtov gig v kiPwtov, Gen., 8, 9), mais aussi la bien-aimée du Cantique des cantiques: ‘Avaota
EMOE, M| TAnciov pov, koA pov, teplotepd pov’ (Cant., 2, 10), sans oublier la colombe du Saint-
Esprit (‘koi £1de 10 Ivedpo 1od Ocod katofoivov Odcel mepiotepdy Kai Epyduevoy €n’ adtdv’ Mat.,
3, 16). Les ‘moutons sages’ rappellent bien sir I’imagerie du Christ en tant qu’agneau de sacrifice

et en tant que bon berger : ‘6 duvog Tod Beod’ Od., 14, 17, et bien sir la parabole du bon berger :
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Marie est le bercail des brebis qui ne se sont pas égarées, les pendants au TpdPatov T0 ATOADAIC

(Luc, 15, 6).

3. Lajoie et le bonheur
Marie est les déesses apportent toutes deux le bonheur aux mortels, mais les termes utilisés
sont trés différents. Ceux de Marie sont imagés et renvoient aux fideles et a la foi, alors que les
déesses sont a la fois dispensatrices de bonheur et heureuses elles-mémes en tant que déesses
immortelles.
4. Le Ciel
Marie est décrite comme ‘protection du monde plus large que les nuées [le ciel], reprenant
le mot okénn et vepédn qui sont fort communs dans 1’ Ancien Testament. 8€vopov cvokialovtog,
6t karov okémn (OS. 4, 13) ; 0 8¢ 0e0g NyelTo aDTOV, NUEPAG HEV £V OTOAM VEQEANG de1&o aTolg
™V 686V, TV 8¢ vikta &v 6TOA® Topdg (EX. 13, 21). A nouveau, il s’agit d’une métaphore pour
décrire 1’acte impossible de la mise au monde de Jésus, alors que les prosonymes des déesses

servent plutot a rappeler leur naissance (notamment Aphrodite Ourania) ou leur supériorité.
5. Gloire et honneur
C’est en vérité le champ lexical dans lequel nous nous attendions a trouver le plus
similitudes entre les prosonymes des déesses et de Marie ; il se trouve que notre corpus n’a aucune
correspondance exacte entre ces deux groupes. Biens siir, Marie ne peut pas avoir tous les honneurs
(‘ITévtiun’) puisqu’elle est par nature inférieure au Christ.
6. Immortalité
Marie est source d’immortalité et non immortelle elle-méme, puisqu’elle a fini par mourir,

du moins biologiquement selon le dogme. Les déesses olympiennes, elles, sinon éternelles, sont

immortelles de corps et d’esprit.
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7. Langage

L’hymne orphique a Athéna exprime une opposition qui, comme nous 1’avons vu, renvoie
a la théogonie orphique et son début indicible. Marie, elle, délie la langue des apdtres en leur

faisant dire la vérité.

8. La lumicére, le feu et les luminaires

Les prosonymes de Marie concernant la lumiére sont particuliérement nombreux. Alors
que chez les déesses, les prosonymes de ce champ lexical décrivent soit un fait de leur légende
(par exemple, ‘porteuse de torche’) soit un état physique (‘brillante’), la lumicére de Marie est, a
nouveau, métaphorique. Bien que 1’évangile du pseudo-Matthieu rapporte que la Vierge, enfant,
avait un visage si resplendissant qu’il était impossible de la regarder'’® (ce qui n’est pas sans
rappeler certaines apparitions des déesses paiennes a des mortels), Marie est surtout vue comme
la source de la Lumiére. Ce champ lexical des prosonymes de Marie pourrait étre inspiré des
paroles de Malachie (3, 20): ‘kai davoteleidpiv toig @oPovpévolc T Ovoud pov HAL0g
Sucarocvvnc’t’. Dans les psaumes de David, ’association Dieu/lumiére se fait trés souvent : il
n’est guere étonnant, dés lors, que Marie soit vue comme 7nyn tod ewtdg. Marie est aussi
comparée a un récipient de lumicre, une lampe, alors que les déesses portent le feu ou sont

brillantes par nature.

9. Le mariage

C’est a Aphrodite que reviennent la plupart des prosonymes sur le mariage de notre corpus.
Il serait difficile de la comparer & Marie donc le mariage est surtout mentionné pour en décrire
I’impossibilité et jouer sur I’opposition de cette formule devenue célebre grace a 1’Acathiste :
Avbpgevtog vopen. Si les déesses, dans la mythologie, peuvent retrouver leur virginité apres le

mariage, telle Héra, aucune ne s’est retrouvée physiquement enceinte tout en maintenant sa

170 Ecrits apocryphes chrétiens, vol. 1, Paris, 1997, p. 124.
71 A, SEMOGLOU, La Vierge Mére de la Lumiére, la Vierge lieu de rafraichissement : deux aspects de la Mére de
Dieu dans [’art byzantin, in Iconographica, no 13, 2014, p. 68.
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virginité, bien qu’Athéna eut un fils de cette fagcon. Cette parthénogenése n’est cependant pas
comparable a celle de Marie au-dela des apparences ; personne ne semble s’émerveiller de ce fait
et d’ailleurs, I’enfant qui naquit de cette fagon n’était pas le fils d’Athéna, elle choisit uniquement

de I’adopter’’?.

10. Maternité, accouchement

Cela nous étonne toujours d’entendre ou de lire que la maternité de Marie signifie
certainement qu’elle a un lien avec des déesses la précédant. Sans tomber dans le mythe de la
déesse-mére protectrice de la fécondité, ce genre de figure a toujours existé dans toutes les
mythologies du monde et ce n’est pas pour autant qu’il faut y voir des liens évidents. D’ailleurs,
tout de suite, le probléme se pose et se résout en ce que Marie est la mere du Dieu unique selon le
dogme et les autres déesses, quelles qu’elles soient, sont dites méres de dieux. Elles sont aussi
‘meres de toutes choses’, ce que Marie ne peut pas €tre, puisqu’elle est inférieure a la Trinité. De
plus, aucune déesse ne trouve accolée a sa caractéristique de meére la caractéristique de vierge, en
tous cas dans nos prosonymes. Quant au terme ®cotdkoc, qui aurait bien plus certainement pu

marquer une certaine parenté entre les déesses et Marie, il est exclusif a cette derniére.

11. Guerre et actes violents

Comme nous I’avons déja mentionné, Marie prend le commandement dans I’hymne
Acathiste certainement pour un événement dont nous avons perdu la trace ou que du moins nous
ne pouvons pointer avec précision. Cependant, Marie n’est pas une figure guerricre et ne le sera
jamais : lorsqu’elle est présentée en train de vaincre les démons ou les infidéles, ¢’est toujours sous
forme de protection des chrétiens, et non parce qu’elle méne 1’offensive ; alors que des déesses

comme Athéna et Artémis sont violentes de nature, comme le reflétent leurs prosonymes.

172 p, GRIMAL, op. cit., p. 58.
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12. Chant et louange

Ces deux termes sont presque semblables, mais cependant génériques. Ils peuvent étre

appliqués a n’importe quelle figure divine.

13. La navigation, la meére, la tempéte

Encore une fois, les attributs marins de Marie sont métaphoriques alors que ceux des
déesses font partie de leurs prérogatives et de leurs domaines de protection. Nous ignorons si la
protection particuliére que Marie est dite pourvoir aux marins était déja un élément de piété
populaire, mais méme si c’était le cas, elle partage cette caractéristique avec d’autres saints
chrétiens (notamment saint Nicolas). Nous ignorons si Stella Maris! était déja un prosonyme de

Marie : en tous les cas, dans notre corpus, Marie n’a de lien avec la mer et I’eau que métaphoriques.

14. Protection, salut, victoire

Comme nous I’avons mentionné dans le paragraphe sur la guerre, Marie se pose en
protectrice et en salvatrice — en rédemptrice, surtout — bien plus qu’en figure divine guerriere.
Cependant, si les déesses semblent plutdt libérer du mal et des maux, Marie a plutot un vocabulaire
de fortifications dans ses prosonymes : murs, porte, etc. Deux prosonymes des déesses paiennes
semblent se rapprocher de la rhétorique adressée a Marie : @vntdv otprypa Kpoatoudv et
Oumvopog g vikng. Mais si stylistiquement ces prosonymes peuvent se rapprocher de Marie, il

est difficile de conclure a une influence directe.
15. Pureté et virginité

Le domaine par excellence de Marie. Artémis, Athéna et Hestia le sont, mais aucun de leur
prosonymes simple pour décrire leur état de virginité n’est comparable aux métaphores élaborées

pour la ‘pureté’ de Marie. L’antiquité n’ayant pas de notion de péché originel, il est en effet d’une

173 J. G. FRAZER, The Golden Bough. A study of magic and religion, New York, Enhanced media, 2015, p.
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autre dimension de louer la virginité de Marie que de constater la virginité des trois déesses

susnommees.
16. Royauté, puissance, supériorité

Un autre champ lexical ou nous attendions beaucoup de correspondances. Les termes de
reine, bienheureuse, puissante, reviennent sans cesse pour les déesses paiennes, mais le mot
Aéomowva, est le seul a se retrouver également chez Marie. Nous savons cependant que des termes

tels que reine (évaooo) ont été donnés a Marie plus tardivement’4,

17. Sagesse

Marie recoit enfin un superlatif qui concerne directement sa nature et non pas son acte :
k6pn mhvoopog. Cette formulation aurait été fort intéressante a retrouver chez une déesse telle

qu’Athéna, mais il n’y a, au final, aucune correspondance précise.
18. Sainteté et bénédiction

Il est parfois difficile de faire la différence entre la bénédiction regue et la bénédiction
donnée, surtout au niveau des déesses antiques. Pour Marie, il est plus simple de trancher : elle est
vrepevloynuévn et keyaprtopévn, deux termes qui montrent qu’elle est investie par la grace de
Dieu. Une autre formule de déesse paienne aurait été intéressante a comparée, quoiqu’un peu trop
vague pour avoir, de toute fagon, dénoté une influence : Tepav iepdv. Cette formule de noms

redoublés, pourtant, se trouve souvent dans I’ Ancien Testament’®,

19. Le récipient-objet

Ce champ lexical qui semble n’appartenir, a premicre vu, qu’a Marie, est concurrencé par
deux formules dont une, tout spécialement, aurait pu étre sienne, "Edpavov dfavatov k6Gpov, Si
le mot ‘monde”’ avait été remplacé par Dieu ou Jésus. Etant destiné a Gé par un auteur orphique,

ce prosonyme est sans doute métaphorique, mais pourrait s’appliquer de facon littérale selon la

174 5, EUSTRATIADIS, H @cotdrog ev tn vuvoypagia, Paris, Librairie Ancienne Honoré Chamion, 1930, s.v. dvaocoa
p. 6.
175 Les noms divins, op. cit., p. 190.
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mythologie classique. Encore une fois et presque comme toujours, les prosonymes de Marie sont,

quant a eux, exclusivement métaphoriques.

20. Végétal

Nos remarques sont les mémes que pour la plupart des champs lexicaux : d’un c6té, des

prosonymes classiques des déesses couvrant leurs prérogatives, de I’autre, des métaphores sur le

fruit saint de Marie et la grace qu’elle a apporté au monde.

21. Lavie

En tant que mére de la Vie, I’on aurait pu attendre plus de prosonymes dédiés a Marie dans

ce champ lexical. Hasard ou attention plutot portée sur sa maternité divine, il n’en reste pas moins

qu’aucun terme paien ne semble avoir eu un impact sur ses prosonymes dans cette catégorie.

c. Lestermes

Rares sont les occurrences de termes exactement pareils ou fortement comparables. Nous

avons repris ces termes dans le tableau suivant :

Déesses paiennes

ayio (Hymne III d'Tsidore a Isis, v. 2)

ayiaxaprov (Hymne homérique a Déméter, v.

4,192, 493)

nyn t@v vogp®dv Bedv (Julien, Hymne a la
mere des dieux)

mnynv peydanv paciiiov (Proclus, Hymne a
Aphrodite, v. 2)

dyviy (Hymne orphique a Déméter d'Eleusis, V.

11 ; Hymne III d'Isidore a Isis, v. 2; Hymne
homérique a Déméter, v. 440)

noviay ayviv (Hymne homérique a Déméter,
v. 203)

déomowva (Hymne d'Aelius Aristide a Athéna)
déomowva Onpdv (Hymne d'Anacréon a
Artémis, v. 3)

TOVTOV KOGHOL KANdovyov dvaccav (Hymne
orphique a Hécate, v. 7)

Marie
ayio (J. Ch., liturgie; Basile de C., liturgie -
Evyn tov tprodyov Hvov, Meydin
AmOALOLV)
[Mapbévog Gy (B. de C., liturgie, Ayia
Avoapopad)

dévdpov ayraodkaprov (Acathiste, Ikos N)

myn abavatov peiBpov (Romanos,
Kontakion Dormition de la Vierge, ikos A)

uovn ayvr (Sub tuum praesidium, v. 9)

déomowva fudv (J. Ch., liturgie; B. de C.,
liturgie- Eypnvika ko avtipova, Eicodog
TOV TRV 00pwv, Ayio Avapopd)

KAeig th|g Xprotod Paoireiag (Acathiste, ikos
0)
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"Hpnv peyord0povov (Hymne I d'Isidore a Isis,
v. 21)

npotdOpove (Hymne de Callimaque a Artémis,
V. 228)

npovola (Julien, Hymne a la mére des dieux)
Apopdketov Baciietov (Hymne orphique a
Hécate, v. 5)

Baciiero (Hymne orphique a Athéna, v. 17;
Hymne orphique a Artémis, v. 1 ; Hymne
orphique a Hestia, v. 1)

®ed Paciieia (Hymne orphique a Aphrodite,
v. 16)

Baciiewn Oedv (Hymne I d'Isidore a Isis, v. 1)
[MopPacirero (Hymne orphique a Rhéa, v. 7;
Hymne orphique a Héra, v. 2 et 9; hymne
orphique a Artémis, v.11)

Bedv unmp (Hymne homérique a la terre
mere, v. 17) /@edv pfitep (Hymne de Proclus a
la mere des dieux, Hécate et Janus)

untépa Bedv (Hymne I d'Isidore a Isis, v. 20)
notépa tdv Oedv (Hymne d'Epidaure a la mére
des dieux, v. 4 et 10)

Abovatwv Oedtie Oedv pijtep (Hymne
orphique a la mere des dieux, v.1)

Mntep pakdpov Ovntdv v’ avipornov (Hymne
orphique a Gé, v. 1)

Bedv Kai avOpdrwv Mijtep (Julien, Hymne a
la Mére des dieux)

vopenv (Hymne orphique a Hécate, v. 8)

oike Osdv paxdpov (Hymne orphique a Hestia,
V. 5)
[ToAdvpve (Hymne orphique a Aphrodite, v.1)

Bpovog ékkinoiag (Romanos, Kontakion
entrée de la Vierge au temple, B')

Bpovog péyag Epyuyog (Romanos,
Kontakion entrée de la Vierge au temple,
ikos ©)

0pdvog mopvog (Romanos, Kontakion
Dormition de la Vierge, ikos ®)

tapeiov tig Tpdvorag (Acathiste, P)

BaciMooa yopdv tov napHévov (Romanos,
Kontakion Dormition de la Vierge, I)

untpodc Ogod (J. Ch., liturgie; Basile de C.,
liturgie - MeydAn andivoiy)

Nopen édebopog tod dopdtov ToTpog
(Romanos, Kontakion Dormition de la
Vierge, H)

Avoppevtog vouen (Acathiste, fin de chaque
ikos, )

0iKko¢ mTOC dvéomepov (Romanos,
Kontakion Dormition de la Vierge, Z)
[MoAvvpvute (Acathiste, ikos 13)

Tableau 15. Prosonymes semblables

Si quelques termes non englobés dans une expression plus large sont parfaitement
identiques (p. ex. ayia, déomotva, OU Gryvny), ils restent généraux et potentiellement applicables, si

I’on peut le dire, a n’importe quelle figure divine féminine. Les concordances les plus intéressantes
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sont les expressions comparant la mere des dieux et Aphrodite a une source, alors que 1’ Acathiste
en fait de méme avec Marie. De plus, les deux hymnes paiens datent d’une époque tres proche de
I’ Acathiste (Ve siécle) si toutefois nous retenons notre hypothése que cette hymne date, au plus
tard, du Ve s. ap. J.-.C. En tous les cas, une telle expression ne se retrouve pas dans les hymnes
paiens antérieurs. De méme, les prosonymes d’Hestia 1’identifiant a la demeure des dieux
bienheureux proviennent d’un hymne orphique, tardif, donc, par rapport a certains des hymnes, et
peut se rapprocher assez fortement de celle comparant Marie a la ‘demeure de la lumicre sans
couchant’. Un prosonyme d’Hécate I’appelle ‘reine gardienne des clés du monde entier’ alors que
1’ Acathiste proclame Marie ‘la clé du royaume du Christ’. Isis est proclamée ‘Héra au grand trone’
et Artémis ‘déesse tronant au-dessus de toutes/ au plus haut trone’, alors que Marie, de son coté,
est par trois fois qualifiée de trone. Ces ressemblances peuvent paraitre significatifs a premiére
Vue, mais, outre leur nombre réduit (12 termes plus ou moins comparables) une rapide recherche
de leur signification plus profonde montre assez rapidement qu’il n’y a probablement aucune
influence de ces termes paiens sur les hymnes de Marie. Le fait est qu’il est difficile de ne pas
trouver un prosonyme de Marie ne se rapportant pas a ce que beaucoup des péres de I'Eglise
nomment ses préfigurations dans I’ Ancien Testament ou les paroles des évangélistes. Les homélies
elles-mémes qui inspirent des hymnes tels que ceux de Romanos ou I’ Acathiste tirent une quantité
significative de leur contenu de I’ Ancien Testament, en tous les cas pour tout ce qui est symbolique
et métaphorique. Au vu de I’importance des écrits vétérotestamentaire et de la prégnance de leur
imagerie sur les premiers chrétiens, cela n’est guére étonnant. En essayant de ne pas faire dans
I’extrapolation, nous avons reli€ les attributs ou images de Marie a des éléments retrouvés dans les
livres de I’Ancien Testament et chez les évangélistes. Nous ne reprenons pas les termes trop

généraux comme dyia, déomova et ayvi.
1. Aévdpov dyradxopmov

L’image de I’arbre est, bien sir, importante dans les écrits vétérotestamentaires, puisque
cet élément apparait dés la Genése (‘EvAov kapmipov moodv kaprov’, Gen. 1, 11) et se retrouve
aussi dans les psaumes de David (Ps. 1, 3 ‘€0Aov [...] 0 10V Kapmov adtod ddoet £v Kapd’). Bien
sUr, la simple présence de ces termes dans les écrits ne suffit pas a trouver qu’ils sont I’inspiration
de ce prosonymes. Cependant, comme Marie est sans cesse présentée comme la nouvelle Eve dans

toute la mariologie, et que la cause de la chute est le fruit de I’arbre défendu, I’on peut facilement
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imaginer que ce prosonyme, au-dela de 1’évidente référence a Jésus (qui est le ‘beau fruit’) pourrait
aussi €tre un jeu d’opposition entre la chute de I’homme et sa rédemption que Marie représente.
Une référence peut aussi étre trouvée dans Luc 1, 42 avec la phrase d’Elisabeth ‘gdloynuévog o
Kapmdg g Kotlog cov’. Ce théme de I’arbre et du fruit n’est donc pas étranger aux chrétiens
lorsqu’ils sont utilisés dans leur hymnographie.

Que Démeter soit appelée aylakdpmog n’a rien d’exceptionnel vu les prérogatives de la
déesse ; la différence étant qu’ici, le prosonyme peut étre appliqué a la fois métaphoriquement
(pour sa fille Perspéphone et ses autres enfants) et littéralement puisque la déesse a la charge de

I’agriculture et de I’abondance de la terre.
2. Keig tiic Xpiotod Pacireiog

La similitude avec le prosonyme de la déesse n’est pas trés grande dans ce cas-Ci, et la
métaphore pour Marie assez évidente. En tant que rédemptrice, elle ouvrira le royaume de Dieu
(‘Hyywce yop 1 Pactrieio v ovpavdv’, Mat., 3, 2 ; ‘(nteite 8¢ npdTov TV Pactreiov 10D Ood’
Mat., 6, 33). Dans les Evangiles, d’ailleurs, Jésus utilise une phrase trés semblable : ‘koi ddom Got
T0G KAELS Thig Pactreiag TV ovpavdv’ (Mat.16, 19). Cette notion de Marie en tant que porte ou
transition vers semble se rattacher a différentes prophéties qui parlent de ‘portes fermées’,
notamment en Ez., 44, 1 : ‘mdAng KekKAEIGUEVNC .

KAeidovyog est, d’autre part, un prosonyme classique d’Hécate qu’elle partage avec

Aphrodite et Artémis®’®, probablement une preuve de sa puissance.
3. ®povog

Le théme du trone revient aussi de nombreuses fois au sujet de Marie. L’aspect
métaphorique est évident, comme pour tous les prosonymes retombant dans le champ lexical de
I’objet-contenant. Marie est le trone de Jésus et de sa doctrine, elle ne possede pas elle-méme un
trone comme Héra ou Artémis. Dans I’ Ancien Testament, la description du trone de Dieu est aussi
un lieu commun vers lequel pourrait renvoyer ce prosonyme de Marie. Par exemple : ‘0 6povog
avtod O¢ 0 ffAog évavtiov pov’ (Ps. 88, 37) ; ‘Opovoc pov &v otorw veeéing’ (Sir., 24, 4) ; O
ovpavdg pot Bpdvog (Is., 66, 1). Le trone de feu, qui est aussi un prosonyme de Marie, apparait

souvent, notamment en Es. 6, 1-4 : ‘ém Opovov HymAiod kot Emvpuévon’.

176 Greek-English Lexicon, éd. H. G. LIDDELL and R. ScoTT, Chicago, University Press, 1940, p. 956.
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4. Topelov thig TpOVolog

C’est Julien qui utilise le terme de mpévoia dans son hymne a la mére des Dieux. Ce mot a
donc presque le méme sens que celui du dogme chrétien, la Divine Providence, un principe
agissant pour le bien de tous. La seule différence, bien sir, est la source de cette divine providence.
Vu la chronologie, il est complexe de déterminer si Julien a pu influencer 1’ Acathiste. Le terme de
npovola apparait déja dans I’ Ancien Testament (‘0e0¢ Tod AavinA Tpoévolav motovuevog’, Dan. 6,

19) et n’est pas assez particulier ou spécifique pour permettre de trancher.
5. Oikog pOTOg AvESTEPOL

Comme nous I’avons déja dit, Marie a un rapport trés important avec le theme de la lumicre,
car Jésus lui-méme est identifié¢ a la lumiére du monde (‘td 8¢ ipdrtio adTOD &yEveTo ALK MG TO
e®d¢’, Mat. 17, 2). De plus, ici, cette lumiére ne se couche jamais et symbolise, encore une fois, le
Christ.

La formule plus ou moins comparable a Hestia concerne directement sa prérogative de
déesse du foyer. Elle aurait pu avoir influencé la formule a Marie, mais elle n’est pas tant
métaphorique que littérale, par rapport en tous cas a la fonction de la déesse ; de plus, on ne la

trouve qu’une seule fois.
d. Les formulations

Si des prosonymes tres proches sont rares, nous avons mentionné des formulations proches.
Il est intéressant en effet de se pencher, en plus des termes en eux-mémes, sur les structures des
phrases utilisées pour les prosonymes des déesses paiennes d’une part et des prosonymes de Marie
d’autre part. Sur 198 prosonymes différents, 162 prosonymes de la Vierge Marie sont composés
de plusieurs termes ; c’est-a-dire que seuls 36 prosonymes sont formulés en un seul mot. Pour les
déesses paiennes, sur 345 prosonymes différents, 115 sont composés de plus d’un seul terme, 230
ne sont formés que d’un seul mot. Nous avons donc 81% des prosonymes de la Vierge formulés
en plusieurs termes contre 33% des prosonymes des déesses antiques formulés en plusieurs termes.
Ceci est a toutes époques confondues. Si nous réalisons ces pourcentages par siécle, nous obtenons
les résultats suivants :

Pour Marie, au III si¢cle, nous avons 33% des prosonumes formulés en un seul mot ; 18%

pour le IVe siecle ; 6, 81% pour le Ve siecle ; et enfin 0% pour 1’ Acathiste, que nous considérons
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comme légerement plus tardif.

Pour les déesses paiennes, avant notre ére, 51% des prosonymes sont constitués d’un seul
mot ; 73, 3% pour les ler et Ile si¢cles. ap. J.-C. ; 65% pour le Ille siécle apr. J.-C. ; 30% pour le
IVe siecle apr. J.-C., et enfin 80% pour le Ve siécle apr. J.-C.

Si les prosonymes des déesses antiqueS ne semblent pas suivre une évolution, reste une
prédilection pour les termes courts, les prosonymes en un seul mot ; pour Marie, par contre, comme
si les hymnographes cherchaient toujours plus loin dans I’image et la métaphore, un seul mot ne
suffit plus a la décrire dans les hymnes plus tardifs. Sur cet aspect-la non plus n’existe pas
d’influence détectable ou notable dans un sens ou I’autre.

A un niveau moins général, deux expressions utilisées pour Démeter d’Eleusis et Hestia se
rapprochent de maniére assez frappante des tournures de phrases utilisées pour Marie, toutes les
deux tirées des hymnes orphiques : ‘Ovntdv Opéntelpa mpondviov’ (A Déméter d’Eleusis, v. 7) et
‘OvnTdv othptypo kpotondy® (A Hestia, v. 5). Marie : "Epsiopo oteppov g miotemg, (Acathiste,
H). Comparable, mais en méme différent, nous avons le prosonyme 'gddokio. @cod mpog Hvnrove
(Acathiste, E). La principale différence n'est pas tant dans la formulation (qui contient d'ailleurs la
seule occurrence du terme Bvntovc pour Marie dans les prosonymes que nous avons retenus), mais
dans la formulation : en effet, alors que les déesses sont elles-mémes le soutien ou la nourriciére
des mortels, Marie est la bonne volonté de Dieu envers les mortels. Ce genre de formulation
tendant a souligner le role médiateur de Marie alors que les déesses possédent le plus souvent des
pouvoirs en elles-mémes, elles n'ont pas besoin d'intercéder auprés d'une divinité qui leur serait
supérieure. De méme, des expressions ‘vopen debopog tod dopdtov motpdg’ Sont assez
comparables a des prosonymes tel que ‘peydiov Awdg Exyouve oepviy’ (Hymne orphique a Athéna,
v.1), non pas leur sens, mais par leur construction : nous retrouvons en effet un sujet, son attribut,
un complément du sujet et I’attribut de celui-ci (épouse incorruptible du pére invisible — du grand
Zeus descendante respectable). Des expressions du méme style, moins ‘compplétes’ : ‘@Oyatep
noivpopeov Ipwtoyovowo’ (Hymne orphique a Rhéa, v. 1); ‘LovBoxe kol cOvBpove A6g
(Julien, Hymne a la mere des dieux) ; ‘Kpdvov cOArextpe pdxoipa’ (Hymne orphique a Rhéa, v.
5) reflétent malgré tout des prosonymes de Marie : “Evéiaitnuo tod dneipov ®cod’ (Romanos,
Kontakion Dormition de la Vierge, B) ; Myjtnp apvod kai moyévog (Acathiste, H). Cependant, vu
la tendance des hymnes paiens a ramasser leurs prosonymes en un seul mot, il serait étrange de

voir 1a une influence sur les hymnes de Marie. Peut-étre ces rapprochements stylistiques sont-ils
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dus au hasard ou bien, au contraire de ce que 1’on croit généralement, les hymnes chrétiennes ont
pu de leur c6té changer la fagon d’écrire classique. Pour I’empereur Julien, particuliérement, 1’on
peut se poser la question, puisqu’il a connu la religion chrétienne et forcément, la Vierge Marie,

dont la vénération était déja bien établie a ce moment-la.

e. Des ressemblances notables ?

Comme on a pu le voir, aucune influence clairement détectable ne se retrouve dans les
prosonymes, que ce soit de Marie sur les déesses antiques ou des déesses antiques sur Marie.
Certes, cela peut étre di au hasard ; certes, la mentalité de chaque hymnographe fera qu’il choisira,
ou non, d’écrire en copiant la culture grecque classique. Puisque la culture paienne était encore si
présente, il n’y aurait pas a s’étonner si son influence littéraire se faisait sentir dans les hymnes.
Cependant, au vu des débats qu’ont suscité les diverses hérésies et I’attention portée au fait que
Marie ne devait pas étre une déesse, ni adorée comme telle, il semblerait étrange que des emprunts
conscients aient été faits aux déesses antiques. Certainement, si I’on élargit le corpus, I’on trouvera
sans doute des ressemblances plus frappantes que celles que nous avons rassemblées ici. Peut-étre
il y avait-il dans les hymnes interdites a Constantinople pendant un temps des références tout a fait
évidentes aux déesses paiennes. V. Limberis a étudié la question de Marie a Constantinople en
comparant 1’Acathiste aux hymnes impériaux et en concluant que la Théotokos était une
construction de I’Empereur Constantin, qu’elle n’avait plus rien en commun avec la femme
humble des Ecritures’’. Ce que nous pouvons constater, cependant, et que nous déplorons, ¢ est
que ce genre d’études oublient bien trop souvent les différences fondamentales qu’apporte le
dogme de la religion ¢étudiée. Certains termes qui se rapprochent phonétiquement ou
linguistiquement changent totalement de sens par le biais de leur interprétation. Il est parfois brutal
de vouloir comparer deux religions qui, malgré les apparences, sont compleétement différentes, au
point d’avoir bouleversé et construit nos cadres mentaux depuis le début de notre ere. Pour cela,
L. Geitner a fort bien étudié la question dans son article Isis and Mary, posant la question de la
nature de Marie par rapport aux déesses antiques et également du regroupement de ses

prérogatives.

77\, LIMBERIS, op. cit., p. 147.
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CONCLUSION

La situation excessivement compliquée de ce qui, rétrospectivement, est appelé la fin de
I’ Antiquité et le début du christianisme ne peut se résumer a une simple opposition entre paiens et
chrétiens. Bien des ouvrages se sont concentrés sur les ruptures entre ces deux religions et
conceptions du monde, ignorant que souvent, leur coexistence n’a pas été une simple droite
d’influence de 1’'un a I’autre, mais plutot un cycle, suivant le phénoméne de rétroaction, c’est-a-
dire qu’un ¢élément A dans un systéme influence un ¢lément B lequel, a son tour, influence dans
son ¢tat nouveau, I’élément A. Et c’est ainsi que nous devons faire la situation de ces premiers
siécles de notre ére. Quelques fois, les connaissances et les preuves irréfutables nous manquent
pour déterminer avec certitude une influence entre ces deux éléments ; d’autres fois, nous oublions
de prendre en compte des ¢léments d’un contexte plus large en nous occupant d’un sujet précis.
C’est pourquoi nous avons ici étudié avec tant d’attention la signification des prosonyme, et que
nous avons tenu a dire quelques mots du contexte historique de chaque religion au moment ou le
contact a commencé a se faire sur une plus grande échelle que quelques groupes de chrétiens
disséminés ici et 1a dans I’Empire romain.

Nous ne prétendons pas ici nous placer contre tous les auteurs, bien plus expérimentés que
nous, qui ont affirmé que les déesses paiennes ont influencé ou donné en quelque sorte des
prérogatives a la Vierge Marie. Il est certain que certains aspects communs sont trop flagrants pour
n’étre que de simples coincidences. Ce que nous tenons a démentir, c’est cet aspect vectoriel qui
semble parfois prendre le dessus dans ces affirmations. Nous ne pensons pas qu’Isis, par exemple,
a ‘évolué’ en la Vierge Marie, ni méme qu’il y ait eu une simple influence de A a B, mais plutot
que, si influence il y a pu avoir, son existence a influencé cette figure de la chrétienté, malgré les
péres de I’Eglise et la théologie, et ces nouveaux aspects traduits par des prosonymes ont pu a leur
tour modifier Isis. D’ailleurs, dans les parchemins magiques (que nous n’avons malheureusement
pas pu traiter), les déités invoquées présentent des attributs non seulement égyptiens et juifs, mais

également chrétiens'’®

: ¢’est bien la preuve qu’une influence a contresens de ce que 1’on affirme
d’habitude était déja un fait.
De toute maniére, quelle que soit cette influence, si elle est visible dans I’iconographie et

I’hymnologie plus tardive, elle ne I’est pas dans les hymnes que nous avons étudiés. Certes, nous

178 Greek poems... op. cit., p. 48.
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n’avons pas pu tous les réunir ; certes, nous avons dii en rejeter quelques-uns qui étaient non datés,
négligeant peut-étre ainsi des informations supplémentaires. Mais en partant du principe que la
tradition grecque a été si prégnante dans ’hymnographie, nous pouvons avancer avec prudence
que des hymnes non retenus auraient compté des prosonymes comparables, variant peut-étre
légérement ; et que des hymnes a la Vierge Marie que nous aurions pu inclure auraient eu tout
autant de références aux homélies et écrits reprises par Romanos et 1’ Acathiste. Plus tard, oui, nous
avons pu constater certains prosonymes presque identiques a Marie et aux déesses ; ‘dvacca’ et
‘Tolvdvopog’ par exemple apparaissent, mais aprés le VIle siécle!’®. De méme que ’adoration
d’Isis prise pour Marie comme 1’écrit Frazer dans le Rameau d’or ; elle existe certes, mais nous
semblons en avoir I’attestation pour le Moyen Age bien plus tardif. Nous conclurons avec F. Van
Haepen en disant que ‘les racines du culte marial plongent bien davantage dans la tradition biblique
et judéo-chrétienne que dans 1’héritage polythéiste, méme si dans certains cas, celui-Ci est
perceptible!®.’

Nos conclusions sont, bien sir, partielles, comme 1’a été notre travail, par la force des
choses et de nos moyens. Cependant, nous espérons avoir donné¢ une impulsion a de futures
démarches qui pourraient s’étendre a un plus grand nombre d’hymnes et de prosonymes, avec une
meilleure connaissance philologique que la noétre ; il serait effectivement fort intéressant de
pouvoir comparer non seulement les termes en grec, mais également en latin et en langue syriaque.
Nous espérons €galement avoir, comme tant d’autres, montré que la rencontre du monde paien et
chrétien ne s’est pas uniquement effectuée sur des points de rupture, mais aussi d’assimilation ou
du moins d’influence réciproques ; que, contrairement a la physique, 1’Histoire ne comporte pas
de fluides coulant d’un point de départ a un point d’arrivée, mais plutot des cycles ou des

tourbillons qui brassent les cultures, les langages et les religions.

178 Cf. S. EUSTRATIADIS, Op. Cit.
180 F VAN HAEPEREN, op. Cit., p. 43.
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