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LIVIU FRANGA

EUGEN CIZEK.
PROFESORUL, SAVANTUL, OMUL

Port, de exact treizeci de ani, cu mine, in minte si in suflet, incd din vremea
primului an de studentie la Facultatea care pe atunci se numea, in momentul de
mexima expansiune a autoritafii stiintifice i a stabilitdtii sale administrative, de
Limbi Romanice, Clasice si Orientale, chipul, tumat parcd in liniile severe ale
busturilor romane ce privesc dincolo de timp, al aceluia dintre dascilii mei de
od:nioara pe care nu mi i-am putut vreodata inchipui altfel, in viata de zi cu zi, decat
fie la catedra, in fata studentilor sau a unui public mai larg, fie in mijlocul bibliotecii
si al cértilor, intotdeauna avand o foaie albd in fatd si un maldar de altele, deja
stribdtute de o0 mana neobosita, alaturi.

Acest chip nu mi s-a sters niciodati, oricate zguduiri mi-a suferit memoria.
Nici nu avea cum. Profesorul si savantul scos de destin pentru prima oara, pe
culoarele Facultatii, in calea unui student timid, dar iremediabil indragostit de
Filologia Clasica, nu si-a schimbat infatigsarea dintai, cu o statornicie a firii pe
care, intr-adevdr, numai busturile romane, privitoare peste timp si timpuri, o
traiesc §i o exhiba. Ca si acelea, care, durand, raman, noi trecem, profesorul Eugen
Cizek ramane ...

Ramaéne mai presus printr-o opera exemplard daruitd noud, Europei si lumii,
printr-o cariera stiintifica pe care doar cateva, foarte putine, personalitati — gi acelea,
apartinand deja trecutului secol — au mai ilustrat-o in cultura clasica de la noi, dar si
in cultura roméneasca in general'. Ramane, de asemenea, printr-o cariera profe-
sional-profesorala ale cérei urme, inscrise in formatia celor peste patruzeci de serii §i
promotii de absolventi, de la Filologie Clasica, Istorie, Litere, Teologie, se vad
printre noi ingine, fiindca suntem noi ingine, fosti discipoli, piogi purtatori ai tortei
primite si incredintate, la randul nostru, dupé pilda Magistrului, altor purtatori care
ne-au ajuns din urma. Ramane, in sfarsit, prin acest chip al omului, intelegator si
apropiat, de la care, dincolo de eruditia si performanta creatoare a savantului,
dincolo, n acelasi timp, de rigoarea, dar si de supletea modelului profesoral, poti
intotdeauna afla, la nevoie, in orice imprejurare, un sfat bun sau un raspuns intelept
intrebarilor ce te frimanta, pentru simplul motiv cé acela catre care te indrepti, intr-o
clipa mai grea, este, siel, om ...

! Aducandu-i, pe aceasta cale, viile mele multumiri, ma declar profund indatorat doamnei Ana-
Cristina Halichias, autoarea extrem de amanuntitei §i exactei Bibliografii a profesorului Eugen Cizek,
publicate in paginile urmatoare ale prezentului volum: fara repertoriul bibliografic intocmit de Domnia
Sa, insesi randurile articolului de fata s-ar fi ratacit negresit in hatisul de date §i opere care insumeaza,
ca s reiau celebrul titlu folosit de lorga, ,,0 viat3d de om, asa cum a fost”...

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 7-18
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8 Liviu Franga 2

Pentru toti cei care il cunosc, mai mult sau intr-o mai mica masura, pe Eugen
Cizek, din cirti, de la catedra sau amical, in viata cotidiand, as dori, cu ingaduinta
dumneavoastra, sa adun laolalta, in insemnirile de mai jos, ceea ce stiu §i am putut
sd aflu despre Domnia Sa, asternidndu-le mai departe ca §i cum ag incerca sa
déltuiesc si eu, dupd puterile mele, un bust de cuvinte, in acea dezordonata ordine a
géandurilor, pe care numai batiile inimii iubirii o pot intelege.

Eugen Cizek (in acte: Cizek A. Eugen Antoniu) s-a nascut la Bucuresti, pe 24
februarie 1932, ca fiu al lui Alexandru Cizek, functionar public (disponibilizat in
anul 1949) si al Virginiei Cizek (nascuta Bilescu), profesoara de istorie §i, in a doua
parte a vietii, functionara.

A urmat scoala primara ,,Zalomit” din vecinitatea locuintei parintesti (in
prezent, scoala, cu clase I-VIII, poartd numarul 150, fiind situatd in Bulevardul
Eroilor Sanitari), intre anii 1939 si 1943, ani care aveau sa aducia al Doilea Razboi
Mondial si in Romaénia. Cursul inferior al liceului il gaseste inscris la Liceul
Arhiepiscopal Romano-Catolic ,,Sfantul losif” (1943—-1948). Acesta, dupa nationa-
lizare (11 iunie 1948) si — mai ales — dupa celebra de trista amintire §i asa-zisa
reforma a invatamantului din 1948 (atunci a intrat prima data, cel putin in bagajul
lexical al domeniului céruia i s-a consacrat o viata domnul profesor, cuvantul atit de
indragit la noi, ,,reforma”), devine Liceul Clasic Mixt din Bucuresti, cu sediul in
fosta si actuala strada General Berthelot, acolo unde, dupa desfiintarea lui definitiva,
se vor instala, succesiv, sediile mai multor altor licee, dintre care cele mai
importante au fost Liceul German si cel de Arte Plastice ,,Nicolae Tonitza™ (ultimul,
incd prezent in deja vechea, istorica cladire...). De neuitat va rimane pentru tanirul
Eugen Cizek, licean in cursul superior, figura profesorului Gheorghe Gutu, care i-a
legat pentru totdeauna viitorul, pe atunci destul de incert, de frumusetea literelor
latine. Multe din gandurile savantului de mai tarziu, cateva insemnate ca dedicatie
pe frontispiciul vreunei cérti dintre primele publicate, s-au indreptat cu recunostinta
spre cel dintdi mare dascil al sau de umanioare, mai presus de orice de latinitate.

A absolvit Liceul Clasic in vara lui 1951, an in care se §i inscrie la Facultatea
de Filologie din Bucuresti, in denumirea de atunci. Urmeaza cei patru ani de studii
la sectia de Filologie Clasica, sub indrumarea unei echipe de profesori strluciti,
aflati la apogeul carierei, ca Aram Frenkian, Alexandru Graur. Dionisie M. Pippidi,
Constantin I. Balmug, N. I. Barbu, Vlad Banateanu, sau, in plina putere a varstei §i
activitate creatoare, precum Maria Marinescu-Himu, Adelina Piatkowski, 1. Fischer.
intre colegii de promotie, inclusiv in afara sectiei de Filologie Clasica, s-au numarat
viitoare personalitati de notorietate, intre care Mihai si Margareta Nasta, lon Vianu,
Sorin Stati, Radu Florescu, Eugen Simion, Matei Cilinescu s.a.

Din anul 1955, cand a absolvit facultatea prin sustinerea examenului si a tezei
de licenta (ultima cu titlul: Controversele ideologice in opera lui Sereca),
dobandind diploma de merit, Eugen Cizek nu a mai parasit, nici dupa pensionare,
spatiul academic universitar. Este incadrat, prin concurs, ca preparator in chia- anul
absolvirii, devenind asistent in 1957, lector in 1964 si conferentiar in 196¢9. In
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3 Eugen Cizek. Profesorul, savantul, omul 9

pofida numeroaselor si rasunitoarelor carti aparute de acum finainte aproape anual
sau la scurte intervale in tard si in strdinitate (inclusiv cartile proprii traduse), in
pofida unui volum de-a dreptul uriag de articole si studii stiintifice pur si simplu
risipite in publicatiile (periodice sau ocazionale) ale celor mai prestigioase
universitdti si academii, in primul rand europene, dar in perfecta logica stramba a
unui regim care urca, an dupa an, nestingherit, cotele paroxismului aberatiei, Eugen
Cizek a ramas la gradul universitar de conferentiar, cu totul nepotrivit fatd de
prestigiul timpuriu al personalitatii §i al activitatii sale, o foarte lunga perioada —
23 de ani, pana in 1992. Mai mult decat atat, in mod doar aparent paradoxal, i-a fost
recunoscutad si conferita functia didactica de profesor universitar mai intai in
straindtate (ca profesor invitat de latind §i istorie romand, in 1990-1991, al
Universitatii Lyon 11 Lumiére si Saint Etienne — va reveni, ca profesor asociat, la
Universitatea Lyon Il, in anul universitar 1993-1994), si abia apoi in tara (in 1992
devine, prin concurs, profesor universitar gi primeste, in acelasi an, dreptul de a
conduce doctorate).

Ultimii patru ani inainte de pensionare (1996-2000) ii petrece in fruntea
Catedrei de Filologie Clasica a actualei Facultdti de Limbi si Literaturi Strdine a
Universitatii din Bucuresti. Din anul 2000, studentii, masteranzii §i doctoranzii
sectiei s-au bucurat §i se bucurd in continuare de prezenta in mijlocul lor a
domnului Eugen Cizek, in calitatea sa, permanenta si inalienabild, de profesor
consultant si, fard indoiald, de cel mai prestigios conducdtor de doctorate in
filologia clasica din tara.

De altfel, in anii fructuosi ai formarii sale filologico-istorice, Eugen Cizek
sustinuse el insusi formele de pregatire aferente si teza de doctorat in filologie
clasica la doud universitéti: la cea din Bucuresti, in iunie 1968, printr-o tezad cu
tema Controversele de idei in epoca lui Nero, teza din care s-a ndscut primul sdu
succes international de autor si de librarie, faimoasa L'Epoque de Néron et ses
controverses idéologiques (aparutd la Leiden, Brill, 1972); si in iunie 1973, la
Lyon, unde obtine doctoratul de stat (doctorat és lettres) pe ansamblul lucrarilor.

Fata de situatia si tendinta actuala — care incurajeaza afirmarea si, prin acte de
mecenatism intelectual, chiar sprijind material publicarea cercetarilor stiintifice ale
pasionatilor (nu foarte rari, dar nici numerosi) in domeniul filologic, inclusiv clasic,
incd de pe bancile facultatii —, rodul primelor eforturi de investigatie stiintifica ale
viitorului prolific autor va iesi la lumina relativ tarziu, la trei ani dupa absolvirea
facultatii. Debutul stiintific (1958) al tanarului asistent universitar Eugen Cizek se
consemneaza, asadar, la varsta de 26 de ani si circumscrie un domeniu — cel al
poeziei latine, in spetd opera lui Ovidius — care va ceda, incepand chiar din anul
urmator (1959) si decenii la rand in continuare, intdietatea spatiilor predilecte ale
istoriei §i istoriografiei, mentalitatilor, institutiilor romane etc. De la varsta de
27 de ani dateaza, prin urmare, prima contributie stiintifica publicata de Eugen Cizek
avand ca obiect domeniul istoric, intr-un sens larg, inclusiv literar, al termenului
(articolul Observatii asupra compozifiei si stilului din opera lui Florus [Epitome
rerum Romanarum], 1959).
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10 Liviu Franga 4

Urmeazd primii ani — aproape un deceniu, totusi — de studii neroniene,
dedicate, in ansamblu si preponderent, culturii in epoca faimosului ultim lulio-
Claudian. intre 1960 si 1968 se decanteaza, in diverse articole si studii, teme si
subiecte, minutioase sau ample, care dau substantd conceptului de cultura,
predominant literard, a epocii lui Nero: redactarea scrisorilor si a anumitor
dialoguri ale lui Seneca, tehnici literare particulare practicate intr-o serie de
biografii suetoniene, compozitia operei (majore) a aceluiasi Suetonius, ideologie
si literaturd in epoca lui Nero, prezente etice si filosofice in epistolele adresate de
Seneca lui Lucilius, dimensiunea pamfletara a Apokolokyntosei senecane, comen-
tarii explicative la Seneca, Petronius, Calpumius Siculus, romanul petronian si
problematica sa (datare, autor, procedee compozitionale), controversele estetice ale
epocii lui Nero. Anul 1962 marcheazid prima colaborare a autorului la alcatuirea
unei antologii de texte, destinate studentilor de la Facultatea de Istorie, iar anul
1964 prima colaborare intr-un amplu volum colectiv, deja clasicul tratat de Istorie
a literaturii latine. Vol. 1. De la origini pdnd la sfarsitul Republicii, coordonat de
N. 1. Barbu (reeditat, cu revizuiri §i adaugiri, in 1972). Acelasi an 1964 va cunoaste
si prima editare datoratd lui Eugen Cizek a unui text literar antic de notorietate
(Eneida), tradus in epoca interbelici de Eugen Lovinescu, si anume prin ingrijirea
filologica a editiei (revederea textului traducerii, prefata, note, indice). Anul
imediat urmator (1965) consemneaza prima si ultima contributie a lui Eugen Cizek
la un tratat de natura gramatical-lingvisticd (in volumul academic Istoria limbii
romdne. 1. Limba latind, coordonator, Al. Graur): se remarca aici varietatea
abordarilor, dar si substantiala contributie in numir de pagini (35 n total,
consacrate celor patru parti fundamentale de propozitie din limba latina, dar si
problemelor sintactice ale acordului si topicii). In sfarsit, anul 1967 se distinge, in
contextul intensei perioade de cercetare stiintifica personala consacrata cuwlturii
epocii neroniene a debutului Principatului, prin publicarea primei traduceri a lui
Eugen Cizek din autorii latini. Desigur, acestia nu puteau apartine decat perioadei
si culturii pentru care profesorul si filologul Cizek nutrea o neascunsa pasiune §i
carora ii daruise — §i avea sa 1i mai daruiasca ... — atatia ani: este vorba de Seneca
(Apokolokyntosis) si Petronius (Satyricon, ed. 1), tradusi, adnotati de-a lungul
textelor si comentati intr-o prefat care isi pastreaza si azi, odata cu intreaga editie,
interesul si atractivitatea.

Sfarsitul anilor de studii neroniene coincide, in linii mari, cu sfarsitul celui
de-al saptelea deceniu al secolului abia trecut. Mai notdm, pentru anul urmator
(1968), cea dintai abordare a operei lui Tacitus (despre problema cauzalitatii
istorice), de atunci i pana in prezent, vreme de aproape 40 de ani, profesorul Cizek
neostenind vreodatd si focalizeze asupra grandioasei literaturi tacitiene luminile
celei mai patrunzatoare, complexe si extrem de nuantate analize critice. In acelasi
an, cu facilitatea dextera a savantului polimorf, universitarul roméan — deja reputat
in mediile stiintifice europene (de pilda, primul studiu — amintit mai sus — consacrat
unei problematici de importanta majorad in bibliografia moderna a lui Tacitus fi
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5 Eugen Cizek. Profesorul, savantul, omul 11

apdruse intr-un volum, redactat in germana si in alte limbi, publicat la Budapesta,
la editura Academiei maghiare, sub coordonarea lui Janos Harmatta) — fisi ofera
(pentru prima, dar nu si pentru ultima oara !) elevilor de liceu bogatia cunostintelor
si informatiilor sale de specialitate, cu ocazia colaborarii la redactarea manualului
de limba latina pentru clasa a X-a, licee clasice (reeditat, 1972). Peste mai bine de
un deceniu (1979), savantul roman nu va ezita sa redacteze §i sa coordoneze un alt
manual de limba latind (care a cunoscut numeroase tiraje si reeditdri succesive,
inclusiv o refacere ,din temelii” dupa 1989), destinat de aceastd data tuturor
elevilor din clasa a XI-a, de la liceele cu profil umanist.

Anii *70 declanseaza aparitia in sir, uneori chiar in succesivitate imediata, a
operelor majore — primele, deci, de ample proportii si remarcabile ca penetranta,
acuitate si complexitate a interpretirii critice. Este deceniul pe care l-as numi al
inceputurilor superlative. Prima carte de autor apare in 1970 si poarta asupra
modernitatii §i prioritatii (nu doar cronologice) a unui gen foarte gustat si inainte cu
mai bine de doud mii de ani (Evolutia romanului antic, Editura Univers, 222 p.).
Prima carte, o vasta monografie (440 p.), redactatd in franceza (limba strdina si
cultura predilecte ale lui Eugen Cizek, care se inscrie astfel intr-o stabila traditie si
tendintd culturala romaneasca, de sorginte post-iluminista si moderna) si, totodata,
prima apdrutd sub semndtura autorului in Occident (L ‘époque de Néron et ses
controverses idéologiques, Leiden, Brill) vede tiparul in 1972, ca reelaborare
pro‘unda a tezei de doctorat (1968), si cunoaste din primul moment, ca si multi ani
dupa aceea, o receptare exceptionald, unanim favorabild. L ’époque incununeaza
mai bine de un deceniu de pasionate si pasionante investigatii asupra istoriei,
cutlturii i destinului la ridscruce ale Romei aflate pe drumul, deja larg deschis, al
misiunii sale civilizatoare, in mod precumpanitor pentru Europa de mai tarziu.
Prima carte a lui Eugen Cizek despre neronism s§i, prin acesta, despre istoria,
cultura si destinele romanititii, va chema nenumarate altele, pana azi ...

Primul studiu amplu redactat in romana si consacrat unui scriitor latin apare
tot in 1972 (Seneca, Editura Albatros, 190 p.), urmat de prima monografie
romaneasca a lui Tacitus (Tacit, Editura Univers, 1974, 286 p.). intre timp, Eugen
Clizek termina §i publica (1973) cea dintai (si singura, de altfel) traducere a sa in
roriana a unei opere contemporane celebre in peisajul filologiei clasice de atunci
(Piare Grimal, Civilizafia romand. Traducere, prefata si note, vol. I-II, Bucuresti,
E«iura Minerva, 744 p. in total). Peste doi, respectiv trei ani (1975, 1976) apare
cel dintai tratat personal, ca viziune §i redactare integral proprie, al unui segment
fundamental in cultura literard latina: Istoria literaturii latine. Imperiul (I-1l,
Biucuresti, T.U.B., 333 + 363 p.). Spre sfarsitul deceniului opt, autorul isi publica a
diowa carte redactata direct intr-o limba strdind si in coeditare Bucuresti-Paris
(Structures et idéologies dans les Vies des douze Césars de Suétone; 1977,
Biucuresti, Editura Academiei — Paris, Les Belles Lettres, 264 p.), monografie
tematica intdmpinata, ca §i L 'époque de Néron, cu mult interes de lumea clasicista
diintara i — mai ales — din strdindtate.
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12 Liviu Franga 6

Deceniul se incheie, intre altele, cu o colaborare la dictionarul intitulat
Scriitori greci si latini (1978, coordonat de N. I. Barbu si Adelina Piatkowski),
unde contributiile autorului se indreapta, cel putin aparent surprinzitor, spre autori
greci (Aristotel, Parmenide, Platon, Plotin) si doar spre unul singur latin
(Petronius). incheierea propriu-zisi marcheaza in acelasi timp o reintoarcere §i o
plecare mai departe, spre orizonturi noi. Céci, in volumul colectiv cu titlul
Culegere de studii de civilizafie romana (Bucuresti, T.U.B., 1979, coordonat de
Eugen Cizek), studiul acestuia poartd semnificativul si sugestivul titlu Traian gi
mostenirea neroniana ...

intr-adevar, intr-o interna si fireascd logicd a cercetdrii ,,in spirald”, deceniul
nouid se deschide printr-o monografie de maxime proportii, minutioasid pani la
limita exhaustivitatii informationale (,,stilul Eugen Cizek™), dedicatd Epocii lui
Traian. Imprejurdri istorice §i probleme ideologice (Bucuresti, 1980, Editura
Stiintificd si Enciclopedicad, 488 p.). Reluatd de autor ca analiza §i interpretare,
imbogdtitd cu ultime achizitii bibliografice in domeniu, monografia, amplificata la
567 de pagini, va fi tradusi de Caius Frantescu (L 'époque de Trajan. Circonstances
politiques et problémes idéologiques) si publicati de aceeasi editura din Bucuresti
impreund cu prestigioasa casa de editurd Les Belles Lettres din Paris (1983).

Anii ’80 incep si se sfarsesc, asadar, din perspectiva deja reputatului
cercetdtor universitar bucurestean, sub semnul preocuparilor pentru Traianus, a
carui figurd si actiune istorica ii apare, acum, drept o veritabili emblemid a
destinului unei istorii romane active, autoimplicate in descoperirea §i crearea de
structuri functionale, in acelasi timp globale si stabile. Pot fi sesizate, in consecinta,
trei trasdturi caracteristice definitorii in ceea ce priveste natura cercetérii intreprinse
de profesorul Cizek de-a lungul penultimului deceniu al secolului trecut.

Mai intdi, definirea rolului personalitatii lui Traianus §i a importantei
demersurilor sale politico-militare in istoria, contextuald sau mai indepartata
(inainte §i inapoi), a Imperiului Roman. Numeroase studii, risipite, ca de obicei, in
varii periodice sau volume, ale acestei perioade Eugen Cizek le dedica unor teme
precum: rizboaiele in Dacia §i cucerirea acesteia (reflectate in scrierile lui Plinius
cel Tanar), succesorii lui Traianus, potentarea autocratid a politicii cuceritorului
Daciei (,,cotitura din 112 e.n.”), textele privitoare la evacuarea aureliand a Daciei,
sinteza daco-romand (in termenii autorului, pornind de la premisele traianee),
literatura si cercurile cultural-politice in epoca lui Traianus. Semnificativ in aceasta
privintd ne apare faptul cd deceniul al noudlea incepe si se sfarseste cu cite un
studiu, de mari proportii, dedicat aceluiasi Traianus: Epocii lui (1980) ii raspunde,
la celdlalt capat, studiul publicat in prestigiosul periodic germano-american
(ANRW, Aufstieg und Niedergang der rémischen Welt, Berlin—-New York, 1989)
despre cultura literara si tendintele politice majore care au marcat, respectiv strabatut
epoca traianee.

Cea de-a doua directie notabild de cercetare care se cristalizeaza in anii ’80 a
fost una de maxima generalitate si a privit o anume perceptie filosofica a Istoriei,
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de la resorturile imediate §i vizibile ale evenimentelor pani la subteranele profunde
ale universului mental, reflectate in utilajul si angrenajul institutional al etnostilului
ronan in Istorie. Un mic studiu, de cinci pagini doar, intitulat Despre diacronie,
sincronie gi dialectica schimbarii, publicat in ,,Revista de filosofie” in anul 1980,
deschide aceastd noud directie de cercetare, punand-o sub semnul unei viziuni
largi, meta-evenimentiale, asupra raporturilor dintre Istorie §i (chiar daca termenul
nu apare formulat, prezenta lui se intuieste permanent) Destin. Urmeaza, in aceeagi
revistd, dar si in altele apartinand propriu-zis presei culturale de atunci (,,Viata
roméneasca”, ,,Cahiers Roumains d’Etudes Littéraires”), studii de larg ambitus
tematic: de pilda, de la filosofia istoriei in opera lui Parvan la imaginea celuilalt, a
»STainului” (in termenii de azi, alteritatea) reflectata in mentalitatile romane ale
epocii imperiale; sau de la scrierea istoriei unei literaturi antice, cum este cea
latina, si determinarea ei de catre metavalorile specifice universului mental roman,
panad la coordonatele cele mai generale si, totodata, fundamentale ale unui atare
univers. Aceasta va fi, de altfel, directia cea mai fructuoasa in rezultate si, nu mai
putin, in renume pe care o va continua §i incununa activitatea savantului roman din
urmatorii cincisprezece ani, dupa 1990, pana in prezent.

Scrierile anilor 80 vor defini, in sfarsit, 5i o a treia directie de investigatie
abordata de Eugen Cizek cu predilectie de atunci §i pana azi. Aceea care urmareste
constituirea fundamentelor si a principiilor teoretice in temeiul cdrora functioneaza —
dar si evolueaza ! — un gen sau o specie practicat(d) in literatura antica. Altfel spus, in
termenii autorului, poetica unor domenii literar-culturale (sau, in alte cazuri, a unor
mari personalitati), precum, in ordinea aparitiei studiilor respective din acei ani:
romanul grec (1980), istoriografia latind a Imperiului tarziu (1983), debuturile
istoriografiei latine i ,,genurile” ei (1985), istoria in viziune ciceroniana (1988).

Au fost, aceia, ani de binemeritatd satisfactie, oferita in primul rand de
propria — adeseori, trudnica, fard odihna — munca, de la o luna la alta si de la un an
dupi altul. Dar o satisfactie nascutd firesc si in urma recunoasterii, nationale si
internationale, a meritelor incontestabil originale ilustrate mai cu seama de cartile
purtind semnitura profesorului Cizek, pecete §i garantie a calitatii stiintifice
ireprosabile. Unele dintre aceste cérti, in special Néron (ed. I, Paris, Fayard, 1982),
vor cunoagte o carierd europeand uluitoare, polarizand atentia specialistilor asupra
fenomenului Nero, contribuind la aparitia unei societiti stiintifice europene de
studii neroniene si a unor publicatii aferente, creand o atmosfera fertild schimbului
intemmational (mai ales european) de idei privitoare la experientele autocratice in
spatiul cuprins intre Antichitate si lumea de azi (reforma axiologica, revolutie sau
dictatu-a, pomind de la cazul Nero). Néron este reeditat de trei ori in Franta (1987,
1992, 1996), este tradus, de asemenea cu reeditare, in italiana (La Roma di Nerone,
Milanc, Garzanti, 1984; ed. a Il-a, ibid., 1986), si, cu permisiunea vigilenta a
cenzorlor de la Consiliul Culturii §i Educatiei Socialiste, prin intermediul Editurii
Politice (care intre timp 1i modifica titlul), cartea apare tradusa §i in romana
(Secventa romand, Bucuresti, 1986). Aceeasi senzationala carte — nu ezit sd o afirm
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drept cea mai valoroasd monografie publicatd pana acum in domeniul neronismului
si dedicati fondatorului acestuia — aduni premii europene si nationale: chiar in anul
aparitiei (1982), autorului i se decemneaza, la Paris, Premiul Literar European al
Asociatiei Scriitorilor de Limba Francezd (Premiul AELF), iar in anul urmator
aceeasi carte, inca netradusd in romana si publicatd direct in striinitate, primeste
Premiul ,,Timotei Cipariu” al Academiei Romaine (1983). Recunoasterea, in
aceastd privintd, a meritelor scriitorului Eugen Cizek, dincolo de originalitatea,
soliditatea i densitatea conceptuald a contributiei sale stiintifice propriu-zise, mi se
pare mai mult decat semnificativa: ea avusese loc deja in 1973, cand autorul devine
membru al Uniunii Scriitorilor din Romania, cu aproape un deceniu inainte de a
primi premiul amintit al asociatiei scriitorilor de expresie franceza.

Ultimii cincisprezece ani, pana in prezent (1990-2005), au depasit, insa, ca
intensitate si ritm al aparitiilor editorial-publicistice, propriile ritmuri autoimpuse,
atat de inalte, de lucru, cu care Eugen Cizek insusi ne obisnuise. Un deceniu si
jumatate de activitate stiintificd fara nici un moment de pauzai, altfel atat de necesara
pentru cercetdtorii obignuiti. Un deceniu si jumitate de cérti i — la fel de importante
— de alte contributii stiintifice inducand intotdeauna puncte de vedere noi si foarte
personale, circumscrise in studii §i articole neobosit raspandite in prestigioase
periodice europene, onorate de colaborarea sa. Spirala cercetirii, de care aminteam
mai inainte, leagd si ultimul deceniu al secolului trecut de anii precedenti, caci
savantul Eugen Cizek lucreazi dupa o legitate proprie ritmurilor si orizonturilor
personale in functie de care, venind din preocupiri anterioare, cercetarea fiecarui nou
an ii continud, ii adanceste §i multiplica investigatia pornité dinainte.

O carte fundamentald, intdmpinatd cu numeroase recenzii in revistele
europene de specialitate, ca Mentalités et institutions politiques romaines (Paris,
Fayard, 1990, 400 p., tradusd in romana abia in 1998), duce mai departe
preocupdrile de mentalitisticd (romand, dar nu exclusiv) care il frecventasera cu
precumpinire pe autor spre sfarsitul deceniului noua (1987-1989). Cu ocazia
Congresului International de Studii Umaniste Greco-Latine din Portugalia, savantul
roman enuntase, in interventia sa publicatd in 1988, necesitatea scrierii ,,unei noi
istorii a Romei”, in paralel si in contiguitate cu ,,0 noua istorie a literaturii latine”.
Programatic sau nu, Eugen Cizek fisi definea atunci, cu impresionanta exactitate a
intuitiei §i determinare, propriile directii — de importantd majord si de maxima
deschidere — pe care avea sé evolueze, in urmatoarele decenii, niciodata oprita sa
investigatie stiintifica.

intr-adevar, dupa 1990, istoria Romei §i scrierea ei au condus activitatea
savantului roman, in forme diverse de exprimare, cétre prima dintre cele doua directii
fundamentale asumate in 1988. Eugen Cizek reia, in studii variate ca dimensiuni (de
la cateva pana la zeci de pagini), aspecte — multe inedite, putin sau partial cunoscute
— ale istoriei §i istoriografiei romane, inclusiv pe acelea deja minutios investigate
anterior chiar de citre el insusi: poetica istoriei in operele celor mai reprezentativi
scriitori latini de istorie romana (Sallustius, 1990; Tacitus, 1991; Titus Livius, 1992;
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abreviatorii din secolul al 1V-lea p. Chr., 1994; Ammianus Marcellinus, 1995;
Historia Augusta, 1996); succesiunea lui Aurelianus (1991); ideologia lui Marcus
Antonius si reflexele ei neroniene (1992); locul lui Tacitus si al lui Suetonius in
evolutia gandirii §i expresiei istorice latine (1993, 2001); Traianus si ,,secolul” lui
(1993, 1994, 1995-1996, 2002); formarea Principatului augustan si problemele lui
(1998, 2003); Nero, Claudius, Britannicus: in epoca lor; in opera istorica a
contemporanilor §i a posteritatii istoriografice; in documentele arheologice ale
Antichitatii (1998, 1999, 2002); criza Imperiului Roman in secolul al 11l-lea p. Chr. etc.

Parafrazand o formulare celebrd in peisajul cultural romanesc interbelic,
putem observa si noi c@ puzderia de studii (cu care s-ar mai putea alcatui nu una, ci
cel putin patru-cinci carti noi) risipite — reiau cuvantul, mi se pare ca defineste cel
mai bine acest elan impetuos al cuprinderii totale, care a definit si particularizat
atitudinea intelectuald a savantului Eugen Cizek — nu au fost altceva decat tot
atatea pietre pentru templul inéltat, cu pricepere si pasiune unica, de negasit la nici
unul dintre ceilalti contemporani ai sai clasicisti, spre stralucita glorie perena a
Istoriei Romane si a scriitorilor acesteia. Din astfel de absolut necesar
premergatoare studii s-au nascut, de-a lungul ultimului deceniu §i jumatate, carti
esentiale ale domeniului, pe care imi permit aici sd le aldtur intr-o simpld enu-
merare: L’empereur Aurélien et son temps (Paris, Les Belles Lettres, 1994, 310 p;
redactata direct in franceza, incad netradusa in romana); Histoire et historiens a
Rome dans I’ Antiquité (Lyon, Presses Universitaires de Lyon, 1995, 356 p.; ca mai
sus); ambele cérti s-au bucurat de prestigioase recenzii; Istoria in Roma antica.
Teoria si practica genului (Bucuresti, Editura Teora, 1998, 224 p.); Essai sur une
théorie de I’histoire (Bucuresti, Editura Universitatii din Bucuresti, 1998, 190 p;
cu un rezumat in limba englezi; de asemenea, netradusd incd in romana, desi
constituie, atat in peisajul editorial contemporan, cét si, desigur, la noi, una dintre
rarisimele abordari din perspectiva filosofica si culturala a problematicii Istoriei ca
mit i existentd); Claudiu (Bucuresti, Editura Teora, 2000, 296 p.); Istoria Romei
(Bucuresti, Editura Paideia, 2002: lucrare monumentala, de 674 p.).

Ideea unei ,,noi istorii a literaturii latine” il preocupase pe savantul romén de
mai multd vreme, in orice caz cu mult inainte de programatica (in opinia mea)
interventie din 1998, semnalata mai sus. Aceasta idee ii aparuse, sunt convins, inca
de pe la mijlocul anilor *70, pe cand redacta cele doua masive parti ale Istoriei
literaturii latine. Imperiul: cercetarea literaturii Imperiului, in globalitatea sa, si nu
una arbitrar selectiva’, se impunea a fi extinsa la ansamblul culturii si expresiei

2 Ur. capitol distinct era dedicat de profesorul Cizek si literaturii crestine in expresie latini,
peste 30 de pagini, fapt ce a constituit, in epoc3, o noutate mai mult decat semnificativa in comparatie
cu similara /storie a literaturii latine de la 69—476 e.n., publicata de N. I. Barbu cu 13 ani inainte, din
care lliteratwra Parintilor Bisericii era total, cu premeditare i fard nici cea mai micd mentiune
justificcativé exclusa: pur si simpluy, ea nu exista; o ,,istorie literard” a apogeului culturii romane, care —
atentie ! — incepea, nu sfirgea, cu urmaitoarele cuvinte: ,,Secolele al IV-lea si al V-lea, in care, in
cantecul de lebada al catorva poeti, se auzeau trosniturile prabusirii lumii sclavagiste romane”. (p. 4).
Acesta a foit saltul de la N. I. Barbu la Eugen Cizek.
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literare latine, de la originile lor cele mai indepartate. Astfel, abia intrat in zenitul
unei luminoase senectuti, Eugen Cizek publica, la aproape doudzeci de ani de la
aparitia istoriei literaturii Imperiului, in 1994 — fericitd coincidenta: este anul in
care vad tiparul incé trei istorii ale literaturii latine, semnate de alte ilustre nume ale
filologiei clasice mondiale: Pierre Grimal, Fabio Cupaiuolo §i Michael von
Albrecht —, o noui lucrare monumentala, in doua volume, care a ramas pana astézi
si va ramane, cu certitudine, multe decenii de acum inainte, prima referinta
bibliografica romaneasca in materie: Istoria literaturii latine. 1-11. (Bucuresti,
Societatea ,,Adevirul” S.A., in total 825 p.). Ca si cum nu ar fi fost de ajuns, in anii
ramasi pana la sfarsitul deceniului, savantul roman, parca nemultumit de faptul ci
nu a spus totul despre autorii latini, §i ca nici nu a putut lua in considerare aspecte
pe care alte cercetiri, aparute dupa 1993-1994, le-au avut in vedere, rescrie, practic
— si nu doar o imbogateste bibliografic —, Istoria literaturii din ’94, rafinand,
nuantdnd analiza §i, de multe ori, revenind critic asupra propriilor idei, confruntate
mai ales cu cele impuse de convingétoare cercetiri recente sau foarte recente in
domeniu. Putem afirma cé editia a Il-a, ,revézuta si adaugita”, aparuta in 2003 la
Editura Corint si insumand peste 60 de pagini in plus fata de totalul volumelor din
1994 (mai exact, 886 p.), reprezinta, de fapt, nu o noua editie, ci o carte noua.
Munca depusié pentru a duce la indeplinire (i implinire !...) atitea proiecte,
si de o asemenea anvergurd, nu cred ca ar fi lasat altcuiva riagazul de a se mai
ocupa de vreo activitate conexa. Nu a fost si nu este cazul lui Eugen Cizek,
savantul pentru care ziua de lucru incepe in inima noptii, putin dupa ce:asurile trei.
Pentru acest monstrum laboris, nimic din ceea ce a lucrat pand in pre:zent, nimic
din ceea ce lucreaza in prezent §i nimic din ceea ce va lucra din prezZent pe mai
departe nu este, totusi, suficient: mai trebuie, tot mai trebuie ! Nu ne vom mira,
atunci, ca stralucita minte a savantului si incomensurabila si incomparalbila sa fora
de munca au reusit si descopere analogii de substantd (pe care filollogul clasic
traditionalist, din plin activ si astazi, ori le evita, ori nici macar nu se gaindeste sa le
facd) intre, de pilda, Céline §i Petronius (1990), Orsenna, Céline gi Petronius
(1995), Malraux si Tacitus (1998). Nu ne vom mira, de asemenea, nici de faptul ci,
intre atatea cite are intotdeauna de facut, Eugen Cizek i§i mai ia, din cdnd in cénd,
cate un ragaz si pentru a traduce din clasici, in spetd latini. Obicei de si din tinerete,
caci prima traducere publicatd de acest fel, reamintesc, dateazia din 1967 si are ca
obiect Apokolokyntosis senecana alaturatd marelui roman petronian. Cum editia
acestuia din ’67 avea textul traducerii amputat, pasajele licentioase sau obscene,
lasate in latind (tot nu le intelegea nimeni !), fiind trecute ca note in subsolul
paginilor, dupa 1990 una dintre grijile permanente ale autorului (chiar daci,
aparent, trecute in plan secund) a fost republicarea, de data aceasta integrald, fara
ciuntiri ideologico-puritaniste, a textului romanului petronian. Ceea ce se va
intampla de doua ori: in 1995, cand apare, la Editura Univers, prima traducere
integrala a Satyricon-ului (insotitd de cuvenita noua prefata si de innoite note), si in
2003, cand, sub auspiciile Editurii Paideia, este publicati.,,editia noua ;i revizuita”,

https://biblioteca-digitala.ro



11 Eugen Cizek. Profesorul, savantul, omul 17

implicdnd, asadar, o revizuire globali a traducerii §i notelor, precum si inlocuirea
prefetei cu o mai accentuat confesiva ,,postfata”.

Eugen Cizek, si in aceasti privintd, este departe de a fi spus totul ! Ultimii ani,
imediat dupa intrarea intr-un nou deceniu de viatid (2002), savantul si-i petrece in
locul séu cel mai drag, la biroul umbros care priveste in gradina casei din Pasteur 21,
loc niciodatd pardsit pentru vreun altul aducdtor de manoase, dar intotdeauna
trecatoare foloase ... De acolo, in acesti ultimi ani pana azi (2003, 2004), au pornit
spre noi, dand glas unei indoite pasiuni ivite, ca la orice bun filolog, inca din prea-
plinul tineretii — pentru traduceri din clasicii latini §i, mai cu seama, pentru unicul
scriitor care a fost §i ramane Tacitus —, acele trei talmaciri care (ma intreb) stau,
oare, cumva sd anunte viitoarea integrald Tacitus. Opera numai aparent minora
tacitiene, Biografia lui Agricola. Inceputuri ale istoriei Marii Britanii (Bucuresti,
Editura Paideia, 2003, 54 p.: traducere, studiu introductiv, note) si Germania;
monografie tacitiand tradusi, comentata §i publicatd concomitent de Eugen Cizek
cu Dialogul despre oratori al aceluiasi (ibid., 2004, 102 p.), alcdtuiesc, sa spun asa,
tripticul de pe frontispiciul intrarii in templul operei celui mai valoros istoric al
Antichitatii greco-latine. Vom fi, indraznesc din nou aceeasi intrebare, invitati sa
intram in curand in templul insusi, cédlauziti de mana sigura a celui care cunoaste
Historia: i Annales rand cu rand si pagina cu pagina ?

Ni:i un filolog clasic roman nu a dobandit pand acum privilegiul unui titlu
academi: international, dupa stiinta mea, exceptandu-i pe Nicolae lorga in secolul
trecut si pe Bogdan Petriceicu Hasdeu in cel dinainte — amandoi, insa, depasind cu
mult orizonturile strict definite ale clasicismului in materie de filologie. Iubitor al
Antichititii multimorf percepute, Eugen Cizek s-a identificat cu ea §i a devenit,
prin fieaare contributie a sa, la esentiala, ca §i la fenomenala ei cunoastere, un
adevirat simbol-emblema al filologiei clasice. Academia Regala de Litere din
Barcelona i-a recunoscut, din 1997, aceasta calitate, incluzandu-l intre membrii ei
corespoxrdenti. La fel si Academia de Stiinte, Litere i Arte din Lyon, infiintata, ca
si precedenta, in anul 1700, Academie care l-a primit in randurile sale ca membru
de onoare asociat in anul 2000. Oare are rost sa ne intrebam, catusi de putin retoric,
de ce Academia Romana nu a schitat, din proprie initiativd — subliniez —, §i in
pofida mai multor semnale, inclusiv recente, nici cel mai mic gest pand acum ?

Membru, incd de la fondare (1958), al Societdtii de Studii Clasice din
Romami:, actualmente presedinte al ei (ales in ianuarie 2003), precum §i membru-
fondator al Societatii Internationale de Studii Neroniene (S/EN, al cérei
vicepregdinte a fost neintrerupt pana in anul 2004, cind a demisionat din cauza
varsteii, ropunand in locul sdu un coleg roman mai tanir), membru, in sfarsit, al
altor reputate societati stiintifice internationale, ca Société d’Etudes Latines (Paris)
si Socieatea Intenationala de Studii Petroniene (Gainesville, U.S.A.), profesorul i
savantul Eugen Cizek a strabatut, odatd cu propria operd, Europa si hotarele lumii
stiintiffic;, luand parte, in masura posibilului, la cele mai importante congrese si
conferimne, sesiuni, colocvii §i mese rotunde pe teme de filologie clasica, istorie
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antica, arheologie, epigrafie, istoria mentalitatilor, antropologie culturala, politolo-
gie etc. din Portugalia, Spania, Olanda, Belgia, Franta, Luxemburg, Italia, pana in
Polonia, Cehia, Ungaria, fard ca mentiunea noastrd in aceastad privintd si fie, de
bunid seamd, completd, si fird ca ea si aminteascd extrem de numeroasele, de
nenumadrat, participari la manifestarile stiintifice corespunzitoare organizate, de
peste o jumatate de veac, in tara.

Laboris et eruditionis monstrum ...

Nu pot sd@ inchei inainte de a face, in dezordine, trei observatii. La care,
tocmai pentru ci sunt adanc subiective, dar §i in ciuda acestui fapt, marturisesc cad
tin enorm si cd ma gandesc in permanentd, frimantandu-ma, chiar §i atunci cand nu
vreau ori nu pot si gandesc.

Au existat doar doi ani, de-a lungul intregii cariere publicistice stiintifice a lui
Eugen Cizek, in care sub numele domniei sale nu a apérut nici o contributie: 1969
si 1997. Doi ani din patruzeci si sapte (incluzand, desigur, si anul in care ne aflam,
2005). Evident, nu intereseaza aici §i acum motivele ori cauzele, apropiate sau
indepartate, care au stat la baza acestei absente a contributiilor publicate pentru anii
respectivi. Conteazé ci au fost doar doi ani din patruzeci §i sapte (pana in prezent)
si din multi alti ani care — suntem convinsi, dorim si uram din tot sufletul awtorului
—vor veni givorurma ...

Mai presus decat oricine altcineva, Eugen Cizek a rimas §i va raimane pentru
mine, discipolul care am ales sia merg doar pe una din impletitele carari descthise de
domnia sa spre luminisul crangului paradisiac al Filologiei Clasice, modelul @bsolut.
Nimeni altcineva mai mult decat Eugen Cizek, prin persoana ca si — mai cu seami
— prin opera sa, nu mi-a aratat mai bine §i mai clar ce inseamna filologie clasica si
cum se face, cu atata trudd pana ajungi la satisfactie, adevarata gtiintg ... Nu ii voi
fi niciodata suficient de recunoscator.

Urmarindu-i drumul de azi, pe cat de calm, pe atat de triumfal, spre bucuria
celor 75 de ani care se intrezaresc in mai putin de jumatate de lustru, imi dau seama
de ce Eugen Cizek a rdmas i va ramane, cel putin pentru mine si pentru noi,
modelul filologului clasic. L-am cunoscut si pretuit ca profesor. Il iubesc §i stimez
ca om. Putine generatii, din nefericire pentru ele, dar si pentru noi, vor mai avea
sansa de a-l cunoaste ca profesor, de a se apropia de Domnia Sa ca om. Dar,
dincolo de ceea ce tine de rotirile destinului, cei care vor veni ii vor cunoaste, prin
carti, statura de savant. Opera sa nu se va clinti niciodati, nu se va stirbi nicicaind
sub povara anilor fugari care se tot adund, ramanand intru eternitate si fiind sansa
generatiilor viitoare.

29 aprilie 2005 Universitatea din Bucuresti
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ANA-CRISTINA HALICHIAS

BIBLIOGRAFIA LUCRARILOR PROFESORULUI
EUGEN CIZEK

Atunci cand ne-am propus si realizim repertoriul lucrérilor profesorului
Eugen Cizek, stiam ca ne-am asumat o sarcina dificild. Impresionanta sa activitate
stiintifica este reprezentatd de numeroase contributii cu o tematica variata, care au
vdzut lumina tiparului in publicatii de specialitate din tara si din strainatate, precum si
in reviste literare, pedagogice etc. Faptul ca multe dintre aceste lucréri au caracter
interdisciplinar ne-a determinat si renuntam la intentia initiald de a le organiza
tematic §i sd optam pentru ordonarea cronologica: sub fiecare an au fost mentionate
mai intai lucrérile al caror autor unic este: volume, studii, traduceri, urmand dupa
aceea lucrarile in colaborare: manuale, antologii, culegeri de studii, prefete (cu
precizarea, intre paranteze rotunde, a contributiei profesorului Eugen Cizek). De
asemenea, am decis si nu includem in bibliografia de fatd recenziile (fie cele
consacrate lucririlor profesorului Cizek, fie cele semnate de acesta) si articolele
presdrate in nenumdrate ziare §i reviste de cultura din tard si din strdinétate, uneori
imposibil de identificat, deoarece am socotit cd aceastd omisiune onest marturisita
este de preferat riscului reprezentat de o informatie incomplet i inegald. Repertoriul
nostru a fost intocmit pe baza semnalarilor facute de profesorul Eugen Cizek, precum
si a detelor cuprinse in Bibliografia clasicd romdneascd si in L’Année philologique.
Bibliographie critique et analytique de |’antiquité gréco-latine.

Abrevieri

AUB Analele Universitatii [din] Bucuresti.

AUT Analele Universitétii din Timigoara.

BAGB Bulletin de I’ Association Guillaume Budé, Paris.
EA Editura Academiei Romane, Bucuresti.

=DP Editura Didactica si Pedagogica.

=PL Editura pentru Literatura.

=SE Editura Stiintifica si Enciclopedica.

=T Editura Tineretului.

~atomus Latomus. Revue des études latines, Bruxelles.

_EC Les Etudes Classiques, Namur.

REA Revue des Etudes Anciennes, Paris.

REL Revue des Etudes Latines, Paris.

RESEE Revue des Etudes Sud-Est Européennes.

StCI Studii clasice. Revistd a Societatii de Studii Clasice din Romania,
Bucuresti.

StCl X_-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 19-29

https://biblioteca-digitala.ro



20

StCl, XL-XLI, 2004-2005 2

10.

11.

12.

13.

1958

[in colaborare cu Toma Vasilescu, Janina Vilan, 1. Berciu] Publius Ovidius Naso. Cu prilejul a
2000 de ani de la nasterea poetului, EDP, Bucuresti, 1958, 108 p.

1959

Observatii asupra compozitiei §i stilului din opera lui Florus (Epitome rerum Romanarum), [in]
AUB. Seria $tiinte Sociale. Filologie, XV, 1959, p. 451-464.

1960

Despre redactarea scrisorilor lui Seneca, [in) StCl, 11, 1960, p. 257-277.
O anumita tehnica literard in cdteva bigrafii ale lui Suetoniu, [in] AUB. Seria Stiinte Sociale.
Filologie, XVI, p. 305-318.

1961

Sur la composition de Vitae Caesarum de Suétone, [in] StCl, 111, p. 355-360.

1962

Aspecte ideologice ale literaturii latine din epoca lui Nero, [in] SICl, IV, p. 221-240.

[in colaborare cu Janina Vilan-Unguru] Antologie de texte pentru facultatea de istor-ie, EDP,
Bucuresti, 152 p.

1963

Sur les traces de Zénon dans les Lettres a Lucilius, [in] ,Helikon”, Messina, 111, p. 196-2:08.
L'Apologuintose, pamphlet de |'aristocratie latine, [in] ,,Acta Antiqua Philippopolitania. Studia
Historica et Philologica”, Sofia, p. 295-303.

Despre redactarea dialogului De uita beata, (in] StCl, V, p. 211-222.

1964

(in colaborare] Istoria literaturii latine, vol. 1. De la origini pdnd la sfdrsitul republicii [red. resp.

N.I. Barbu], EDP, Bucuresti, 515 p. (redactarea capitolelor: /zvoarele de cunoagtere a literaturii

latine, p. 10-15; Istoricul studiului literaturii latine, p. 15-25; Bibliografia generald, p. 25-28,;

Inceputurile istoriografiei latine, p. 236-242; Istoricii minori, p. 483-486).

Text revazut, prefatd, note, indice, [in] Vergiliu, Eneida [trad. de Eugen Lovinescu], EPL,

Bucuresti, 448 p.

[in colaborare cu Maria Hetco, Janina Vilan-Unguru] Antologie latind, vol. 1 (Sec. I en.), EDP,

Bucuresti, 328 p. (Seneca, Calpumius Siculus, unele note explicative la Petronius).
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16.
17.

18.

19.

20.

21.

22.

23.

24.
25.

26.

27.

28.

1965

. Autour de la date du Satyricon de Pétrone, (in] StCl, VII, p. 197-207.
1S.

(in colaborare]) Istoria limbii romdne, vol. 1. Limba lating [red. resp. acad. Al. Graur), EA,
Bucuresti, 300 p. (redactarea capitolelor: Subiectul: p. 215-219; Predicatul: p. 219-223;
Atributul: p. 224-233; Complementul indirect: p. 239-244; Acordul parfilor de propozitie:
p. 278-282; Topica propozifiei: p. 282-285).

1966

Detagarea ironica — procedeu compozifional in ,,Satyriconul” lui Petroniu, [in] StCl, VIII, 1966,
p. 171-181.

Seneca, Apokolokyntosis. Petroniu, Satyricon (traducere, prefaja, note), EPL, Bucuresti, XL VIII
+ 286 p.

Prefald, note [in] Terentiu. Seneca, Teatru [trad. de Nicolae Teica si lon Acsan], EPL, Bucuresti,
XXXIX + 336 p.

1967

(in colaborare cu Maria Hetco, Janina Vilan-Unguru] Antologie lating, vol. Il (sec. Il — V e.n.),
EDP, Bucuresti, 254 p. (Tacit — introducere biografica. p. 27-28 si texte din Annales p. 47-90;
Florus p. 91-95; Suetoniu p. 96-119; lustin p. 142-146; Scriptores Historiae Augustae
p. 166-173; Aurelius Victor p. 179—-182; Ammianus Marcellinus p. 183-202).

Text revdzut, note [in] Vergiliu, Eneida [trad. de E. Lovinescu; prefata si note finale de Edgar
Papu). ET, Bucuresti, 408 p.

1968

Les controverses esthétiques de |'époque dans la lettre |14 de Sénéque, [in] Antiquitas graeco-
romana ac tempora nostra. Acta Congressus Internationalis Habiti Brunae diebus 12—-16 mensis
Aprilis MCMLXVI [ed. J. Burian, L. Vidman], Academia, Praga, p. 353-360.

Autour de la causalité historique chez Tacite, (in) Studien zur Geschichte und Philosophie des
Altertums [hrs. von J. Harmatta], Akademiai Kiadd, Budapest, p. 181-190.

La structure du temps et de l'espace dans 1'Agricola de Tacite, [in] ,Helikon”, Messina, VIII,
p.238-249.

A proros de la littérature classique au temps de Néron, [in] StCl, X, p. 147-157.

Czy Satyryki Petroniusza sa nowo czesnym dzietem literackim ? [in] Filomata, 227 [1969-1970],
p. 349-355.

[In colaborare cu Toma Vasilescu, David Popescu] Limba latind. Manual pentru clasa a X-a, licee
clasice, EDP, Bucuresti, 232 p.

Prefa(i [in] Plaut, Casa cu stafii. Teatru (l) [traducere de N. Teica], EPL, Bucuresti, XXXV + 370 p.

1970

Evoluga romanului antic, Editura Univers, Bucuresti, IX + 222 p.

Recenzii: - A. Michel, [in] REL, XLIX, 1971, p. 419-420.

- Verdiere, [in] ,,Rivista di Studi Classici”, Torino, XIX, 1971, p. 251-253.
- Al. Bely, [in] AUT, IX, 1971, p. 342-344.
- E. Dobroiu [in] StCl, XIV, 1972, p. 329-332.
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29. Interprétations de texte: Cicéron, De |'Orateur, 1,5,17 et Tacite, Vie de I'Agricole, 4. 5 — 6, [in]
AUB. Seria Limbi clasice si orientale, XIX, p. 17-20.

30. [in colaborare] Antologie de literaturd universald, vol. 1, [coord. dr. doc. Al. Dima), EDP,
Bucuresti, (traducere din Lucan, Pharsalia, p. 29-35; Petronius, Satyricon, p. 93-95).

1971

31. Structure du temps et de |'espace dans la Germanie et le Dialogue des Orateurs de Tacite, [in]
AUB, XX, p. 15-26.

32. Stosunek Tactytii do filozofii, [in] ,Filomata”, 244.

33. Le Congreés de Bucarest. Conuentus omnium gentium latinis litteris linguaeque fouendis, [in]
LEC, XXXIX, p. 3-5.

1972

34. L'époque de Néron et ses controverses idéologiques, Brill, Colectia Roma Aeterna IV, Leiden,
X11 + 440 p.

Recenzii: — P. Grimal, [in] REL, XLIX, 1971, p. 470—473.

— F.Cupaiuolo, [in] ,,Bolletino di Studi Latini”, Torino, 111, 1973, p. 439—440.

— Petit, [in] ,,L’Antiquité classique”, Louvain, XLII, 1973, p. 695-697.

— C. Poghirc, [in] SICI, XVI, 1974, p. 361-362.

— Gh. Ceausescu, [in] ,,Revista de istorie”, Bucuresti, XXVII, 1974, 10, p. 1580-1582.

— Richard, [in] ,,Gymnasium”, LXXXI, 1974, p. 447—448.

— Bradley, [in] ,,American Journal of Philology”, Baltimore, XCV, 1974, p. 200—-203.

— Winterbottom, [in] ,,Classical Review”, Oxford, XXV, 1975, p. 103-105.

— Warmington, [in],,Gnomon”, LXVII, 1975, p. 216-217.

- Hovak, [in] ,Eirene”, Praga, XIII, 1975, p. 170-171.

— A. Michel, [in] ,Revue de Philologie”, Paris, XLIX, 1975, p. 160-162.

— Bouttier, [in] ,,Etudes Théologiques et Religieuses”, Montpellier, p. 78.

- Coccia, [in] ,Rivista di Filologia e di Istruzione Classica”, Torino, CIV, 1976, p. 235-242.

— Griffin, [in] ,,Jounal of Roman Studies”, Londra, LXVI, p. 229-230.

- Esposito, [in] ,,Vichiana”. Rassegna di Studi Filologici e storici”, Napoli, V, 1976,
p. 319-325.

— Cupaiuolo, [in] ,,Paideia”, XXXI, 1976, p. 184-186.

— Hijmans, [in ,,Mnemosyne”, Leiden, XXXI, 1978, p. 102-107.

35. Seneca, Editura Albatros, Colectia ,,Oameni ilugtri”, Bucuresti, 1972, 190 p.

36. L 'image de renouvellement historique chez Velleius Paterculus, [in] StCl, XIV, p. 85-93.

37. [in colaborare cu Janina Vilan-Unguru] Antologie de texte pentru facultatea de istorie, ed. a ll-a,
TUB, Bucuregti, 202 p.

38. [In colaborare] Istoria literaturii latine, vol. | De la origini pdnd la destrdmarea republicii, [red.
resp. N.I. Barbu), ed. a Il-a, EDP, Bucuresti, 572 p. (redactarea capitolelor: /zvoarele de
cunoagtere a literaturii latine, p. 5-9; Istoricul studiului literaturii latine, p. 10-20; Bibliografia
generald, p. 21-22; Inceputurile istoriografiei latine, p. 267-279; Istoricii minori, p. 540-544).

39. [in colaborare cu Toma Vasilescu, David Popescu] Limba latind. Manual pentru anul II licee
clasice, EDP, Bucuresti, 248 p.

1973

40. La diversité des structures dans le roman antique, [in] StCl, XV, p. 115-124.

41. Traducere, prefatd, note: Pierre Grimal, Civilizafia romand, 2 vol., Editura Minerva, Bucuregti,
vol. I. XXIII + 376, vol. II: p. 376-744.
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1974

42. Tacit, Editura Univers, Bucuresti, 111 + 286 p. [cu un rezumat in Ib. fr.]
Recenzii: — P. Grimal, [in] REL, LII, 1974, p. 513--516.
— Topliceanu, [in] StCI, XVII, 1975, p. 338-339.
43. Le roman moderne et les structures du roman antique, [in] BAGB, XXXIII, 4, p. 421-444.
44. Structure du De grammaticis et rhetoribus de Suétone, [in] REL, LII, p. 303-317.

1975

4S. Istoria literaturii latine. Imperiul, partea I, TUB, Bucuresti, 334 p.

46. Face a face éloquent: Encolpius et Agamemnon, (in] ,La parola del Passato”. (Neronia 1974),
Napoli, XXX, fasc. CLX, p. 91-101.

47. A propos des premiers chapitres de Satyricon, (in] ,Latomus”, XXXIV, p. 197-202.

48. Epictéte et |'héritage stoicien, [in] StCI, XVII, p. 71-87.

49. La mort de Vitellius chez Suétone, [in] REA, LXXXVII, p. 125-130.

50. Suétone et le thédtre, (in] Actes du IX° Congrés de |'Association Guillaume Budé, Rome, 13-18
avril 1973, Paris, 1, p. 480—485.

51. Prefata [in] Terentius, Fata din Andros. Teatru (11) [trad. de Nicolae Teica), Editura Minerva,
Colectia Biblioteca pentru toti, Bucuresti, XXII + 306 p.

52. Colocviul de la Gargnano al Societdtii Internationale de Studii Neroniene (SIEN), [in] StCl,
XVII, p. 213-214.

1976

§3. Istoria literaturii latine. Imperiul, partea a ll-a, TUB, Bucuresti, 364 p.
Recenzie: Andrei, [in] StCl, XIX, 1980, p. 164.

1977

54. Structures et idéologies dans les vies des douze Césars de Suétone, EA—Les Belles Lettres,
Bucuregti—Paris, 264 p.
Recenzii: — A. Michel, [in] REL, LV, 1977, p. 510 -512.
— Stenuit, [in] LEC, XLV, 1977, p. 415.
- Bevivino, [in] ,,Nuova Rivista Storica”, Roma, LXII, 1978, p. 458-460.
— Mayer, [in] ,Faventia”, 1, 1979, p. 315-319.
— Knecht, [in] ,,L’Antiquité classique”, Louvain, XLVIII, 1979, p. 318-319.
—Orog, [in] ,,Augustinus”, XXIV, 1979, p. 446.
- Cova, [in] ,,Paideia”, XXXIV, 1979, p. 167-169.
— Martin, [in] ,,Latomus”, XXXIX, 1980, p. 238-239.
— Segurado, [in] ,,Euphrosyne”, Lisboa, X, 1980, p. 279-282.
— D. Slusanschi, [in] StCI, XX, 1981, p. 153-154.
§5. Juvénal et certains problémes de son temps. Les deux exils du poéte et leurs conséquences, [in]
»Hermes”, 105. Band, Heft 1, p. 80-101.
56. Probleme de ideologie politicd in Imperiul roman, [in] ,Revista de istorie”, Bucuresti, XXX, 8,
p- 1489-1501.
§7. Les structures du roman antique, [in] Erotica Antiqua. Ican 1976, Bangor, p. 117-128.
§8. Prefata [in] Epictet, Manualul [trad. de D. Burtea]. Marcus Aurelius, Cdtre sine [trad. de
M. Peucescu, D. Burtea), Editura Minerva, Colectia Biblioteca pentru toti, Bucuresti, XXVII + 247 p.
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59.

60.

61.

62.
63.

64.

65.

1978

Sources littéraires relatives aux débuts de la romanisation de la Dacie, [in] Etudes romanes
dédiées a lorgu lordan a l'occasion de son 90-éme anniversaire, Bucuresti, p. 113-126.

(in colaborare) Scriitori greci gi latini, [coordonatori N.I. Barbu, Adelina Piatkowski], ESE,
Bucuregti, 448 p. (redactarea articolelor Aristotel, Parmenide, Platon, Plotin, Petroniu).

Prefata, tabel cronologic, bibliografie [in] Plaut — Terentiu, Teatru, [ trad. de Nicolae Teica),
Editura Albatros, Bucuresti, XXXI + 408 p.

1979

.. Sine ira et studio” et I'image de | 'homme chez Tacite, [in] SICl. XVIII, 1979, p. 103-113.

[in colaborare] Culegere de studii de civilizatie romand, TUB, Bucuresti, 124 p. (redactor
responsabil; studiul Traian §i mogtenirea neroniand, p. 29—45).

[in colaborare cu Margareta Nasta, Viorica Baliianu] Limba latind pentru clasa a XI-a, EDP,
Bucuresti, 94 p.

1980

Epoca lui Traian. Imprejurdri istorice si probleme ideologice, ESE, Bucuresti, 488 p.

Recenzie:— Godefroid, [in] Latomus, XLI, 1982/ p. 432-433.

66.
67.

68.
69.

70.

71.

72.
73.

74.

75.

76.

Despre poetica romanului grec, [in] Studii de poetica §i stilistica, Cluj-Napoca.

Cucerirea Daciei in scrierile lui Pliniu cel Tdndr, [in]) 2050 de ani de la faurirea de cdtre
Burebista a primului stat independent centralizat al geto-dacilor, Bucuresti.

Despre diacronie, sincronie si dialectica schimbdrii, [in] ,,Revista de filosofie”, XXVII, p. #23-427.
L’éloge de Caius Avidius Nigrinus chez Tacite et le ,complot des consulaires”, |[in] BAGB,
XXXIX, p. 276-294. ,

[Cuvant inainte] Observatii asupra romanului grec [in] Romanul grec, vol. 1 (Xenofon din Efes,
Efesiaca, trad. si note de Marina Marinescu; Longos, Dafhis 5i Cloe, trad. si note de Petru Cretia;
Longos, Etiopicele, trad. si note de Marina Marinescu), Editura Univers, Colectia Clasicii
literaturii universale, Bucuresti, 160 p.

1981

Plinio il Giovane e la conquista della Dacia, [in] ,Quademi Catanesi di Studi Classici e
Medievali”, Catania, IIl, 5, p. 63-76.

Pour un Tacite nouveau, [in] ,Latomus”, XL, p. 21-36.

(in colaborare) Istoria literaturii latine, vol. 11, partea |, Perioada Principatului (44 ie.n.—
14 e.n.), [coordonator Mihai Nichita], TUB, Bucuresti, 390 p. (redactarea capitolelor: Augustus:
p. 31-39; Cilnius Maecenas: p. 40—-43; Marcus Valerius Messala Corvinus: p. 44—47).

[in colaborare] Seneca, Scrieri filosofice alese, Editura Minerva, Colectia Biblioteca pentru toti,
Bucuresti, XXXIV + 270 p. (coordonarea volumului; prefata, tabel cronologic: p. V-XXXIV).

1982

Néron, Fayard, Paris, 474 p. [Premiul Asociatiei Scriitorilor de Limba Francezi; Premiul
»Timotei Cipariu” al Academiei Roméne].
L ‘expérience néronienne: réforme ou révolution ?, [in) REA, LXXXIV, p. 105-115.
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77. [in colaborare] Istoria literaturii latine. vol. 11, partea a ll-a. Perioada Principatului (44 i.e.n.—

78.

79.

87.

89.

90.
91.

92.

93

94

95
96.

14 e.n.) [coordonator Mihai Nichita], TUB, Bucuresti, 456 p. (redactarca capitolelor Trogus
Pompeius, Istoricii minori: p. 362-369; Marcus Vipsanius Agrippa: p. 404—407).

[In colaborare] Istoria literaturii latine, vol. 111 (14 e.n.—117 e.n.) TUB, Bucuresti, 604 p.
(coordonarea volumului; redactarea capitolelor /ntroducere: p. 3-38; Seneca: p. 159-227; Lucan:
p. 228-260; Petroniu: p. 261-292; Calpurnius Siculus, Carmina Einsidlensia, Caessius Bassus:
p. 29-300; Quintilian: p. 458-475).

[In colaborare] Enciclopedia civilizafiei romane, [coordonator prof. univ. dr. doc. Dumitru
Tudor], ESE, Bucuresti , 827 p. + XXXl pl. (Istoriografia latind, p. 392-394; Scrierea, p. 700-701).

1983

. L'époque de Trajan. Circonstances politiques et problémes idéologiques, ESE — Les Belles

Lettres, Bucuresti — Paris, 568 p. [trad. in Ib. fr. de Caius Frantescu].
. Cotitura lui Traian din 112 e.n., in ,Revista de istorie”, XXXVI., p. 372-383.
. Despre filosofia istoriei in opera lui Vasile Pdrvan, [in] ,Revista de filosofie”, XXX, p. 18-23.

. Metavalorile si istoria literaturii, [in] ,,Viata romaneasca”, 78, 9, p. 36-39.
. Quelques remarques sur | 'historiographie romaine du Bas-Empire, (in] Actes du V!l-e Congrés

de la FIEC, Budapest, II, p. 193-195 .

. La noua Vrbs e la riforma assiologica neroniana, [in] Neronia 111. Actes du 111-e Colloque de la
Société Internationale d’Etudes Néroniennes (Varenna, juin 1982), X11, Roma, p. 31-39.

. Ovide et le gout littéraire de |’époque impériale, [in}, BAGB, XLII, p. 277-283.

1984

La Roma di Nerone, Garzanti, Milano, 420 p. [trad. in Ib. italiani de Mario Bonini].

1985

Les débuts de la poétique de I'histoire @ Rome, (in) Etudes dhistoriographie [sous la direction de
Lucian Boia], Bucuresti, 272 p.; p. 31-38.
Les genres de I’historiographie latine, [in] ,,Faventia”, 7, 2, p. 15-33.

1986

La Roma di Nerone, ed. a ll-a, Garzanti, Milano, 420 p.

Secventd romand, Editura Politica, Bucuresti, 430 p. [trad. in Ib. rom. de Sanda Chiose-Crisan si

Constantin Crigan].

Les textes relatifs a | ‘évacuation de la Dacie, (in] ,Latomus”, XLV, p. 147-159.

. [In colaborare] Romano-Dacica 1. Izvoarele antice ale Romdniei, TUB, Bucuresti, 130 p.
(coordonarea volumului; redactarea capitolului: Sinteza daco-romand, p. 7-50).

. [In colaborare] Istoria literaturii latine, vol. 1V (117 e.n.—sec. VI e.n.), TUB, Bucuresti, 714 p.

(coordonarea volumului; redactarea capitolelor: /ntroducere: p. 3-51; Suetoniu: p. 52—8S; Florus:

p- 86-102; Istoriografia tdrzie: p. 301-307).

1987
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GABRIEL-ANDRE PEROUSE

EUGENIUS QUADRIFRONS

Trés honoré que les collegues bucarestois du Professeur Eugen Cizek m’aient
invité a participer a I’hommage qu’ils lui adressent, je me trouve évidemment
incapable de fournir une contribution utile dans le domaine qui est le sien, c’est-a-dire
les sciences de I’antiquité classique: simple amateur et humble praticien du latin, je
ne peux, en I’espece, qu’écouter Cizek, non certes le haranguer de pair a égal ... Quoi
donc, alors ? Lui dédier un article sur quelque point relevant de ma propre spécialité
(c’est-a-dire la Renaissance) ? Non, car la disparate éclaterait trop, dans un recueil
d’études antiques. Une seule voie me reste ouverte, bien plus personnelle, qui sera de
dire en quelques mots comment je comprends, sens et estime celui auquel s’adresse
le présent volume : Eugenius quadrifrons ...

Premier visage : le savant. Je ne connais pas ses premiers éducateurs, mais
tiens a les saluer de loin et bien bas. Eugen Cizek a regu d’eux un fond de culture a
toute épreuve, structuré pour toute la vie, outre qu’ils out trés tot suscité I’activité
de son esprit ; car, non content d’acquérir le savoir, il s’essaya dés I’enfance a de
vastes projets d’écriture : vocation d’écrivain. Au cours de ses « humanités », il a
appris la pratique d’une exemplaire probité dans I’usage des textes, tout a I’opposé
de ces rhéteurs qui brodent de vagues généralités autour d’ouvrages qu’ils
connaissent de loin. J’ai fait sa connaissance pour des éclaircissements dont j’avais
grand besoin sur le Satyricon — et ai été d’emblée stupéfié par sa connaissance de
I’ceuvre, de son contexte, de sa bibliographie, du genre ou elle s’inscrit. Et lorsque,
devenus amis, nous avons pratiqué la conversation a batons rompus, j’ai toujours
admiré son implacable information, sans parler de sa virtuosité linguistique. Je
crois fermement que la vraie culture est celle qui est généreuse, sans réticence ni
« réserves » (a tous les sens de ce mot) : celle d’Eugen Cizek I’est éminemment, et
ses thésards le savent mieux encore que ses colleégues : il continue aujourd’hui cette
activité privilégiée de directeur de thése. Culture vraiment humaniste, servie par un
verbe copieux, « mediterranéen » sur le penchant du Pont-Euxin.

Son domaine de prédilection est situé aux riches confins de I’histoire
proprement dite et de la littérature romanesque, dont je le connais friand. Sans
violenter jamais les documents que I’érudition a etablis, la sensibilité et
I’imagination de I’homme vivant apportent leur supplément d’ame aux données
historiques, qu’elles « font parler » : chose bien nécessaire lorsqu’il s’agit
d’évoquer 1’empereur Aurélien... C’est pourquoi Eugen Cizek triomphe dans la
biographie, ou la chaleur de I’écrivain prend une bonne part, tandis que I’érudition
le tient a I’abri des tentations du « roman historique ». L’ouverture de son esprit au
roman modeme et la conscience qu’il a de la continuité du « genre » narratif a travers
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I’histoire, depuis les ages épiques, sont des caractéristiques qui impressionnent le
chercheur occidental, devenu trop insoucieux de « générologie ». Et c’est grace a
cette conception « compréhensive » de la biographie que Cizek a pu ressusciter
Marc-Antoine, ou re-composer un trés vraisemblable Trajan. Quelle démarche plus
humaniste, en effiet ?

Une autre note me frappe chez notre historien, mais d’autres en parleraient
mieux que moi. C’est le goit et la volonté de conceptualiser, voire de théoriser en
philosophe les apports de sa science. Cette tendance apparait, je crois, a deux
niveaux. D’une part, il ne peut écrire I’histoire sans réfléchir et raisonner sur
I’historiographie, sur la « poétique » de I’écrit historique. D’autre part, quand il
dégage les actes et opinions d’un de ses héros, il pousse I’analyse jusqu’a tenter de
mettre en lumiére le cadre de pensée ou ces traits ont di s’inscrire : d’ou son
attention aux écoles et sectes philosophiques, aux partis qui divisent et agitent la
république romaine (et nous retrouvons la Marc-Antoine), aux structures
institutionnelles enracinées dans les « mentalités ». Tout se passe, en somme,
comme si cet esprit passionnément concret se sentait le devoir d’épurer ses acquis
jusqu’a I’« abstraction ». Cette tendance trouve peut-étre en partie sa cause dans
certains aspects de la formation universitaire telle que la connaissait la Roumanie
des années 1950-1960 — mais je m’avise que nous avons insensiblement abordé la
deuxiéme phase de mon propos.

Parlons d’Eugen Cizek I’Européen. L’homme est vigoureusement patriote et
fier d’étre roumain. De méme qu’il voudrait que la voix de sa patrie s’entende plus
fort en Europe, il cherche sans cesse sa Roumanie dans I’histoire romaine, et ce
n’est pas par hasard que I’historien s’attache a Trajan ou a Aurélien. La question
des frontiéres de son pays, aujourd’hui comme autrefois, sollicite sa science. Dacité
et romanité ... Avec quelle chaleur ce citadin ne m’a-t-il pas recommandé, quand je
passais a Bucarest: la visite de 1’émouvant Musée du Village !

Mais ce patriotisme fervent n’implique nul confinement de I’esprit, et bien au
contraire. Cizek se souvient de I’Europe des Césars. Rome est le point focal de sa
pensée, et il a hanté I’Italie avec une passion filiale, notamment dans ses fonctions de
président de Sociétés savantes comme celle des études néroniennes. Il n’oublie pas
I’Espagne, a l’autre extréme de |’orbis romanus, et I’Université catalane de
Barcelone I’a accueilli parmi les siens. Tropisme « méditerranéen », disais-je: au sein
d’us comment en route vers I’unité, Eugen Cizek témoigne de la vive conscience
d’une Europe du Sud, non sans quelque exclusivisme a ce niveau-la ! car, s’il
posseede (héréditairement ?) une solide culture allemande, il me semble avoir moins
d’affinités avec le monde anglo-saxon : penitus divisos orbe Britannos ...

Reste la France, au cceur de cet espace intellectuel et sensible. Le Frangais
que je suis remercie Eugen Cizek de nous avoir fait I’honneur de choisir notre
langue — a coté de la sienne — pour véhicule de ses recherches et de ses
publications : ce frangais appris de sa mére et de ses premiers éducateurs et dont il
connait les finesses mieux que beaucoup de natifs (méme si ses scrupules
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I’engagent parfois a faire relire ses manuscrits par des amis du cru !). A Paris, notre
ami éprouve une vraie exaltation de I’esprit, dans 1’émotion et la jouissance d’un
patrimoine commun. Il est fier, je crois, et a juste titre, d’étre devenu un écrivain
francais. Un tel amour est exigeant, et nous autres Frangais comprenons que nous
avons a bien nous tenir pour continuer a le mériter ...

Naturellement, notre ami a beaucoup souffert du cloisonnement du monde
« de Yalta ». Que d’énergie il a di déployer pour obtenir les passeports et visas
divers que convoitait son cceur d’Européen, lui qui a une sainte horreur des
démarches imposées par une bureaucratie envahissante — et cela a été un bonheur
pour nous de pouvoir parfois I’y aider quelque peu !

Troisiéme face du quadrifrons : Cizek le Lyonnais ... Séduit par les travaux
du regretté Pr Michel Rambaud sur les Commentaires de Jules César, le jeune
Roumain entra assez tot en contact avec notre ville, qui eut la chance de I’attacher
d’emblée. Il y soutint sa thése de doctorat. Puis les accords de coopération entre
I’Université de Bucarest et celles de Lyon (Universités Lumiére / Lyon-2 et Jean
Moulin / Lyon-3), qui commengaient timidement, lui permirent de venir résider
chez nous, a tittre de lecteur et de professeur associé : il assura méme un long
remplacement dans une des chaires de latin. Tout compte fait, Eugen Cizek aura
vécu a Lyon plus longuement que dans toute autre ville, a I’exception bien sir de
Bucarest. Sa science, mais aussi la spontanéité de son abord lui firent rapidement
beaucoup d’amis lyonnais, avec lesquels il reste en chaleureux contact.

Il connait admirablement ce pays d’adoption.. L’empreinte romaine qui a
marqué pour toujours le site grandiose de la capitale des Gaules est bien selon son
cceur. Il aime & hanter nos bibliothéques et cette Maison de I’Orient Méditerranéen
qui est pour lui un exceptionnel lieu de travail. Il flane volontiers entre Vieux-Lyon
et quartiers neufs, d’une rive a I‘autre (nous avons la chance d’en posséder
quatre!). Et, puisque I’homme ne vit pas seulement des choses de I’esprit et que
Lyon est réputé pour ses traditions gastronomiques, notre ami a appris a en profiter,
dans la mesure ou la chicheté de ses bourses et allocations le lui permettait: des
fruits de mer (paradoxale spécialité lyonnaise) aux « cochonnailles » et fromages,
sans negliger les beaux raisins qui mirissent sur nos collines beaujofaises, il fait
honneur a tout — et c’est véritable allégresse de s’attabler avec lui pour I’entendre
parler de ses sujets favoris.

Lyon a acquis une dette de reconnaissance et conféré a notre ami une sorte de
citoyenneté d’honneur lorsque son Académie des Sciences, Belles Lettres et Arts
(fondée en 1700 par lettres patentes du roi Louis XIV) a accueilli Eugen Cizek au
rang de membre d’honneur associé. Notre nouveau confrére y a pris la parole et
participé aux débats. Nous ne doutons pas qu’il ceuvrera a I’une de nos taches
principales, qui est la défense et méme la promotion des études classiques, sans
cesse mises en péril par des « réformateurs » irresponsables : un récent article de sa
plume nous en assure. La France doit bien des marques de reconnaissance a de
pareils alliés — surtout lorsqu’ils sont lyonnais de cceur...
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La discrétion m’empéchera d’insister sur le quatriéme visage, qui est celui de
I’ami. Ne glossons que quelques mots, en toute pudeur.

Différent en cela des vieux Roumains de la légende, dont on dit qu’ils sont
toujours nostalgiques de leur terre et du silence de leurs foréts, Eugen Cizek est
homme de la ville et des cercles, lieux de sociabilité et de causerie — comme
Socrate ... L’amitié est pour lui, avant tout, « interlocution », échange, dialogue sur
les idées qui comptent et qui méritent d’étre partagées. Le professeur est aussi un
causeur étourdissant.

Mais I’amitié ne se borne pas la. Notre homme a médité Séneque et Cicéron,
et il est exigeant dans la vie du ceceur comme dans celle de I’intelligence.
L’attachement s’étend a la famille, a tous ceux qui sont chers a I’étre cher. L’ami a
droit aux confidences mais aussi aux silences d’une complicité confiante, comme
entre « fréres » (Eugen C. a raison d’aimer ce beau mot).

Entre ses livres, ses amis, ses anciens éléves, auprés de son épouse Olga
(peintre aux pinceaux agiles, témoin de I’art auprés du savant), Eugen Cizek est
tout armé pour une retraite heureuse. Que le destin lui accorde une longue santé
sous I’égide de Pallas! Inutile de le prier de ne point oublier ses amis!

Université Lumiére / Lyon-2
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COMUNICARI §1 STUDII

ALINE CANELLIS

FULGENCE LE MYTHOGRAPHE :
REMARQUES SUR UNE RELECTURE ET UNE REECRITURE DU

CONTE D’AMOUR ET PSYCHE
(APULEE, MET. 4, 28-6, 24)

Vers 500 ap. J.-C., en Afrique proconsulaire, Fabius Planciades Fulgentius, un
évéque, sans doute, a différencier de Fulgence de Ruspe', publie trois livres de
Mythologies®, enchainant des interprétations allégoriques des grands mythes de
I’antiquité classique. Parmi ces récits légendaires une place de choix (Ill, 6) est
donnée a la célebre fable milésienne qui occupe le centre des Métamorphoses
d’Apulée : le Conte d’Amour et Psyché”. Si I’interprétation allégorique et la portée
symbolique de la fabula de Fulgence a pu retenir I’attention, I’artiste maniére dont
est composé et réécrit le conte n’a guére été étudiée...*

La fabula du Mythographe présente une structure bipartite : les trois
premiers paragraphes racontent I’histoire d’Amour et de Psyché, plus exactement
de «la déesse Psyché » et de « Cupidon, Cupido », le «désir sensuel», non
« I’amour noble et pur », ce qui révéle une premiére trahison de Fulgence par
rapport au roman apuléien : Psyché n’est qu’une mortelle et I’éphébe divin est
nommé Amor, dés que la jeune fille le voit et entreprend sa quéte...;
I’interprétation littérale le céde alors a une explication «a plus haut sens »,
spirituelle, dans la seconde partie de la fabula — les deux demiers paragraphes —.
La narration vire ainsi a I’exégese.

La méthode littéraire du Mythographe se révele dans sa maniére de narrer le
Conte : obéissant a un crescendo littéraire, elle se métamorphose progressivement
au fil du texte ; Fulgence suit globalement la chronologie du Conte d’Apulée ; il
commence par citer presque mot pour mot |’'incipit de son excellent modele puis se
lance dans le jeu subtile de la variatio/imitatio, entrelagant savamment les reprises
de termes clés ou d’expressions du romancier et des formules a I’emporte piece,

! Voir art. « Fulgentius », RE, 7, 1, 1910, col. 214-227.

? Fulgence, Opera, éd. R. HELM, Leipzig, 1898 : Fabii Planciadis Fulgentii V. C. Mitologiarum
Libri Tres ; 111, 6 : Fabula Deae Psicae et Cupidinis, p. 113-118.

? Voir Apulée, Les Métamorphoses. livres 1 a 11, éd. P. Valette, Paris, CUF 1 & 3, 1965, 1976,
1985 (notre édition de référence dans la suite de ce travail) ; Apulée, Metamorphoseis 4, 28-6, 24 (Le
conte d'Amour et Psyché), éd., introd. et notes de P. Grimal, Paris, PUF, 1963, Coll. « Erasme » n°9.

4 On trouvera en anncxe le texte latin de Fulgence, « mis en forme », et sa traduction.

StCl XL-XLI, 20042005, Bucuresti, p. 35-44
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résumant les principaux événements de I’histoire. Les expressions se raccourcissent
progressivement, se limitant le plus souvent a des maitres mots, porteurs de sens,
et insignifiants pour qui n’a pas le texte d’Apulée sous les yeux. Mais le procédé
évolue : non content d’insérer des termes apuléiens dans la trame de son propos,
Fulgence recourt a I’ellipse et a la prétérition ; avec un certain humour, voire avec
ironie, il renvoie le lecteur a Apulée lui-méme et a I’athénien Aristophon,
contemporain ou postérieur a Apulée, connu de nous par ce seul texte... 1l laisse
ainsi délibérément de coté toute la partie du Conte évoquant les épreuves,
communes 4 tous les contes de fées®, que doit surmonter la jeune fille pour accéder
a un statut supérieur.

Loin d’étre objectif, ce récit du Conte révele déja la partialité du fabuliste :
Fulgence substitue a la pudique allusion aux premieres relations amoureuses du
jeune couple une description des proelia amoris, chers aux élégiaques, et évoquant
les amours de Lucius et de Photis... changeant ainsi volontairement de registre
linguistique. Ce méme écart apparait avec I’emploi du mot choragium, qui
désigne non pas un cortege funebre, mais le matériel scénique, le décors théatral ;
la cruauté du Conte est ainsi dédramatisée, stylisée, caricaturée par ce jugement de
valeur. Pour finir, le fabuliste dénigre Apulée et son « tas de mensonges » alors
qu’il ’admirait — du moins en donnait-il I’impression — au début de son récit
(planissime). Ces décalages verbaux s’accompagnent d’un glissement significatif
vers la récupération chrétienne du mythe, anticipant ainsi [|’interprétation
spirituelle et moralisatrice du Conte. En effet, alors que le fabuliste résume le
Conte, il recourt subrepticement a des thémes et a un vocabulaire chrétiens : la
crédulité est pergue comme trompeuse ; la lampe est cachée « sous le boisseau » et
assimilée a la parabole de I’E‘vangile de Matthieu (5, 15); enfin I’Orcus et le
Tartare paiens deviennent |’ Infernum chrétien.

Ces éléments paraitraient anodins s’ils n’anticipaient I’interprétation
allégorique du mythe, c’est-a-dire « I’objectif particulier » de I’ouvrage de Fulgence.
Exprimant un syncrétisme ou se reconnait I’influence de Platon (Phédre . le
Banquer) et de Plotin (Ennéades 111, v [50] et VI, 1x [8]), Fulgence use de la
méthode allégorique dans la tradition alexandrine, pour donner une interprétation
chrétienne du mythe : tout en la reprenant, le mythographe déconstruit I’inter-
prétation philosophique du mythe qu’il voit comme un avatar de I’épisode biblique
du péché originel commis par Adam et Eve devant I’arbre, non de la connaissance,

5 Rappelons que le Conte d’Amour et Psyché a fait I’objet de trois types d’interprétation : une
interprétation folkloriste, mettant en valeur les différents éléments d’un conte de fées, tels que les a
explicités Vladimir Propp (Morphologie du conte, Poétique/Seuil, 1965-1970, ch. 3 : Fonctions des
personnages « dans I’ordre dicté par les contes eux-mémes» — p. 35-80); une interprétation
psychanalytique, mettant en lumiére les différents éléments d’'un roman de formation ; enfin une
interprétation philosophique faisant valoir le syncrétisme entre les théories platonicicnne et
pythagoricienne (irrésistible ascension de I’ame et la quéte de 1’idéal). A ces interprétations, il faut
ajouter I’humour et le goit pour la parodie.
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mais de la concupiscence (Genése, 2, 25-3, 13). Par un écho verbal (de sub
modio), Fulgence fait une nouvelle allusion a I’ Evangile de Matthieu, en décryptant,
cette fois, ce qu’il avait annoncé précédemment. Il va méme plus loin : au lieu de
reprendre le terme cupido, désir, pour désigner I’amour sensuel, il recourt au vocable
cupiditas, désir, donc desiderium, manque, plus moral que le premier. Nouveau
glissement, nouvelle trahison : « Cupidon » n’est pas I’« Amour », Amor, noble et
pur, que recherche et reconquiert la puella des Métamorphoses! La Psyché de
Fulgence n’est qu'une pécheresse, une autre Eve chassée du Paradis ! D’ailleurs,
I’interprétation allégorique tourne court et s’arréte sur la chute de la jeune fille. En
escamotant ainsi la suite du Conte et son interprétation positive de la conquéte du
bonheur et de I’'immortalité, Fulgence enléve au chrétien tout espoir de rédemption et
de salut. Et ses derniers mots ne parviennent pas a annihiler le désarroi du chrétien et
I’insatisfaction du lecteur...

Fulgence, en tronquant son interprétation allégorique de moitié, malgré le
pessimisme et le désespoir qu’il inspire au lecteur, propose une interprétation
nouvelle et originale du Conte d’Amour et Psyché : il entreméle les interprétations
littéraire, philosophique, spirituelle, éthique, théologique méme et psychanalytique,
aussi anachronique et paradoxal que cela puisse paraitre. ..

Son approche met davantage en lumiére I’aspect polymorphe du mythe
d’ Amour et Psyché, qui, en dépit de cette exégese chrétienne moralisatrice, conserve
un peu du secret de Psyche et d’Amor d’Apulée ; a leur tour, les Métamorphoses se
métamorphosent... sous le calame de Fulgence, aussi habile a raconter, a écrire qu’a
synthétiser ou trahir.

ANNEXE : TEXTE DE FULGENCE ET TRADUCTION

MITOLOGIARUM LIBER llI
VI. FABULA DEAE PSICAE ET CUPIDINIS®

Apuleius in libris Metamorfoseon hanc fabulam planissime designauit dicens
ESSE IN QUADAM CIUITATE REGEMET REGINAM7, HABERE TRES FILIAS, duas NATU
MAIORES esse TEMPERATA SPECIE, IUNIOREM UERO tam magnificae esse figurae®
quae crederetur VENUS esse terrestris’. Denique duabus maioribus quae TEMPERATA

®La PETITE CAPITALE souligne les mots et expressions repris 4 Apulée. La PETITE CAPITALE
ITALIQUE signale les termes ou expressions d’ Apulée repris a une place qui n’est pas la leur dans le
Conte. Le gras indique les expressions chrétiennes. L uahque signale les termes et idées de la
premiére partie repris et commentés dans la seconde.

"Met. 4,28, 1 : Erant in quadam ciuitate rex et regina (ed. P. VALETTE, CUF 2, p. 32).

§1b.: Hi tres numero filias forma conspicuas habuere, sed maiores quidem natu, quamuis
gratissima specie (...), at uero puellae iunioris tam praecipua tam praeclara pulchritudo (p. 33).

% Ibid, 4, 28, 4 : uel certe rursum nouo caelestium stillarum germine non maria sed terras
Venerem aliam uirginali flore praeditam pullulasse (p. 33).
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erant specie conubia euenere'® ; illam uero ueluti deam non QUISQUAM amare
ausus'' quam uenerari pronus atque hostiis sibimet deplacare'’. Contaminata
ergo HONORIS MAIESTATE", Venus succensa inuidia'® Cupidinem petit, ut IN
CONTUMACEM formam SEUERITER UINDICARET"”. Ille ad matris ultionem
aduentans uisam puellam adamauit'® ; poena enim in affectum conuersa est, et ut
magnificus iaculator IPSE SE SUO TELO PERCUSSIT'. Itaque Apollinis
denuntiatione'® iubetur PUELLA IN MONTIS cacumine sola dimitti et uelut
feralibus deducta exequiis pinnato serpenti sponso destinari” ; perfecto iamque
c(h)oragio®, puella per montis decliuia ZEPHIRI flantis leni uectura’' DELAPSA™
in quandam DOMUM? AUREAM? rapitur’’, quae PRETIOSA SINE PRETIO® sola
consideratione laude deficiente poterat aestimari’’, ibique UOCIBUS sibi
tantummodo seruientibus®® IGNOTO atque mansionario utebatur coniugio® ;

° 1bid, 4, 32, 3: Olim duae maiores sorores, quarum temperatam formonsitatem nulli
diffamarant populi, procis regibus desponsae iam beatas nuptias adeptae ... (p. 37).

" Ibid, 4, 32, 1-2: Spectatur ab omnibus, laudatur ab omnibus, nec quisquam, non rex non
regius nec de plebe saltem eius nuptiarum petitor accedit (p. 37).

'2 Ibid, 4, 29, 4 : Puellae supplicatur et in humanis uultibus deae tantae numina placantur, et in
matutino progressu uirginis uictimis et epulis Veneris absentis nomen propitiatur... (p. 34).

B Ibid, 4,30, 5 : Venus, quae cum mortali puella partiario maiestatis honore tractor (p. 34).

" bid, 4,29, 5 : tun immodica translatio uerae Veneris uehementer incendit animos (p. 34).

' Ibid., 4, 31, 2 : et in pulchritudinem contumacem seueriter uindica (p. 35).

'® Ibid, 5, 24, 3: Ego quidem, simplicissima Psyche, parentis meae Veneris praeceptorum
immemor, quae te miseri extremique hominis deyinctam cupidine infimo matrimonio addidi iusserat,
ipse potius amator aduolaui tibi (p. 62—63).

" Ibid., 5, 24, 4 : Sed hoc feci leuiter, scio, et praeclarus ille sagittarius ipse me telo meo percussi
(p. 63).

' Ib., 4,32, 6 : Sed Apollo... sic Latina sorte respondit (p. 37).

"% Ibid, 4, 33, 1 : Montis in excelsi scopulo, rex, siste puellam / omatam mundo funerei thalami. /
Nec speres generum mortali stirpe creatum / sed saeuum atque ferum uipereumque malum / quod pinnis
uolitans super aethera cuncta fatigat... (p. 37-38).

2° Ibid, 4, 35, 1-2 (p. 39-40).

2! Ibid,, 4, 35, 4 : Psychen (...) mitis aura molliter spirantis Zephyri uibratis hinc inde la€iniis et
reflato sinu sensimleuatam suo tranquillo spiritu uehens ... (p. 40).

2 Ibid,, 4, 35, 4 (suite) : ... paulatim per deuexa rupis excelsae uallis subditae florentis cespitis
gremio leniter delapsamireclinat (p. 40).

B Ibid, 5,1, 2 : domus regiaest (p. 41).

2 1bid,, 5, 1, 3 Nam summa laquearia citro el ebore curiose cauata subeunt aureae columnae
(p. 41); 5, 1, 6 : Iam ceterae partes longe lateque dispositae domus sine pretio pretiosae totique parietes
solidati massis aureis splendore proprio corruscant... (p. 41-42).

% Ibid., 4,35, 4-5, 1-2.

% Ibid, 5, 1, 6 : lam ceterae partes longe lateque dispositae domus sine pretio pretiosae totique
parietes solidati massis aureis splendore proprio corruscant... (p. 41-42).

2 Ibid, 5,1, 1-5, 2, 2 (p. 41-42).

%8 Ibid, 5, 2, 4 : Nos, quarum uoces accipis, tuae famulae sedulo tibi pracministrabimus ... (p. 42).

? Ibid, 5, 4, 4 : Haec diutino tempore sic agebantur (p. 44) et sqq.
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NOCTE enim adueniens MARITUS’O, VENERIS PROELIIS obscure peractis”, ut inuise
uespertinus aduenerat, ita crepusculo incognitus etiam DISCEDEBAT .

Habuit ergo uocale seruitium®, uentosum dominium®, nocturnum com-
mercium®, ignotum coniugium®. Sed ad huius MORTEM deflendam SORORES
adueniunt’’ montisque conscenso cacumine GERMANUM®® LUGUBRI UOCE flagi-
tabant uocabulum®, et quamuis ille coniux LUCIFUGA™ sororios ei comminando
uetaret aspectus‘“, tamen consanguineae caritatis inuincibilis ardor maritale
obumbrauit imperium®. Zephyri ergo flabrantis aurae anhelante UECTURA ad
semet sororios perducit affectus”’, earumque uenenosis consiliis de mariti forma
quaerenda CONSENTIENS" CURIOSITATEM®, suae salutis nouercam, arripuit et

3 Ibid, 5, 4, 1: iamque prouecta note ; 5, 4, 3 : lamque aderat ignobilis maritus et torum
inscenderat (p. 43-44).

3 Ibid, 5, 4, 3 : et uxorem sibi Psychen fecerat... (p. 44) ; cf. les amours de Lucius et de Photis :
2, 15, 6 : prorsus gladiatoriae Veneris antecenia » (CUF 1, p. 42) ; 2, 17, 3 : proeliare, inquit (Photis) et
fortiter proeliare » (p. 44) ; 2, 17, 4 : Veneris fructu me satiauit (p. 44) ; S, 21, 5 : Nox aderat et maritus
aderat primisque Veneris proeliis uelitatus <in> altum soporem descenderat (p. 60).

32 Ibid,, 5, 4,3 (suite) ; ... et ante lucis exortum properediscesserat (p. 44).

3 Ibid, 5,2,3 (p- 42-43) ; 5, 4, 4 : Statim uoces cubiculo praestolatae nouam nuptam interfectae
uirginitatis curant (p. 44). .

* Ibid., 5, 6, 8 : Sed istud etiam meis precibus, oro, largire et illi tuo famulo Zephyro praecipe
simili uectura (p. 46) ; S, 6, 4 : Tunc uocatum Zephyrum praecepti maritalis admonet. Nec mora, cum ille
parens imperio statim clementissimis flatibus innoxia uectura deporta illas (p. 47).

 Ibid. 5,4,34,5,5-6; 5, 11,3-6.

% Ibid., 5, 4,3 : ignobilis maritus (p. 44); 5, 5, I (p. 44); S, 6, 6 : monuit (=Cupido) ne quando
sororum pernicioso consilio suasa de forma mariti quaerat (p. 46).

Ibid, 5, 4, 6 : Interea parentes eius indefesso luctu atque maerore consenescebant, latiusque
porrecta fama sorores illae maiores cuncta cognorant propereque maestae atque lugubres deserto lare
certatim ad parentum suorum conspectum adfatumque perrexerant. (p. 44).

% Ibid., 5, 13, 4 : germani complexus indulge fructum (p. 53).

¥ Ibid., 5,7, 1-2 : « At illae sorores percontatae scopulum locumque illum quo fuerat Psyche
deserta [estinanter adueniunt ibique difflebant oculos et plangebant ubera, quoad crebris earum
heiulatibus saxa cautesque parilem sonum resultarent. lamque nomine proprio sororem miseram
ciebant... (p. 47).

“© Ibid, 5,19, 2 : ... maritum incerti status et prorsus lucifugam tolero... (p. 57).

9 Ibid, S, 5, 3: Sorores iam tuae mortis opinione turbatae tuumque uestigium requirentes
scopulum istum protinus aderunt, quarum si quas forte lamentationes acceperis, neque respondeas immo
nec prospicias omnino ; ceterum mihi quidem grauissimum dolorem tibi uero summum creabis exitium
(p. 45). .

“ Ibid,, 5,7, 2-3: ... quoad sono penetrali uocis ululabilis per prona delapso amens et trepida
Psyche procurrit e domo .... Lugubres uoces desinite et diutinis lacrimis madentes genas siccate tandem,
quippe cum iam possitis quam plangebatis amplecti. (p. 47).

“Ibid., 5,7, 4 : Nec mora, cum ille (=Zephyrus) parens imperio statim clementissimis flatibus
innoxia uectura deportat illas. (p. 47).

“Ibid, 5, 8-18 ; 5, 11, 1: malis ... consiliis (p. 50); S, 11, 3: Sed iam pestes illae
taeterrimaeque Furiae anhelantes uipereum uirus... (p. 52); 5, 19, 2: ... recte dicentibus uobis merito
consentio (p. 57).

Ibid., 5,19,3: ... malumque grande de uultos curiositate praeminatur (p. 58).
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facillimam credulitatem, quae semper deceptionum mater est, postposito cautelae
suffragio’” arripit : denique credens sororibus « se marito SERPENTI'® coniunc-
tam »*, uelut BESTIAM®® interfectura®’, NOUACULAM sub puluinal abscondit**
LUCERNAMque modio® contegit**. Cumque ALTUM SOPOREM maritus extenderet*’
illa FERRO ARMATA®® LUCERNAque modii CUSTODIA eruta’’, Cupidine cognito®
DUM inmodesto amoris torretur affectu®, scintillantis olei desputamento maritum
succendit®, fugiensque Cupido multa super curiositate puellae increpitans®' domo

® Ibid., 5, 18, 4-5, 19, 4 (p. 57-58).

7 Ibid., 5, 13, } : lam dudum, quod sciam, fidei atque parciloquio meo perpendisti documenta,
nec eo setius adprobabitur tibi nunc etiam firmitas animi mei. (p. 53) ; 5, 18, 4 : extra terminum mentis
suae posita prorsus omnium mariti monitionum suarumque promissionum memoriam effudit. (p. 57).

*® Ibid, 5, 18,4-5, 19, 4 (p. 57-58).

“ Ibid., 5, 17,34 : ... necte (...) celare possumus immanem colubrem multinodis uoluminibus
serpentem, ueneno noxio colla sanguinaniem hiantemque ingluuie profunda, tecum noctibus latenter
adquiescere (p. 56).

% Ibid., 5, 17, 4 : Nunc recordare sortis Pythicae, quae te trucis bestiae nuptiis destinatam esse
clamauit (p. 56) ; 5, 18, 2-3 : ... utrum (...) sororibus adsentiri uelis et declinata morte nobiscum secura
periculi uiuere an saeuissimae bestiae sepeliri uisceribus. Quodsi (...) uenenati serpentis amplexus
delectant (p. 57); 7, 19, 2 : ... sed tantum noctumis subaudiens uocibus maritum incerti status et prorsus
lucifugam tolero, bestiamque aliquam recte dicentibus uobis merito consentio (p. 57).

' Ibid, 5, 20, 5: ... et ancipiti telo illo audaciter, prius dextera sursum elata, nisu quam ualido
noxii serpentis nodum ceruicis et capitis abscide (p. 59); 5, 24, 4 : ... teque coniugem meam feci, ut
bestia scilicet tibi uiderer et ferro caput excideres meum quod istos amatores tuos oculos gerit (p. 63).

52 Ibid., 5, 20, 2 : Nouaculam praeacutum adpulsu etiam palmulae lenientis exasperatam tori qua
parte cubare consuesti latenter absconde... (p. 58) ;

53 ¢of. Matthiey, 5, 15 : Vulgate : neque accendunt lucernam et ponunt eam sub modio sed super
candelabrum ut omnibus qui domo sunt (BJ : Et I’on n’allume pas une lampe pour la mettre sous le
boisseau, mais bien sur le lampadaire, ou elle brille pour tous ceux qui sont dans la maison)

%4 Ibid,, 5, 20, 2 : ... lucemamque concinnem completam oleo claro lumine praemicantern subde
aliquo claudentis aululae tegmine... (p. 58).
% Ibid, 5,20, 3 : ... iamque porrectus et exordio somni prementis implicitus altum soporem flare

coeperit ... (p. 58) / 5, 21, 5: Nox aderat €t maritus aderat primisque Veneris proeliis uelitafus <in>
altum soporem descenderat (p. 60).

%€ Ibid., 5,22, 3: ... et ferrum quaerit abscondere (p. 60); 5, 26, 6: ... ubi me ferro et igni
conspexit armatam (p. 65).

" Ibid, 5, 22, 1: Tunc Psyche et corporis et animi alioquin infima fati tamen sacuitia
subministrante uiribus roboratur, et prolata lucerna et adrepta nouacula sexum audacia mutatur (p. 60).

58 Ibid.. 5, 22, 2 : ... uidet omnium ferarum mitissimam dulcissimamque bestiam, ipsum illum
Cupidinem formonsum deum formonse cubantem, cuius aspectu lucemae quoque lumen hilaratum
increbuit et acuminis sacrilegi nouaculam paenitebat (p. 60).

% Ibid, S, 23, 3 : Sic ignara Psyche sponte in Amoris incidit amorem. Tunc magis magisque
cupidine fraglans Cupidinis prona in eum efflictum inhians patulis ac petulantlbus suauiis festinanter
ingestis de somni mensura metuebat (p. 61-62).

 Ibid., 5, 23, 4 : Sed dum bono tanto percita saucia mente fluctuat, lucema illa, siue perfidia
pessima siue inuidia noxia siue quod tale corpus contingere et quasi basiare et ipsa gestiebat, euomuit de
summa luminis sui stillam feruentis olei super umerum dei dexterum. (p. 62); 5, 26, 5 : ... casu scilicet
pessumo lucemna feruens oleum rebulliuit in eius umerum (p. 65).
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extorrem ac profugam derelinquit®’. Tandem multis iactatam Veneris persecu-
tionibus®® postea loue petente® in coniugio accepit®.

Poteram quidem totius fabulae ordinem hoc libello percurrere, qualiter et ad
infernum descenderit®® et ex STIGIIS AQUIS URNULAM delibauerit®’ et SOLIS
armenta uellere spoliauerit®® et SEMINUM germina confusa discreuerit®® et de
Proserpinae pulchritudine particulam moritura praesumpserit’’; sed quia haec
saturantius et Apuleius pene duorum continentia librorum tantam falsitatum
congeriem’' enarrauit et Aristofontes Atheneus in libris qui Disarestia
nuncupantur hanc fabulam inormi’® uerborum circuitu discere cupientibus prodidit,
ob hanc rem superuacuum duximus ab aliis digesta nostris libris inserere, ne nostra
opera aut a propriis exularemus officiis aut alienis addiceremus negotiis.

Sed dum is qui hanc fabulam legerit in nostra haec transeat sciturus quid sibi
illorum falsitas sentire uoluerit : Ciuitatem posuerunt quasi in modum mundi, in
qua regem et reginam uelut deum et materiam posuerunt. Quibus tres filias addunt,
id est carnem, ultronietatem’ quam libertatem arbitrii dicimus, et animam. Psice
enim Grece « anima » dicitur, quam ideo iuniorem uoluerunt, quod corpori iam
facto postea inditam esse animam dicebant ; hanc igitur ideo pulchriorem, quod et
a libertate superior et a carne nobilior. Huic inuidet Venus quasi libido ; ad quam
perdendam cupiditatem mittit ; sed quia cupiditas est boni, est mali, cupiditas
animam diligit et ei uelut in coniunctione miscetur; quam persuadet ne suam
faciem uideat, id est cupiditatis delectamenta discat — unde et Adam quamuis
uideat nudum se non uidet, donec de concupiscentiae arbore comedat’ — neue

® Ibid, 5, 23, 6-5, 24, 3-5: Sic inustus exiluit deus (...) et manibus infelicissimae coniugis
lacitus auolauit. (...). Le mot curiositas n’apparait pas ici mais I’adjectif apparait en S, 23, [ : Quae dum
insatiabili animo Psyche, satis et curiosa... (p. 61)..

82 Ibid, 5,24, 5 : Et cum termino sertnonis pinnis in altum se proripuit (p. 63).

 Ibid., 5, 30, 3-6, 21 (p. 69-91).

4 Ibid,, 6, 23 (p. 91-92).

% Ibid, 6, 24 (p. 92-93).

% Ibid., 6, 16, 3-6, 21 : ... protinus usque ad inferos et ipsius Orci ferales penates te deriges (...)
ad Tartarum ... ad inferos ... ad imum Tartarum... ad ipsam Orci regiam ... et offulis infernum decurrit
meatum ... ab inferis recurrit. (p. 85-91).

7 Ibid, 6, 13, 4-6, 16, 1 : Indidem (...) rorem rigentem hauritum ista confestim defer urnulam
(...). Diis etiam ipsique loui forrnidabiles aquas istas Stygias uel fando comperisti... (p. 82-85).

8 Ibid, 6, 11, 4—6, 13, 1 : Oues ibi nitentis auri uero decore florentes (...) Inde de coma pretiosi
uelleris floccum ... afferas censeo... Sed dum meridies solis sedauerit uaporem ... (p. 81).

® Ibid., 6, 10, 3-6, 11, 2 : Discemne seminum istorum passiuam congeriem singulisque granis
dispositis atque seiugatis .... (p. 79-80).

™ Ibid., 6, 16, 3—6, 21 : « Petit de te » dicito « modicum de tua mitias ei formonsitate (-..)(p. 85-91).

"' Ibid, 6, 10, 3-6, 11, 2 : Disceme seminum istorum passiuam congeriem singulisque granis
dispositis atque seiugatis .... (p. 79-80).

2 = enormi.
” Le Grand Gaffiot dit ultroneitas, tatis.
" Cf. Genese, 2, 25-3, 13.
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suis sororibus, id est carni et libertati, de suae formae curiositate perdiscenda
consentiat ; sed illarum conpulsamento perterrita” lucernam desub modio eicit, id
est desiderii flammam in pectore absconsam depalat uisamque taliter dulcem amat
ac diligit. Quam ideo lucernae ebullitione dicitur incendisse’®, quia omnis cupiditas
quantum diligitur tantum ardescit et peccatricem suae carni configit maculam.
Ergo quasi cupiditate nudata et potenti fortuna priuatur et periculis iactatur et
regia domo expellitur.

Sed nos, quia longum est ut dixi omnia persequi, tenorem dedimus sentiendi.
Si quis uero in Apuleio ipsam fabulam legerit, nostra expositionis materia, quae
non diximus ipse reliqua recognoscit.

CONTE DE LA DEESSE PSYCHE ET D’AMOUR

Apulée, dans ses livres des Métamorphoses, a parfaitement composé ce conte
en disant qu’il était une fois, dans certaine ville, un roi et une reine, qu’ils avaient
trois filles, que les deux ainées étaient d’une apparence moyenne, mais que la plus
jeune était d’une beauté si remarquable qu’on la prenait pour Vénus sur terre. Puis,
les deux ainées qui étaient d’'une apparence moyenne, trouverent a se marier, mais
la derniére, considérée comme une déesse, personne n’eut I’audace de I’aimer,
mais plutot on était enclin a la vénérer et a chercher a se la concilier par des
sacrifices. Souillée donc par des honneurs dus a sa majesté, Vénus, enflammée de
jalousie, demande a Amour de punir séverement I’insolente beauté. Lui, quand il
vint pour venger sa mére, vit la jeune fille et il se mit a I’aimer passionnément. Le
chatiment se transforma en tendresse, et, en archer remarquable, il se frappa lui-
méme de son propre trait. C’est pourquoi, a la suite d’un oracle d’Apollon, ordre
est donné de reléguer la jeune fille, seule, au sommet d’une montagne, et, apres
I’avoir accompagnée comme en un convoi funébre, de la donner comme épouse a
un serpent ailé. La « mise en scéne » une fois accomplie, la jeune fille est enlevée
par le souffle du Zéphyr qui la transporte doucement au-dessus des pentes de la
montagne, et la dépose dans une espéce de palais d’or, qui, au seul regard —I’¢loge
n’y suffisant pas—, pouvait étre jugé précieux au point de n’avoir point de prix. La,
avec des voix pour uniques servantes, elle n’avait qu’une vie avec un époux
inconnu et momentané ; en effiet, son mari venait la nuit, et, aprés avoir accompli
dans I’obscurité les combats de Vénus, il s’en allait a [’aube, sans se faire
connaitre, comme il était venu le soir, sans se faire voir.

Elle avait donc des voix a son service, un vent a ses ordres, un commerce
nocturne, une vie avec un inconnu. Mais voici que ses seeurs viennent pleurer sa

5 Ibid, S, 18, 4 : Tunc Psyche misella, utpote simplex et animi tenella, rapitur uerborum tam
tristium formidine (p. 57).

" Ibid., 5, 26, 5 : ... casu scilicet pessumo lucerna feruens oleum rebulliuit in eius umerum
(p. 65).
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mort et, arrivées au sommet de « la» montagne, elles appelaient leur cadette par
son nom avec des cris lugubres, et bien que son époux ennemi de la lumiere lui
edt, avec force menaces, interdit de voir ses sceurs, cependant, I’ardeur invincible
de son affection pour son propre sang obscurcit I’ordre de son mari. Ainsi donc,
grace au souffle du Zéphyr qui les transporte de sa brise, elle fait venir jusqu’a elle
ses tendres sceurs, et, acquiesgant a leurs conseils empoisonnés de chercher a
connaitre I’aspect de son mari, elle fut prise de curiosité, cette maratre <hostile> a
son salut, et, sacrifiant sa promesse de défiance, elle est prise d’une trés naive
crédulité, qui toujours est la mére des déceptions : bref, croyant ses sceurs <qui lui
disaient> qu’elle avait pour mari un serpent, dans son désir de tuer le soi disant
monstre, elle cache un rasoir sous son oreiller et couvre une lampe d’un boisseau.
Et, tandis que son mari avait sombré dans un profond sommeil, elle, armée de son
fer, tire la lampe de sa cache sous le boisseau, reconnait Amour, et, dans I’ardeur
de son amour sans mesure, elle brile son mari avec I’huile étincelante qui jaillit.
Prenant la fuite, Amour blame longuement la curiosité de la jeune fille et
I’abandonne, bannie et exilée qu’elle est de son palais. A la fin, aprés avoir été
ballottée par les nombreuses persécutions de Vénus, Amour, a la demande de
Jupiter, la regut en mariage.

J’aurais pu, certes, raconter dans cet opuscule le déroulement de tout le
conte, la fagon dont elle est aussi descendue en Enfer, dont elle a prélevé une
petite urne des ondes du Styx, dont elle a dépouillé de leur toison les troupeaux du
Soleil, dont elle a trié les graines mélangées des semences, et dont elle a risqué sa
vie pour prendre un petit peu de la beauté de Proserpine. Mais puisque Apulée a
couvert presque deux livres en totalité, pour raconter un si gros tas de mensonges,
et que I’Athénien Aristophon, dans ses livres intitulés Disarestia, a transmis ce
conte a qui désirait le connaitre, avec de vastes commentaires, eh bien, c’est la
raison pour laquelle nous avons jugé superflu d’introduire dans nos livres ce qui a
été traité par d’autres, de crainte de détourner nos ouvrages de leurs objectifs
particuliers ou de les ajouter aux travaux d’autrui.

Mais, puisque le lecteur de ce conte, en passant a nos ouvrages, le parcourt
pour savoir ce que signifient leurs mensonges’’, ces auteurs ont mis ville, pour
signifier le monde ; dans cette ville, ils ont mis un roi et une reine, pour désigner
Dieu et la matiére. A cela ils ajoutent trois filles, c’est-a-dire la chair, la libre
volonté — que nous appelons le libre arbitre—, ainsi que I’ame. Psyché en Grec
signifie « dme » ; ils ont voulu qu’elle soit la plus jeune, précisément parce qu’ils
disaient que I’ame avait été introduite par la suite, dans le corps déja formé ; elle
est donc plus belle précisément parce qu’elle est a la fois supérieure a la liberté et
plus noble que la chair. Elle est jalousée par Vénus, la sensualité ; pour entrainer
sa perte, celle-ci dépéche Amour ; mais, parce qu’il y a un amour du bien, et un
amour du mal, Amour s’éprend de |I’ame, et, pour ainsi dire, s’unit a elle par

" Hiorum = Apulée et Aristophon.
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fusion. Il la persuade de ne pas voir son visage, c’est-a-dire <de ne pas> chercher a
connaitre les attraits du désir — ainsi, Adam, bien qu’il se voie nu, ne se voit pas
ainsi, avant qu’il ne mange le fruit de I’arbre de la concupiscence—, et de ne pas
partager la curiosité de ses seurs, c’est-a-dire de la chair et de la liberté, en tentant
de connaitre parfaitement son aspect ; mais, épouvantée par les exhortations de ses
saeurs, elle sort la lampe de dessous le boisseau, c’est-a-dire, elle met au jour la
flamme de son désir qui était enfouie au fond de son cceur, et, la voyant ainsi,
agréable, s’en éprend et I’aime. Or il est dit que celle-ci s'est embrasée sous I’effet
de 1'ébullition de la lampe, parce que tout désir s’enflamme d’autant plus qu’il est
épris, et il inflige une tache de pécher a la chair. Donc, elle’ est comme dépouillée
de I’amour, et privée de sa belle situation ; elle est ballottée dans les dangers et
chassée de son palais royal.

Mais nous, parce qu’il serait trop long, comme je I’ai dit, de tout rapporter,
nous n’avons donné que I’essentiel du sens. Celui qui lira intégralement le conte
chez Apulée, repérera de lui-méme, d’aprés le contenu de notre interprétation, ce
que nous n’avons pas dit.

Université de Reims-Champagne Ardenne (France)

™ =L ame.
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ANDRE DAVIAULT

EUMOLPE ET LES MASQUES DE LA MATRONE D’EPHESE

La relecture que nous proposons de cet extrait de Pétrone ne ressortit pas a
une étude structuraliste, ni sémiotique, ni narratologique, ni méme pathologique.
Nous ne tirerons donc pas parti ici des travaux de Todorov, Tomachevski,
Auerbach, Bakhtine ou Genette ni des nombreuses analyses qu’ils ont inspirées et
dont a été I’objet la Matrone de Pétrone. Elle ne participe pas non plus d’une
perspective psychanalytique intéressée par le rapport ou la proximité, dans ce récit,
de la mort et de la sexualité, d’Eros et de Thanatos, qui expliquerait le succés de
cette histoire qui a donné lieu a tant de retractationes du Moyen Age jusqu’a
aujourd’hui. 11 s’agit plus modestement d’une petite critique textuelle.

Nous ne parlerons guére de I’autre version quasi-contemporaine de I’histoire,
c’est-a-dire la fable 118 de Phedre (ou la 13e de I’Appendice de Perotti) a laquelle on
préte traditionnellement le titre de Vidua et miles , « La Veuve et le Soldat » : en tout
cas la difficile question de I’anteriorité d’une oeuvre par rapport a I’autre sera laissée
de coté. Qu’il soit seulement permis d’invoquer ce court poeme de 31 sénaires
iambiques pour rappeler que jamais le fabuliste ne désigne autrement sa veuve que
par les expressions quaedam (v. 1), mulier (v. 10, v. 17), domina (v. I3), femina (v. 17)
et uidua (v. 21, v. 28) et que jamais il n’emploie le terme matrona, qui est le premier
mot du conte d’Eumolpe : Matrona quaedam Ephesi.

Eumolpe introduit son histoire avec une formule qui parodie le ton de
I’épopée : « Tous les yeux donc, toutes les oreilles vers lui tournés, c’est ainsi qu’il
commenga son récit »'. Ce tour parodique annonce la couleur, I’espéce de pasticcio
ou de bigarrure littéraire qui caractérisera son récit, amalgame d’imitations de
divers genres ou styles; a cet égard, le nom méme de matrone est révélateur de la
démarche ludique du conteur.

PREMIER MASQUE : MATRONE

La place liminaire réservée a I’expression est significative de 1’importance
qu’Eumolpe accorde au statut de son héroine : il exprime la qualité d’une dame de
famille honorable, d’une épouse qui est responsable de sa familia devant les dieux
et devant les hommes et dont le premiére obligation est la défiance des sens et de
I’amour chamel comme le proclame, par exemple, Alcmene dans I’Amphitryon

'Pétr., Sar. 110, 8 Conuersis igitur omnium in se uultibus auribusque sic orsus est. La
formulation rappelle I’introduction du récit d’Enée au début du chant [1 de I Enéide (voir I’edition de
Pétrone par A. Emout, CUF, Les Belles Lettres, Paris, 1923, p. 120, n. 1).

StCi XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 45-56
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839-840 : « Non, ma dot a moi, ce n’est pas ce qu’on entend generalement par le
nom ‘dot’ : C’est la chasteté, la pudeur, le controle de la passion »°. Mais la matrone
ou la femme mariée fait en méme temps partie de la distribution des personnages
de la Comédie, depuis I’ Ancienne Comédie grecque, en passant par la Moyenne et
la Nouvelle, jusqu’a la Palliata romaine dans laquelle elle est traditionnellement
plaisantée : la matrone est représentée comme une épouse fidéle, soit, mais qui a,
hormis la dot, la vraie dot, la fortune, tous les défauts, elle est laide, jalouse,
acariatre et autoritaire. C’est un personnage destiné a faire rire la plupart du temps
a ses dépens. L’ambivalence de la figure de la matrone fait partie d’'un code connu.

DEUXIEME MASQUE : MATRONE D’EPHESE

Cette appellation, qui est comme on le sait proprement pétronienne puisque
jamais Pheédre ne confére ce statut a son éphésienne, a une connotation singuliére
comparable a des expressions hybrides comme si on disait « Kuria d’lstamboule »,
« Frau de Londres » ou « Lady de Paris ». Il est vrai que pour €tre plus réaliste, le
conteur aurait di parler de la Guné (ou Déspoina ) d’Ephése, car il n’y avait guére
a proprement parler de matrone romaine en Gréce ou en Ionie. L’héroine éponyme
ne semblait pas appartenir a la classe politique des occupants romains, et la
renommée invoquée de sa vertu, si elle avait été une dame étrangére, n’aurait
certainement pas exercé autant d’attraction auprés des femmes des cités environ-
nantes. Naturellement, nous comprenons bien que, pour les besoins de ses auditeurs
latinophones, Eumolpe ne fait que traduire et qu’il donne I’ equnvalent latin du
statut de cette dame d’ Ephese il s’agit d’une femme qui appartient a la population
asiatique hellénisée et qui enterre son mari Graeco more .

Il n’est pas indifférent de rappeler que le choix de la localisation éphésienne est
logique, car il entre dans la cohérence de la diégese ou de I’ensemble de la trame
narrative du Satiricon : c’est en effet en Asie Mineure qu’Eumolpe, le conteur, a fait
son service militaire (85,1) — c’est également dans cette région qu’il avait déja situé
le conte érotique du jeune gar¢on de Pergame (85—87) sans parler de son poéme sur
la Prise de Troie (89) —, et ce choix est aussi révélateur de |’attachement a un
.continent et a une culture que Pétrone connaissait bien par tradition famlhale et pour
y avoir été proconsul a Izmit, a Nicomédie, la capitale de la Bithynie®.

2 PL., Amph. 839-840 Non ego illam mihi dotem duco esse, quae dos dicitur. / sed pudicitiam et
pudorem et sedatam cupidinem.

3 Nous adhérons a la communis opinio qui attribue la paternité du Satiricon a Titus Petronius
Niger, le célebre « arbitre des élégances » de la cour de Néron (Tacite, Annales, 16, 18, S; voir entre
autres K.F.C. Rose, The Date and Author of the Satyricon, Leiden, 1971 et G. Schmcling, The Novel
in the Ancient World, Leiden, 1996, ch. The Satyrica of Petronius, p. 457~490). Le Pétrone de Tacite
appartenait & une famille qui depuis plus de deux siécles avait eu A faire avec I Asie et le Moyen-
Orient (RE 19.1 [1937] 1231, nos 86 [C. Petronius] et 84 [Petronius] ; PIR’ P 270 [P. Petronius] =
S. Demougin, Prosopographie des chevaliers romains julio ‘claudiens, CEFR 153, Rome, 1992, p. 62,
n°® 49 [C. Petronius] ; PIR* P 267/8 [C. et P. Petronius] , 264 [Petronius centurio ]. 318 [Q. Petronius
Umber] ) et il avait é1¢ lui-méme proconsul de Bithyme en Asie Mineure (G. Bagnani, Arbiter of
Elegance : A Study of the Life and Works of C. Petronius, Phoenix Suppl. 2, Toronto, 1954, p. 51-53).
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Mais cette petite histoire, censée se dérouler a Ephése, est pardoxalement
devenue emblématique des fables milésiennes, des contes drolatiques concernant,
du moins a I’origine du genre, les habitants de Milet' : ce conte de la Matrone
d’Ephése de Pétrone est généralement considéré comme I’échantillon le plus
représentatif de ce genre de littérature. Ceci étant dit, on pent se demander
pourquoi Eumolpe n’a pas intitulé son histoire la Matrone de Milet. Si tel avait été
le cas, on admettra qu’il aurait alors été difficile de reconnaitre d’emblée a cette
matrone une personnalité spécifique parmi toutes les femmes de Milet qui ont da
défrayer la chronique des histoires milésiennes, et le titre aurait spontanément eu
une résonance croustillante qui aurait défloré I’effet de surprise.

D’autre part, Ephése, ville inséparable de la célébre Artémis éphésienne et de
son temple, qui figure dans la liste canonique alexandrine des Sept Merveilles du
Mondeé® offrre une connotation religieuse forte : en effet I’ Artémis éphésienne est une
figure syncrétique originale, qui absorbe a la fois les vertus de la déesse mére, la
Cybele phrygienne, symbolisant a son tour la fécondité et représentée avec sa
poitrine couverte de mamelles, et qui assimile également la virginité et la sauvagerie
de I’ Artémis grecque et de la Diane italique, formant ainsi un intéressant mélange de
maternité et de chasteté. On se souvient du légendaire attachement des Ephésiennes
pour la déesse et son temple, vénération qui se manifesta de fagon remarquable apreés
I’incendie sacrilége d’Erostrate en 356 avant J.-C. : elles n’hésitérent pas a fondre
leurs bijoux d’or pour contribuer a la reconstruction de I’édifice, qui integra ainsi la
liste des sept merveilles de Philon de Byzance®.

Par ailleurs, tout le monde connait le prestige dont jouissaient les grandes
métropoles de I’Orient hellénisé dans 1’Antiquité greco-romaine, et le Temple
d’Artémis d’Ephése servira a accentuer la dimension religieuse des « romans
d’amour » de Xénophon d’Epheése, qui fait commencer I’histoire d’Habrocomés et
d’Anthia par la procession solennelle en marche vers le sanctuaire d’Artémis
(Ephésiaques, 1, 8) et d’Achille Tatius, qui situe dans I’Artémision le triomphe
final de I’amour a la suite des ordalies prouvant la pureté de Leucippé promise a
Clitophon {Les aventures de Leucippé et de Clitophon, VII, 8-VII, 14). Donc
choisir la grande cité culturelle et religieuse d’Ephése comme patrie de notre
matrone revient a renforcer, si on peut dire, le préjugé de sainteté en faveur de

4 C’est ce type de récits, inventé par Aristide de Milet au lle siécle av. J.-C:, dont on sait par
divers témoignages (Ov., Tr. 2,413 ; Plut.,, Grass. 32 ; Lucian., Am. 1 ; Jul.Capit., Hist.Aug., Clod.
Albin. 12, 12) qu’ils consistaient en courtes histoires érotiques, racontées sur le mode licencieux et
destinées a divertir, qu’on publiait collectivement dans un recueil

5 Jean-Pierre Adam et Nicole Blanc, Les sept merveilles du monde, Perrin, Paris, 1989, p. 53 et
123-145.

® Cic,, Div. 1,47 et Nat. 2,69 ; Str. 14, 1, 22; Val.-Max. 8, 14; Plut : Alex. 3; El, N.A, 6, 40. Voir
Ch. Picard, Ephése et Claros. Recherches sur les sanctuaires et les cultes de | 'lonie du Nord, BEF AR,
de Boccard, Paris, 1922, p. 31 et 130-131; A.-M.Vérilhac etC.Vial, Le mariage grec du VF siécle
avant J-C. & l'époque d'Auguste, Ecole Frangaise d’Athénes, BCH, suppl. 32, Athénes, 1998,
p. 178-179.
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I’heroine et a charger I’effet de contraste que I’on escompte obtenir entre sa
réputation présumée ou son comportement exemplaire anticipé et sa chute
accélérée ou progressive.

Dans le récit de Pétrone, Eumolpe, aprés conclusion de la bataille rangée sur le
pont du navire de Lichas, s’était proposé de raconter une histoire dont la drdlerie
permettrait de sceller et consolider la fragile réconciliation entre les belligérants
(Encoipe, Giton et leurs défenseurs en face de leurs poursuivants Lichas, Tryphéne et
une partie de I’équipage). Son propos portait en épigraphe un vieux préjugé
antiféministe sur I’irrésistible inconstance du sexe faible, male opinion que son conte
allait servir a illustrer : sa fable en effet prouverait une fois de plus I'universelle
inconstance des femmes, et I’exemple était tiré d’un fait réel récent’.

TROISIEME MASQUE : VEUVE FIDELE

Le début emprunte un matériau de I’affabulation des romans d’amour grec,
dont la beauté des héros attire toujours une foule nombreuse d’admirateurs. Mais
ici la fiction affecte de traiter une donnée plus sérieuse : c’est la vertu, la pudicitia
de la matrone qui lui vaut I’admiration des femmes de la ville et des régions
avoisinantes®. L’heroine éphésiaque vient de perdre son man, elle est veuve.
Quelque triste et grave que soit cet état, Pétrone nous a prévenus que son narrateur
avait pris la parole pour provoquer I’hilarité et nous savons que la comédie romaine
ne se privait pas a I’occasion de se moquer des veuves : ainsi le grammairien
Servius’ atteste que les auteurs des comédies Togatae appelaient les veuves
Victrices, «les Victorieuses » ou « les Survivantes », jeu de mots d’essence
paronymique leur consacrant, avec une certaine nuance de rancune comique, un
championnat de longévité qui est loin d’avoir une connotation tragique.

" Petr., Sat. 110, 6-8 multa in muliebrem leuitatem coepit iactare: quam facile adamarent,
quam cito etiam filiorum obliuiscerentur, nullamque esse feminam tam pudicam, quae non peregrina
libidine usque ad furorem auerterentur. Nec se tragedias ueteres curare aut nomina saeculis nota
sed rem sua memoria factam, quam expositurum se esse, si uellemus audire.

¥ Sur I'importance du motif de la foule ou du public dans la stylisation des auteurs de romans
d’amour grecs, voir A. Billault, La création romanesque dans la littérature grecque a |'époque
impériale, PUF écriture, Paris, 1991, p. 32-35 et 167-169.

%Serv., En., 11, 160 Viuendo uici mea fata ... VIVENDO VICI), id est superuixi : ueteres enim
« uiuendo uincere » dicebant superuiuere, ut Multa uirum uoluens uiuendo saecula uincit (sic Serv.
tradidit Lucr. 1, 202) : nam et in Togatis « uictrices » appellantur, quae uiros extulerunt ; Plautus in
Epidico, 11, 1, 8 (V.177) Quia tibi licuit eum uiuendo uincere (sic Serv. tradidit Plaut) — « En vivant
j'ai vaincu mes destins ... EN VIVANT J’Al VAINCU] c’est-a-dire j’ai survécu : les Anciens en effet
disaient « vaincre en vivant» pour survivre, comme dans Déroulant une durée de nombreuses
générations d’hommes il vainc en vivant (variante de Lucr. 12 02) : car dans les Togatae aussi on
appelle « victorieuses », les femmes qui ont enterré leur mari, Plaute dans I’ Epidicus, 11. 1, 8 (V. 177)
Parce qu’il t'a permis de le vaincre en vivant (variante de Plant., Epidic. 177) ». Properce (3, 13) confére
un autre sens a I’appellation uictrix qu’il réserve a celle parmi les veuves du méme époux en Orient qui
a remporté la compétition pour obtenir la favent de briler sur le bicher de son défunt mari.
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On a rappelé que le code moral de la matrone la destinait a la fidélité.
L’imaginaire antique, en tout cas tel qu’il est manifesté dans la grande littérature
antique, semble plus prompt a concevoir la fidélité conjugale du c6té de la femme
(figure de Pénélope) et a excuser I’inconstance masculine (figure d’Ulysse) dont on
faisait retomber la véritable responsabilité sur d’autres figures féminines redoutables
(figures de Circé ou de Calypso).

Mais la fidélité qui est convoquée ici est une fidélité posthume: le fantasme
masculin de la fidélité éternelle de I’épouse ne va pas chez les Romains jusqu’a
exiger le sacrifice ultime de la Sdti indienne, de 1’épouse dite sdti ou setti, c’est-a-dire
« véritable », parce qu’elle s’immolait sur le biicher funébre de son mari défunt'®,
ou le veuvage définitif proné par les Péres de I’Eglise'' hostiles au remariage. La
situation était différente a Rome, ou le ménage prenait fin a la mort de I’un des
conjoints et ou la veuve, mais non le veuf, était tenue a un deuil de dix mois pour
des raisons d’ordre juridique et patrimonial'’. La personne survivante y gardait
donc sa liberté d’action. Cette garantie d’autonomie n’était naturellement pas
incompatible avec le chagrin que pouvait causer la perte d’un conjoint, et la
littérature latine, tout comme la littérature grecque de I’époque hellénistique®?,
porte aussi témoignage de la tendresse et de I’affection qui pouvaient unir un
couple marié. L’exemple symbolique de Pyrame et Thisbé montre que les lecteurs
d’Ovide pouvaient étre touchés par la sincérité d’un sentiment qui conduit les
amoureux a la mort. Mais il est vrai que I’histoire est avare d’exemples de veufs
inconsolables et que la litterature est plus exigeante sur ce plan pour I’épouse que
pour I’époux™.

La veuve romaine de la fin de la République et du début de I’époque
impériale se présentait sous deux modeles prédominants : il y avait, d’une part, le
type plus modeme, que I’on pourrait appeler celui de la riche veuve joyeuse

1° Cic., Tusc. 5, 77-78; Hier., Jovin.1,42; voir J. André - J. Filliozat, L Inde vue de Rome, Les
Belles Lettres, Paris, 1986, notes 6, p. 339-340 et note 414, p. 402.

""Ten., Ux. 1, I; Hier., Ep. 54.

2 Cic., Cluent. 12,25 ; Ov., F. 1, 35 : Sén,, Ep. 63, 13 ; Plut, Num. 12, Q.R.. 26 ; Apul., Met.
8,9 ; Fragjm.Vat. 321 et le Dig. 3, 2, 9, pr. ; voir Ch. Lécrivain, Dictionnaire des antiquités grecques
et romaines, s.v. Matrimonium, p. 1661.

13 A titre d’exemple rappelons I'épitaphe de Diotimos de Milet, retenue dans I’Anthologie
grecque (7, 475. 3), qui honore le souvenir d’une jeune veuve morte de chagrin deux mois aprés le
décés de son époux (voir C. Vatin, Recherche sur le mariage et la condition de la femme mariée a
1’époque hellénistique, BEFAR, Paris, Editions E. de Boccard, 1970, p- 54). Le sacerdoce de fidélité
n’était pas le domaine totalement exclusif de la femme puisqu’on reléve & titre de témoignages
quelques sincéres protestations d’amour de maris qui regrettent I’absence de leur femme (Plin., Ep. 7,
5), qui considérent leur union indéfectible (Stat., S. 3, 5, 106-107) cu qui déplorent de n’étre pas
morts avant leur épouse (Laudatio Turiae, 1, 27-32) ; dans la reine des élégies de Properce (4, 11),
I’épicéde de Comélie, la défunte Cornélie va jusqu'a envisager la possibilité que son époux veuf ne
contracte pas un second mariage, c’est dire que le veuvage fidéle de I'homme n’était pas impensable.

" Encore que les Ephésiaques (5, 1, 11) de Xénophon d’Ephése imaginent le cas plutot
insolite du vieux pecheur sicilien Aigialée, qui, aprés la mort de son épouse bien-aimée, continue a
vivre avec sa dépouille embaumée.
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entourée de prétendants qui avaient aussi un oeil sur son héritage", et, d’autre part,
un type de veuve plus respectueuse de la tradition : en effet, plusieurs témoignages
d’historiens ou d’écrivains romains célébrent la pureté des moeurs de I’ancienne
République romaine et évoquent avec nostalgic ces temps ou les veuves avaient
refusé de se remarier, avaient su se contenter d’un seul homme et rester, comme on
les appelait alors, uniuiriae'®. La matrone endeuillée d’Ephése semble adopter une
attitude conforme a I’idéal héroique de la veuve chaste. Dans sa détresse, les
manifestations de la douleur de la Matrone d’Ephése — larmes, meurtrissures,
renoncement inflexible a la vie — offrent toutes les garanties de la plus profonde
sincérité'’, a telle enseigne que sa volonté de se laisser mourir d’inanition par
amour fait I’admiration cette fois de tous les hommes d’Ephése pour qui le
comportement de notre Matrone apparait comme « le seul exemple authentique de
chasteté et d’amour conjugal »'*.

QUATRIEME MASQUE : MILESIENNE

Eumolpe prend maintenant soin d’ajouter une derniére caractéristique
susceptible de rendre sa matrone irrésistible : a son role de veuve inconsolable il
joint une beauté incomparable'® de fagon a créer une proie idéale destinée a
provoquer le désir de conquéte de I’homme, désireux de faire dévier le sujet de
cette fidélité vers lui-méme.

L’autre protagoniste de cette histoire, le miles, faisait aussi partie de la
distribution des personnages de comédie, et son apparition dans cette fabula était
de nature a favoriser le rire. D’autant plus que sa présence auprés d’une matrone
d’Ephése ne pouvait que rappeler spontanément le souvenir du célébre couple
comique d’Ephése, celui de Pyrgopolinice, le soldat fanfaron de Plaute, et de la

'* Pensons. par exemple, a Clodia, veuve de Metellus. Voir P. Veyne, Histoire de la vie privée
de {'Empire romain a I'an mil, Seuil, Paris, 1985, p. 85.

'® Par exemple, Liv. 10, 23, 3-9 qui ¢évoque I'autel de Virginie dédi¢ a la Pudicitia plebe‘ia pour
rivaliser avec la chapelle de la Pudicitia patricia, et Val. Max. 2, |, 3 mentionnant la couronne dc
chasteté reéervée aux veuves non remariées.

" Drailleurs Sat. 111, 12 errore muliebri assimilant ce veeu de fidélité posthume i une
« aberration feminine » confirme que cette espéce de désir mimétique de mort passait pour un trait de
caractére féminin. 1l est intéressant d’observer en revanche que le beau mythe d’Orphée parait
condamner ce qu'aurait d’excessif la fidélité étemelle de ’homme au souvenir de sa compagne
disparue, par I’exemple de la fin tragique du poéte musicien qui sera déchiré par les bacchantes
thraces éconduites ; méme les Manes de la jalouse Cynthia (Prop. 4, 7, 93 Nunc te possideant aliae '
Mox sola tenebo — « Sois maintenant a d’autres ! Bientot je t’aurai @ moi toute seule ») consentent que
Properce, qui est en quelque sorle un veuf par rapport a elle, se console avec d’autres femmes en
attendant d’étre enlacé a jamais par le squelette de la brillante Cynthia.

'8 Sat. 111, 5 solum illud adfulsisse uerum pudicitiae amorisque exemplum omnis ordinis
homines confitebantur. S’il est tout 2 fait logique que cette attitude apparit unique aux yeux des
Ephésiens de la diégése, un tel héroisme pouvait cependant rejoindre la réalité des contemporains de
Néron, qui ont entendu ou entendront parler de la tentative de suicide stoicien de Pompeia Paulina, la
femme de Sénéque, qui voulait mourir en méme temps que son mari (Tac. Ann. 63-64).

' Petr., Sat. 111, 7 uisaque pulcherrima muliere ; 112, 4 forma mulieris.
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fausse matrone d’Ephése, Acrotéleutie, la pseudo-épouse de Périplectoméne. Mais
ici notre soldat, qui n’a plus rien de fanfaron, a échangé la suffisance burlesque
pour un inhabituel discours lyrique. Or, un militaire accomplissant un service
contre nature, le seruitium amoris, ne pouvait que démériter”.

La stratégie d’Eumolpe passait par la parodie littéraire plurielle: imitation de
I’épopée d’abord, et surtout de Virgile? recours plaisant au discours philosophique
moral?, utilisation amusante d’une métaphore familiere des poetes éIé;iaques”,
nouvel emprunt a la comédie avec I’emploi du personnage de la servante™ et retour
a I’emphase tragique” contrastant vivement avec la plaisanterie qu’elle précéde
immédiatement. Bref, les étapes de ce siége en régle se présentent comme les
mouvements d’une petite comédie : victoire sur le jeline de la servante, victoire sur
le jeine de la matrone et victoire sur la vertu de la matrone. Le symbolisme de la
rupture du jeine, qui annonce la chute de la matrone, est nourri par le souvenir de
Perséphone mangeant la grenade d’Hades, geste qui la rendra a son insu
prisonniéere des Enfers.

2% Qutre les hableurs de la Comédie, invoquons également la représentation négative du soldat
séducteur chez Properce (2, 16). Sur le parall¢le entre le militaire rival du poéte élégiaque et Antoine,
le miles dépravé soumis a Cléopatre, voir R.M. Lucifora. Voci politiche in Properzio «eroticon.
Ideologia e progetto elegiaco inll, 16 et I1l. 11, Edipuglia. Bari, 1999.

! Apres la formule épique inauguralc (Sat. 110.8). que nous avons soulignéc dans notre note
liminaire, Eumolpe confie & I’ancilla de la matrone le role d’Anna soror et lui préte deux répliques
virgiliennes : Sat. 111, 12 Id cinerem aut Manes credis sentire sepultos ? (En. 4, 34) — « Cela, crois-tu
que les cendres ou les Manes enterrés y soient sensibles ? » et Sat. 112, 2 Placitone etiam pugnabis
amori ? (= En. 4, 38) — « Est-ce que tu continueras de combattre un amour qui te plait ? ».

22 Ainsi le soldat philosophe entend tirer parti de la communion de I’humaine condition qui
nous réunit tous pour réduire la distance qui le sépare encore de celle qu’il veut persuader dans son
entreprise de séduction : 111, 8 omnium eundem esse exitum et idem domicilium - « tous nous avons
méme fin et méme supréme demeure ». Plus loin, c’est le narratcur lui-méme qui prend le relais en
invoquant I’expérience commune a tout étre humain pour gagner cette fois la complicité des auditeurs
et leur adhésion a I’humanité de ses personnages : 111, 13 Nemo inuitus audit, cum cogitur aut cibum
sumere aut uiuere — « Personne ne refuse d’entendre une invitation a prendre de la nourriture ou a
vivre » et 112, 1 Ceterum scitis quid plerumque soleat temptare humanam satietatem — « Du reste,
vous savez quelle tentation a I’habitude d’habiter I’étre humain qui a mangé a satiété ».

3 En effet la métaphore militaire est spirituellement appliquée aux menées du soldat amoureux :
111,10 Non recessit tamen miles. — « Le soldat ne battit cependant pas en retraite. »;, 112, 1 Isdem etiam
pudicitiam eius aggressus est.' « Avec les mémes caresses il entreprit la conquéte de sa I’ertu. »;, 112,2
uictorque miles utrumque persuasit. — « et notre soldat victorieux la persuada sur les deux points. ».

2 lne s’agit pas d'une discréte ancillula comme chez Phédre (118, 12), mais de la servante de
la Comédie, qui est une utilité non négligeable et qui est 13 pour succomber comme il se doit au
parfum du vin (Sat. 111, 10 donec ancilla uini odore corrupta primum ipsa porrexit ad humanitatem
inuitantis uictam manum. — « jusqu’a ce que la servante, séduite par le bouquet du vin, tendit d’elle-méme
la premiére une main vaincue a 1’hdte complaisant. »), pour boire et manger, avant de dcvenir I’alliée
du soldat dans son entreprise de séduction.

B faut porter attention a I’affectation du pathétique dans I’invocation des dieux par la
matrone (Sar. 112,7 Ne istud, ..., dii sinant) pour conjurer la menace de la mort successive des deux
étres qui lui sont les plus chers : la solennité du désespoir est maintenue jusqu’a la clausule héroique
(funera spectem). L’effiet comique est intensifié par la rupture de ton que provoque la phrase suivante
analysée plus loin.

https://biblioteca-digitala.ro



52 André Daviault 8

Ces modulations stylistiques successives dans le ton et |’expression
préparaient les revirements de situation qui suivent. La conclusion attendue est a
la hauteur de la caricature de I’épisode : apres cinq jours de veuvage et de jeune et
non apres le deuil légal de dix mois lunaires prescrit aux femmes, la matrone (la
servante a disparu) s’enferme avec son amant pour trois journées complétes
d’amour. Le contraste entre la chasteté annoncée et cette nouvelle union est on ne
peut plus vif?. Et la mention de la scéne imaginée par les passants (toujours cette
idée de I’intérét du public, propre au roman d’amour grec’’) de la veuve couchée
sur le corps de son mari est d’autant plus suggestive a I’esprit des narrataires
intradiégétiques qu’ils savent eux sur quel corps la veuve est réellement étendue.
L’effet de contraste entre la chasteté annoncée et cette nouvelle union peut-il étre
plus fort ? La réponse est : Oui !

L’ACTEUR DEMASQUE

L’idylle sera interrompue par une catastrophe (le vol d’un des cadavres de
brigands que le militaire était chargé de surveiller) au terme de laquelle notre soldat
agira cette fois moins en amoureux élégiaque qu’en amoureux de roman d’amour
grec en cédant au découragement et en jouant une grandiloquente scéne de
suicide®™. A ce moment, aprés étre apparue milésienne en jouant I’amoureuse”, la
matrone change de personnalité, voire de sexe. Il se produit un renversement
complet : c’est la femme qui prend I’initiative que le soldat a perdue. Jusqu’ici
nous avions vu la belle veuve éplorée, prostrée et passive, puis conquise et
amoureuse, nous avions vu sa douleur, entendu ses gémissements et ses ébats, nous
allons I’écouter parler pour la premiére fois. La voix a peut-étre un timbre féminin,
mais les paroles témoignent d’une impudence, d’un cynisme sacrilege qui
dépassent tout ce qu’on pout attendre du « sexe fautif ».

En effet, si la solution qu’elle propose (le remplacement du cadavre disparu
par celui de son mari défunt) aggrave pour ainsi dire de fagon exponentielle Ie’
sacrilege qu’elle vient de commettre avec son complice, la formulation de sa

11 n’est pas sans intérét de noter que la dynamique du récit d’Eumolpe est conforme au
schéma du conte du jeune gargon de Pergame, qui fonctionne selon une loi d’énantiodromie faisant
passer le héros d’un extréme a I’autre : a une inhibition succéde une excitation sexuelle.

1 Voir supra note 8.

% A. Billault, op. cit., p. 152, a montré que dans les romans d’amour grecs les héros sont plus
vulnérables et fragiles psychologiquement que les héroines.

» Milésienne, et non pas grecque dans le sens ol I’entendait le regretté Frangois Charpin dans
son beau livre posthume (Le féminin exclu. Essai sur le désir des hommes et des femmes dans la
littérature grecque et latine, Calepinus / Michel de Maule, Paris, 2001), qui opposait de fagon
surprenante, dans la représentation des femmes par la littérature antique, le role actif de la femme
grecque a celui plus effacé de la femme romaine.
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proposition est tellement outranciére qu’elle désamorce ce sacrilége, le fait éclater
en miettes et le résout en plaisanterie™.

Le masque tombe, la matrone n’est plus une matrone, puisqu’elle parle
finalement comme un homme (un peu comme les personnages de femmes de la
comédie, qui étaient jouées par des acteurs), la matrone, c’est Eumolpe, elle
s’exprime comme un briscard qui a le langage des casernes en disant, avant de faire
remplacer le pendu par le cadavre de son mari : Malo mortuum impendere quam
uiuum occidere !*'

Voila une réflexion dont les sens sont intéressants. La traduction frangaise
d’Alfred Ernout (« J’aime mieux pendre le mort que perdre le vivant »*%), avec sa
piquante paronomase pendre-perdre, qui n’existe pas dans le texte de Pétrone, ainsi
que les traductions de Laurent Tailhade (« Mieux vaut pendre le défunt que me
déprendre du vivant ») proposant un autre jeu de mots, et d’Olivier Sers (« J’aime
mieux crucifier le mort qu’assassiner le vivant ») ne rendent compte que d’un
seul™ des deux sens d’un calembour, dont nous croyons qu’il est assez osé.

LE CALEMBOUR D’EUMOLPE :

On sait par Sénéque le Pére (Controv. 7, 3 (18), 9) que, méme si les rhéteurs
considéraient comme un défaut le procédé qui consistait a prendre un mot dans
deux sens différents, beaucoup d’amateurs appréciaient ces jeux de mots qui
passaient pour avoir été mis en vogue par |’auteur de pieces Atellanes, Pomponius
de Bologne, puis repris par le chevalier Labérius dans ses textes de mimes et enfin
promu a la distinction littéraire par nul autre que Cicéron.

® La comparaison des propos de la matrone de Pétrone et ceux de la veuve du fabuliste
Phéedre, qui dans cette circonstance préte au personnage le ton d’une héroine tragique en lui faisant
dire ces simples mots & son amant : 118, 28 Non est quod timeas ' — « Tu n’as rien a craindre ! », est
révélateur dc la différence des caractéres.

' Sar. 112,7.

32 Cette traduction, suivie par Géraldine Puccini (Pétrone Satiricon, Arlea, Paris, 1992), avait
auparavant été adoptée par Federico Fellini dans son film Fellini Satyricon (Pea Produzioni Europée
Associate, S.A.S., 1969) : Meglio impiccare un marito morto che perdere un amante vivo!

3 L. Tailhade, Pétrone le Satyricon, Fasquelle, Paris, 1902 ; O. Sers, Pétrone Satiricon,
Classiques en poche, Les Belles Lettres, Paris, 2001. Plusieurs autres traducteurs ne voient, malgré
quelques nuances, qu’un sens unique dans cette formulation, par exemple : « J’aime mieux pendre le
mort que de laisser périr le vivant » (M. Heguin de Guerle, éd. 1834 ) ; «I would rather see a dead
man hung up than a live one struck down » (P. Dinnage, éd. 1953) ; « Preferisco appendere un mortuo
che uccidere il vivo » (V. Ciaffi, éd. 1967; comparable @ M. Ajres Lia, éd. 1969) ; « I’d rather hang
the dead than kill the living » (J.P. Sullivan, éd. 1984). On trouve avec une nuance différente :
« Lieber will ich den Toten darangeben als den Lebendigen umbringen » (K. Muller — W. Ehlers, éd.
1965) ; « I would rather make a dead man useful than send a live man to death » (M. Heseltine, éd.
1969) ; « I would rather sacrifice a dead man than execute a live one » (R.B. Branham - D. Kinney,
éd. 1996) ; « I would rather surrender the dead than put paid to the living » (P.G. Walsh, éd. 1996).
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Pour en revenir a la justification de son projet par la matrone, nous y lisons une
profession de foi 4 double sens™: (1) selon que I’on reconnait spontanément deux
infinitifs transitifs (impendo, -is, -ere, -pendi, -pensum et occido, -is, -ere, occidi,
occisum composé de cedo) avec leur complément d’objet direct, les deux verbes se
situant a peu prés dans le méme registre, celui de la mort (par pendaison et par
I’épée) : « J’aime mieux sacrifier (dépenser ou perdre) un mort que tuer (faire périr)
un vivant »; (2) ou que I’on voit deux verbes intransitifs (impendeo, -es, -ere et
occido, -is, -ere, occidi, occasum composé de cado) précédés chacun de leur sujet a
I’accusatif dans une proposition infinitive, les deux verbes exprimant deux idées
contraires, suggérant un rapport avec le haut et un rapport avec le bas : « J’aime mieux
qu’un mort soit suspendu (en ’air) qu’un vivant descende (tombe) ». Dans cette
seconde signification, on peut subodonner un sens érotique ou sexuel : j’aimerais
mieux |’élévation (I’éréction) du mort plutdt que la descente (fiasco) du vivant.

La vision de la surélévation de ce mari bien-aimé qui a si bien rempli son
devoir d’époux ne pourrait-elle pas se fondre dans la représentation de cette
divinité inférieure qui préside aux tribulations sexuelles d’Encolpe, le principal
narrateur du Satiricon, c’est-a-dire la représentation du dieu Priape I’ithyphallique,
d’une personnalité divine exubérante et ridicule, dont I’évocation serait un facteur
additionnel de dédramatisation du sacrilége ? De fagon mystérieuse cette divinité
était également I’objet d’un culte mystique et I’on sait que sa figure était
représentée prés des tombeaux, figure sur laquelle on lisait des inscriptions comme
celle-ci : « Priape, lieu de la vie et de la mort » (C.1.L. 6, 3608), tant était profonde
la croyance dans la proximité de la mort et de la vie**. Est-il interdit de penser que,
dans I’imaginaire de la matrone ou de son créateur, de méme que 1’image de Priape
regénérateur, I’exposition de la virilité du défunt pat favoriser la renaissance d’une
nouvelle puissance sexuelle, celle de I’amant ?

On trouvera peut-étre paradoxal qu’un manieur de mots aussi habile que
Pétrone recourre a un verbe comme impendere, qui exprime |’état de suspension du
haut vers le bas pour désigner, selon notre lecture, une sorte d’érection. La réserve
mérite qu’on s’y arréte un peu, et une explication qui se limiterait a une simple
position de repli en concédant que Pétrone ait pu commettre un mauvais jeu de
mots, n’est guére satisfaisante. Il nous semble au contraire possible que Pétrone,
comme le seront plus tard les glossateurs et grammairiens dans leurs explications
du sens du verbe impendeo®, ait été plus sensible dans la valeur sémantique

4 0On trouve un excellent exposé de la problematique de la fin de Sar., 112, 7 sur le site
internet  (http://www.usask.ca/antharch/cnea/widow/widowframes/) qu’a consacré a la Matrone
d'Ephése de Péirone le professeur John R. Porter de I’Université de Saskatchewan, que je remercie de
m’avoir signalé I’existence de son utile travail de présentation et de commentaire a I’occasion du
récent congreés de la Société canadienne des études classiques/Classical Association of Canada, tenu &
I’Université de Vancouver du 10 au 13 mai 2002.

¥ p_ Grimal, L 'amour 4 Rome, Hachette, Paris, 1963, p. 47.

3¢ Charisius, Ars grammatics, 429, 6 Barwick : Imminet, instat, inpendet : supra caput e$t —
« I} est suspendu au-dessus, il se tient au-dessus, il pend au-dessus de la t€te » ; Glossaria latina
Lindsay, 3. IN 62 : Impendet : supereminet — « 1l est suspendu : il s’éléve au-dessus. ».
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d’impendeo a la position supérieure de I’objet suspendu qu’a son orientation vers le
bas et n’ait retenu que le sens obvie de surélévation pour évoquer I’opération de la
mise en croix. C’est ce que nous inclinerions a croire.

En revanche, si nous nous livrons a une lecture orthodoxe de la confession de
la matrone, nous comprenons qu’elle avoue préférer la suspension d’un défunt au
déclin d’un vivant, les deux verbes impendeo et occido (de cado) se situant alors a
peu pres dans le méme champ sémantique ou étant presque synonymes, c’est-a-dire
suggérant tous les deux I’idée de descente au point mort. Cette traduction n’échappe
pas non plus au double sens sexuel : je préfere I’impuissance d’un mort au fiasco
d’un vivant. On reconnaitra que cette interprétation, peut-étre plus défendable sur
le plan lexicographique, perd en drolerie fescennine ce qu’elle gagne en cynisme
un peu plat.

Quoi qu’il en soit de ces deux interprétations différentes, elles nous apparais-
sent en tout cas aller toutes les deux dans le sens d’une réplique qui convient mieux a
ce briscard d’Eumolpe qu’a une jeune veuve en deuil.

EUMOLPE

Revenons au personnage de la Matrone d’Ephése, méme si ce n’est pas tout a
fait de I’ouverture de son masque qu’est sortie cette profession de foi inattendue.
Nous avons le sentiment que ce personnage a dans une certaine mesure anticipé le
conseil que Jacques le Fataliste donnera a son maitre : « Et que le reste de notre vie
soit employé a faire un proverbe »’”. I semble bien que, dans I’esprit d’Eumolpe,
I’existence de la matrone n’ait tenu qu’a la création d’un bon mot pour faire rire.

Et comme pour en procurer une confirmation, le conteur, qui vient de
déposer le masque de la matrone, donne écho a cette plaisanterie en affublant son
histoire d’une vertu étiologique, puisqu’elle servait aussi au fond a illustrer
’origine d’une expression vulgaire : Eumolpe conclut en effet sa fabula par une
allusion gaillarde 4 une formule d’imprécation quand il imagine le peuple®® étonné
a la vue de ce spectacle et se demandant avec raison qua ratione mortuus isset in
crucem, (« de quelle fagon le mort était allé se faire pendre en croix »), ce qui au
figuré peut vouloir dire « était allé au diable » ou « était allé se faire foutre » ou
mieux « se faire mettre cocu ».

Naturellement Pétrone ne s’exprime pas ainsi, mais Julia Fisher, dans une
riche analyse qui a fait date®, a démontré depuis longtemps que I’interdit sexuel ou

" Denis Diderot, Jacques le Fataliste et son maitre, dans Diderot Oeuvres, éd. A. Billy, Bibl.
Pléiade, Gallimard, Paris, 1946, p. 646.

% Sat., 112, 8 : posteroque die populus miratus est qua ratione mortuus isset in crucern. On
observe encore une fois la mention de la présence du public, ornement significatif des romans
d’amour grecs (voir supra note 8 ).

w7y Fisher, « Métaphore et interdit dans le discours érotique de Pétrone », Cahiers des Etudes
Anciennes, UQ, 1, 1972, p. 5-15.
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la bienséance sexueclle se manifestait chez Pétrone par un interdit de langage qui ne
I’empéchait cependant pas d’exprimer ce qu’il voulait par un discours connotatif
tressé sur le mode comique et nourri de métaphores, de périphrases, d’expressions,
de citations ou d’allusions suffisamment suggestives.

On pout soulever une objection et se demander comment les narrataires ou
les auditeurs fictifs auraient pu reconnaitre un double sens qui aurait exigé de la
part de la matrone la répétition de sa phrase ou deux accentuations différentes®.
Mais ils ne le comprennent pas et cela n’a pas d’importance, car nous autres les
lecteurs réels pouvons le reconnaitre. Et nous ne saurons jamais de quelle maniére
a été lu a voix haute le texte clandestin de Pétrone.

Bref la Matrone d’Ephése est un personnage comique inventé pour faire rire
et il faut la prendre comme telle. Les moralistes qui a la suite du fabuliste Phédre se
servent de cette histoire fantaisiste pour condamner la « turpitude » d’une veuve
sacriléege commettent un petit contresens révélateur de leurs propres options. Mais
bon nombre d’écrivains depuis Marie de France jusqu’a Jean Cocteau ou Paul
Morand ne s’y sont pas trompés en manifestant leur sympathie pour cette veuve,
qui tout compte fait reste exemplaire sur le plan de la fidélité, puisqu’elle demeure
toujours fidéle a son homme dans la mesure ou celui-ci est vivant, condition sine
qua non dont on ne saurait lui tenir rigueur. Laissons donc de coté ces lectures
graves qui ne veulent voir qu’une inconcevable profanation volant deux interdits
fondamentaux concernant la mort et |’acte sexuel, et rappelons-nous que ces deux
réalités de la vie étaient allégrement combinées au théatre comique. Pour sa
défense et en lui donnant par son propre exemple une portée originale, la Matrone
d’Ephése aurait pu saluer son public en citant cette sentence du mime Publilius
Syrus®' : « A la mort nul ne peut echapper, ni 4 I’amour ».

Université Laval Québec, Canada

% D. Nisard (¢d. 1865), qui traduisait « j’aime mieux sacrifier le mort que crucifier le vivant »,
avait eu I’intuition d’un double sens, mais qu’il ne faisait porter que sur le verbe impendere et qu’il
limitait 4 un jeu de mots entre impendo, « livrer », et impendeo identifié par erreur au verbe transitif
« pendre ». 1T avait voulu en rendre compte au moyen du jeu phonique de I’homeoteleute (voir sa note
pour Sar., 112, 7).

41 Syrus N 57 (Meye 433) : Nec mortem effugere quisquam nec amorem potest.
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FRANCISCO DE OLIVEIRA

LA MISOGYNIE CHEZ TERENCE

1. LA MISOGYNIE, UN THEME TRADITIONNEL

Dans la société romaine, 1’image traditionnelle de la femme est parcourue de
diverses lignes de pensée qui se superposent: la femme médiatrice de conflits,
comme dans la légende des Sabines ; la femme traitresse, débridée, avide, comme
dans le cas de Tarpeia ; la matrone noble et digne comme Lucréce ou résolue comme
la mére de Coriolan ; la femme passive, expressément destinée a mettre au monde
des enfants males et a se taire ; la virgo qui éveille des passions dont elle devient la
victime, méme innocente, comme Virginie ; la femme ou I’épouse importune et
hostile, se résignant mal au plan d’infériorité juridique et civique qui lui est assigné.

Une telle abondance de types offrait a la comédie aussi bien les cibles
classiques de la misogynie, y compris la figure de ’uxor dotata, indépendante et
déterminée, voire impéricuse et menagante, a l’instar de la Nausistrata de
Phormio', que les traits de I’épouse honnéte faisant le choix de vivre isolée — c’est
le cas de I’ Hecyra, quand Sostrata est réhabilitée apres avoir incarné la figure de la
socrus, qui semble partager le visage repoussant d’un autre stéréotype, la noverca
ou maritre ; ou encore la virgo de grande beauté, parfois indotata, donnée ou
refusée en mariage sans étre entendue et représentée généralement par un
personnage muet ou méme absent de la liste ; la courtisane, avec ses accessoires et
son cortege d’acolytes féminins, révélant les aspects les plus crus du commerce
charnel mais capable aussi des sentiments et des attitudes les plus nobles.

Dans I’idéologie traditionnelle, le mariage et I’amour ne formaient pas un
bindme nécessaire. Ce qui était nécessaire, c’était de procréer comme on le
constate en Hec. 651-652, lorsque Laches se dispose a recevoir son petit-fils, fruit
du mariage de Pamphilus: Hunc videre saepe optabamus diem / Cum ex te esset
aliquis qui te appelaret patrem. Aussi un célibataire endurci, le Micio d’Adelphoe,
trouve-t-il le moyen de remplir cette obligation masculine, tout en échappant au
commerce féminin, par I’adoption d’un des fils de son fréere (cf. Ad. 44-48) :

MI. Vxorem numquam habui ; ille contra haec omnia :
Ruri agere vitam, semper parce ac duriter

Se habere ; uxorem duxit: nati filii

Duo ; inde ego hunc maiorem adoptavi mihi ;

Eduxi a parvolo, habui, amavi pro meo.

! Chez Aristophane, la femme indépendante et active peut avoir des traits masculins, comme
lorsque Nausistrata s’exclame en Ph. 792 : Virum me natum vellem.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuregsti, p. 57-71
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La prédominance sociale du masculin se refleéte trés brutalement dans la
comédie Heautontimoroumenos: une fille avait plus de chances d’étre exposée, ce qui
. . N ‘g 2 . SN
explique le succeés du théme dans la comédie”. Avoir des enfants signifiait d’abord

avoir des fils, comme le rappelle Sostrata a son mari Chremes (Hau. 626-627) :

SO. Meministin me gravidam et mihi te maxumo opere edicere,
Si puellam parerem, nolle tolli?

En abordant le théme de la misogynie, je prendrai garde qu’une pleine
compréhension du théatre de Térence ne peut ignorer les conditions sociales dans
lesquelles il a été écrit, singuliérement I’évolution des mentalités entrainée par
I’importance croissante de la plébe, par les convulsions des Guerres Puniques et
par I’hellénisation généralisée de la société romaine.

Divers passages de Térence se rapportent a cette évolution des moeurs qui
fait regretter le passé’. Les effets de ce changement ne pouvaient manquer de
s’étendre a la famille et spécialement aux adolescents, filles et gar¢ons: on assiste a
la contestation du modele paternel, la femme et la mére y prenant part, a une
époque de croissante émancipation féminine’. Le théme de la misogynie dans
I’oeuvre de Térence témoigne a mes yeux des fractures et des conflits de I’époque.

Un présupposé méthodologique m’a conduit, dans le traitement de mon sujet,
a ne pas faire de distinction entre la femme libre et celle qui ne I’est pas, ni entre
uxor et meretrix, par exemple. C’est que, comme le langage de I’amour, celui de
I’invective déborde les champs sémantiques et, chez Térence, le concept de mulier,
par dela son utilisation au pluriel ou au singulier collectif, s’applique dans le
concret aussi bien a une adulescens et a une virgo qu’a une uxor, a une veuve, a
une fiancée, a une meretrix, a une sage-femme, voire a un eunuques.

2. LA MISOGYNIE DANS L'®UVRE DE TERENCE

Dés le début des Adelphoe, dans une exceptionnelle tirade contre le mariage,
le vieux Micio justifie par des arguments misogynes le fait de ne s’étre jamais
marié: il lui répugnait d’avoir a supporter la mainmise d’une wxor irata et
grincheuse, toujours préte a imaginer dans son mari un noceur infidele et a se
peindre elle-méme en pauvre infortunée (Ad. 28-34 ; cf. v. 42—46). De fait, se
plaindre est une habitude chez les femmes de ce théatre, en particulier a travers

2J. G. Gardner (1986), p. 155-156 ; R. M. Cid Lépez (2001), p. 26. Méme quand Chremes
change d’avis (Hau. 667 : Nunc ita tempus est mihi ut cupiam filiam ; olim, nihil minus), le préjugé
reste marqué : accepter une fille ou non dépend de I’occasion.

3 Voir Ad. 304 ; Hocine saeclum ! ; et 441442 ;... magna nobis civium / Penuriast ! Homo
antiqua virtute ac fide ! ; Ph. 55 : Praesertim ut nunc sunt mores ; v.758: Hancine vitam ' Hoscine
mores ! Hanc dementiam !

4 J.-P. Néraudau (1984), p. 162—163 ; R. Bauman (1992), p. 29 : « We know that the Scipionic
group favoured the feminist cause ».

3 Sur I'utilisation de mulier dans la comédie, voir Gregoris, (2002), p. 140 et 222.
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3 La misogynie chez Térencc 59

I’expression Miseram me ! que nous rencontrons d’emblée dans la bouche de
Sostrata (4d4.291)°.

Son frére Demea lui aussi évoque de maniére peu flatteuse la figure de son
épouse (v. 867—868) : Duxi uxorem : quam ibi miseriam vidi ! Nati filii: / Alia cura.

Dans une dispute, Aeschinus traite Canthara de bavarde (4d. 624 : garrula).

Bien intéressante sous 1’aspect de I’honorabilité féminine est la position de
Sostrata, qui est veuve (4d. 457), lorsque, devant le prétendu abandon d’ Aeschynus,
Geta lui suggere de se taire sur la situation de sa fille Pamphila, afin de ne pas lui
faire une mauvaise réputation et de ne pas compromettre son avenir. Mais Sostrata
ne craint pas de rendre public ce qui.est arrivé (4d. 344-350):

SO. Peiore res loco non potis est esse quam in quo nunc sita est :
Primum indotata est ; tum praeterea, quae secunda ei dos erat,

Periit ; pro virgine dari nuptum non potest. Hoc relicuom est :

Si infitias ibit, testis mecum est anulus quem amiserat ;

Postremo quando ego conscia mihi sum a me culpam esse hanc procul,
Neque pretium neque rem ullam intercessisse illa aut me indignam, Geta,
Experiar.

Devant le tableau du malheur et de I’infériorisation sociale des femmes,
I’attitude de Sostrata affrontant les préjugés sociaux est vraiment digne d’étre
remarquée, d’autant plus qu’elle se fonde aussi bien sur des considérations réalistes
que sur des attendus d’ordre moral: I’entiére certitude de I’innocence de sa fille et
sa foi en la justice. Sa résolution de faire face a une situation aussi hostile éclate
dans la fagon dont elle agit: elle fait appeler Hegio pour qu’il I’assiste en justice ; la
sage-femme pour qu’elle aide a I’accouchement. On devine qu’elle sortira
victorieuse au dénouement ; louée par Demea comme proba et honesta (Ad. 930),
donc pouvant parfaitement servir de femme a Micio, celui-ci ne trouve aucun
argument misogyne pour résister et se contente d’observer qu’il s’agit 1a d’une
anus decrepita (Ad. 939).

Dans I’Andria, qui se centre sur I’amour du jeune Pamphilus pour Glycerium,
une virgo dont la pureté et le statut de citoyenne se font jour peu a peu, la
misogynie ne trouve presque pas d’écho, d’autant moins que Glycerium, qui ne
laisse pas d’étre importante, est un personnage qui n’apparait que sporadiquement
sur le théatre et en scéne d’intérieur (4n. 473). Byrria n’en trouve pas moins
I’occasion de brandir une hypothétique histoire d’adultére au cas ou son maitre
Charinus n’épouserait pas sa bien-aimée, la fille de Chremes, promise a Pamphilus,
qui ne la désire pas (4An. 316 : arbitretur sibi paratum moechum, si illam duxerit) ;
Simo, de son c6té, I’accuse de feinte et de ruse (4n. 558), accusation que I’esclave

® Le qualificatif misera s’applique 4 Pamphila (4d. 308 et 692) et 4 la psaltria (Ad. 565) ; il
s’applique aussi a I'infortune de Mysis (4n. 240 et 788) ; a celle de la vieille Syra (Hec. 74-75 : du
fait de 1’age et de la beauté perdue); & la meretrix Thais (Eu. 197); a Philotis pour exprimer la
contrariété qu’elle éprouvait a vivre auprés du miles (Hec. 85-87) ; de Sostrata devant la misogynie
de son mari (Hec. 205 et 271) ; de Myrrhina (Hec. 516 et 536). Le masculin miser est fréquemment
appliqué a I’adolescent amoureux; mais aussi aux esclaves comme Syrus et Geta (4d. 301, 310 et 558).
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Davos grossit et parodie en An. 512-516, alléguant qu’elle simule une grossesse et
va jusqu’a provoquer I’accouchement au gré des convenances’ ; quant a Davos, qui
est de meéche, il accuse Mysis d’agir impudenter, en prostituée (An. 755-756) ;
ladite Mysis brocarde I’incompétence de I’accoucheuse Lesbia (An. 229: temu-
lentast mulier et temeraria) et celle qui la recommande, Archilys, une importune et
une compotrix (An. 231-232).

Mais Glycerium, qui donne naissance a un beau gargon (4n. 486) et s’entend
proclamée optuma adulescens (An.488), tout comme Lesbia, qui révele science et
détermination en An. 481488, seront réhabilitées par les faits.

On trouve dans le prologue d’Eunuchus une description stéréotypée des
caracteres de la comédie: il y est question de la bonté des matrones et de la
méchanceté des courtisanes (v. 37: Bonas matronas facere, meretrices malas)
mais, en réalité cette piéce ne compte pas de matrones, seulement une virgo,
Pamphila, pleine de vertus, malgré son éducation en domus meretricia®, et une
prostituée, Thais, qui représente bien la bona meretrix, reconnue et adorée de tous a
la fin de la piéce, et qui obstinément, contre la volonté du miles, se refuse a faire
prendre a Pamphila la vie de courtisane (Eu. 624—625).

Si nous voulons repérer des traits de misogynie, ce ne peut étre qu’a travers
des références occasionnelles, dans des vitupérations jaillies de conflits personnels,
surtout contre 1’ancilla de Thais, Pythias, traitée par Phaedria de temulenta (Eu.
655), par Parmeno de inepta (Eu. 1007), de menteuse et de pessuma (Eu. 1017), de
scelus (Fu.1018), et qualifiée par Thais d’insana (Eu. 861), de sacrilega (Fu. 829),
de scelesta (Eu. 817 et 831) et de venefica (Eu. 826).

Se référant au comportement de Thais, une affirmation générale de Gnatho
attribue aux femmes un esprit de contradiction (Eu. 812—813 : novi ingenium
mulierum : / Nolunt ubi velis, ubi nolis cupiunt ultro). Cette méme Thais est vue
par Phaedria, I’exclusus amator dans la phase du dépitg, comme fausse (Eu. 67),
scelesta (Eu.71) ; Parmeno la tient pour fausse (Eu.67: falsa lacrimula ; 121), pour
une calamité (Eu.79), une regina (Eu.168) ; le rustique Chremes, aprés avoir peint
sa servante Pythias en femme insidieuse (Fu. 532), la voit pleine d’astuce (Eu.
509), avide (Eu. 520), facheuse (Eu. 529), capable de fourberie (Eu. 515) et
d’audacia (Eu. 525 et 994), mais il changera complétement d’opinion (cf. v. 750).
Et si, dans un soliloque, Thais elle-méme affirme n’avoir rien dit que la vérité,
c’est que, opposant I’individu au stéréotype, elle ressent le besoin de se distinguer
d’une caractéristique générale, la fausseté (Eu. 197-200) :

" Thais énonce une croyance générale selon laquelle toutes les femmes (ou prostituées ?) sont
fausses et simulatrices en Eu. 197-200.

¥ Voir Eu. 117: Docere, educere ita ut si filia esset ; 748 (mots de Thais devant Chremes
stupéfait) : Educta ita uti teque illaque dignumst ; rappelons le cas de Glycerium (4n. 274 : Bene et
pudice eius ductum atque eductum) a rapprocher de la description d’Antiphila en Hau. 226 : Bene et
pudice eductam, ignaram artis meretriciae.

® Pour le sentiment d’exclusion dans Pamour pour les prostituées, voir Eu. 49, 88, 98, 159; cf.
Ad. 119, An. 386.
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TH. Me miseram, forsitan hic mihi parvom habeat fidem
Atque ex aliarum ingeniis nunc me iudicet.

Ego pol, quae mihi sum conscia, hoc certo scio

Neque me finxisse falsi quicquam...

Une des facettes les plus négatives du personnage de la courtisane, la
ségrégation sociale dont elle est I’objet, aussitot suggérée dans le commentaire de
Chremes sur la présence de sa soeur dans la maison d’une meretrix (Eu. 745-748),
est bien mise en évidence par Thraso, qui ne veut pas étre vu en public avec son
amica (Eu. 494—495). On ne peut qu’apprécier I’ironie de Térence montrant que
c’est le miles qui est victime de ségrégation, trahi et utilisé durant toute I’ceuvre.

La fin de la g)iéce consacre la victoire de la courtisane Thais, « by no means a
loser in all this »'°. Et quand Parmeno énumére les Meretricium ingenia et mores,
dans un stéréotype synthétique des courtisanes (Eu. 926-940 : avaritia, molestia,
sumptus, dispendium, inhonestae, avidae cibi), il finit par leur donner une utilité
pédagogique en les transformant en exemplum négatif : Nosse omnia haec salus est
adulescentulis.

Dans |’ Heautontimoroumenos, bien que fort épris, deux timides adolescents
connaissent déja la théorie de la misogynie (Hau. 239 : Et nosti mores mulierum ;
v. 260 : Harum mores).

Clitipho lance d’ameéres invectives contre son amica Bacchis, qui, non

contente d’étre avide de cadeaux (v. 223), réunit les pires vices de |I’ars meretricia
(Hau. 226-228) .

CL. Meast potens, procax, magnifica, sumptuosa, nobilis ;
Tum quod dem ei « Recte » est ; nam nihil esse mihi religiost dicere.
Hoc ego mali non pridem inveni ;

De son cé6té, Clinia, dans une variante de I’invective contre la socrus, imagine sa
chére Antiphila corrompue en son absence par I’influence de sa mere (Hau. 232-234) :

CLIN. Concurrunt multae opiniones quae mihi animum exaugeant :
Occasio, locus, aetas, mater cuius sub imperiost mala,
Cui nihil iam praeter pretium dulcest.

Les craintes de Clinia qui imagine Antiphila tombée dans la prostitution, et
causant ainsi son infamia (Hau. 259), s’aggravent lorsqu’il apprend que sa bien-
aimée, dont la mére était morte durant son absence, fait partie de |’entourage de la
courtisane Bacchis (cf. occurrence du terme pompa au v. 739), que ’esclave Syrus
décrit dans des tirades misogynes sur le luxe (Hau. 245 sqq. : ancillarum gregem ...
Aurum vestem...) et I'intempérance (v. 255 : Quid comedent! Quid ebibent "'. De
telles accusations reviendront dans la description du banquet dionysiaque, dans la
bouche de I’amphitryon lui-méme, Chremes, la confusion qu’il fait de Bacchis
avec Antiphila ne changeant rien a I’affaire (Hau. 450453 et 458) :

1°S. M. Goldberg (1986), p. 120.
"' L’aversion de Clinia ressort bien de son commentaire en Hau. 252-253 et 258 : Ancillas
aurum vestem, quam ego cum ancillula / Hic reliqui... / Conlocupletasti, Antiphila.
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CH. Quam ea nunc instructa pulchre ad perniciem siet,
Primum iam ancillas secum adduxit plus decem,
Oneratas veste atque auro ; satrapes si siet

Amator, numquam sufferre eius sumptus queat, (...)
Quid vini absumpsit !

Le théme de la dilapidation du patrimoine en compagnie des courtisanes,
fréquemment dénoté par le terme sumptus, sera illustré par un autre banquet, donné
cette fois par Menedemus : dans la description de Chremes, les aspects négatifs de
I’archétype, représenté ici par la courtisane Bacchis, ressortent avec plus dacuité
encore (cf. Hau. 749-756, et la récurrence de sumptus au v. 754)"

Les craintes de Clinia seront démenties lorsque Syrus tracera un tableau
domestique montrant Antiphila en véritable matrone traditionnelle, chez elle,
occupée a tisser, modestement vétue et accompagnée d’une vieille femme et d’une
seule ancillula (Hau. 274-301 ; cf. 381 sqq.).

Et quant a Bacchis, la mala meretrix, vindicative, pessumma (Hau. 599), ne se
donnant qu’argent comptant (cf. v. 723-728), dont I’unique expression de bonté
fait entendre la plainte du ressentiment et de la perdition définitive, dans le tableau
antithétique de deux modes de vie présenté en Hau. 381-397, elle sera punie par
I’abandon de Clitipho, qui opte pour un mariage a son goiit.

La figure de I’uxor ne suscite pas moins de misogynie. Ainsi, I’apparition de
Sostrata amene aussitot Chremes a suggérer qu’elle est frivole et bavarde (Hau. 621),
a lui reprocher son inscitia (Hau. 630), sa désobéissance et sa dissimulation
(Hau. 634-636), son ingratitude et son entétement (/1gn. 647-648), sa fausseté
(Hau. 657), son manque d’ mtelllgence (Hau. 879-881)". Faché d’avoir appris les
amours de Clitipho et de Bacchis, Chremes se montre incapable d’étre raisonnable
et de préter I’oreille au bon sens de sa femme, qu’il traite de stulta (Hau. 1009) et
en qui il voit une adversaire (Hau. 1006—1007) :

CH. Oh pergin mulier esse ? Nullamne ego rem umquam in vita mea
Volui quin tu in ea re mihi fueris advorsatrix, Sostrata !

Dans un passage qui condense diverses accusations, Chremes insulte Sostrata
pour lui avoir désobéi en n’éliminant pas leur fille, épreuve qui, a I’en croire, serait

préférable a celle de la voir tomber dans la prostitution ou dans la servitude
(Hau. 633—637 et 640) :

CH. Id equidem ego, si tu neges, certe scio
Te inscientem atque imprudentem dicere ac facere omnia ;
Tot peccata in hac re ostendis ; nam iamprimum, si meum
Imperium exsequi voluisses, interemptam oportuit,

Non simulare mortem verbis, re ipsa spem vitae dare ; (...)
Per te vel uti quaestumn faceret vel uti veniret palam.

"2 Sur la figure de la meretrix, voir O. Bianco (1962), p. 125-128 ; L. Perelli (1976), p. 3942 ;
D. Gilula (1980) ; A. Minarini (1987), p. 96-97 n. 35 ; O. Knorr (1995).
" A vrai dire Chremes lui-méme n’est pas sans stultitia (v. 878), comme son fils (v. 961 et 967).
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7 La misogynie chez Térence 63

Méme apreés s’étre mis a désirer la fille qu’il avait jadis voulu supprimer
(Hau. 666-667), ses insultes a I’endroit de Sostrata s’exaspérent au point de faire
de I’épouse I’origine de tous les vices du gargon, si égal a la mére que la filiation
ne pouvait étre mise en doute (Hau. 1018-1023) :

CH. Non ; sed quo magis credundum siet,
Id quod est consimilis moribus ;
Convinces facile ex te natum ; nam tui similis est probe ;
Nam illi nihil viti est relictum quin sit et itidem tibi ;
Tum praeterea talem nisi tu nulla pareret filium.
Sed ipse egreditur, quam severus! Rem cum videas, censeas.

Sostrata qui, en dépit des ordres lui enjoignant de supprimer sa fille, ’avait
confiée a une vieille de Corinthe, finit par s’humilier elle-méme devant son mari,
déplorant sa propre stultitia (Hau. 646), qu’elle étend a toutes les femmes
(v. 649—-650): V¢ stultae et misere omnes sumus / Religiosae.

Méme I’esclave Syrus suggére en aparté que Sostrata simule et triche
(Hau. 625) ; et a son propos, il rappelle que toutes les méres incitent les enfants a
la faute et a contredire leur pére (Hau. 992-994) :

SY. matres omnes filiis
In peccato adiutrices, auxilio in paterna iniuria
Solent esse ; id non fit.

Mais la vérité est que, malgré de telles accusations, c’est bien la mére qui
résout le conflit entre le pére et le fils en faisant en sorte que ce dernier accepte
I’idée de se marier (Hau.1056-1057: Ad me recipio ; / Faciet). En outre, par sa
décision de ne pas éliminer sa fille, contrariant les ordres du mari, Sostrata préserve
une source de bonheur et de réconciliation, pour ne pas dire de justice et
d’humanité (Hau. 637 : misericordia, animus maternus...).

L’ Hecyra représente la plus grande problématisation de la figure de la femme,
en particulier de I’uxor, dans toute la production de Térence.

Des touches de misogynie apparaissent dés le début, lorsque, devant une
Philotis amicale, qui se plaint du contrat d’usufruit passé avec un miles qui lui
impose une regle de contention verbale, Parmeno, dans une réplique du plus pur
comique, fait ce commentaire (Hec. 95-96) :

PA. Haud opinor commode
Finem statuisse orationi militem.

Que la misogynie soit profondément ancrée dans la mentalité de ce méme
Parmeno, on s’en avise lorsqu’il observe, dans I’éloge qu’il fait de la virgo
Philumena, qu’elle sait garder a I’égard de son mari la réserve convenant a sa
condition inférieure (Hec. 164—168) :
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PA. Haec, ita uti liberali esse ingenio decet,
Pudens, modesta, incommoda atque iniurias
Viri omnis ferre et tegere contumelias.

Hic animus partim uxoris misericordia
Devinctus...

Du reste, Parmeno entreprend d’adoucir I’esprit de Pamphilus, qui se voit
dans la situation prochaine de devoir pardonner a I’une des deux femmes: a sa meére
ou a son épouse. Or, tentant par avance de diminuer la culpabilité de I’une et de
’autre, Parmeno recourt a une argumentation philosophique de la misogynie la
plus subtile, évoquant la fameuse infirmitas sexus (Hec. 310-313)"

PAR. Pueri inter sese quam pro levibus noxiis iras gerunt!
Quapropter? Quia enim qui eos gubernat animus eum infirmum gerunt.
Itidem illae mulieres sunt ferme ut pueri levi sententia ;

Fortasse unum aliquod verbum inter eas iram hanc concivisse.

Son patron Laches semble méme se retirer a la campagne pour échapper a
I’incommodité des femmes (Hec. 174—175). De fait, lorsqu’il retourne en ville
pour invectiver de forme violente, et avant de rien entendre, tout le sexe féminin
et sa femme en particulier, il le fait en recourant au fopos de la mulier docta
(Hec. 198-204):

LA. quod hoc genus est! Quae haec est coniuratio!
Vtin omnes mulieres eadem aeque studeant nolintque omnia,
Neque declinatam quicquam ab aliarum ingenio ullam reperias!
Itaque adeo uno animo omnes socrus oderunt nurus.

Viris esse adversas aeque studium est, similis pertinacia est,

In eodemque omnes mihi videntur ludo doctae ad malitiam. Et
Ei ludo, si ullus est, magistram hanc esse satis certo scio.

Un des griefs de Laches, qui évoque I’opposition campagne / ville, est de
sentir que sa femme le traite comme une brute et qu’elle détruit son honorabilité
(Hec. 214-218):

LA. Tu, inquam, mulier, quae me omnino lapidem, non hominem putas.
An, quia ruri esse crebro soleo, nescire arbitramini

Quo quisque pacto hic vitam vostrarum exigat ?

Multo melius hic quae fiunt quam illi ubi sum adsidue scio,

Ideo quia, ut vos mihi domi eritis, proinde eo ero fama foris.

Se montrant capable d’expulser Sostrata de la maison, malgré I’extréme
Sacilitas dont il dit user a I’égard des siens (Hec. 247-248), Laches lance contre
elle une véritable bordée d’injures, I’accusant d’étre I’'unique cause de perturbation
de la paix familiale (voir I’occurrence de perturbes au vers initial et le chiasme de

'4Cf. Aristote, Politique, 1254b (la supériorité de I'homme sur la femme est « physei»
naturelle) et 1259b-1260 (I’homme est plus apte & gouverner; la vertu de la femme réside dans la
soumission et le silence; rapprochement entre femme et enfant).
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la fin), dans un refrain obsessif marqué par la répétition de sola et des pronoms
personnels et possessifs de la deuxiéme personne, et par le passage du particulier
au général dans la transition du tu sola au vostrarum nulla (e.g. Hec. 213, 229 et
239-242):

LA. Tu sola exorere quae perturbes haec tua impudentia ! (...)

Sola hic fuisti ; in te omnis haeret culpa sola, Sostrata. (...)

Tuos esse ego illi mores morbum magis quam ullam aliam rem arbitror,
Et merito adeo ; nam vostrarum nulla est quin gnatum velit

Ducere uxorem ; et quae vobis placita est condicio datur,

Vbi duxere impulsu vestro, vestro impulsu easdem exigunt.

Et lorsqu’il ne parvient pas a se faire entendre ni de son fils ni de Phidippus,
Laches fait de Sostrata, a plusieurs reprises (omnia...omne), le véritable bouc-
émissaire de toutes ses miséres (Hec. 513-515 ; cf. 625) :

LA. Porto hoc iurgium ad
Vxorem, cuius haec fiunt consilio omnia,
Atque in eam hoc omne quod mihi aegrest evomam.

Cependant, apreés le témoignage de Bacchis, Laches est le premier a reconnaitre
que les soupgons portés sur la conduite de ces épouses si maltraitées n’avaient pas
lieu d’étre. 7

Phidippus lui-méme, bien qu’il se dise lenis par tempérament (Hec. 270),
mécontent de ce que sa femme lui ait caché la grossesse de leur fille, lui fait porter
toute la faute, lui reprochant d’étre sans discemement (Hec.549), et rappelant
d’anciennes querelles (Hec. 535 et 544-545) :

PH. Ego etiam illorum esse hanc culpam credidi quae te est penes. (...)
Sed ut olim te ostendisti, eadem esse nihil cessavisti usque adhuc,
Vt filiam ab eo abduceres neu quod ego egissem esset ratum.

Phidippus semble méme se complaire a accuser Myrrhina de tous les maux.
en particulier de I’intention d’exposer le nouveau-né (Hec. 532), protestant dec
I’innocence de Sostrata et en persuadant Laches (Hec. 631-632 et 643-647) :

PH. Nullam de his rebus culpam commeruit tua.

A Myrrhina haec sunt mea uxore exorta omnia ... (...)

LA. sed quid mulieris

Vxorem habes aut quibus moratam moribus ?

Nosne hoc celatos tam diu! Nequeo satis

Quam hoc mihi videtur factum prave proloqui.

PH. Non tibi illud factum minus placet quam mihi, Laches.

En conséquence, comme il existe un accord parfait entre eux deux pour faire
de Myrrhina la coupable, si Phidippus innocente sa fille avec un mater te impuiit
(Hec. 625), Laches renchérit avec une tirade contre toutes les femmes, sans se
priver pour autant de rappeler les péchés des hommes (Hec. 660—663) :
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LA. Mater quod suasit sua
Adulescens mulier fecit ; mirandumne id est ?
Censen te posse reperire ullam mulierem

Quae careat culpa ? An quia non delincunt viri ?

Mais, comme I’observe Phidippus, pour qui Amarae mulieres sunt (Hec. 710),
Myrrhina n’est pas une femme docile (Hec. 666: Vxor quid faciat in manu non est
mea). Elle est méme convaincue d’avoir agi correctement en défendant sa fille,
disposée qu’elle se sent a la défendre encore contre I’autorité de son mari, lequel a
davantage confiance dans les esclaves qu’en sa propre femme (Hec. 562—565) :

PH. Interdico ne extulisse extra aedis puerum usquam velis.
Sed ego stultior, meis dictis parere hanc qui postulem.
Ibo intro atque edicam servis ne quoquam ecferri sinant.

Mais, bien que son action soit dictée par la révolte, Myrrhina n’en plie pas
moins sous le poids du destin de sa fille, soupgonnée d’adultere, et de celui de
I’enfant qui en résulte, comme [’attestent les paroles adressées a Pamphilus, et
rapportées par lui, ou s’affirme la prédominance du point de vue masculin sur le
monde (Hec. 400—401) :

PA. Continuo exponetur ; hic tibi nihil est quicquam incommodi,
Et illi miserae indigne factam iniuriam contexeris.

La misogynie pénétre a ce point I’atmosphere de la piece que, dans un
monologue ou elle se défend, Sostrata elle-méme en fait preuve, consciente de ce
qu’individuellement une femme n’échappe pas a la mauvaise réputation qui les
frappe toutes — voir I’opposition omnes mwsae . propter paucas... omnes...
socrus omnis esse iniquas, en Hec. 274-278"

SO. Edepol ne nos sumus inique aeque omnes invisae viris

Propter paucas quae omnes faciunt dignae ut videamur malo.

Nam, ita me di ament, quod me accusat nunc vir, sum extra noxiam.
Sed non facile est expurgatu, ita animum induxerunt socrus

Omnis esse iniquas ; haud pol me quidem ;

Consciente de vivre dans un monde misogyne, Sostrata y renonce, prenant
elle-méme la décision de se retirer a la campagne, comme elle I’explique 4 son fils
(Hec. 597-600)'¢ :

SO. Hic video me esse invisam immerito ; tempus est concedere.
Sic optume, ut ego opinor, omnis causas praecidam omnibus,

Et me hac suspicione exsolvam et illis morem gessero.

Sine me, obsecro, hoc effugere volgus quod male audit mulierum.

' Par un renversement comique, en Hec. 705, Pamphilus déclare, au sujet de son refus d’élever le
fils qu |l croit de I’autre: Praesertim in eare cum sit mihi adiutrix socrus.

'S L. Perelli 1976, p. 26, mtcrprétc cette retraite comme renoncement et passivité tout en
affirmant a la p. 38 que « la decisione viene presa da Sostrata in modo autonomo, noi € un atto di
sottomissione al marito » ; et, page 28, il écrit, & propos de Bacchis, que son renoncement « non ¢
un’accettazione passiva del condizionamento imposto dalle convenzioni ».
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Approuvant une telle décision, Laches, dans son commentaire, ne manque de
laisser entendre que sa femme était habituellement peu encline a ne pas imposer
son opinion (Hec. 608): Istuc est sapere, qui ubicumque opus sit animum possis
flectere...

Dans I’Hecyra, le préjugé anti-féminin s’épanouit dans la caractérisation de
la courtisane, qualifiée de mala, comme on le constate dans le récit rapportant la
réaction de Bacchis au mariage de Pamphilus (Hec. 159: Maligna multo et magis
procax facta ilico est) et dans I’affirmation généralisante de Phidippus (Hec. 772):
Nec pol istae metuont deos neque eas respicere deos opinor.

Les courtisanes elles-mémes semblent justifier cette image négative, comme
lorsque Syra dit ne voir dans les hommes que des ennemis méritant de perfides
amantes (Hec. 67-75)".

Cette mauvaise réputation universelle est reconnue par Bacchis elle-méme
quand, toute intimidée, elle se rend au rendez-vous que lui a fixé Laches. Et,
cependant, celui-ci admet qu’elle puisse avoir un comportement d’honnéte femme
(Hec. 734-735 et 739-740) :

BA. Ego pol quoque etiam timida sum, cum venit mihi in mentem quae sim,
Ne nomen mihi quaesti obsiet ; nam mores facile tutor. (...)

LA. Nam si id nunc facis facturave es bonas quod par est facere,

Inscitum offerre iniuriam tibi inmerenti iniquom est.

Egalement bien digne d’étre relevée, I’affirmation selon laquelle, en fin de
compte, une courtisane peut, individuellement, étre différente de I’image tradition-
nelle, argument certes intéressant pour la discussion sur I’existence de la figure de
la bona meretrix chez Térence (Hec. 763764, 775776 et 834—835)'% .

LA. Nunc quam ego te esse praeter nostram opinionem comperi,
Fac eadem ut sis porro ; nostra utere amicitia ut voles. (...)

BA. quod si perficio, non paenitet me famae

Solam fecisse id quod aliae meretrices facere fugitant. (...)

Etsi hoc meretrices aliae nolunt ; neque enim est in rem nostram
V't quisquam amator nuptiis laetetur ;

En vérité, la courtisane Bacchis est, dans la piéce, ennoblie par le jeune
Pamphilus et méme érigée en sauveur (Hec. 856: Servatrix mea!). Fait plus
significatif encore: la solution finale au probléme de conscience et du sort de

11 faut observer que les raisons de se*plaindre de la meretrix Syra — le manque d’intérét des
hommes quand ils voient une courtisane agée et sans beauté (aetas et forma) — sont les mémes que
celles de Nausistrata devant I’indifférence de son mari Chremes (cf. Ph. 1025 : forma atque aetas) et
rappellent celles de Bacchis en Hau. 389-390 :

BA. Quippe forma inpulsi nostra nos amatores colunt;
Haec ubi imminuta est, illi suom animum alio conferunt.

B Voir O. Bianco (1962), p. 117-119, sur la comparaison entre Bacchis et I’ Abroton
d’ Epitrepontes de Ménandre.
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Pamphilus est confiée a deux femmes qui agissent de concert: la courtisane Bacchis
et Myrrhina, I’uxor et mére de la virgo, qui avait été si vilipendée (cf. Hec. 869-871).

Dans le Phormio, faisant la comparaison avec la bien-aimée de son ami, le
jeune Phaedria se plaint de sa citharistria de mala fama (Ph. 169), qu’il ne peut
posséder sine sumptu (Hau. 168—169)".

Mais le personnage qui éveille le plus de misogynie est celui de Nausistrata,
laquelle, comme on le déduit des craintes exprimées par son mari Chremes, serait
une femme d’une haute condition (Ph. 971 : femina primaria), une wuxor dotata
(Ph. 585-587; cf. 939) :

CH. Vereorque ne uxor aliqua hoc resciscat mea ;
Quod si fit, ut me excutiam atque egrediar domo,
Id restat ; nam ego meorum solus sum meus.

De fait, Chremes voit en elle un fauve (Ph. 744 : Conclusam hic habeo
uxorem saevam) et redoute le face-a-face, ne se résolvant a I’affronter qu’avec
I’aide de son ami Demipho. Ce demier incite Nausistrata a pardonner a son mari,
reconnaissant en elle un trait de vertu (Ph. 1020 : Quam ob rem te oro, ut alia facta
tua sunt, aequo animo hoc feras). Phormio est sir que, méme en accordant son
pardon, elle protégera son fils (Ph. 1036), et laisse entendre qu’elle rouspéte
volontiers (Ph. 1030), comme on le constatera bient6t.

La fin de la piéce nous fait assister a un renversement comique au profit de
Nausistrata. Sa vengeance sera légere : elle laissera a son fils la décision de
pardonner a son pére et prendra Phormio sous sa protection. Ainsi, tout en
revendiquant le droit d’invervenir, Nausistrata ne conteste I’autorité ni la primauté
sociale masculines. Autrement dit : son autonomie et sa dignité ne s’accompagnent
d’aucun mépris pour son compagnon.

3. CONCLUSIONS

Dans I’euvre de Térence, les allusions aux femmes en tant que genrem se

recontrent dans des passages ou apparaissent des termes comme adulescens,
adulescentula, amica, ancilla, ancillula, anicula, anus, femina, mater, matrona,
meretrix, muliebris, mulier, muliercula, nutrix, puella, socrus, virgo, uxor et
n’impliquent aucune nuance péjorative généralisée. Au diminutif muliercula peut
certes s’attacher une charge dépréciative (Hau. 444 et Ph. 1017), mais les deux
occurrences paraissent évoquer une situation d’infériorité circonstancielle ou
sociale, et non un mépris du sexe ; de méme, muliebris a une résonance identique

1° Sostrata se retire 4 la campagne pour sauvegarder son bon nom (Hec.585, cf. 598-600);
Bacchis dédaigne une gloire qui n’est qu’un préjugé (Hec.775); mais la gloire est plus volontiers mise
en rapport avec le masculin (la figure de Pamphilus est exemplaire a cet égard).

0 | ’occurrence de genus en Hec.198 pourrait bien étre I'unique référence au féminin comme genre.
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en une seule occasion, en Hau.289, mais la marque péjorative a besoin d’étre
explicitée par I’adjectif mala®. De I’étude des contextes il semble permis de
conclure que I’analyse de ce vocabulaire ne révéle, en soi, aucune vision négative
du féminin, laquelle n’existe qu’en vertu de I’adjectivation.

D’un autre coté, Térence a recours a nombre des thémes de la misogynie
traditionnelle ou il trouve des effets comiques, de méme qu’il puise dans le langage
de I’invective amoureuse a I’adresse des femmes®?. Sur le plan de la terminologie,
cette thématique est signalée par les substantifs awdacia, calamitas, cibum,
coniuratio, culpa, dispendium, dolus, impotentia, impudentia, ingenium, inscitia,
insidia, ira, malitia, malum, mores, peccatum, pernicies, pertinacia, pompa,
regina, scelus, stultitia, sumptus, vinum; par les adjectifs adversa, adiutrix,
advorsatrix, amara, astuta, avara, avida, compotrix, decrepita, falsa, garrulla,
imprudens, inepta, inhonesta, iniqua, insana, insciens, invisa, magnifica, mala,
maligna, misera, molesta, nobilis, pervicax, pessuma, potens, procax, religiosa,
sacrilega, saeva, scelesta, stulta, sumptuosa, temeraria, temulenta, venefica. |
exploite aussi les topoi de la mala meretrix, de la mater indulgens, de la mulier
docta, de la socrus, de I'uxor dotata et inhibens.

Quant aux formules misogynes et aux insultes, Térence n’y a recours qu’avec
discrétion et parfois en guise de simple réplique de théatre dans le thétre.

Ces propos figurent souvent dans la bouche de personnages inférieurs ou
emportés par la colére, comme I’exclusus amator ou le senex iratus. Or si, comme
I’écrit Perelli, de nombreux lieux-communs de la misogynie sont le fait de
personnages médiocres”, il est alors légitime de considérer qu’ils ne portent pas
véritablement atteinte au féminin.

En outre, dans la guerre des sexes, a mesure que se révele la trame de
I’action, la réhabilitation du personnage et les faits eux-mémes donnent la victoire
4 la femme, de nombreux misogynes se soumettant a la raison féminine®. Ainsi,
dans les Adelphoe, 1a misogynie de Micio n’empéche pas le mariage avec Sostrata ;
dans I’Andria, Glycerium et Lesbia sont réhabilitées ; dans I’ Eunuchus on assiste a
la victoire de Thais sur Phaedria (v. 178), sur Chaerea (vv. 885-887), sur le jeune
Chremes et sur Thraso (v.1026); dans I'Heautontimoroumenos, c’est Sostrata,
sortie ennoblie de I’intrigue, qui rétablit I’harmonie entre pere et fils; dans
I’Hecyra, Bacchis, Myrrhina et Sostrata, en plus d’étre réhabilitées, permettent un
dénouement heureux ; dans le Phormio, Nausistrata confirme sa supériorité sur son
mari et sur leur fils, en apportant la solution du conflit.

2 Dans les nombreuses occurrences relevées par R. Bauman 1994, p. 10-12 chez Tite-Live,
« Muliebris is so consistently pejorative that it is not used for any laudable acts...».

22 oir 1. Opelt (1965).

3L, Perelli (1976), p. 115.

u L’expression « guerre des sexes » m’est suggérée par des passages comme Hec. 72 (a en
croire Syra, tous les clients des courtisanes doivent étre tenus pour des adversarii) ; 202 (Viris esse
adversas aeque studium est, similis pertinacia est), 274 (omnes invisae viris).
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Exprimant Ie malalse des maris devant leurs épouses, dont ils attendent soumis-
sion et obéissance?’, la misogynie refléte assurément la situation d’infériorité sociale
de la femme, comme il ressort de Ad. 605-607 :

HE. Omnes quibus res sunt minus secundae magis sunt nescio quo modo
Suspiciosi ; ad contumeliam omnia accipiunt magis ;
Propter suam impotentiam se semper credunt claudier.

Qu’il y ait un lien entre misogynie exacerbée et basse condition sociale, nous
en avons la preuve dans le fait que les préjugés misogynes sont plus virulents dans
les classes inférieures de la population et méme chez les femmes du peuple. En
effet, comme dans les comédies d’Aristophane, les motifs misogynes sont
également présents sur les lévres féminines, mais cet autodénigrement reste diffus
et disparait avec la progression de la piéce ou avec la réhabilitation de ces
personnages d’abord diffamés. Par ses actions la femme chez Térence bat
implicitement en bréche les préjugés misogynes, méme quand elle accepte, mais de
forme volontaire et autonome, d’affecter la passivité qu’on exige d’elle ; Sostrata
dans I’Hecyra se retire a la campagne sans y étre forcée par personne ; Myrrhina
feint la soumission pour cacher sa désobéissance a son mari (cf. Hec. 540).

Quant aux courtisanes, comme dans le cas de Chrysis Térence cherche a
justifier leur profession comme une fagon d’échapper a une vie trop difficile et, en
quelque sorte, comme la rangon de la beauté (4n. 74-79) :

SI. Primum haec pudice vitam parce ac duriter
Agebat, Iana et tela victum quaerens ;

Sed postquam amans accessit pretium pollicens
Vnus et item alter, ita ut ingenium est ompium
Hominum ab labore proclive ad lubidinem,
Accepit condicionem, dehinc quaestum occipit.

Du reste, quel meilleur argument en défense des prostituées que de reconnaitre
qu’elles peuvent avoir un comportement de femme honnéte (Laches en Hec. 734-735
et 739-740, a I’égard de Bacchis), que chez elles une virgo, comme la Glycerium de
I’Andria ou la Pamphila d’ Eunuchus, peut recevoir une éducation noble ou, comme
I’ Antiphila d’ Heautontimoroumenos, faire preuve d’une bonne conduite?

En résumé: jusque dans le champ du lexique, et par comparaison avec Plaute,
il convient de prendre acte de I’intérét croissant de Térence pour la thématique
féminine, I’emploi de I’adjectif miser pour les réles féminins s’élevant a 30%,
chiffre d’autant plus pa.rlant que les roles masculins couvrent une beaucoup plus
grande quantité de textes®.

2 L’autoritarisme devait se faire sentir de maniére aigué a I'endroit des indoratae, comme le
suggere Ph. 651. 652 : Nam mihi veniebat in mentem eius incommodum / In servitutem pauperem ad
ditem dari ; c’est que la dote signifiait statut social et existence juridique, distinguant une femme
honorable d’une meretrix ou esclave.

26 A. Minarini (1987), p. 66 n. 13 et 14; I’analyse de Gregoris 2002, e.g. p. 236237, montre
que, dans la langue amoureuse de la comédie latine, on constate la chosification de I’actant cu genre
féminin et la faible part prise par la femme au statut de protagoniste.
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15 L a misogynie chez Térence 71

La réévaluation et la revalorisation du réle de la femme, incontestablement
enroblie par Térence, trouve un corrélat dans la crise venant mettre en question la
primauté sociale traditionnelle du masculin. Cette suprématie, méme dans
I’exercice de la patria potestas sur les enfants et sur I’uxor, ne s’affirme pas sans
crispation, devant se couvrir du voile de la bienveillance (cas de Phidippus en
Hec. 243-245) ; ou bien factice et calculée (cas de Laches en Hec. 683—689 et de
Micio en An. 252-264), elle prend la pose d’un exercice gratuit de |’autorité
(Laches en Hec. 607-622).

Les hommes sont les premiers a reconnaitre I’inefficacité ou la nullité de
leurs edicta et imperia, comme Chremes devant Sostrata (Hau. 623-626 et
635-636). C’est aussi le cas de Phidippus a I’égard de Myrrhina en Hec. 563-564 :

PH. Interdico ne extulisse extra aedis puerum usquam velis.
Sed ego stultior, meis dictis parere hanc qui postulem.

Demipho en a pareillement conscience, lui qui espérait voir sauvegardées par
des barriéres morales certaines prérogatives paternelles (Ph. 231-233) :

DE. Itane tandem uxorem duxit Antipho iniussu meo!
Nec meum imperium — age, mitto imperium ! — non simultatcm meam
Revereri saltem! Non pudere !

Ces répliques témoignent, semble-t-il, d’une mutation de valeurs dans la
société contemporaine, d’une aspiration a une plus grande harmonie entre les sexes
et, par conséquent, d’une régression de la misogynie.
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ROBERT ETIENNE

L’ INTERDICTION D’EXPORTER
DES PRODUITS ALIMENTAIRES CHEZ LES BARBARES

En nous attachant aux trois clés pour I’économie de I’Hispanie romaine, nous
avons consacré un volume au vin', un autre aux salaisons et sauces de poisson2 et,
enfin ; un troisieme a I’huile hispanique’. Lors d’une vérification des sources®,
nous avons constaté que nous avait échappé une référence du Code Justinien que
nous avons cependant déja signalée récemment lors d’ un symposium au Portugal’.

Voici le texte du Code Justinien (111, XXXXI, 1)° :

QUAE RES EXPORTARINON DEBEANT

Imppp. Valentinianus Valens et Gratianus AAA. ad Theodosium magistrum
militum.
Ad barbaricam transferendi vini et olei et liquaminis nullam quisquam habeat
facultatem ne gustus quidem causa aut usus commerciorum.
[a:370-375]

etsa traduction: Edit adressé a Théodose, maitre de la milice.

A la date de 370-375, les empereurs Valentinien, Valens et Gratien interdisent
tout transfert chez les Barbares de vin, d’huile et de liguamen, que ce soit en
échantillon ou pour en faire le comerce.

IDENTIFICATION DES PRODUITS ALIMENTAIRES

Si le vin et I’huile ne demandent aucune explication particuliére, le terme de
liquamen mérite quelque commentaire. En cette deuxiéme moitié du IV siécle, ce
terme a remplacé celui de garum et le glissement de I’un a I’autre date du IHI°
siecle’. En 301, le liguamen se rencontre dans I'Edictum de pretiis® et il est
employé le plus souvent au [V° siécle.

! Etienne-Mayet, 2000.
2 Etlenne—Mayet 2002.
Euenne—Mayet 2004.
4 En relisant par exemple André, 1981, p. 197-198.

Dans les conclusions de Produgdo e commércio de preparados piscicolas durante a
protohistoria e a época romana no Ocidente da Peninsula Ibérica (symposium .international en
hommage a Frangoise Mayet, Setubal, 7-9 mai 2004), sous presse.

® Codex Justinianus (éd. P. Krueger), Berlin, rééd. 1963.

7 Eliennc-Mayct, 2002, p. 51.

8 Edictum de pretiis, éd. Giacchero, 111, 6, 7.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 73-75
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74 Robert Etienne 2

La préparation de cette sauce la rapproche du garum sociorum’ dont le sens
a pu étre précisé par I’archéologie de ces derniéres années. 11 a été trop souvent
interprété comme le garum des Alliés'® ou garum de la Province, par allusion a
I’Hispanie, ou garum d’une société de publicains qui faisaient payer I’impot sur
ce produit''.

I1 faut maintenant recourir aux timbres d’amphores decouverts en Hispanie
du sud, en particulier sur le site de Baelo Claudia (Tarifa, province de Cadix).
Dans les niveaux préaugustéens et augustéens de ce site, de nombreux cols
d’amphores appelés Dressel 1C, Dressel 12 ou Dressel 1/12'% portent un double
timbre : I’un se rapportant au chef d*atelier qui a produit I’amphore (OP.M.LVCR,,
OP.L.CAES.) et I’autre répétant toujours les trois lettres S.C.G. Nous interprétons
ces derniéres comme Societas Cetariorum Gaditanorum" ; societas, a la suite de
C. Domergue'! et parce qu’il existe des timbres SOC sur des amphores produites
sur la baie de Cadix, a Puerto Real notamment ; cetariorum en raison des timbres
S.CET, découverts dans les fours voisins d’El Rinconcillo, a Algésiras ; et
Gaditanorum s’est imposé a nous quand nous avons constaté qu’apres la fin de la
production locale, ce sont des amphores a pate calcaire de la baie de Cadix qui ont
exporté les sauces et salaisons de Baelo.

Donc, les industriels de Gadés avaient formé une compagnie (socii ou
societas) qui a mis au point une qualité exceptionnelle de garum, désormais appelé
garum sociorum, et qui a étendu son emprise commerciale sur tout le littoral du
sud-ouest péninsulaire. Méme hypothétique', notre explication I’emporte sur nos
doutes et éclaire I’expression commerciale du trafic du garum.

QUELLE SIGNIFICATION DONNER A CETTE INTERDICTION ?

La liberté de circulation de ces produits élémentaires au travers des frontieres
de I'Empire entraine le jeu économique de la concurrence. Le monde barbare,
friand de nouveautés et gourmand, ne pouvait que faire monter le prix de ces
produits alimentaires ; n’oublions pas les deux tarifs du garum,fagon de pratiquer
avec le plus bas I'inflation. L’augmentation des prix ne pouvait que défavoriser
tous les consommateurs, en premier lieu la population civique romaine, que les
empereurs se devaient de protéger, en second lieu les soldats des armées.
Valentinien et Gratien restaient fidéles a la mission impériale de favoriser le bien
étre des sujets de I’Empire et de le défendre.

% Caelius Aurelianus, Tardarum passionum, 2, 1, 40 ; voir aussi 2, 3, 70 : garum quod
appellamus liquamen.

' Comme j’ai été amené [R.E.] 4 le proposer dans ETIENNE, 1970, p. 297-313.

'""H. Noblot, éd. Cuf des Lettres a Lucilius, XIV, 1962, p. 96, note 1.

2 Mayet, 1999, p. 53-61.

13 Etienne—Mayet, 1994, p. 131-138.

B Domergue, 1973, p. 111-112.

¥ Etienne—Mayet, 2002, p. 26.
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Cette interdiction renforgait les armes de la communauté romaine dont le
régime alimentaire reposait justement sur le vin, ’huile et les salaisons de poisson,
et cette trilogie avait été adoptée par I’armée romaine et ainsi répandue jusqu’aux
frontieres de I’Empire. Leur exportation satisfaisait les envies, sinon la cupidité,
d’un groupe social et ne pouvait qu’exciter les rivalités ethniques. Or, Sénéque'®
souligne que Rome avait intérét a favoriser la paix, en proposant la recherche du
souverain bien, et a supprimer toutes raisons de zizanie.

Cette interdiction vient a posteriori justifier la publication de notre trilogie.
Au départ, notre objectif était d’étudier trois produits alimentaires qui, depuis la
Peninsule Iberique, ont été transportés en amphores. Or, ces trois produits sont le
fondement du régime alimentaire méditerranéen qui, grace a I’armée, s’est imposé
dans des régions éloignées du Mare Nostrum. Ce régime alimentaire a assuré
I’'unité de I’empire, son bien étre et la longévité'” de ses sujets. On comprend que,
pour maintenir cette qualité de vie, les empereurs aient été amenés a en interdire
I’exportation aux peuples résidant hors des frontiéres et a concevoir une politique
protectionniste.
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JEAN PIERRE MARTIN

PHILOSOPHIE ET REALITE A ROME.
. LA PAUVRETE

Les sources littéraires latines que nous possédons sont issues de milieux
intellectuels en prise sur la société de leur temps, mais conservant, a son égard, la
distanciation de la réflexion. Le fossé entre la réalité et sa prise de conscience et
I’évocation littéraire ou philosophique peut étre grand. C’est certainement le cas de
la pauvreté et du pauvre, objets, a la fois, d’observation et de réflexion’

Tous les écrivains intéressés par la société ont, a un moment ou a un autre,
abordé ce théme de I’existence de la pauvreté et de la place du pauvre. La mentalité
romaine a toujours conservé une trés grande méfiance pour la richesse ; elle a pu
méme en avoir le mépris et la rejeter comme agent de corruption et de décadence
de la société. Cette méfiance se développe a partir du moment ou Rome s’enrichit
au contact direct des cultures grecque et orientale ; cet enrichissement parait, aux
plus rigoureux des Romains, comme une corruption de I’antique austérité qui avait
fait la grandeur de Rome. Les lois somptuaires qui se sont multipliées a partir de la
fin du III° siécle, a partir du plébiscite voté a I’instigation du tribun Metelius sur le
travail des étoffes (217), puis avec la lex Oppia de 215 contre le luxe des femmes,
aggravé aprés la défaite de Cannes ; méme si cette derniére fut abrogée en 1952, de
telles lois furent reprises tout au cours du II° siécle et jusqu’a la fin de la
République ( lex Orchia de 182 visant a réduire les dépenses de table, lex Fannia
de 161 sur les banquets, lex Didia de 143, lex Licinia de 140). Le goit du luxe et le
prestige de la fortune sont souvent dénoncés’. La défense du mos maiorum passait
par l’austérité de la vie quotidienne et une certaine égalité entre les citoyens,
I’absence de signes extérieurs de richesse, le contraire de ce que les Romains
avaient rencontré en Orient lors de leurs conquétes. Auguste, par des lois touchant
au mariage, a I’adultére et a I’affranchissement, suivit la méme voie comme
nécessaire a la restauration de I’Etat. Ce fut la méme ambiance sous Tibére, en
22 ap. J.-C., quand « on craignit des rigueurs contre le luxe, dont les prodigalités en
tout genre ne connaissaient plus de mesure...On tremblait que le prince, d’une
économie antique, ne les réprimat assez durement »*. L’empereur, dans une lettre

' M. Prell, Sozialékonomische Untersuchungen zur Armut im antike Rom : von den Gracchen
bis Kaiser Diokletian, Stuttgart, 1997.

C.R. Whittaker, Le pauvre, dans L’homme romain (A. Giardina dir.), tr. fr., Paris, 1992,
p. 336 sqq.

2 TitLiv., 34. I

3 Discours prété a Caton par Tite-Live, 34, 4, 1. Voir aussi Sall,, Cat., V, 8 ; X, 3 ; XII, 2.

 Tac.. Ann., 111, 52.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 77-88
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au sénat, aborde le probléme : « Par ot commencer et que faut-il réduire d’abord a
I’antique simplicité ? sera-ce I’étendue sans limites de nos domaines campagnards ?
Cette multitude et ces peuples d’esclaves ? Ces masses d’or et d’argent ? Ces
bronzes et ces tableaux merveilleux ? Ces vétements qui confondent les hommes
avec les femmes et la folie particuliére aux femmes, ces pierreries pour lesquelles
on transporte notre argent chez des peuples étrangers ou ennemis ?... Tant de lois,
ouvrage de nos ancétres, tant d’autres qu’institua le divin Auguste, tombées en
désuétude ou, ce qui est plus honteux, abrogées par le mépris, n’ont fait
qu’enhardir le luxe....Que I’honneur nous rende meilleurs, que la nécessité rende
meilleurs les pauvres, que la satiété rende meilleurs les riches. »°. Tous les grands
exemples fournis par I’histoire, parfois mythique, de Rome montrent que seule la
virtus d’hommes tels que Cincinnatus ou Caton ont fait la grandeur de la Ville.

Il est certain que les lois, les appels a la raison ne purent ralentir le
mouvement et que le nombre des riches ne fit qu’augmenter au fil des temps,
creusant ’écart avec les plus humbles et finissant méme par toucher de simples
affranchis. C’est ce que déplore Juvénal en décrivant I’ancien esclave aux pieds
nus, venu des bords de I’Euphrate, devenu richeJJar le commerce alors qu’a coté de
lui le citoyen vit chichement de son troupeau’. L’argent, pourtant gagné par le
travail, est ici une puissance négative, destructrice des valeurs fondamentales et
originelles de Rome ; il corrompt la société, il la détruit et conduit la Ville au
chaos. L’unité de la cité a été rompue par I’argent et la guerre civile de la fin de la
République est en grande partie due a cet effondrement de la morale civique qui
finit par opposer des Romains a d’autres Romains, qui obligea certains a décréter
des proscriptions, qui plongea Rome dans la souillure contre la volonté des dieux.
Le luxe a non seulement creusé des écarts entre les citoyens, mais il a permis a
ceux qui n’étaient pas encore citoyens d’atteindre de hauts niveaux de richesse et
un rang indu dans le cadre social de leur époque.

Dans ces conditions il n’est pas étonnant de voir faire I’éloge de la pauvreté,
d’entreprendre son apologie comme celle d’un bienfait irremplagable. C’est ce que
font la plupart des intellectuels romains dans leurs écrits. Un passage de Cicéron
est particuliérement révélateur a cet égard’ : « En ce qui concerne les autres choses
qui passent pour des maux, croit-on qu’Epicure et les autres philosophes soient
insuffisamment armés ? Tout le monde ne craint-il pas la pauvreté ? Et pourtant
cette terreur n’est partagée par aucun philosophe. Quant a celui dont il est
Jjustement question, qu’il faut peu de chose pour le satisfaire ! Personne n’a proné
davantage la frugalité. Aussi bien, ce qui fait aimer I’argent, c’est I’obligation de
faire face aux dépenses qu’entrainent la passion amoureuse, I’ambition, un train de
vie luxueux, et quand tout cela laisse absolument froid, pourquoi serait-on sensible
au manque d’argent ou plutdt pourquoi ferait-on de I’argent le moindre cas ? Eh

*1d, ibid., 53-54.
Juv,, Sat., 1, 102-104 : « Sed libertinus prior est. Prior. inquit, ego adsum ; / Cur timeam ?
Dubitemve locum defendere, quamvis / Natus ad Euphratem ».
? Tusc., V, 32.
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quoi ! Un Scythe, Anacharsis, a été capable de considérer I’argent comme sans
valeur, et les philosophes de ce pays en seront incapables ? 1l y a de lui une lettre
congue en ces termes : « Anacharsis a Hannon, salut. Mon manteau, c’est la pelisse
des Scythes, ma chaussure le cal de mes pieds, mon lit le sol, mon
accompagnement la faim ; le lait, le fromage, la viande constituent ma nourriture.
Aussi dis-toi bien, si tu veux venir me trouver, que je vis dans la quiétude ; quant
aux cadeaux auxquels tu songes et qui pour toi sont séduisants, fais-en don soit a
tes concitoyens, soit aux dieux immortels ». A peu pres tous les philosophes de
toutes les écoles, si I’on excepte ceux qu’une perversité naturelle détournait de la
droite raison, ont pu témoigner de pareil courage. Socrate assistait a une procession
ou I’on portait quantité d’or et d’argent: « combien de choses, dit-il, dont je
n’éprouve pas le besoin ! ». Des envoyés d’ Alexandre avaient apporte a Xénocrate
cinquante talents, ce qui pour I’époque et surtout a Athénes, faisait une somme
énorme. 1l emmena les envoyés diner a I’Académie et leur fit servir des mets a
suffisance, mais sans la moindre recherche. Le lendemain ils lui demandérent entre
les mains de qui I’argent devait étre versé : « comment, dit-il, hier, en partageant
mon modeste diner, vous n’avez pas compris que I’argent ne me manquait pas ? ».
Voyant qu’ils étaient un peu froissés, il accepta trente mines pour ne pas avoir I’air
d’étre insensible a la générosité du monarque. Diogene, lui, s’exprima plus
librement en sa qualité de cynique. Alexandre le priait de lui dire ce dont il pouvait
avoir besoin : « pour le moment, dit Diogéne, écarte-toi un tout petit peu de mon
soleil ». Sans doute Diogene se chauffait-il au soleil et Alexandre lui en masquait
les rayons. Ce qu’il y a de plus fort est que notre homme se plaisait a soutenir qu’il
avait une situation bien supérieure a celle du roi de Perse ; lui, il ne manquait de
rien, tandis que son rival ne pouvait jamais en avoir assez ; les plaisirs dont il aurait
été impossible de rassasier son rival, lui-méme n’en éprouvait pas le besoin, et il
avait ses plaisirs a lui auxquels |’autre ne pouvait aucunement prétendre. »

Cette apologie de la vie simple et pauvre repose sur une conception banale
dans toutes les écoles philosophiques attachées au refus des passions, a la
suppression des vices et a la mise en valeur de ce qu’il y a de meilleur dans les
qualités de I’homme. Le philosophe n’a aucun mal a se contenter de ce que la
nature lui offre, tel le soleil de Diogéne, pour assurer ses besoins vitaux en
méprisant toutes les richesses. Il ne peut y avoir de philosophe, il ne devrait y avoir
d’homme conscient, que pauvre et sans ressources matérielles, ce qu’était I’homme
a I’age d’or, ce qu’était le premier Romain dans sa vie frugale de paysan simple. La
pauvreté est une des vertus nécessaire au sage.

Dans le De tranquillitate animi, Sénéque développe longuement le theme de
« la possession des richesses, principale source des miséres des hommes. Car si
vous comparez toutes nos autres épreuves, deuils, maladies, craintes, regrets,
souffrances et peines de toute sorte avec les maux qui naissent de I’argent, c’est
trés nettement de ce coté que penchera la balance »®. Cette misére née de I’argent

® De Trang. animi, VIII, 1.

https://biblioteca-digitala.ro



80 Jean Pierre Martin 4

n’est pas celle du corps, mais liée a ’ame qu’elle corrompt, ce qui est le plus
dangereux pour I’individu et pour la société. Sénéque continue dans cette ligne en
affirmant qu’ « il est d’ailleurs...plus-supportable et plus simple de ne pas acquérir
que de perdre, et de la vient qu’on voit un air plus gai aux gens que la fortune n’a
jamais visités qu’a ceux qu’elle a trahis »°. Diogéne fournit, comme a I’habitude, le
meilleur exemple : « C’est ce qu’avait compris Diogéne dans sa sublime sagesse ;
aussi prit-il des mesures pour qu’on ne pit rien lui Oter. Appelle cela pauvreté
(paupertatem), dénuement (inopiam), misere (egestatem), donne a cette sécurité
n’importe quel nom flétrissant : je cesserai de croire Diogéne heureux quand tu me
trouveras un autre homme qu’on ne puisse priver de rien. Ou je me trompe ou c’est
étre roi que de vivre environné de gens rapaces, de fourbes, de bandits, de larrons,
et d’étre le seul au monde qui soit a I’abri de leurs méfaits. Si I’on doute de la
félicité de Diogéne, que I’on doute aussi de la condition des dieux immortels, et
qu’on se demande s’ils ne sont pas malheureux de n’avoir ni propriétés ni jardins ni
terres mises en valeur par des bras mercenaires, ni capitaux engagés a gros intérét
sur la place. N’est-ce pas une honte que d’étre fasciné par la richesse ! Allons !
Tourne-toi vers le ciel ; tu y verras des dieux dépourvus, donnant tout, ne gardant
rien pour eux. Est-il donc pauvre, a ton sens, ou semblable aux dieux immortels,
I’homme qui se dépouille de tous ses biens qui dépendent de la fortune ? »'°.

Cet éloge de la pauvreté absolue, synonyme de liberté et de félicité égales a
celles des dieux, permet de ne pas distinguer les différentes sources de la pauvreté
qui, quelles que soient ses causes, est un état favorable puisqu’il permet de ne
dépendre de personne. C’est a chacun de tenter d’imiter Diogene, méme s’il est
impossible a n’importe qui d’accéder a son niveau. En effet, et Sénéque le souligne
avec force, la pauvreté volontaire est un but & poursuivre, mais elle n’exclut pas de
conserver quelques-uns de ses biens ; il faut simplement éliminer le superflu et ne
garder que ce qui est nécessaire pour vivre : « apprenons a cultiver en nous la
tempérance, a réfréner notre amour du faste, a réprimer notre vanité, a maitriser nos
coléres, a considérer la pauvreté d’un ceil calme..., a attendre la richesse moins de la
fortune que de nous-mémes»''. En réalité la pauvreté volontaire est une
manifestation sans équivoque de la liberté humaine contre le sort ; cependant cette
pauvreté ne doit pas étre un obstacle a la vie et entrainer a la mort ; elle n’est donc
pas un dénuement complet : « prenons donc I’habitude de nous passer de spectateurs
quand nous soupons, de ne nous asservir qu’a un petit nombre d’esclaves, de n’avoir
de vétements que pour l’usage qui les a fait créer, et de nous loger petitement. »'2,
La pauvreté volontaire n’exclut pas ici une possession sur un mode mineur.

Sénéque, a d’autres moments, considére que la pauvreté volontaire du sage et
celle qui lui sert de modéle ne sont pas véritablement et totalement proches 1’une

% Ibid., 2.
10 Ibid, 4 et 5.
" Ibid,, 1X, 2.
"2 1bid., 3.
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de I’autre. Mais il faut se rendre « la pauvreté familiére », « il n’y a que celui qui
méprise les richesse qui soit digne de celui qui les a créées ; je ne te défends pas
d’en avoir, mais je veux que tu les possédes sans inquiétude. Tu y réussiras si tu te
persuades que tu ne laisseras pas de vivre heureux sans elles, et si tu les regardes
toujours comme si elles étaient prétes a te quitter »'*. Il est d’ailleurs excellent de
s’exercer a la pauvreté : « c’est pourquoi j’estime nécessaire de se conformer a un
usage qui, comme je te ’ai écrit, a été souvent pratiqué par de grands hommes ; il
s’agit de prendre, par intervalles, quelques jours pour s’exercer par une pauvreté
fictive a la pauvreté vraie. Nous en avons d’autant plus besoin que, détrempés par
les délices, nous voyons partout géne et difficultés »'*. « C’est surtout lorsqu’il est
au milieu des richesses que le sage s’exerce a la pauvreté »'°.

En restant dans le domaine philosophique il est possible de laisser une place a
Epictéte qui parle en véritable « extrémiste » de la richesse et de la pauvreté : « Tu
crois craindre la faim, mais ce n’est pas la faim que tu crains, c’est de n’avoir pas
de cuisinier, de patissier, de quelqu’un pour te chausser, t’habiller, te frotter,
d’autres serviteurs encore pour te suivre au bain, pour que, une fois déshabillé et
étendu comme un homme sur la croix, tu sois frotté par eux ici et la; alors ton
masseur s’approche et leur dit « change-le de place, donne-moi son dos, tiens-lui
la téte, présente-moi son épaule » ; puis, rentré du bain chez toi, tu cries : « personne
ne m’apporte a manger ? », et aprés « enléve la table, nettoie ». Voila ce que tu
crains, de ne pouvoir mener la vie d’'un malade. Quant a celle des gens bien
portants, apprends comment vivent les esclaves, les ouvriers, les vrais philosophes,
Socrate qui avait femme et enfants, Diogeéne, Cléanthe qui tirait I’eau du puits en
méme temps qu’il étudiait. »'®.

Les philosophes, avec plus ou moins de profondeur et de conviction,
défendent I’idée d’une « pauvreté volontaire » positive pour chaque individu qui la
pratique. C’est une vision qui touche a I’éternel retour a I’age d’or, le régne de la
frugalité et de la félicité, de I’absence de besoins, donc de passions ; adaptée aux
réalités de la société romaine de leur temps, cette pauvret¢ permet de la
sauvegarder. Il est possible de trouver des échos de cette tendance chez de
nombreux écrivains qui ne sont pas des philosophes, mais subissent I’influence de
« I’air du temps ». L’exemple d’Horace est édifiant a cet égard : « on méne avec
peu une vie heureuse »'’ ou bien « posséder beaucoup n’est pas un titre pour étre
appelé heureux : a meilleur droit, il s’empare de ce nom celui qui est maitre dans
I’art d’employer sagement les présents des dieux et de supporter la richesse d’une
vie restreinte »'%, « qui borne ses besoins a ce qui sufit n’a pas a s’inquiéter des
tourments de la mer, ni des cruels assauts de I’Arcture qui se couche et du

D Ep, 11, 18, 8.

“Ep., 11,20, 13.

5 De brev. Vit., 26.

' Epict., Entret., 111, 26, 21-23.

70d, 11, 16, 14.

® Ibid., 1V, 9, 45-48. ’
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Chevreau qui se léve, ni de ses vignes fouettées par la gréle, ni d’un sol dont la
promesse est menteuse, quand les- arbres accusent tantot le ciel, tantot les
constellations qui brilent les campagnes, tantét les rigueurs de ’hiver »'°.

11 est vrai que tout pauvre n’est pas philosophe et que tout philosophe n’est
pas pauvre ; beaucoup d’hypocrisie peut régner comme le remarque Martial : « quand
tu fais, stoicien Chaeremon, un éloge hyperbolique de la mort, tu veux m’étonner et
me faire admirer ta grandeur d’ame. Cette haute vertu tu la dois a ta cruche a I’anse
cassée, a ton mélancolique foyer que nul feu n’attiédit, et a ta natte, et a tes
punaises et au cadre cassé de ton grabat que rien ne garnit, a la toge écourtée que tu
portes nuit et jour... Dans la géne il est aisé de mépriser la vie : celui-la manifeste
de la grandeur d’ame qui a la force d’endurer la misére »°. La « pauvreté
volontaire » est méprisable si elle est hypocrite et n’existe que pour se faire passer
pour philosophe. On peut endosser le costume du pauvre sans |’étre véritablement.

Ce tableau rapide montre que la pauvreté a sa place dans la société comme
élément d’amélioration de I’homme dans sa marche vers la vertu. Mais cette
pauvreté a des degrés et le dénuement ne peut étre absolu car il détruirait la liberté
de chaque individu. Le degré de pauvreté nécessaire doit conserver a chacun le
minimum pour vivre et penser. Cette vision philosophique de la pauvreté est
totalement positive. On pourrait croire qu’elle laisse aux pauvres, dans la société,
une place de choix.

En dehors du cadre philosophique il y a de grandes difficultés a parler du
pauvre ou de la pauvreté 8 Rome car ces concepts ont une grande relativité et
reflétent le plus souvent un état des représentations collectives en un temps et en un
lieu donné. C’est ce qu’avait constaté Michel Mollat: « (la pauvreté est) une
situation subie ou volontaire, permanente ou temporaire, de dépendance et d’humi-
lité, caractérisée par Ja privation des moyens, changeant suivant les époques et les
sociétés, de la puissance et de la considération sociale »*'. Malgré ces difficultés
d’approche du probléeme concret que posent le pauvre et la pauvreté dans la société
il nous faut nous intéresser aux documents littéraires qui présentent les réalités
quotidiennes. Dans ce cadre il est nécessaire de tenir compte du fait qu’il ne sera
pas possible d’envisager I’existence des niveaux de pauvreté et de les évaluer,
d’évaluer la nature des privations selon des groupes particuliers. 11 sera simplement
étudié la fagon dont les écrivains décrivent et jugent la pauvreté, ce qui ne refléte
pas obligatoirement le vécu, mais présente un tableau qui pourrait étre qualifié
d’« idéologique », c’est-a-dire reflétant un ensemble de préjugés et de représentations
subjectives de la société. Mais, en méme temps, il faut bien souligner qu’un tel
tableau n’est pas totalement déconnecté de la réalité puisqu’il sert a alimenter
I’action des élites et qu’il est leur regard sur la pauvreté et les pauvres.

" Ibid., 111, 1, 25-32.
% Mart., Epigr., X1, 56.
2 Etude sur ['histoire de la pauvreté (Moyen Age-XV1°¢ siécle), Paris, 1974, p. 12.
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Le vocabulaire employé est fondamental dans une telle approche. 11 offre
bien des difficultés dans sa diversité et son imprécision dans les emplois qu’en ont
faits les auteurs et dans les moments de la rédaction. Un rapide regard permet de
déceler les termes les plus courants : pauper (et ses dérivés paupertas, pauperies,
paupertinae, pauperculus), egens (egestas, egenus), inops (inopia), miser, tenuis,
vilis, mendicus (mendicitas, mendicare, mendicatio) en particulier. Chacun de ces
mots a son sens propre qui apporte une nuance ou une teinte particuliére a la notion
globale de pauvreté. Il est nécessaire d’en tenir compte.

Varron a tenté de trouver des étymologies qui permettent la compréhension
du terme de pauper : « pauper vient de paulus et de lar »*, c’est-a-dire celui qui a
un petit foyer. Varron place donc le terme de pauper dans la sphére économique de
la propriété, méme si c’est au niveau le plus bas. Dans un autre extrait de son
ceuvre le méme auteur définit la paupertas comme issue de pecunia parva, comme
le pensent d’ailleurs quelques philologues contemporains™. La pauvreté est donc,
d’abord, la privation de la plupart des moyens économiques, mais pas de tous ;
Sénéque, un peu plus tard, I’affirme : « pour ma part, je ne vois pas ce que la
pauvreté soit d’autre que la possession de peu »**. 1l est donc évident que le pauper
ne vit pas dans un dénuement complet ; il manque de richesse et son état se place
dans le domaine du relatif. Il existe avec le riche une différence d’échelle et non de
nature. Un pauper posséde des biens, mais en moins grand nombre et en bien plus
faible valeur que d’autres. Beaucoup d’auteurs différents confirment cette
évaluation mesurée de la pauvreté par le terme de paupertas. Martial, par une petit..
anecdote, marque nettement le fossé qui sépare la paupertas de la misére
absolue : « Tu vises néanmoins, Nestor, a prendre le nom et les apparences d’ur:
pauvre et tu veux une place dans le commun du peuple. C’est une imposture et tu t.:
flattes d’une vaine considération. Ce n’est pas la pauvreté, Nestor, que de ne riei.
posséder »**. En réalité le pauper doit travailler pour vivre et il tire ses ressources
de ses activités personnelles et non du travail ou du don d’autrui. 1l est, de ce fi.it
apte a devenir riche.

Le deuxiéme terme utilisé le plus fréquemment est celui d’egens ; il renvoie &
I’idée de privation de quelque chose, puisque egere signifie « manquer de quelcue
chose ». Une étape est franchie et nous sommes passés dans le domaine de I’absolt
car les egentes sont des hommes qui ne possédent rien et sont dans une détresse
économique trés grande. L’inopia, le manque de ressources matérielles, est leur lo:
dans la vie. Sénéque établit précisément cette différence de degré : « Il n’y a pas de

211..5 92« pauper a paulo lare ».
By, 1.
A.Walde, Lateinische Etymologisches Worterbuch, Heidelberg, 1965, p. 257 : paupe:
pourrait dériver de pauco pars, posséder peu.
2 Epist., 17, 5: « non video quid aliud sit paupertas quam parvi possessio ».
3 Epigr., X1, 32, 6-8 : « Pauper et in populo quaeris habere locum. / Mentiris vanoque tibi
blandiris honore. / Non est paupertas, Nestor, habere nihil ».
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raison pour que la pauvreté (paugpertas) nous éloigne de la philosophie, pas méme
la misére (egestas) ne le ferait »

Certaines nuances sont encore introduites par le terme de mendicus ; son
étymologie tend a le faire venir de I’expression manu dicere, tendre la main pour
mendier ; mais le mendicus est aussi I’homme qui a un mendum, une tache
physique ou morale qui le met a part, le distingue de tous les autres. Dans la réalité,
c’est celui qui dépend totalement des autres pour vivre, le mendiant qui ne posséde
aucune source de revenus personnelle et qui n’a pas d’aide extérieure régulicre. Il
est le pauvre absolu, celui qui, dans la société, a le moins pour vivre? : « Il est
appelé mendicus parce qu’il a le moins pour vivre, ou alors parce que, chez les
anciens, on avait I’habitude de fermer la bouche et de tendre une pauvre main,
comme si on parlait avec la main ». Mais ce degré le plus bas de la misére n’est pas
forcément permanent ; il est souvent dii a un revers de fortune qui plonge I’individu
dans cet état de dépendance totale, sans toit pour se protéger. Mais cet état est
considéré comme provisoire, provoqué par un revers de fortune, le temps de
trouver un logement, un travail, un revenu... ou de mourir.

Il existe donc une gradation certaine entre ces termes, méme s’ils restent tres
proches les uns des autres. A une extrémité se trouve le pauper qui vit dans une
situation de détresse économique relative, car il a des revenus qui lui assurent le
quotidien, mais il en a moins que d’autres, ce qui le prive de moyens politiques,
juridiques, culturels et intellectuels. Mais la perte de ses revenus réguliers le fait
tomber dans la catégorie des egentes, puis, par la perte du logement, dans celle des
mendici. Ces termes sont tous attachés a une notion de « niveau de vie ». Le degré
de privation défini par ces mots laisse de coté toute appréciation de classe ou de
catégorie sociale puisque le passage de |’'une a |’autre parait toujours possible.
D’ailleurs il est impossible de confondre pauvre et plébéien, car la plebe est
composée d’individus dont le niveau de fortune peut varier considérablement, des
démunis, qui ne jouent aucun rdle, aux privilégiés de la fortune qui participent a la
direction de la cité et peuvent faire partie des ordres supérieurs®™. Les pauvres ne
sont qu’une partie des plébéiens et ils se définissent avec des criteres qui ne SONt en
rien politiques; I’hétérogénéité de leur situation leur interdit toute prise de
conscience d’une unité de destin.

Les termes dont nous venons de parler sont utilisés dans la littérature latine,
mais le nombre des occurrences est faible, car le théme de la pauvreté n’est que
rarement abordé. Il est possible d’établir une petite statistique®

2 Epist., 17, 6.

7 Isid., Orig., 10, 175 : « mendicus dictus quia minus habet unde vitam gerat : sive quia mos
erat apud antiquos os claudere egenum et manum extendere, quasi manu dicere ».

3 C.Virlouvet, Tessera frumentaria. Les procédures de la distribution du blé public & Rome,
BEFAR, Paris, 1994, p. 55.

29 Statistique établie par Magali Reghezza dans son mémoire de maltnse dactylographié,
Pauvres et pauvreté a Rome, Paris 1V, 2001.
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Pauper et dérivés : Plaute : 50. Térence : 12. Cicéron : 58. Salluste : 3. Tite-
Live: 14. Tibulle : 11. Horace : 48. Properce : 6. Sénéque I’Ancien : 60. Séneque :
176. Pétrone : 9. Pline I’Ancien: 18. Martial : 45. Juvénal : 18. Pline le Jeune:
7. Tacite : 24. Suétone : 5. Apulée : 52.

Egens et dérivés : Plaute : 25. Térence : 9. Cicéron : 115. Salluste : 25. Tite-
Live : 27. Horace : 4. Properce : 2. Sénéque I’Ancien : 12. Sénéque : 47. Pétrone :
2. Pline I’Ancien: 14. Martial : 4. Juvénal : 3. Pline le Jeune: 3. Tacite :
32. Suétone : 9. Apulée : 20.

Inops et dérivés : Plaute : 2. Térence : 9. Cicéron : 82. Salluste : 26. Catulle :
1. Tite-Live : 86. Tibulle : 1. Horace : 5. Sénéque I’Ancien : 8. Sénéque : 38. Pétrone :
4. Pline ’Ancien: 18. Juvénal : 1. Pline le Jeune : 2. Tacite: 39. Suétone: 17.
Apulée : 10.

Mendicus et dérivés : Plaute: 24. Térence: 1. Cicéron: 15. Tite-Live : 1.
Horace : 5. Sénéque I’ Ancien : 26. Pétrone : 3. Martial : 1. Juvénal : 5. Apulée : 7.

Cet état des choses montre que tous les auteurs étudiés utilisent le mot
pauper et ses dérivés (sauf Catulle), qu’egens et inops sont assez fréquents, mais
que mendicus est rare. 1l faut, en outre, faire attention au genre littéraire ; il est
certain que dans Plaute le pauvre est un personnage principal de la comédie
(’Aululaire a comme théme central la paupertas®), mais il est plus un objet
littéraire qu’un reflet de la réalité, méme si certains y ont vu un lien avec la
situation socio-économique de I’époque. La pauvreté est un théme récurrent chez
les satiristes et les auteurs de romans; mais c’est le genre qui le veut. Les
historiens utilisent trés peu mendicus, comme s’il y avait une certaine répugnance
pour le sujet, ou du désintérét, de la prudence ou méme une absence de conscience
du probléme.

Ces écrivains, pour décrire la pauvreté, sont d’abord sensibles aux conditions
de vie. Plusieurs passages sont significatifs dans ce domaine ; pour Martial, le
pauvre, a Rome, celui qui n’a pas pu mettre en valeur ses talents d’avocat ou de
poéte, celui qui ne peut méme plus devenir le client d’un homme riche. Les pauvres
ne peuvent payer leur loyer et sont transis de froid, ils ne mangent jamais a leur
faim®'. Ce dernier trait est le plus courant pour désigner, et remarquer, le pauvre ;
déja Plaute I’utilise en decnvant Ergasile : « ille miserrimust, qui cum esset cupiit,
tum quod edit non habere »’°. Pour I’observateur extérieur le pauvre a comme
préoccupation premiere de se nourrir ; c’est celle des prostituées de Subure qui ont
le wsage livide, la faiblesse attachee a leur corps, les os saillants, rongées de
fievre”. Clest I’épuisement des corps di aux carences alimentaires. Le Jgorps
affaibli par la faim supporte difficilement le froid et grelotte, sans protection®®. Les

% Aul,1,2,88:« Pauper sum ; fateor ». 1,2, 192 : « meam pauperiem conqueror ». 11, 2, 227:
« me autem esse hominem pauperum pauperrimum ».

3" Mart., Epigr., 111, 38.

32p|, Cap., 461462.

¥ P, Cist., 11, 404.

3 Mant., Epigr.,, X, 5, 6=7 et V1, 50, 2 : « errabat gelida sordidus in togula ».
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vétements sont faits d’étoffe grossiére, les toges sont trop courtes et peuvent offrir
un spectacle obscene, les souliers déchirés, quand le pauvre ne va pas pieds nus®.
Les pauvres n’ont pas de mobilier et leurs instruments de la vie quotidienne sont en
mauvais état® ou plus petits qu’ailleurs®’. Leur dénuement peut étre complet : « Tu
n’as ni toge, ni foyer, ni lit (fit-il hanté par les punaises), ni nattes tressées de joncs
spongieux, ni esclave, jeune ou vieux, ni servante (fit-elle dans I’enfance), ni
cadenas, ni verrou, ni chien, ni coupe »*®. C’est la un portrait stéréotypé qui peut
étre retrouvé dans de nombreuses autres ceuvres ; Catulle a utilisé une grande partie
de ces lieux communs sur le mode satirique sinon licencieux’. Ces auteurs
constatent I’existence de la pauvreté, la caricaturent au besoin, mais ne I’admirent
en rien. L’opposition avec la réflexion philosophique est ici compléte et ne permet
pas de vrai rapprochement ; ce sont deux mondes différents, mais qui, ni I’un ni
I’autre, ne posent le probléme de la place et du réle du pauvre dans la société de
son temps.

La pensée politique a dépassé ce stade de la simple constatation de
I’existence du pauvre dans la société pour tenter d’en évaluer le réle. Elle I’a
toujours présenté comme un élément perturbateur, de fagon permanente, pour une
société équilibrée. C’est ainsi que Salluste procéde a ce qui ressemble a une
analyse sociologique de la composition des troupes de Catilina. Il présente la plébe
qui a suivi le révolté comme un ensemble de personnes marquées avant tout par la
pauvreté et, par la méme, envieuses: « ceux qui n’ont rien envient les bons
citoyens, exaltent les mauvais, haissent le vieil état des choses, aspirent a un
nouveau... ; ils vivent sans souci du trouble et des séditions, car la misere (egestas)
met aisément a 1’abri de tout dommage »*°. C’est la représentation d’une masse
anonyme, réunie par son seul dénuement et par la jalousie. Elle est formée
d’hommes qui s’étaient distingués par leur impudence, leur infamie, par la
dissipation de leur patrimoine, par leurs turpitudes et leurs excés; de la I’asso-
ciation de la pauvreté et de la corruption (homines egentes, malis moribus), ce qu’il
y a de plus dangereux pour un Etat constitué. Pour Salluste, et la plupart de ses
contemporains, la pauvreté est étroitement liée aux vices, aux mauvaises mceurs, a
I’oubli de tous les principes moraux.

¥ Mart., Epigr., V1,50 ; 11, 43, 8 ; 1, 104, 56 : « sordidior multo post hoc toga, paenula peior
/ calceus est sarta terque quaterque cute » ; V11,92, 7; X1, 56, 6; 11, 46, 7-8.

%P1, Aul., Mart, Epigr., X1, 32.

3 Juv., Sat., 1, 205-207 : « Lectus erat Codro Procula minor, urceoli sex / Ornamentum
abaci nec non et parvulus infra/ Cantharus et recubans sub eodem marmore Chiron ».

% Mart., Epigr. , X1, 32, 1-4.

3 Cat, XXIII : « Quare non tibi sit bene ac beate ? / A te sudor abest, abest saliva, /
Mucusque et mala pituita nasi. / Hanc ad munditiem adde mundiorem. / Quod culus tibi purior sallilo
est, / Nec toto decies cacas in anno ; / Atque id durius est faba et lapillis. / Quod tu si manibus teras
fricesque, / Non unquam digitum inquinare posses / Haec tu commoda tam beata, Furi, / Noli
spernere nec putare parui, / Et sestertia quae soles precari / Centum desine : nam sat es beatus ».

“© Sall., Cat., XXXVII, 2-3 : « quis opes nullae sunt, boris invident, malos extollunt : vetera
odere, nova exoptant ; ...turba atque seditionibus sine cura aluntur, quoniam egestas facile habetur
sine damno ».
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Cette description reléve de préjugés présents chez bien d’autres auteurs ; le
pauvre est perqgu comme toujours malhonnéte car il lui faut chercher de quoi vivre
et il ne le peut qu’illicitement : en vendant son corps, en s’astreignant aux plus
basses besognes, en trompant et en trichant''. De ce fait le pauvre ne peut étre
reconnu comme témoin car il risque de le faire pour de I’argent. Il est toujours
I’objet de soupgons, de craintes, fondées ou non. On se méfie d’autant plus de lui
que la domination de I’argent-roi ne lui permet pas de se faire entendre”

Dans ces conditions il est normal qu’un fossé se soit creusé entre ceux qui
possédent et ceux qui n’ont rien et que se soit répandue une peur diffuse du pauvre.
C’est ce que Cicéron met bien en valeur, a plusieurs reprises, quand il parle en
avocat ou en homme politique. Pour lui, oppose¢ a tout désordre, la masse composée
de citoyens déclassés est dangereuse, car préte a s’emparer du bien d’autrui sans
respecter les grandes vertus de dignitas, honestas, fides. Les pauvres ne peuvent
former que des bandes criminelles qui veulent renverser I’ordre établi ; ce sont des
improbi”. Le pauvre ne peut étre qu’un ferment de désordres, un danger pour
I’ordre social et pour les élites romaines. 1l porte en lui un esprit révolutionnaire, il
est subversion de la société. Cicéron y joint continuellement une connotation
morale qui lui parait indissociable du reste. Dans les troupes de Catilina ou de
Clodius, a co6té d’esclaves, de soldats, d’irresponsables et de dépravés, de
criminels, il y a des egentes cives. Il s’agit du mauvais peuple*, celui qui manque
de jugement, qui est ignorant et inconstant, parfois violent*’. Ce dernier s’oppose
au « bon peuple » formé des riches, sénateurs et chevaliers, qui possédent des
vertus morales diverses, modestia, prudentia, sapientia, un ensemble de qualités
qui intégre la connaissance, la réflexion et I’intelligence®

Le mauvais peuple est essentiellement composé de pauvres et s’agrégent a
eux des déclassés et tous ceux qui ont une vie précaire. De ce fait, cet élément
potentiellement moteur des désordres ne peut avoir les mémes droits et les mémes
devoirs que d’autres hommes qui ont un rang social plus élevé, sont plus riches et,
par 1a méme, plus sages. Comme Cicéron le fait supposer, les centuries les plus
basses par le cens ne peuvent imposer leur volonté™’. Le danger est de voir les
pauvres rechercher le pouvoir, et le faire par la force. Ils sont, par l1a méme,
moralement condamnés ; en se révoltant les citoyens pauvres perdent la dignitas

I Mart., Epigr., 1V, 5, 5-7 : « Nec potes uxorem cari corrumpere amici : / Nec potes algentes
adrigere ad vetulas ; / Vendere nec vanos circa Pallatia fumos ». Voir VI, 50.

2P|, Mén., V, 2, 578-579 : « S’il est pauvre et, en méme temps, un brave homme, on le j Juge
comme un moins que rien ».

¥ Cic., Off., 111, 6 en particulier.

“ F. Favory, Classes dangereuses et crise de I’Etat, dans Textes, politique, idéologie : Cicéron.
Pour une analyse du systéme esclavagiste : le fonctionnement du texte cicéronien, Annales littéraires
de I’Université de Besangon, Paris, 1976, p. 163.

% Cic., Dom., 4, 88 et 13, 14, 54. Mil., 22, 42. Sest, 77, 141 : légéreté, manque de jugement,
ignorance, tendance a I’erreur, inconstance, violence, folie.

“6 Le verus populus dans Sest., 108, 114 en particulier.

7 Cic., Rép.. 11, 33.
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qui est attachée a leur statut juridique. Ils se mettent en position de marginalité, ce
qui les pousse a s’associer a des non-citoyens. Les egentes se laissent entrainer a la
révolte parce qu’ils ne possedent rien et'qu’ils ne peuvent donc rien perdre. Ils sont
moralement et socialement condamnés par les élites. 1l y a assimilation entre la
sphére du moral et celle de I’économique. Cette vision est certainement assez
éloignée de la réalité. Dans le déroulement des révoltes ou des émeutes que nous
connaissons, les participants sont désignés par des expressions vagues qui ne sont
pas forcément en liaison avec le niveau économique (turba, vulgus, multitudo en
particulier) et qui montrent certainement que les pauvres ne sont pas tous des
révoltés en puissance.

La vision de la pauvreté et des pauvres par la société et les €lites romaines ne
permet pas de se faire une idée précise des pauvres a Rome. En effet, s’affirment a
nous trois présentations qui ont des niveaux différents mais dont aucune
n’embrasse la totalité des problemes. La premiére montre la pauvreté comme un
theme philosophique ; elle la magnifie comme élément nécessaire, indispensable, a
la vie d’un philosophe, ce qui en limite la portée sociale. La deuxiéme présente la
pauvreté sous la forme d’un théme littéraire par lequel le pauvre devient un
personnage de comédie ou bien est présenté sous une forme pittoresque. La
troisiéme en fait un théme politique et social, présentant la pauvreté comme un
élément de trouble et de révolte. Ces trois présentations, I’une positive, les deux
autres négatives, mais aucune n’est réaliste. On peut se demander si les élites
romaines ont vraiment cherché a connaitre la pauvreté et, en particulier, a en
dégager les véritables causes*.

Université de Paris IV-Sorbonne

“8 C.Nicolet, Rome et la conquéte du monde méditerranéen, t.1, Les structures de |'ltalie
romaine, Paris, 1995, p.188. W Fitzgerald, Labor and Laborer in Latin Poetry ; The Case of the
Moretum, Arethusa, 29, 1996, p. 389418. 1l analyse I’impossibilité pour 1'élite urbaine de parler
vraiment et réellement de la pauvreté dans des ceuvres littéraires.
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RENE MARTIN

DE ROME A BYZANCE, OU LA METAMORPHOSE
D’UN EMPIRE

Ce titre un peu trop pompeux dissimule en fait une question trés simple, mais
a laquelle la réponse n’a rien d’évident : quand prend fin ce qu’on appelle
I’Histoire romaine ? Il m’a semblé que poser cette question (maintes fois
débattue) et tenter d’y répondre était un bon moyen de rendre hommage a celui qui
fut et demeure I’un des meilleurs historiens de I’Empire. Je me permettrai de
commencer par deux banalités. Nul n’ignore, bien entendu, ce que fut I’Empire
romain, cet immense territoire qui couvrit lors de son apogée trois millions de
kilométres carrés, et dont la téte était la prestigieuse ville de Rome, Urbs, « la
Ville » par excellence. Nul n’ignore non plus que I’Empire byzantin, qui fut le plus
vaste Etat du Moyen Age et dont la chute survenue en 1453 devait étre I'un des
grands événements marquant le début des « Temps Modemes », n’est autre, en un
sens, que I’Empire romain se survivant a lui-méme. Mais de I’un a I’autre,
autrement dit de « Rome » a « Byzance », comment s’est opéré le passage ? Dans
quelles circonstances et selon quel processus s’est-il produit ? Et,surtout, a quel
moment de I’Histoire peut-il étre considéré comme achevé ? Sur ces trois
questions, qui sont de nature géopolitique, comme on dit aujourd’hui, les historiens
se sont souvent opposés, et aujourd’hui encore ce probléme de périodisation ne
saurait étre considéré comme entiérement résolu.

*

1. Pour tenter de le résoudre, il faut commencer par rappeler en deux mots
quelle était la situation de I’Empire romain a la veille de I’an de Grace 324, ou fut
décidée la création de cette ville de Constantinople, appelée a devenir ce qu’on a
appelé « la deuxieme Rome ». La destinée de cet Empire pose sans aucun doute
(chacun le sait depuis Montesquieu et sa Grandeur et décadence des Romains) I’un
des plus grands problémes de I’Histoire universelle. Voila, en effet, une simple
« cité » antique, Rome, qui durant sept siécles, en un mouvement d’expansion
apparemment irrésistible, a conquis la moitié du monde alors connu, et a fini a se
trouver a la téte de cet immense territoire sur lequel régnait pleinement, au milieu
du II siécle de notre ére, la fameuse pax Romana et qui englobait le Moyen Orient,
le Maghreb et I’ensemble de i’Europe a I’exception de la Germanie et des pays
baltes et scandinaves. Et puis voila qu’en un laps de temps trés bref, quelques
décennies, dans le second tiers du siécle suivant, on voit cet édifice grandiose
vaciller, jusqu’a étre a deux doigts de sombrer, emporté par une crise généralisée.

StCI XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 89-99
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Cette « crise du III° siécle », a laquelle René Rémondon a consacré naguére un
livre partiellement dépassé, mais toujours passionnant, est multiforme, puisqu’elle
est conjointement militaire, politique, économique, religieuse et culturelle : les
peuples dits « barbares » (le Tiers-Monde de I’époque), poussés par un vaste flux
migratoire, tentent un peu partout d’enfoncer cette immense frontiére qu’était le
limes ; les armées, dont le poids politique devient prépondérant, font et défont les
empereurs en multipliant les « putschs » (on a appelé cela « I’anarchie militaire »);
I’insécurité se répand, I’inflation galope, les imp6ts ne rentrent plus, les routes ne
sont plus entretenues, la natalité s’effondre, la religion traditionnelle (le vieux
polythéisme gréco-romain) est en déroute, concurrencée par d’autres religions,
venues d’Orient, au nombre desquelles le christianisme : la vie littéraire et
culturelle s’étiole et peu a peu s’éteint. C’est d’ailleurs dans le domaine de la
littérature que la crise apparait avec le plus de netteté : alors que le siécle
précédent, illustré notamment par des écrivains de ’envergure de Tacite, Pline le
Jeune, Juvénal (et peut-étre bien Pétrone - qu’Eugen Cisek me pardonne !), avait
été particuliérement brillant, le I11° siécle est un véritable désert littéraire, ou les
rares écrivains profanes, semblables aux maigres touffes d’herbe qu’on peut
trouver dans tout désert, sont aussi mineurs qu’il est possible de 1’étre ; il est vrai
que la littérature chrétienne, quant‘a elle, connait une magnifique floraison, et que
’on peut voir dans ce siécle le printemps des lettres chrétiennes — mais,
précisément, il s’agit d’ceuvres de combat, d’ceuvres militantes dont I’écriture,
certes, ne céde en rien a celle des grandes ceuvres classiques, mais dont la finalité
n’est pas a proprement parler littéraire et ou s’exprime méme souvent une
condamnation de la littérature. Je n’ignore certes pas que les recherches les plus
récentes ont conduit les spécialistes de cette période a nuancer quelque peu ce
sombre tableau et 8 minorer dans une certaine mesure cettc fameuse « crise du 111°
siécle », et il me souvient, que, dans une brillante conférence prononcée a la
Sorbonne Nouvelle, E. Cizek avait illustré cette tendance ; il me semble tout de
méme difficile d’en nier la réalité, méme si elle fut peut-étre un peu moins grave
qu’on le disait naguére et que ne le dit notamment Rémondon. Sur les causes et son
mécanisme, les historiens ont émis des hypothéses diverses, les marxistes y voyant
une conséquence de la crise plus vaste du « mode d’exploitation esclavagiste », et
certains historiens rationalistes 1’expliquant par I’influence délétére de la spiri-
tualité chrétienne. Mais |’explication que je juge personnellement la plus
convaincante (je la qualifierais méme de lumineuse), a été fournie, dans son livre
Histoire et Décadence, paru il y a tout juste vingt ans, par un savant qui pourtant
n’est pas un « antiquisant » de profession, j’ai nommé Pierre Chaunu, professeur a
la Sorbonne et spécialiste de démographie historique. 11 a eu le mérite de mettre en
évidence la faiblesse intrinséque de I’Empire a I’époque méme de son apogée.
L’armée romaine, fait-il valoir, n’était pas plus importante que celle de Louis XIV ;
elle ne pouvait donc pas suffire a protéger cfficacement un Empire dont la frontiére
avait 5000 kms de long ; et pourtant le poids de cette armée était financiérement
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écrasant, pour la bonne raison que I’économie impériale, réduite pour I’essentiel a
celle des grands domaines latifundiaires, était & peu prés inexistante : I’Empire
comptait un grand nombre de gens trés riches, mais I’Etat romain lui-méme était
pauvre, et incapable d’entretenir la puissance militaire qu’aurait imposée la défense
du limes. L’armée, en effet, ne codtait rien aussi longtemps qu’elle était
conquérante, pour la bonne raison qu’elle vivait sur les territoire conquis et
s’enrichissait par le butin (songeons a « I’or des Daces »), tout en fournissant a
I’Empire, grace aux prisonniers de guerre, une main d’ceuvre servile a la fois
abondante et bon marché. En revanche, cette méme armée devenait ruineuse
aussitot que cessait la conquéte, de sorte que I’Empire était littéralement
«condamné a la fuite en avant». Le systéme impérialiste consistait en effet a
s’étendre en cercles concentriques en drainant vers un centre improductif les
richesses de la périphérie, et dés lors il excluait totalement I’état stationnaire.
Avancer ou reculer, il n’y avait pas d’autre alternative. Le vrai probleme, estime
donc Chaunu, est donc de savoir pourquoi la conquéte impérialiste s’est un beau
jour arrétée, autrement dit pourquoi, vers le milieu du II° siécle, les frontiéres de
I’Empire ont été fixées en un limes (d’ou vient notre mot « limite »), improductif et
pratiquement impossible a défendre — d’ou, dés 271, I’abandon de la Dacie par
Hadrien. A cette question la réponse est, en fin de compte, d’une extréme
simplicité : I’Empire a cessé d’avancer tout simplement parce qu’il ne pouvait pas
aller plus loin ; et s’il ne le pouvait pas, c’est qu’il se heurtait a quatre obstacles
infranchissables : a I’ouest, I’Océan Atlantique — I’Océan proprement dit, celui des
eaux ; au sud, le Sahara — I’Océan des sables en quelque sorte; au nord, I’immense
forét germanique, quasi impénétrable, et terrifiante depuis le désastre des légions
de Varus au I siécle, I’Océan des arbres, pourrait-on dire; a I’est, enfin, non pas
un Océan, mais un autre Empire, celui d’Iran, véritable forteresse inexpugnable, et
trés hostile depuis I’accession au pouvoir, en 227, de la dynastie des Sassanides.
théocratique et, contrairement a celle des Arsacides qui I’avait précédée, farouche-
ment anti-occidentale. Rome, dés lors, était « bloquée », elle ne pouvait plus
avancer, et la récession devenait inévitable.

2. Pourtant ce « grand malade » allait, comme on sait, connaitre non pas la
guérison, mais une « rémission » d’un bon siécle, grace a la médication énergique
et au régime sévere (je prends «régime » dans son double sens médical et
politique) imposés par le plus remarquable de ces généraux sortis du rang qui
fournissaient a cette époque des empereurs a Rome, a savoir Dioclétien, a mon sens
I’un des chefs d’Etat les plus intelligents, en tout cas les plus lucides, qu’ait conm
le monde antique. Grace a I’instauration d’un authentique régime totalitaire (e
premier qu’ait connu I’Histoire), il est parvenu en vingt ans, entre 284 et 305.
juguler la crise, a redresser I’économie et a contenir les Barbares au-dela du limes.
D’autre part, comprenant, selon la formule de Pierre Chaunu, que « Rome ne
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pouvait rien a trois mille kilométres de Rome », il a pris la mesure spectaculaire
consistant a « décapitaliser » 1’Urbs, au profit de quatre villes dans chacune
desquelles devait siéger un empereur, dans le cadre de cette « tétrarchie » dont
’instauration constitue sa réforme la plus célébre. Ces quatre villes, choisies en
raison de leur position stratégique, étaient Milan, a I’entrée de la péninsule italique,
Tréves, a proximité du limes rhénan, Sirmium, au bord du Danube (non loin du site
actuel de Belgrade) et Nicomédie dans la province d’Asie, la Turquie actuelle, au
bord de la mer de Marmara. Certes, Rome demeurait la capitale en ‘quelque sorte
spirituelle de I’Empire,. mais elle n’en était plus la capitale politique. Son prestige
demeurait intact, mais il était fait surtout des souvenirs de sa grandeur passée. Il
n’en reste pas moins que le redressement opéré par Dioclétien devait porter ses
fruits durant plusieurs décennies, et qu’ici encore la littérature constitue un
excellent barometre : a cet égard, on a pu parler d’une véritable « Renaissance » du
IV® siécle, qui se continue dans les trois premiéres décennies du V° ; c’est un fait
que I’on voit la littérature profane y jeter ses demniers feux en un spectaculaire
« bouquet » final (avec des écrivains comme, notamment, Ammien Marcellin,
successeur de Tacite, le poéte bordelais Ausone, dont I’ceuvre multiforme compte
prés de 8.000 vers, son confrére Claudien, poéte épique qui ne manque pas de
souffle, tandis que les lettres chrétiennes, avec des écrivains majeurs tels que saint
Ambroise, saint Jérome et saint Augustin, pour ne citer que les trois plus grands,
qui comptent au nombre des auteurs les plus brillants de toute la littérature latine.
Mais c’est aussi a cette époque que s’opére une véritable révolution dans les
techniques d’édition, grace au remplacement du fragile papyrus par le parchemin,
et que se réalise un immense travail de révision systématique de toutes les ceuvres
antérieures, devenues peu a peu illisibles en raison de I’accumulations des fautes de
copistes. Le IV siécle, a tous égards, peut étre considéré, sans exagération, comme
I’égal, au plan littéraire et culturel, de celui de Cicéron et d’ Auguste.

Cela dit, comme chacun sait, le systtme de la tétrarchie ne devait pas
survivre a son inventeur. Il reposait en effiet sur le partage du pouvoir entre deux
« empereurs en chef », appelés Augusti, et deux « empereurs subalternes », appelés
Caesares ; chaque fois qu’un « Auguste », pour 'une raison ou pour une autre,
quittait le pouvoir, son « César » devait lui succéder automatiquement, aprés avoir
désigné un nouveau César qui lui succéderait a son tour — et ainsi de suite. « Sur le
papier », comme on dit, c’était parfait, mais dans la réalité cela ne marcha pas du
tout, et, en fin de compte, c’est a I’échec total de ce trop beau mécanisme qu’assista
Dioclétien, qui avait volontairement quitté le pouvoir pour le plaisir de voir
fonctionner sa géniale invention. Il y avait trop de prétendants au pouvoir, et aprés
une longue série d’usurpations et de guerres de succession, sur lesquelles je passe,
I’Empire se retrouva, en 312, avec toujours ses quatre résidences impériales, mais
avec a sa téte, comme avant Dioclétien, un seul et unique empereur, qui avait réussi
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a éliminer tous ses rivaux. Il s’appelait Constantin, et il allait étre a la fois le
premier empereur chrétien et le fondateur de Constantinople — donc, dit-on parfois,
le premier empereur « byzantin » — mais les choses ne sont pas aussi simples. La
grande décision prise par Constantin, aprés celle (fondamentale) de légaliser la
religion chrétienne avant de s’y convertir lui-méme, fut en effet celle de fonder en
Orient, sur le site de I’ancienne cité grecque de Byzance (Byzantion), la ville qu’il
allait appeler Constantinopolis et qui devait étre a ses yeux la « nouvelle Rome »,
et cette décision est probablement inséparable de la premiére. L’idée de susciter a
Rome une rivale orientale n’était en effet jamais venue a I’esprit d’aucun empereur
(sauf peut-étre de Néron, comme on en a parfois émis I’hypothése), et elle
constitue pour les historiens une véritable énigme politique. Les uns tiennent pour a
peu pres sir que Constantin a obéi a des motifs d’ordre religieux, et a voulu
manifester sa reconnaissance envers le Christ (a qui, pensait-il, il devait d’avoir
triomphé de ses rivaux paiens), en lui faisant |’offrande d’une ville nouvelle, pure
de toute trace de paganisme, et destinée a supplanter Rome, coupable a ses yeux de
paganisme invétéré : a un Empire qui se voulait radicalement nouveau, puisque
chrétien, il fallait, a ses yeux, une capitale elle aussi radicalement nouvelle;
Constantinople serait donc née, comme on I’a dit, « du caprice d’un despote en
proie a une intense exaltation religieuse ». D’autres historiens estiment au contraire
que Constantin, tel un chef d’Etat moderne, a obéi a des considérations de caractére
avant tout géopolitique et stratégique : il aurait pensé que Rome d’une part était
trop vulnérable et trop menacée par les invasions barbares pour pouvoir « tenir »
bien longtemps, d’autre part n’avait ni vigueur économique ni arriére-pays
suffisamment riche ; les motifs religieux auraient donc été sinon inexistants, du
moins peu déterminants dans sa décision. Laquelle des deux théses est la bonne ?
Tout bien pesé, j’ai tendance a penser que c’est la premiére qui a le plus de chances
de correspondre a la réalité, et que la seconde est psychologiquement anachro-
nique. En effet, si Constantin avait été motivé par des considérations économiques
et militaires, on ne voit pas pourquoi il n’aurait pas tout simplement choisi pour
nouvelle capitale de I’Empire la ville de Nicomédie, qui était déja résidence
impériale et qui, géographiquement trés proche de Byzance, présentait les mémes
avantages. Seulement il se trouve que Nicomédie avait été-la résidence favorite de
Dioclétien, qui avait été le persécuteur le plus achamé du christianisme: c’est
méme la qu’il avait signé son édit de répression générale de la religion nouvelle.
C’est trés probablement pour cette raison que Constantin a choisi de méta-
morphoser en « nouvelle Rome » non pas Nicomédie, mais une ville en quelque
sorte religieusement « vierge », cette obscure Byzance fondée dix siécles plus tot
par les'Mégariens, dont il allait changer le nom tout en lui assurant une insurpas-
sable grandeur.
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Il fallut six ans pour faire sortir de terre la ville nouvelle : la décision en ayant
été prise en 324, la dédicace eut lieu le 11 mai 330, lors de cérémonies grandioses,
a I’occasion desquelles Rome fut contrainte de faire don a sa rivale de ses plus
belles ceuvres d’art. Et la « cité de Constantin » allait trés rapidement devenir la
plus grande ville du monde antique, avec 600 000 habitants (un nombre que Rome
n’avait sans doute jamais atteint), et puis des palais et des édifices, civils et
religieux, au moins égaux a ceux dont s’enorgueillissait I’ Urbs. Aussi considére-t-on
souvent que le réegne de Constantin marque la fin de I’Empire romain et le début
d’un nouvel Empire, celui qu’on appelle commodément « byzantin », en raison du
site choisi pour la fondation de Constantinople : de paien et fondamentalement
occidental qu’il était, ’Empire devient en effet, avec Constantin, chrétien et
fondamentalement oriental ; Dioclétien, dés lors, apparait a certains historiens
comme le dernier des empereurs romains, et Constantin comme le premier des
empereurs byzantins. Ce point de vue était en particulier celui de mon maitre Pierre
Grimal, dont le grand livre sur La Civilisation romaine s’arréte précisément a
Constantin : « A dater de ce prince, écrit-il, commence un monde nouveau. On peut
admettre qu’avec son régne cesse la civilisation romaine». Serait-ce donc en 330
que se produit le fameux « passage de Rome a Byzance » et que prend fin
I’Histoire romaine proprement dite ? A cette question j’apporterais volontiers ce
qu’on appelle en France une réponse de Normand, en disant « oui et non ». Deux
remarques s’imposent en effet. Tout d’abord, Constantin n’a pas osé aller jusqu’au
bout de son entreprise, car il a conféré a Rome une sorte de droit d’ainesse, d’une
part en gardant a sa téte un « préfet de la Ville », alors que Constantinople n’était
gouvernée que par un « proconsul », comme les autres métropoles provinciales,
d’autre part en maintenant pour les sénateurs de Rome le titre de cl/arissimi, alors
que ceux de Constantinople étaient simplement appelés clari — la différence n’est
pas négligeable, elle est en tout cas significative. La seconde remarque est d’ordre
linguistique : Constantin était pour sa part un latinophone, il savait mal le grec, et il
tenait a ce que la langue officielle de la Cour, de la fonction publique et de I’armée
demeurat le latin, donc la langue de Rome ; elle allait, du reste, le rester pendant
deux siécles : méme dans la partie orientale de I’Empire, savoir le latin était
indispensable pour faire carriére, et il est frappant de constater que, jusqu’au cceur
du VI siécle, I’Université de Constantinople devait compter un nombre égal de
chaires de latin et de chaires de grec: quinze dans les deux cas. Le cordon
ombilical n’était donc pas coupé, et si la nouvelle Rome se posait en rivale de
I’ancienne, elle le faisait un peu comme une fille peut se poser en rivale de sa mére.
Constantinople était une jeune et brillante princesse, mais Rome demeurait en
quelque sorte la reine mére, tenue sans doute a I’écart, mais toujours respectée.

3. Cette situation allait perdurer, sous les successeurs de Constantin, juqu’a la
date fatidique de 395, qui, en France tout au moins (je ne sais ce qu’il en est en
Roumanie), marque dans les programmes des concours de I’Education Nationale la
limite officielle séparant I’Histoire ancienne et de I’Histoire médiévale — limite
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sans doute bien artificielle, mais, pour I’administration, il en faut bien une. Cette en
effet année-la que I’empereur Théodose, dit « le Grand », qui fut le dernier a régner
sur I’ensemble du territoire impérial, partagea avant de mourir ce territoire entre
ses deux fils, comme il aurait pu le faire d’une propriété privée. A I’ainé, Arcadius,
agé de 18 ans, revenait la moitié orientale, avec pour capitale Constantinople, bien
sir, et au cadet, Honorius, agé de 12 ans, la moitié occidentale, avec pour capitale
Milan, la limite (ou la frontiére) entre les deux étant constituée par une ligne
verticale qui demeure d’une actualité brilante, puisqu’elle correspond aujourd’hui
a la fronti¢re entre le catholicisme « romain » et le catholicisme « orthodoxe » et
constitue la ligne de démarcation entre la Croatie et la Serbie — lointaine
conséquence d’une décision prise il y a quinze siécles et qui a entrainé le partage
de I’ex-Yougoslavie - bel exemple de « rémanence » du monde antique ! J’ai hésité
entre le terme de « limite » et celui de « frontiére » ; nous sommes en effet en
présence d’une situation éminemment ambigué, car les spécialistes de I’ Antiquité
tardive ont beaucoup de mal a déterminer si I’on est en présence de deux Etats
distincts, ou d’un seul et méme Etat, administrativement divisé en deux grands
ensembles territoriaux. En droit, il semble bien que la question n’ait jamais été
officiellement tranchée. Mais, dans les faits, tout se passe comme si I’on avait
affaire a deux Empires non seulement distincts, mais plus ou moins opposés I’un a
I’autre. En Occident, vu le jeune dge de I’empereur, une régence de fait est assurée
par le brillant général, et celui-ci s’efforce de maintenir une politique commune
aux deux empereurs, politique don, bien entendu, il se verrait volontiers
I’inspirateur ; mais en Orient, Arcadius est soumis a I’influence de deux ministres
ambitieux, qui sont trés hostiles a Stilicon et ne veulent surtout pas entendre parler
de cette politique commune. Bref; si la coexistence est pacifique, c’est de justesse :
on serait presque autorisé a parler de « guerre froide », et les relations entre les
deux FEtats s’enveniment méme a tel point que I’Empire d’Orient en arrive a
conclure une alliance de fait avec les Barbares wisigoths, dont le chef se nomme
Alaric : il va méme jusqu’a installer ces derniers dans la province de Dalmatie,
correspondant en gros a I'actuelle Croatie, qui pourtant ne reléeve pas de son
autorité, et en échange il semble qu’Alaric s’engage a ne pas attaquer I’Empire
d’Orient, lequel prend de son coté I'engagement de ne pas géner le chef barbare
dans son entreprise de conquéte de I’Empire occidental. Je schématise un peu, bien
sar, et il ne m’échappe pas que la réalité a di étre un peu plus complexe ; mais
enfin ’impression prévaut que Byzantins et Wisigoths s’entendent comme larrons
en foire, et que ce véritable marché va commander toute la suite des événements.
Les deux empereurs ont beau étre fréres, ils sont bel et bien « fréres ennemis », et,
des lors, les choses vont se précipiter. Non seulement I’Empire d’Orient ne fait rien
pour venir en aide a son jumeau, de plus en plus menacé par ce que nous appelons
en France les « grandes invasions », mais encore il s’arrange, le plus souvent
moyennant finances, pour orienter les envahisseurs vers I’ouest et assurer ainsi sa
propre sécurité. Les conséquences de cette « Realpolitik » ne se font pas attendre :
en 410 I'ltalie est envahie par les troupes d’Alaric, Rome est prise et mise a sac
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trois jours durant, ce qui seme la panique chez les Occidentaux et entraine un
sursaut des paiens, convaincus que cette catastrophe inouie est due a la colére des
anciens dieux délaissés (c’est pour répondre a cette accusation que saint Augustin
entreprendra d’écrire La Cité de Dieu ; il n’est pas interdit de comparer cet
événement aux attentats du 11 septembre 2001 — il eut en tout cas un
retentissement analogue, et la lettre que saint Jér6me, reprenant les termes mémes
de Virgile évoquant la chute de Troie, lui consacra depuis Bethléem, ressemble
étonnamment a ce qu’on a pu lire dans la presse apres I’effondrement des « Twin
Towers » : « Une terrible nouvelle nous arrive d’Occident : une ville ancienne
s'écroule, apreés tant d’années de puissance ; dans les rues gisent un peu partout
des cadavres en foule, et partout régne l'image de la mort». L’impensable,
I’inimaginable, s’était produit : les Wisigoths avaient réalisé ce qu’Hannibal, au
lendemain de ses plus belles victoires, n’avait pas osé tenter — attaquer Rome et
s’en emparer. A partir de l1a on va assister, comme chacun sait, a la dislocation
rapide de I’Empire occidental, qui trés vite se trouve réduit a la seule ltalie, et
encore pas pour longtemps : en 455, Rome est a nouveau prise, par les Vandales
cette fois, qui la pillent de fond en comble pendant quinze jours, et en 476 se
produit I’événement majeur, celui que la majorité des historiens, médiévistes aussi
bien qu’antiquisants, considérent comme marquant la fin de I’Histoire romaine et
la véritable « frontiére » entre I’ Antiquité et le Moyen Age : un officier d’origine
barbare, nommé Odoacre, dépose purement et simplement le dernier empereur
d’Occident, un enfant qui, par une double ironie de I’Histoire, porte a la fois le nom
du fondateur de Rome et celui, assorti d’un diminutif, du fondateur de I’Empire : il
se nomme Romulus Augustulus — cela ne s’invente pas ! Quoi qu’il en soit, les
historiens se sont, une fois de plus, beaucoup interrogés sur les causes de cette
désagrégation de I’Empire occidental. Comment un ennemi aussi insignifiant sur le
plan numérique (il y avait environ un million de « Barbares » et quarante millions
de « Romains ») a-t-il pu investir aussi facilement I’Empire, faisant s’écrouler
celui-ci comme un chateau de cartes ? Outre I’explication de Pierre Chaunu, il faut
bien voir qu’en fait le rapport combattants/non combattants €tait de un a cinq chez
les envahisseurs, contre un a cent pour I’Empire : les Barbares étaient un peuple
(ou des peuples) en armes, les Romains un peuple désarmé — et d’abord morale-
ment : I’armée romaine, constituée de mercenaires, souvent eux-mémes d’origine
barbare, notamment germanique, était un corps étranger a la nation, et les masses
populaires de ’Empire, écrasées par les impdts, n’avaient pas plus de patrie que les
prolétaires selon Karl Marx, et n’étaient nullement motivées pour résister a des
envahisseurs qui non seulement ne les effrayaient pas, mais encore leur appa-
raissaient plutét comme des libérateurs. Nous avons ici un témoignage aussi
fondamental que passionnant, celui du prétre marseillais Salvien, que I’on quali-
fierait aujourd’hui de « tiers-mondiste », et qui, dans son ouvrage sur ce qu’il
appelle « le gouvernement de Dieu » — on pourrait traduire aussi « la stratégie
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divine » — (De gubernatione Dei), expose avec un grand luxe de détails (et dans un
latir admirable) ce que je viens de résumer. Naturellement, ces conditions
existaient aussi dans I’Empire oriental, qui se serait sans doute écroulé de la méme
maniére s’il avait subi les mémes assauts. Mais nous avons vu avec quelle habileté
(faut-il dire avec quel cynisme ?), il avait su les détourner de lui.

4.0n dit couramment que cette année 476 a vu la « chute de I’Empire
romain ». Ce n’est pas tout a fait vrai. Ne s’écroule en effet, cette année-1a, qu’un
Empire sur deux, celui d’Occident. L’autre, I’oriental, reste insolemment debout.
Seulement voila : est-il encore « romain »? 1l semble bien, a premiére vue, qu’a
cette question une réponse négative s’impose, et pourtant, cette fois encore, je
jouerai les Normands en répondant « oui et non ». Car les empereurs d’Orient vont,
durant un certain temps, se considérer comme étant en charge du secteur
occidental, et I’un d’entre eux, Justinien, va méme entreprendre de le reconquérir —
ce sera le dernier épisode de ce véritable roman-feuilleton. Justinien (de son nom
complet Flavius Petrus Sabbatius lustinianus), né en 482 et mort en 565, mérite a
mon sens d’étre considéré comme ayant été, beaucoup plus que Dioclétien, le
dernier empereur véritablement romain. Tout comme Constantin, il était en effet
latinophone et, comme I’écrit-son plus récent biographe, Pierre Maraval, « sa
formation essentiellement latine fait de lui un Romain, avec les traits
caractéristiques d’un état d’esprit romain, qui lui inspire I’admiration de Rome et
de son histoire» — c’est a lui, en effet, que nous devons le fameux « Code
Justinien », le Codex lustinianus, qui rassemble en une somme monumentale tous
les textes du droit romain, lesquels, sans lui, ne seraient jamais parvenus jusqu’a
nous: a ce seul titre, il a bien mérité de la romanité. C’était par ailleurs un
travailleur achamé, surnommé « I’empereur qui ne dort jamais » ; c’était aussi un
chrétien fervent (il fit fermer en 529 I’Université d’Athénes, demeurée un actif
foyer de paganisme, ainsi que le temple de Philae en Egypte, ou I’on célébrait
encore le culte isiaque), et si on lui a beaucoup reproché sa soumission a son
épouse, la célebre Théodora, issue du monde du spectacle et parfois présentée
comme une ancienne prostituée, il ne faut sans doute pas surestimer le role
politique joué par celle-ci — peu importe, au demeurant, pour le sujet qui est le
nétre. L’important, a cet égard, c’est que Justinien, a partir de 533, entreprit une
politique active de reconquéte de l’ancien Empire d’Occident, avec la ferme
volonté de reconstituer I’Empire romain universel tel qu’il avait été au temps de sa
grandeur. Cette « reconquista », comme on dit parfois en référence a la reconquéte
de I’Espagne sur les Arabes, commenga par celle de I' Afrique du Nord, qu’il reprit
aux Vandales (il faut lire a ce sujet, dans I’édition qu’en a récemment procurée au .
Belles Lettres Vincent Zarini, la trés belle épopée de I’écrivain africain Flavi:
Cresconius Corippus, la Johannide, qui est véritablement I' Enéide du VI® siécle e.
constitue le chant du cygne de I’épopée antique — on pourrait presque dire le
pendant de I’/liade) ; elle continua par celle de la Sicile, puis de I’Espagne et enfin
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de I'ltalie ; ces expéditions ne furent d’ailleurs pas de simples promenades
militaires, car les « Barbares » qui occupaient ces territoires étaient bien décidés a
s’y maintenir, et ils opposérent aux armées impériales une résistance achamée ;
c’est donc sur une Italie ravagée par la guerre que Justinien rétablit I’autorité
romaine. On peut méme considérer que cette « victoire » se solda en réalité par un
assez beau gichis, et que le « reméde » imposé par Justinien fut pire que le mal, car
la guerre eut pour effet de ruiner totalement le pays que Justinien avait voulu
« libérer » : jusqu’a la reconquéte, en effet, Rome était demeurée, en dépit des
pillages de 410 et 455, une ville importante et relativement prospére ; elle comptait
encore 200 000 habitants, les grands monuments de I’Antiquité étaient toujours
debout, les aqueducs en bon état, et les jeux du cirque continuaient a s’y donner
réguliérement. Un Romain du II° siécle revenu du royaume des morts y aurait
trouvé, certes, des changements considérables, mais il aurait tout de méme
globalement reconnu sa ville. En revanche, aprés la reconquéte, au cours de
laquelle la malheureuse « Ville éternelle » fut prise et reprise cinq fois, elle n’était
plus qu’un champ de ruines, les aqueducs étaient coupés, la population avait
diminué de moitié : comme on I'a écrit I’'un des meilleurs historiens du Bas-
Empire, Ferdinand Lot, « Rome avait cessé, pour des siécles et pour la premiére
fois depuis des siécles, d’étre un des flambeaux de I’univers ». D’autre part la
reconquéte avait été ruineuse non seulement pour les provinces occidentales, qui
avaient énormément souffert, mais pour I’Empire byzantin lui-méme, dont elle
avait trés lourdement grevé le budget. Conclusion : quels qu’aient pu étre les
mérites de cet empereur a la romanité conquérante, lorqu’il mourut en 565,
I’Empire était a bout de forces, et financiérement « au bout du rouleau». La
restauration de I’Empire voulue par lui avait été un grand et beau réve, mais il
s’est terminé en cauchemar, sans doute parce qu’il allait a contre-courant de
I’Histoire. Certaines victoires sont pires que des défaites. ..

Les successeurs immédiats de Justinien (Justin, Tibére et Maurice) allaient
pourtant essayer de poursuivre cette politique en conservant, a défaut de les
étendre, les conquétes occidentales; mais en Italie ils ne purent garder que
Ravenne, et en 615 ils durent abandonner |I’Espagne ; ils parvinrent néanmoins a se
maintenir en Afrique, mais seulement jusqu’a la conquéte arabe, qui survint dans la
premiére moitié du VII® siécle et arracha aussi a I’Empire la Syrie et I’Egypte. Par
ailleurs (et c’est un point a mes yeux fondamental), ils abandonnérent le latin
comme langue officielle : il I’était resté jusque 1a, méme si 90% de la population ne
comprenait et ne parlait que le grec, mais a la fin du VI® siécle c’en est fini, les
textes officiels sont rédigés exclusivement en grec et, pour couronner le tout par un
geste hautement significatif, en 630 I’empereur Héraclius abandonne la titulature
romaine de Caesar Augustus Imperator, a laquelle tous ses prédécesseurs étaient
restés fideles, pour prendre le titre grec de Basileus, « le Roi ». Incontestablement,
c’est la le signe d’un changement radical : jusqu’a cette date I’Empire était en
huelque sorte (et en tout cas se voulait) romano-byzantin, ou latino-byzantin ;
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désormais il n’y a plus qu’un Empire intégralement grec, et c’est a ce moment-la
seulement, selon moi, que se produit vraiment le « passage de Rome a Byzance ».
Le grand tournant se situe donc entre 560 et 630 : jusque la, la page de « Rome »
n’était pas entiérement tournée, et un semblant de continuité avait été au moins
maintenu. Cette fois, il y a vraiment et définitivement scission entre I’Orient et
I’Occident, « Rome » a vécu, « Byzance » est née. Certes, ses habitants continuent
a se désigner eux-mémes par le terme de « Romains » (en grec Romaioi, prononcé
Roméi, d’ou les Arabes feront Roumi), mais cette appellation traditionnelle ne
change rien a la réalité des choses. Ce n’est donc ni en 330 avec la fondation de
Constantinople, ni en 395 avec le partage de I’Empire, ni en 476 avec la déposition
de Romulus Augustulus, mais seulement aux alentours de 630, soit trois siécles
aprées la fondation de Constantinople, que s’achéve I’Histoire romaine, que
commence I’Empire byzantin au sens strict du terme et que débute aussi, du méme
coup, le Moyen Age. Quant a I’Empire byzantin, il tombera a son tour en 1453 (dix
siécles, tout de méme, aprés I’Empire occidental !) sous les coups des Ottomans et,
par une nouvelle dérision de I’Histoire, de méme que le dernier empereur
d’Occident avait porté le nom du fondateur de Rome, de méme le demnier empereur
byzantin portera le nom du fondateur de Constantinople : il s’appellera Constantin,
onziéme du nom ! Et Constantinople deviendra Istanbul, qui n’est pas un nom turc,
mais le calque maladroit du grec eis tén polin, comme un ultime et dérisoire
souvenir du monde antique...et, diront certains, de I’époque ou la ville était encore
européenne — mais ceci est une autre histoire, totalement en dehors de mon
sujet !...

*

Mais ceci, bien siir, est une autre histoire. Il reste que celle de Rome, ou du
« monde romain », n’a pas pris fin avant le VII® siécle. De Romulus a Justinien il
n’y a jamais eu solution de continuité, et la Romanité a toujours été un idéal dont
on pourrait dire qu’il avait la vie dure, puisque ni Dioclétien en décapitalisant
I’ Urbs, ni Constantin en lui créant une prestigieuse rivale, ni Alaric en la mettant
au pillage, ni Odoacre en déposant le pauvre Romulus Augustulus, n’ont pu lui
porter un coup fatal. C’est donc, en définitive, sur quinze bons siécles que s’étend
I’histoire romaine, ce qui représente autant que de Justinien a nos jours, et si I’on
est encore loin, bien sir, des quelque trente siécles de I’Egypte pharaonique, record
de durée sans doute imbattable, ce total impressionnant force tout de méme
I’admiration.

Université Sorbonne Nouvelle

https://biblioteca-digitala.ro



https://biblioteca-digitala.ro



ALAIN MICHEL

L’ANTIQUE, LA MODERNITE, L’AVENIR

Voici maintenant quarante ans que je connais Eugéne Cizek et que j’ai la
chance de travailler avec lui. Comme lui, j’ai toujours essayé d’envisager ensemble
les différents aspects de la culture gréco-romaine. En particulier, elle se prolonge
dans toutes les dimensions du temps. La mémoire, le présent de la modemité, et
aussi I’ére post-moderne, c’est a dire I’avenir. La recherche attentive au jeu des
causes s’attache notamment aux relations qui existent entre ces différents moments.
Elle les saisit moins volontiers dans leur ensemble. Elle étudie les sources plus que
les continuités et elle hésite a aborder I’éternel. Pourtant il est possible et il nous
semble nécessaire d’accorder ces divers aspects. Les différentes formes de la
littérature et de I’art ne doivent pas étre séparées radicalement. Je remergie
grandement mon ami Cizek d’en avoir eu conscience en étudiant constamment a la
fois les pensées, la parole (poétique et rhétorique) et la beauté. C’est dans cet esprit
que je voudrais présenter |’étude qui va suivre.,

Nous commencerons donc par I’Antiquité, et méme par ce qui pourrait
s’appeler la pré-Antiquité. Des sondages ont été proposés par quelques grands
esprits qui se tiennent au-dela du temps puisqu’ils se placent a son origine.

Cela est vrai en ce qui concerne la culture littéraire : on le voit chez Vico qui
a médité sur les formes primitives de I’écriture. Comme le montrent les ceuvres les
plus anciennes, celles-ci apparaissent d’abord dans I’épopée, qu’il s’agisse de la
Bible, des grandes religions orientales ou tout simplement d’Homére. On s’apergoit
qu’il existe entre ces types d’cuvres diverses analogies qui ne sont pas
nécessairement conscientes et qui ont toutes une portée commune : une expression
poétique et généralement mythologique permet de définir la conscience que les
sociétés primitives prennent d’elles-mémes. La Scienza nuova de Vico a donc
suggéré que la poésie était le premier langage du droit et des institutions et qu’elle
préparait 1’avénement d’unc morale philosophique. Insistons en particulier sur
Homeére qui est a la source de notre culture en méme temps que sur la Bible qui le
rejoindra bientot. Quelques analogies frappantes apparaissent : elles concernent
notamment la création et les origines de la nature et des étres vivants. Dans
Homeére et Hésiode comme dans la Genése, nous retrouvons I’esprit et I’eau, ou,
comme disent les Grecs, les deux formes de I’abime, le ciel et la mer, la lumi‘ére et
la nuit. D’autre part, toutes ces ceuvres épiques expriment des humanismes
héroiques ou des divino-humanismes. La mythologie grecque rapproche en une
confrontation admirable les hommes et les dieux, les une sont pour les autres des
exemples ou des rivaux et le monde titanique favorise leurs alliances ou leurs
conflits. Chez les Juifs, Dieu se proméne dans le jardin qu’il a créé. Dans les deux
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cas on se pose de fagon tres profonde la question du commencement. Il n’a pas un
caractére absolu car, alors, on ne pourrait le penser (les savants modernes sont
devant le méme probléme lorsqu’ils essaient de penser le big bang) mais les Juifs
nous disent qu’avant la création il n’existait que le tohu-bohu, c’est le mélange
confus de toutes les formes de I’étre. Les anciens Grecs employaient le terme de
chaos. Le chaos existait avant la création qui, seule, permettait de classer les étres
et de les distinguer dans un ordre.

D’autre part, I’épopée parlait de I’homme. Elle évoquait ses fautes, son ou
ses péchés. Elle disait aussi ses souffrances et sa grandeur. Elle décrivait ainsi
I’ordonnance des cités humaines et des vertus qui pouvaient les sauver ou les
détruire. Ainsi apparaissaient dans toute leur grandeur les distinctions ou les
divisions sur lesquelles allaient méditer les philosophes jusqu’a Vico. Chez les
humains les principales procédaient du courage, de I’amour, de la force et de la
douceur. Du méme coup on voyait naitre le théatre et la tragédie, ainsi que, tout
simplement, le lyrisme individuel et la musique : on arrivait a I’élégie.

Dés lors, a travers les siécles, on voyait s’élaborer la philosophie grecque qui,
dans son courage et sa grandeur comme dans sa lucidité, insistait d’abord et dans
I’ordre sur la ténebre et sur le logos, donc sur leurs contradictions. Au héros
succédait I’individu ou plutdt la personne dont Cicéron disait la dignité aprés les
Stoiciens et dont le Platonisme célébrait a la fois la grandeur et la misere dans sa
méditation sur I’idéal. Les sophistes et les philosophes découvraient les rapports du
beau et du laid dans le langage, du vrai, du faux et du mystére dans la pensée. Les
Romains aprés les Grecs réfléchissaient aussi sur le nombre et les individus. Déja,
aprés le temps d’Alexandre, ils posaient le probleme des républiques et des
empires. L’urbs, s’inspirant a la fois de la liberté ancienne et d’un sens nouveau du
cosmos, trouvait un équilibre durable qui n’a pas encore complétement disparu
jusqu’a notre temps. Rome optait pour I’empire et pour I’unité du monde, les Juifs
choisissaient leur solitude et leur individualité. Le personnalisme allait chercher la
synthése jusqu’a notre temps avec des succes variables.

Nous abordons maintenant la décadence romaine, le Moyen Age et la
Renaissance. Deux questions se posent a eux : comment sauver |’unité ? comment
approcher I’étemnité ? Pour le premier probléme la solution semble d’abord
littéraire. Afin de dominer la mémoire prise dans sa diversité, il faut trouver un
langage commun entre les différentes époques. On parvient a constituer ainsi une
ou plusieurs cultures qui permettront aux diverses générations de se rencontrer, de
se comprendre, de se rejoindre. Nous dirons donc qu’ainsi s’établit, au moins dans
I’idéal, le régne de I’imitation qui va étre dominé par la confrontation des genres
littéraires et qui va aboutir aux classicisme. Celle-ci ne peut s’accomplir dans
I’éducation des citoyens que par I’effet d’un certain universalisme qui se manifeste
en particulier dans I’épopée et qui lui donne dés lors un caractére nouveau : cela se
produit déja avec Virgile qui écrit pour I’empereur, le représente a travers Enée et
révele ainsi, dés leur début, les angoisses de I’avenir. Pour les surmonter il se référe
a la philosophie, d’abord au mélange subtil du Platonisme et de I’ Aristotélisme
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que la Rome des premiers siécles avait congu et accepté. L’élégie se méle alors a
1’épopée, I’amour a I’inquiétude.

Mais la pureté attique et classique ne peut étre enticrement préservée. Tandis
que passent les siécles, s’accentuent les désenchantements et les insatisfactions. Il
s’agit de transformer les déceptions en espoirs. Enée, déja, était chez Virgile
troublé par une anxiété profonde et il reconnaissait qu’il avait choisi pour lui la
« douleur » afin d’assurer aux citoyens le « bonheur ». Il était encore le repré-
sentant d’un atticisme qui se fondait sur ’unité d’une culture, mais deux forces
venaient le corriger ou le détruire : ’asianisme et la barbarie. Dans les deux cas, on
assistait a un renouveau de la violence ou de la liberté. Mais la chance de la
civilisation voulait que le christianisme vienne établir un équilibre.

Il accordait a son tour d’une fagon féconde les sagesses gréco-romaines et le
judaisme, ce qui lui permettait de rétablir une unité transcendante qu’il plagait dans
I’absolu de Dieu et dans le primat de la charité. En méme temps il reprenait et
combinait tous les procédés d’écriture qui s’étaient jusque la distingués. Le mythe
perdurait chez les Barbares avec le Graal et la mythologie germanique. L’unité
était possible, comme devait le démontrer Wagner beaucoup plus tard.

D’autre part, pendant le Moyen Age on assistait a une admirable évolution
des formes littéraires et des formes esthétiques dans leur ensemble. A ce dernier
point de vue, |’art roman se distinguait de I’art gothique a la fois dans la géographie
et dans le temps. Comme son nom I’indique, il procédait profondément de la
tradition romaine qu’il combinait avec un sens nouveau de la beauté dans un style a
la fois sévere et pur, mystérieux et symbolique qu’André Malraux a su célébrer.
Dans le langage, la liturgie catholique introduisait deux formes d’expression, la
séquence et I’hymne ou I’extréme simplicité se mariait a la subtilit¢ dans la
musique grégorienne. Mais ce langage nouveau permettait aussi de comprendre, a
partir du Xlle et du Xllle siécles, la véritable splendeur de la scolastique que notre
temps est malheureusement tenté de méconnaitre. Le rapprochement entre la
beauté poétique et la beauté des arts apparait de maniére manifeste si I’on se réfere
par exemple aux cantiques de Thomas d’Aquin ou de Bonaventure et a la poésie
des spirituels, apres le saint d’ Assise.

Le classicisme va perdurer d’une maniére admirable, aprés la synthése de
Dante, grace a la Renaissance. Mais Pétrarque ouvrait aussi les chemins du baroque
qui rendait possible I’épanouissement de la fantaisie par la liberté des figures de
I’art et du langage. La virtuosité de la rhétorique antique permettait ainsi une
renaissance de I’imitation.

A partir du XVlle siécle frangais le classicisme prend toute sa force en
s’accordant avec une poétique de la préciosité. Encore une fois on assiste donc a
une splendide synthése qui se poursuit essentiellement dans la philosophie au
XVllle siécle. Rousseau retrouve I’accord du Platonisme et du Sto'icisme, Voltaire
la pureté extréme du langage.

Nous arrivons maintenant a la modemité. Le baroque qui est déja devenu le
rococo et qui visait, au siécle précédent, I’accord de la grace et du bonheur, tend a
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exprimer le plaisir sensible; il rencontre du méme coup les difficultés du
sensualisme et les angoisses de la volupté. Nous sommes désormais au-dela du
bonheur. Une tentation majeure se présente, celle de la souffrance. Chateaubriand
et Lamartine en sont d’abord les représentants. Le premier imagine René et médite
avec lui sur le «vague des passions», mais il ne s’enferme pas dans une
interprétation étroite du mal du siécle ainsi dénoncé. Il retrouve le christianisme
dont il favorise la renaissance et il se tourne en méme temps, par une sorte
d’hospitalité culturelle, vers ce qu’il y a d’essentiel dans la philosophie antique et
paienne : le libéralisme politique, la fidélité a I’esprit aristocratique, la splendeur
d’une expression ou I’amertume du sceptique se joint a I’espoir idéal. Lamartine
est lui aussi un homme de douleur et, lui aussi, recourt en méme temps a
I’abnégation chrétienne et au courage stoicien : il est en méme temps le poéte de La
Mort de Socrate et celui du Crucifix. 1l se flattera d’avoir été le fondateur d’une
véritable république aprés 1848, mais il échouera a prolonger sa tentative ;
longtemps avant de I’avoir esquissée il éprouvait déja dans ses deux essais épiques,
Jocelyn et La Chute d’un ange une montée en lui du désespoir. Mais il gardait trés
fortement la volonté de synthése qui lui permettait d’accorder les traditions de la
philosophie et du catholicisme, de Voltaire et de Fénelon.

Mais le principal exemple dans lequel la poésie post-moderne trouve ses
origines réside dans la parole de Baudelaire. Elle reste profondément fidele a toutes
les formes antérieures, a la pureté virgilienne, au cantar che nell’anima si sente de
Pétrarque, de ses sonnets, de ses chansons, a I’évocation de la souffrance et de la
mort. Ce siécle est aussi celui de la poésie visionnaire telle que la congoit dans
toute son ceuvre. Victor Hugo, qui concilie d’une maniére admirable le présent et la
« légende des siecles », le roman et le lyrisme, les mystéres du ciel et de I’abime.

Alors commence, dans une période qui conduit jusqu’a nous, ce qu’on
appelle I’époque post-moderne, c’est a dire celle qui ne se satisfait pas de la
modemité tout en accueillant ses legons et qui aboutit a une des synthéses les plus
complétes de ’expérience poétique. Les recherches qu’accomplissent d’abord de
grands poétes portent d’abord sur le langage, sur les probléemes de la com-
munication, sur la clarté et I’obscurité. On va jusqu’a Mallarmé et Valéry unis par
I’amitié et une certaine idée du style. Mais chacun choisit une tendance différente :
Mallarmé choisit I’obscur et le bouleversement de certaines régles pour atteindre le
mystére de I’étre ; Valéry célebre la valeur a laquelle il voue son art : « Honneur
des hommes, saint langage ». Il atteint dans ses Charmes mais aussi dans ses proses
une sorte de transparence supérieure qui se joint a I’ironie et a la lucidité. Il part de
Monsieur Teste pour revenir jusqu’a Léonard de Vinci. Certes, il s’inspire
profondément de la pensée antique et notamment de Virgile dans ses Dialogues de
l’arbre, mais en méditant sur les mathématiques modernes, il découvre une forme
nouvelle de ténébres : tout ne peut pas étre dit et la poésie trouve aussi une joie
supérieure dans le silence qu’elle atteint au cceur de la science.

C’est ainsi que la science rejoint la beauté dans sa clarté méme ou dans son
clair-obscur. Mais les poétes méditent aussi sur la raison qu’ils mettent volontiers
en question. Les surréalistes veulent I’imaginaire dans sa pureté et développent
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ainsi toute une liberté poétique qui réside dans la fantaisie et dans ses émotions.
René Char revient a Héraclite et au mystére essentiel de la parole que la raison
n’épuise pas. Il dépasse I’imaginaire pour retrouver les images mémes dans leur
pureté dont le modele lui avait été suggéré, pres de la Fontaine de Vaucluse par le
platonisme de Pétrarque, mais qu’il transfigure dans un mystere d’obscurité. Nous
sommes en quelque fagon au-dela des symboles.

La poésie n’est pas seule en cause. Nous devons revenir au roman et par
conséquent a la période ou vécurent Flaubert puis Proust. Le premier est
évidemment obsédé par les images antiques, celles de Rome et de Carthage telles
qu’il les exprime dans Salammbé, mais aussi dans I’histoire du christianisme, de La
Tentation de saint Antoine aux Trois contes. Plus profondément il conteste toute la
culture modeme dans Madame Bovary (« César a Carpentras », selon le mot de
Baudelaire), dans L ’Education sentimentale. 1| montre comment la pensée actuelle
est ramenée par les bourgeois a un ensemble de clichés qui vont jusqu’a remplacer
les lieux communs de I’ancienne rhétorique. Cela ne va pas sans I’altération de
toute rigueur esthétique et morale. C’est pourquoi Flaubert aboutit a ce qui est
peut-étre son chef d’ceuvre : Bouvard et Pécuchet apprennent a douter de la bétise
moderne. Proust, dans le méme sens, cherche un absolu qu’il ne peut plus placer
dans les idées, mais qu’il croit reconnaitre dans I’étre méme du sensible. Aprés
Bergson, il croit que le temps posséde une existence fondamentale, mais qu’elle
semble insaisissable : nous ne devons pas la confondre avec des concepts ou des
idéologies. Son caractére de fragilité se manifeste en particulier dans la culture des
snobs qui ne s’apergoivent pas de leur futilité, mais on en trouve le pressentiment
chez les poetes, les musiciens et les artistes et, plus simplement dans les inter-
mittences du ceeur qui causent aux amants des souffrances qui leur sont chéres. En
fin de compte, pour retrouver le temps, il suffit de discerner la mémoire sensiblc
que nous révele le basculement d’un pavé ou le parfum d’une madeleine.

De notre époque actuelle nous ne retiendrons que peu de textes: ils
appartiennent trés exactement a des temps ou les angoisses du présent réponder.
aux beautés du passé. Les guerres sont.a I’ordre du jour et semblent comprometur.:
la culture : raison de plus pour revenir a elle. De grands auteurs en témoignent. J’en
citerai essentiellement deux. D’abord vient Simone Weil, qui est juive, passionnée
a la fois d’hellénisme et de rigueur spirituelle, dont la voix formule I’une des piu..
fortes exigences de la pensée contemporaine. Elle s’appuie sur Platon plus que su-
Aristote mais elle médite a la ‘fois sur I’idéal et sur I’enracinement. On lui a
reproché quelquefois d’avoir négligé la tradition des Juifs ou leurs souffrances.
mais elle a sacrifié sa vie a la compassion qu’elle avait pour eux et a la douleur quc
lui inspirait son époque tout entiére. Elle agissait surtout dans un esprit de solidarité
universelle qui ne laissait exister aucun malheur sans le combattre ou le partager
Elle affirmait en méme temps son attachement a la culture frangaise et son refus .i:
toute hypocrisie. Elle réussissait ainsi a trouver I’équilibre ou plut6t I’union entr. ‘a
science et la religion, I’esprit et la participation a tout le travail humain, la liberté ct
le don total. Le second nom que je voudrais citer est celui de Louis Massignon qui,
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dans le respect de la « parole donnée », et grace a son profond savoir d’orientaliste,
sut comprendre et prévoir les malheurs qui suivirent la réorganisation du monde
méditerranéen. Il comprit la souffrance des Juifs et de tous les persécutés, mais il
sut aussi qu’il n’était pas possible de leur donner sans guerre des terres qui
appartenaient désormais aux Arabes. Notre temps reconnait qu’il avait raison de
défendre la parole donnée dans le cadre des trois religions méditérrannéennes qui
avaient dominé notre passé. Lui aussi offrit sa vie par un veeu sacré pour que la
concorde fiit rétablie. II mourut peu aprés. Il avait donc insisté sur deux
affirmations majeures : la violence est toujours coupable et désastreuse lorsqu’elle
s’appuie sur la violation d’un serment ; d’autre part les trois religions, judaisme,
christianisme et Islam sont liées par leur histoire méme et c’est un crime de les
opposer. Ici encore et mieux que jamais, les exigences du passé nous aident a
redouter les erreurs du présent.

Nous sommes au terme de notre exposé. Qu’il nous suffise de citer un dernier
nom, celui d’un poéte, et cela nous parait déja significatif puisqu’a nos yeux la
poésie est depuis I’origine le moyen d’unir les hommes et les sociétés. Nous
I’avons déja montré. La réflexion sur la philosophie politique, sur les devoirs
qu’elle entraine, est plus vive et plus anxieuse aujourd’hui qu’elle ne 1’a été aux
siecles précédents. Je citerai seulement le nom d’Edmond Jabés qui vit se réunir sur
sa vie toutes les contradictions d’une époque particuliérement riche en conflits.
C’était un Juif alexandrin qui dut s’exiler et finit sa vie a Paris. Il écrivit plusieurs
livres qui décrivaient le malheur des Juifs et célébraient en méme temps dans la
double expérience du malheur juif et de la culture frangaise le destin de ses
contemporains. Il avait connu les meilleurs poéetes de notre temps, il avait médité
sur la parole humaine et sur ses vocables en se demandant comment dire I’absolu,
il avait décelé les questions que ceux-ci posaient, les affinités qu’ils présentaient,
les mystéres qu’ils laissaient vivre. Il répondait ainsi a son tour aux exigences que
nous avons affirmées des le début de cet article. Il devait tout simplement exprimer
la réalité de la souffrance et la solidarité qu’elle implique dans «la tendre
indifférence du monde », dans sa cruauté et dans son amoureuse communauté.
J’évoquerai seulement un texte présent dans son ouvrage Le retour au livre :

Tout ouvrage est invalidation des ténébres, hymne d’outre-mémoire a la
mémoire ensorcelée. La beauté est le don de la mort a la vie vulgaire pour qu'elle
vive en beauté. Abandonner le livre, c’est se laisser suspendre au veeu du livre a
venir. La moindre faiblesse nous cloue sur place. L'azur est environné de nids d’ou
prennent leur envol des oiseaux dont le vol m’est un émerveillement. L’ heure tient
dans nos yeux. Je m’étonne de ce qui me déchire, sans plus songer a la déchirure...
Je me souviens d’une fin d'aprés-midi ou, seul dans le désert, j'ai vu I’'ombre étoiler
I’espace avec une aiguille si fine que j'ai cru dans ma naiveté que le ciel était peuplé
de pleureuses qui, a chaque piqire, poussaient un cri de feu dont on ne pouvait dire
avec exactitude s 'il était celui d’une femme en transe ou de [ 'univers transperce.

Académie des Inscriptions et Belles-Lettres
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GUY SABBAH

TROIS NOMS PROPRES PROBLEMATIQUES
CHEZ AMMIEN MARCELLIN

La transmission manuscrite des noms propres pose, on le sait, des problémes
spécifiques. IlIs se prétent a toutes sortes de déformations de la part des copistes,
surtout quand leur forme, non latine, pose des probléemes d’identification. Il s’y
ajoute que |’auteur lui-méme, quand il s’agit de tels noms propres, soit latinisés,
soit restés étrangers au latin, a pu déja rencontrer des problémes analogues a ceux
des copistes pour transcrire dans le systéme latin un nom étranger et méme pour
identifier un nom propre comme un anthroponyme, un ethnonyme ou encore un
titre ou une fonction.

Nous étudions ici deux noms chez Ammien Marcellin (24, 2, 4 et 29, 5, 46)
qui nous paraissent impliquer que I’historien a éprouvé des difficultés pour
comprendre a laquelle de ces catégories appartient le nhom propre qu’il utilise. Il
s’agit de noms apparaissant dans un contexte ‘exotique’, non latins, donc propres a
engendrer hésitations et confusions. Nous y joignons un troisiéme texte (15, 10, 6)
comportant aussi un nom propre qui lui a posé probléme, mais dans lequel ce
facteur d’étrangeté, d’‘exotisme’ n’ayant pas pu jouer, c’est plutét la méthode de
I’historien, précisément le mode et le canal de son information qui sont en cause.

Au livre 24, dans le récit de I’expédition de Julien en Perse, aprés avoir
énuméré les villes et localités prises, incendiées ou assiégées par |I’armée romaine
progressant le long de I’Euphrate, Ammien rapporte, entre la prise de Diacira et
celle de Macepracta, 1’épisode d’un guet-apens tendu @ Hormisdas, prince perse
passé du c6té romain, conjointement par le Surena, premier dignitaire perse apres
le Grand Roi, et par un phylarque des Sarrasins Assanites (1). Les Sarrasins se
mettaient alors, par opportunisme ou au plus offrant, au service des Romains ou
des Perses. Julien avait dii probablement, avant le début de I’expédition, refuser
leurs offires de service (2), mais une fois I’expédition lancée, il avait, a Callinicum,
accueilli avec bienveillance I’hommage de certains d’entre eux (3). Il parait
probable que le chef sarrasin associ¢ a Surena faisait partie des rebutés et que,
désormais rallié aux Perses, il exergait ici une sorte de vengeance et espérait tirer
une revanche de I’affront subi.

Ammien présente ses nom et titre d’une maniére complexe, qui a suscité des
interrogations, étant donné surtout que I’organisation politique des Sarrasins, si
organisatiorn il y avait (4), est loin d’étre parfaitement connue et que les historiens
d’aujourd’hui sont amenés a s’appuyer sur des textes comme celui-ci dc. !
I’interprétation est sujette a caution, pour en tirer des conclusions générales enst . -
appliquées au texte qui en est le ou I’un des points de départ.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 107-121
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Voici la premiére partie de ce texte d’aprés I’édition critique de Clark, t. 1,
p-333,1.25:

Malechus Podosacis nomine, phylarchus Saracenorum Assanitarum. Suit une
caractérisation trés négative du personnage — famosi nominis latro, omni saeuitia
per nostros limites diu grassatus-, conforme a I’opinion qu’Ammien a exprimée au
livre 14, 4 sur ce peuple « dont il ne faut jamais souhaiter 1’amitié ni I’hostilité ».
Les éditions plus récentes, celles de J. C. Rolfe (Loeb, 1938, t. 2, p. 410), de
W. Seyfarth 1 (Akademie Verlag, t. 3, 1970, p. 118), de J. Fontaine (CUF, t. 4,
1977, p. 132), de W. Seyfarth 2 (t. 3, 1978, p. 329), de G. Viansino, t. 2, 2001,
p. 594, adoptent le méme texte, fondé sur I’unique manuscrit ancien (IXe s.), le
Fuldensis (V). Seule, I’édition de I’humaniste Gélénius (1533) dont I’intérét est
d’avoir pu avoir accés a |’Hersfeldensis (M), autre manuscrit carolingien
aujourd’hui réduit a quelques pages, les fragments de Marburg, adopte le nominatif
Podosaces a la place du génitif Podosacis.

Si les éditeurs sont d’accord sur le texte, les traductions qu’ils en donnent
sont divergentes. Rolfe interpréte : ‘The Malechus, Podosaces by name, phylarch
of the Assanitae Saracen?’, Seyfarth 1: ‘Der Emir Podosacis, Phylarch der
assanitischen Sarazenen’, Fontaine : ‘Malik, dit Posodaceés (sic), phylarque des
Sarrasins assanites’ (I’éd. Seyfarth 2 ne comporte pas de traduction). L’édition J.
Fontaine, au reste excellente — elle seule consacre une note détaillée (n°320) au
texte et a son interprétation — présente ici un défaut d’harmonisation : outre la
métathese s/d dans I’orthographe du nom propre (I’index rerum notabilium p. 297
restaure la forme correcte a I’article Malechus Podosaces), la traduction ‘Malik, dit
Posodacés ...” est contredite par la hote 320 qui se range, sans nécessité croyons-
nous, a I’opinion de Fr. Altheim et B. Stiehl, Die Araber in der alten Welt, t. 2,
Berlin, 1965, p. 325 sq., pour lesquels ‘un phylarque ne peut pas avoir été en méme
temps un roi ... Podosac était donc le pere de Malechus et Malechus n’est pas un
titre mais un nom propre’. G. Viansino enfin traduit, p. 595 : ‘il Maleco (figlio di
Podosace, ‘filarco’ dei Saraceni Assaniti)’, alors qu’il y a au moins une chose
certaine, c’est que phylarchus porte sur Malechus et non sur Podosacis; mais la
note, p. 643, indique correctement, a notre sens, Malechus=Malik (semitico ‘re’).

Quant a J. Matthews (5), son hésitation est patente : il considére que le nom
de ce chef est ‘the Semitic ‘malik’. Mais il se demande en méme temps si Ammien
n’a pas confondu ce nom avec un titre, en rappelant que ‘malik’ est employé
comme un titre dans ’inscription tombale, 3 Nemara dans le désert de Hauran,
d’Imru’l —quais, ‘malik des Arabes’, datée de 328, écrite en arabe, mais en
caractéres nabatéens. Les commentateurs néerlandais du I. XXIV prennent plus
nettement parti (6) : « Malechus, the Latin form of the Semitic ‘malik’ is probably
a title meaning ‘king’ », tout en rappelant I’interprétation contraire d’Altheim-
Stiehl et I’hésitation de J. Matthews.

Pour nous, malechus est un titre, celui de roi, tiré de la racine sémitique *mlk
(qui donne melekh, malekh, malik), ce qui est conforme a la premiére partie de la
note 320 de I’éd. J. Fontaine. Nous ne voyons pas en effiet en quoi le titre malechus
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serait incompatible avec phylarchus, étant donné surtout le caractére peu fixé et
méme fluctuant de I’organisation politique des Sarrasins, qu’on la considére de leur
coté ou du c6té romain. Phylarchus nous parait au contraire une traduction gréco-
latine assez convenable, conforme en tout cas a I’idée que se faisaient les Romains
de la hiérarchie militaro-politique des Sarrasins, du titre sémitique latinisé
malechus. Nous ne voyons donc pas ici deux personnes, Malechus et son pére
Podosacés, mais un seul et unique personnage, Podosaces, dont le titre est
malechus en langue sémitique (7) et phylarchus en gréco-latin. La note de Rolfe,
p- 411, nous parait juste en substance : ‘an official title. The Saracens were divided
into phylae, or tribes, each presided over by a phylarch, or malechus; an emir’. La
Prosopography of the later Romian Empire, t. 1, p. 709, an nom Podosaces
caractéris€ comme « saracen sheik 363 », considére bien aussi le malechus/
phylarchus Podosaces comme un personnage unique, celui qui combattit contre
Julien en 363, en ajoutant prudemment « the word Malechus is perhaps not a name
but a title meaning king or chief ».

En résumé, la traduction de malechus par ‘roi’, ‘cheikh’, voire ‘émir’ ne
parait pas contradictoire avec phylarchus qui, au contraire, explicite de quelle
maniére les Romains ont voulu nommer les cheiks arabes pour les utiliser, dés la
deuxiéme moitié du Ille s., en vue d’assurer une paix relative aux confins du désert
syro-mésopotamien (8). Nous sommes en présence d’une double fagon d’indiquer
un méme titre, une méme fonction. Notre traduction, proche de celle de J. Fontaine,
serait : « Un malik/malekh, du nom de Podosacés, phylarque des Sarrasins
Assanites » (9). Ammien lui-méme I’a-t-il compris ainsi, comme un titre, ou a-t-il
pris malechus pour un anthroponyme, il est difficile de trancher catégoriquement.
Mais natif d’un pays, la Syrie romaine, ou le grec, puis le latin n’avaient pas fait
disparaitre les langues sémitiques d’usage (syriaque, araméen), il devait avoir assez
de sensibilité et de connaissances linguistiques pour identifier correctement le
terme malechus (10).

Il n’est pas hors de propos de souligner, pour finir, que ce ‘fameux’, ou
cet ‘infame’, brigand est peut-étre, puisque son devenir ultérieur nous est inconnu,
I’un des chefs sarrasins, en tout cas le contemporain de chefs sarrasins que nous
connaissons par d’autres sources, ecclésiastiques : le phylarque Zokomos, le chef
Oboedianus (Obeyda), le mari, non nommé, de Mavia (Mauvia), la premiére reine
des Sarrasins. Ces chefs étaient convertis a cette méme époque au christianisme par
les ermites du désert du Sinai (11). C’est peut-étre la une des raisons, certes
secondaire, de la piétre opinion qu’Ammien professe a I’égard de Podosacés en
particulier et des Sarrasins en général, une raison qui s’ajoute a leurs méfaits de
pillards, d’ennemis de Julien (c’est un Sarrasin de la tribu Tayy qui a tué Julien au
combat, d’aprés Libanios) et a leur absence opportuniste de fidélité a un parti. '

Un contexte également « exotique », celui de I’Afrique du Nord, inconnue
d’Ammien, provoque un cas assez analogue de nom propre problématique. Il se
situe dans le cadre des campagnes qu’un grand général, Théodose I’ Ancien, envoyé
par I’empereur Valentinien ler, mena en Afrique, entre 373 et 375, pour réduire
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I’insurrection du prince maure Firmus qui, partie de Kabylie, avait dangereusement
progressé vers 1I’Ouest (destruction de Caesarea, prise d’Icosium) et trouvait un
vaste soutien chez les chefs de tribus et dans les populations elles-mémes. La
région n’était qu’incomplétement romanisée et uniquement tenue par des cités et
des forts, outre le /imes établi contre les tribus venues du sud, principalement du
Sahara. Naturellement, les difficultés rencontrées par les Romains étaient plus
grandes dans les zones montagneuses quasiment impénétrables. C’est 1a, dans les
massifs de Kabylie et dans la vallée de la Soummam, que Théodose se heurta aux
plus vives résistances de Firmus et de ses alliés, les tribus des Tyndenses et
Massinissenses, des lesaleni/lesalenses, des Iubaleni, des Isaflenses. Malgré son
infériorité numérique, fort de son habileté tactique et sans craindre d’utiliser la
terreur non seulement contre ses ennemis mais contre ses propres troupes, le
Romain parvint a isoler le rebelle de ses alliés et se fit livrer Firmus par le chef des
Isaflenses, dont I’action et la figure rappellent celles du roi Bocchus, qui, cinq
siécles plus tot, avait livré Jugurtha a Sylla (12). A la fois puissant, craintif et
perfide, ce personnage est nommé six fois en 29, 5, mais I’occurrence la plus
importante, celle qui constitue le signalement du personnage, est la premiére (29, 5,
46). En voici le texte et le contexte :

Cui (=Theodosio) rex Igmacen nomine, spectatus per eos tractus opibusque
insignis ... Se présentant au devant de Théodose qui pénétre dans ‘son’ domaine,
Igmacen lui demande insolemment, alors qu’il n’en ignore rien : « quel est ton rang
et qu’es-tu venu faire ici ? ». Il s’attire une réplique cinglante : « Je suis comte de
Valentinien, le maitre du monde, envoyé pour écraser un sinistre brigand; si tu ne
le rends pas immédiatement ..., tu seras complétement anéanti avec le peuple que
tu gouvernes ».

Dans notre édition de la CUF (t. 6, 1999), nous avons adopté la graphie
Igmacen par fidélité au Fuldensis (V), alors que la correction Igmazen, introduite
par le manuscrit humaniste E (Vat. Lat. 2969, daté de 1445), a été unanimement
adoptée, tant par les deux éditeurs du XVle s, Accursius et Gélénius (1533) que
par les éditeurs modemes. Quel est le critére justificatif qui a entrainé la correction
de Igmacen en Igmazen ? Nous ne I’avons trouvé explicité nulle part. Sur la foi des
éditions modernes, le personnage est enregistré sous la forme corrigée Igmazen,
tant dans le PW (IX, 2, 1914, c. 966—967 O. Seeck) que dans la PLRE (t. 1, p. 456).

Ce ‘roi’ commande a la tribu des Isaflenses. Celle-ci, difficile a localiser — on
hésite a proposer de voir dans ces Isaflenses, uniquement a cause de la
ressemblance, peut-étre trompeuse, des noms, les ancétres de la tribu modemne des
Iflissen, en Kabylie littorale —, se trouve peut-étre prés de la boucle de 1’oued Isser.
Cela implique que, conformément a I’analyse éclairante que J. Matthews a donnée
des quatre phases de la campagne de Théodose (13), les opérations sont revenues
vers la zone ou était née la rébellion, au voisinage de la vallée de I’oued
Soummam, dans I’actuelle grande Kabylie (14). Le méme historien rapproche la
terminaison en -en de Igmacen/Igmazen de celle de Bellen et Suggen, autres chefs
de tribus nommés dans le méme chapitre, et du ‘rebelle Faraxen’, attesté dans une
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inscription du Ille s. (/LS 2767). 1l présente cette terminaison en -en (ou en -in)
comme « caractéristique des noms de personne en libyque, tels qu’ils sont
mentionnés dans de nombreuses inscriptions d’un bout a I’autre de I’ Afrique du
Nord romaine » (15).

Or le libyque est ancétre ou proche parent des parlers berbéres, formes
éclatées du berbére primitif, dont le nombre a été estimé a 4 ou 5 mille (16) ! Et
dans 1’'un de ces principaux parlers, le tamazight, rest¢ majoritaire chez les
Berbeéres du Maroc, Imazighen signifie « les Berbéres ». Le mot, sous la forme que
lui ont donnée les Grecs, remonte fort loin, jusqu’a Hérodote qui, en IV, 191,
donne le nom de Maxyes (Mavxue") a des populations du Maghreb, proches du lac
(ou fleuve) Triton, le Chott ed Djerid actuel, dans le sud tunisien. Le géographe
Hécatée de Milet, cible des critiques d’Hérodote, appelait ces mémes populations
Mavzue" (Mazyes). Elles prétendaient, dit Hérodote, descendre des Troyens, c’est-
a-dire, en fait, venir d’ Asie mineure. Mais leur nom dérive en réalité d’une racine
ancienne, probablement libyque (*maz), qui a servi a former plusieurs
ethnonymes : celui des Mazaces, déja cités par Lucain IV, 681 et Suétone, Néron
30, qui plus tard envoyérent leur évéque a I’assemblée de Carthage en 411 (17) et
au concile de Carthage en 484, et qui sont nommés encore plusieurs fois au Vle s.
par Corippe parmi les plus dangereux adversaires du général Jean (18); celui
surtout des Mazyces ou Maziques qui désigne de nombreux peuples en Maurétanie
Césarienne et en Maurétanie Tingitane, peuple de chameliers d’aprés Végece (19),
déja cité dans la Chronique d’Hippolyte (20), présentés dans le chapitre d’ Ammien
comme un peuple ‘belliqueux et endurci’, d’abord allié a Firmus, puis, en partie du
moins, rallié a Théodose (21) et qui peuvent étre localisés, a cette époque, « au sud
du Zaccar, dans les montagnes de I’arriére-pays de Césarée et de Tipasa » (22). Ces
diverses attestations de noms voisins, de formes dérivées mais évidemment tirées
de la méme racine (23), permettent de conclure que « les auteurs de I’ Antiquité
donnaient aux habitants du Maghreb leur vrai nom d’Imazighen » (24).

Tout laisse donc penser qu’Ammien a pris I’ethnonyme Imazighen (‘les
Berbéres’), déja légérement déformé, a son époque, par le passage d’un systéme
phonétique a I’autre ou, a la notre, par les aléas de la transmission manuscrite ou
encore par les deux a la fois, mais aisément reconnaissable, pour un anthroponyme.
La terminaison -en étant la marque du pluriel, qu’on trouve, par exemple, dans
agelliden, pluriel de agellid ‘roi’, I’expression rex Igmacen/Igmazen, pour rex
Imazighen, signifiait ‘roi des Berbéres’. Mais, ayant interprété Igmacen/Igmazen
non comme I’ethnonyme mais comme un anthroponyme, Ammien était obligé
d’ajouter. fautivement, mais ‘logiquement’, la spécification nomine. En lisant,
comme nous le proposons, dans le prétendu nom du ‘roi’ celui de son peuple — en
fait d’une ou de plusieurs tribus berbéres-, nous pourrions apporter un début de
justification a la forme corrigée par E et adoptée par les éditeurs. Il est cependant
plus qu’improbable que ce soit la connaissance des réalités berbéres qui ait amené
I’humaniste de 1445 a substituer /gmazen a la legon de V !
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Le maintien de la lecon Igmacen reste donc justifié en stricte logique
éditoriale. En revanche, peut-étre ne faudrait-il pas, en 29, 5, 53, normaliser, comme
nous I’avons fait en suivant Gélénius et les autres éditeurs, le texte Firmus ... tentus
ab Igmacen custodiretur, donné par V, en ajoutant une désinence d’ablatif
(Igmacene), alors que E maintient ici /gmazen (Accursius adopte Igmaze, qu’il
considere sans doute comme une forme d’ablatif). A défaut de pouvoir atteindre
une certitude — la legon Jgmazene adoptée par Gélénius est-elle un retour a
I’ Hersfeldensis (M), modéle probable du Fuldensis (V), ou une conjecture
classicisante d’humaniste ? —, la position adoptée par E — maintien a I’ablatif de la
forme du nominatif — parait la plus cohérente, si Ammien a bien eu la conscience
linguistique nécessaire pour sentir qu’un nom irréductiblement étranger était
indéclinable. Peut-étre fallait-il alors plut6t éditer ab Igmacen, d’autant qu’en 29,
5, 27, ’expression Suggen eorum ductore semble bien montrer, malgré la lacune
qui suit, que ce nom, berbére lui aussi (25), n’a pas été jugé, y compris dans V,
susceptible d’étre décliné.

Les expressions malechus Podosaci(e)s nomine et rex Igmacen/-zen nomine
sont assez paralleles pour étre rapprochées : nomine étant commun, malechus
apparait plus clairement encore comme |’équivalent de rex, donc comme un titre,
non comme un anthroponyme. Une derniére question se pose: étant donné
qu’Ammien ne connaissait pas directement I’Afrique — alors qu’il connaissait la
Perse —, encore moins les peuples et les noms des peuples qui I’habitaient, est-il
I’auteur — et le responsable- de la confusion de I’ethnonyme Imazighen avec un
anthroponyme ? Son information étant indirecte, il est vraisemblable que la
confusion se trouvait dans la source qu’il a utilisée, trés probablement le rapport
(relatio) que Théodose adressa a I’empereur et au Sénat a la fin de la guerre ou a la
fin de chaque année de campagne (26), rapport(s) qu’il pouvait trouver dans le
Tabularium principis et/ou dans les archives du Sénat : le caractére discrétement
apologétique du récit répond peut-étre aux soupgons, jalousies ou réticences avec
lesquels I’action de Théodose avait été jugée a la Cour par des obtrectatores
maleuoli (27) et son caractére triomphal (28) est peut-étre pour quelque chose dans
la condamnation et I’exécution du vainqueur juste aprés son succés. Ami ou du
moins correspondant de Symmaque (29) et bien vu du Sénat, Théodose aurait
péché par triomphalisme face au cruel et jaloux Valentinien, tel du moins
qu’Ammien a cherché a en imposer I’image (30). A moins que, trouvant dans la
relation officielle, I’expression prudemment anonyme rex Igmacen/zen, ‘un roi des
Berbéres’, destinée a ne pas nommer, c’est-a-dire a ne pas dénoncer aux yeux de
ses compatriotes 1’auteur de la trahison, Ammien ne I’ait interprétée lui-méme
comme contenant le nom propre de I’auteur de la capture et de la mort de Firmus et
n’ait considéré la forme non déclinée Igmacen/zen équivalant a un génitif (‘des
Berbéres’) comme un nominatif apposé au titre ‘rex’ (31).On prendra son parti
de ne pas connaitre le nom propre de ce roi en considérant que c’eit été celui
d’un félon!
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Notre dernier exemple nous permettra d’approcher moins le comportement
linguistique d’ Ammien, puisqu’il porte sur un nom latin, que I’exactitude et
’origine de son information. Il se trouve en 15, 10, 6, dans I’ensemble de chapitres
que I’historien a consacrés a la Gaule, en prélude au récit des campagnes glorieuses
qu’y mena Julien César de 356 a 361. Aprés avoir évoqué la situation géographique
de la Gaule défendue de tous cotés par des remparts naturels, il indique ses quatre
frontiéres correspondant aux points cardinaux. C’est la quatrieme, celle qui ‘fait
face au soleil levant’, les Alpes Cottiennes, qui nous intéresse ici. Apreés avoir
rappelé I’histoire du roi Cottius, adversaire déterminé puis vassal fidéle d’ Auguste,
et la construction par ses soins d’une véritable route, ‘voie médiane, raccourcie et
commode’, il décrit de fagon pittoresque les dangers qui guettent les voyageurs
« venant des Gaules », tant au printemps qu’en hiver. Puis au § 6, changeant
brusquement de perspective, il détaille I’itinéraire, cette fois du point de vue de
ceux qui viennent d’Italie, en donnant les principales étapes du cliuus ltalicus — ‘la
montée du coté de I’ltalie’— a partir de Segusio (Suse) jusqu’au castellum de
Brigantia (Briangon) en passant par la statio nomine Martis (Oulx) et par le
Matronae uertex (le col de Montgenévre, alt. 1804 m). Ses indications sont
corroborées par les différents Itinéraires (32) et par les observations que chacun
peut toujours faire sur le terrain (33).

Toutefois, jugeant I’expression Matronae uertex digne d’une explication,
Ammien, par un intérét personnel pour I’étymologie dont on a d’autres preuves
(34) et/ou pour répondre a la curiosité attendue du public, croit devoir préciser
I’origine de ce toponyme : ‘ce nom lui a été donné a cause de la chute d’une femme
noble’ (Matronae uerticem cuius uocabulum casus feminae dedit nobilis).
L’étiologie du nom est a fois trop précise et son expression trop vague pour ne pas
susciter des interrogations : casus signifie-t-il ‘chute’, conformément au contexte
étroit, celui des glissades et culbutes a redouter, ou plus généralement ‘accident’.
voire ‘malheur’ ou ‘mésaventure’ ? Nobilis signifie-t-il ‘noble’, au sens socio-
logique, c’est-a-dire au Ve s. clarissime ? Ce serait alors une clarissima femina qu
aurait été victime de la chute ou de ’accident, mortel ou non, ce n’est pas précisé:
mais I’accident a pu aussi se produire a une époque antérieure. Ou signifie-t-il une
‘personne distinguée’, plus vaguement encore une ‘femme connue’ ? L’expression
a bien un caractére contradictoire : elle est a la fois précise et vague, plus
ekactement elle a I’air d’étre précise et reste évasive, comme si elle était destinée a
donner a la curiosité des auditeurs-lecteurs la réponse minimale d’un historien peu
shr de son fait.

Cette explication est pourtant reprise dans I’article Matrona du PW (35) dont
I’auteur a ignoré qu’on dispose, sur |’itinéraire alpin partant de la Gaule po
arriver a Turin en passant naturellement par le mons Matronae et par Suse, d’
autre témoignage littéraire au moins aussi important : I’ ltinerarium Brigantior.
castelli de I’évéque-poete Ennode de Pavie (473-521). Ce poéme de 26 distiquc.
élégiaques (36) rapporte les impressions de voyage d’un homme d’église, secrétaire
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de I’évéque Epiphane de Pavie ou diacre de I’évéque Laurent de Milan, selon la
date qu’on attribue au poéme, chargé d’une mission qui devait I’amener a Turin et
peut-étre au-dela. Ce voyage a été effectué en été, le méme jour y fait alterner dans
les hauteurs alpines une chaleur et une froidure également insupportables, le
chemin est semé de dangers. Il passe par le Montgenévre comme I’attestent les
vers 23-30 :

Matronas taceo scopulos atque inuia dictas
In foribus blandas, cetera difficiles.

Inlexit miseros facies depicta uiantes
Calcatae diras mox peperere neces.
Nominibus propriis nil fallit sacra uetustas
Tot leti formas sic uocitare uolens.
Scrupea discissis pendebat semita plantis
Nec uisu facilis, credite, callis erat,

que nous proposons de traduire ainsi : « Je passe sous silence les rochers acérés et
les passages infranchissables appelés Matrones, séduisantes au début, difficul-
tueuses pour le reste. Leur face peinte séduit les infortunés voyageurs. Mais une
fois foulées, elles produisent bientot des morts terribles. Avec des noms qui lui sont
propres, I’ Antiquité sacrée ne donne en rien le change, voulant ainsi appeler tant de
formes du trépas. Une sente rocailleuse était suspendue sous nos pieds déchirés et
le chemin n’était pas, croyez-m’en, facile a voir ».

Venant de Gaule et attaquant la route de Montgenévre a partir du castellum
de Briangon pour se rendre a Turin (37), Ennode se trouve dans la méme situation
que les voyageurs « e Galliis uenientibus » d’ Ammien et, par conséquent, affronté
aux mémes difficultés. Son texte, certes poétique, n’en contient pas moins des
éléments de réalité fort intéressants, méme si, par la suite, il se livre a quelques
variations libres en comparant son itinéraire au labyrinthe de Dédale et le sommet
du col a I’Olympe (sic) sur lequel se poserait ... la colombe de Noé (38).
L’énumération des affluents du PO, lui-méme désigné par I’énigmatique et
saisissant raccourci fluviale pelagus, ‘le fleuve-mer’, la Duria, aujourd’hui la Dora
Riparia dont la route cottienne domine la vallée profondément encaissée, mais
aussi I’impétueux Sessis (la Sesia), la Stura et I’Orgus (I’Orco) (39), replonge le
lecteur dans la réalité physique a laquelle vient succéder la réalité spirituelle, celle
des tombeaux des martyrs de Turin auprés desquels le voyageur-pélerin se réjouit
de pouvoir oublier ses affres passées (40).

Mais I’élément de réalité le plus intéressant pour nous est contenu dans les
vers 23-24, et tout particulierement dans le nom au pluriel Matronas, d’autant plus
que ce toponyme appartient en propre (nominibus propriis) a I' * Antiquité sacrée’.
D’apres Ennode, les rochers et les passages de Montgenevre étaient depuis la haute
Antiquité nommés Marronae, les Matrones ou les Méres. On ne peut pas manquer
de reconnaitre sous ce nom les trés anciennes divinités celtiques de la fécondité :
appelées dans les inscriptions, principalement des ex-voto, selon les lieux Matres,
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surtout en Grande-Bretagne, Matrae, surtout en Narbonnaise, Matronae, surtout en
Germanie inférieure et en Cisalpine, elles sont groupées généralement, dans les
monuments figurés, par trois, quelquefois par cinqg, et portent sur les genoux des
corbeilles abritant un bébé ou contenant des céréales et des fruits (41). De ces trois
noms, Matronae est de loin le plus fréquent en Gaule cisalpine ou se situe
I’itinéraire indiqué par Ammien et par Ennode (42). Ces divinités protectrices
étaient patronnes des soldats, celtes ou germains, enrdlés dans I’armée romaine,
comme les Equites singulares casernés au Latran, mais aussi des provinciaux et des
voyageurs; elles furent ensuite associées, dans le cadre habituel de I’interpretatio
romana, a des divinités du panthéon gréco-romain, Junon, Jupiter, le dieu des
sommets, Mercure, Silvanus (43). Tout porte a croire qu’avant méme la
construction de la véritable route par les soins du roi Cottius (8 avant J. C.) se
trouvait au sommet du col de Montgenévre, in Alpe Cottia disent les Itinéraires
(44), un sanctuaire des Matronae, une triade vraisemblablement, sans qu’on puisse
exclure qu’il s’agissait du sanctuaire et du culte d’une seule Matrona (45).

Depuis les invasions celtiques — la premiére, menée par Bellovése et
Ségovese, fils d’Ambigat, emprunta cette voie au Vle s. avant J. C. (46) —, ce culte
et le sanctuaire qui sans doute I’abritait (47) avaient eu de multiples occasions
d’étre établis par des soldats attachés a I’un de leurs cultes régionaux les plus
populaires ou par les provinciaux eux-mémes, celtes ou celtisés. Si la plupart des
inscriptions datées sont du lle s. aprés J. C., la plus ancienne, découverte prés du
Lac majeur, est dédiée par I’affranchi Narcisse a ’empereur Caligula (48). Ce
culte et ce sanctuaire paiens avaient-ils subi une lente mais compléte désaffection
ou avaient-ils brutalement été supprimés par la politique religieuse des empereurs
chrétiens a 1’époque d’Ammien ? Cela expliquerait pareillement I’ignorance de
celui-ci. Avaient-ils, au temps d’Ennode, connu un renouveau sous la forme
christianisée de la vénération des ‘trois Maries’, ce qui expliquerait qu’il est mieux
renseigné qu’Ammien et qu’il emploie le pluriel Matronas (49)?

En jouant amérement sur le nom maternel et protecteur — le mont de la Meére--
que I’Antiquité, certes ‘sacrée’ aux yeux d’un poéte cultivé, mais néanmoins
paienne, donc trompeuse (fallit), avait attribué au lieu et les multiples dangers
mortels (tot leti formas) que son franchissement faisait courir aux voyageurs,
Ennode atteste que le nom au moins et son sens s’étaient maintenus jusqu’au Vle s.
Ces dangers étaient sans doute exagérés par I’amplification littéraire et les
traditions du récit de voyage. Mais ’homme n’aimait pas les pays montagneux,
symboles pour lui de sauvagerie et d’ignorance. Il détestait méme les Alpes qu’il
reprochait vertement a Astyrius, I’un de ses parents et correspondants, d’avoir
choisies comme lieu de résidence (50). Ses préférences allaient vers les villes,
sanctifiées par les églises, les monasteres, les tombeaux des martyrs (51).

Le témoignage personnel d’Ennode, qui vient confirmer les multiples
documents épigraphiques et archéologiques découverts en Gaule cisalpine sur I«
culte des Matronae, permet donc de récuser de fagon quasi certaine I’explication
anecdotique donnée par Ammien. Reste a expliquer la source de cette erreur. Elle
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serait sans doute a chercher dans les conditions concrétes dans lesquelles le soldat
d’origine grecque qu’il était dans sa jeunesse a connu les Alpes. Il les a traversées
en toute hate dans les deux sens, appelé par les nécessités du service, dans le
consortium, 1’état-major du magister equitum per Orientem Ursicinus envoyé a
Cologne pour y réduire I’usurpation du général d’origine franque Silvanus. Le
premier passage, a partir de Milan, se fit a cheval au cours de I’été 355, puisque
Silvanus prit la pourpre le 11 aoit et fut assassiné, par les soins d’Ursicinus, le
7 septembre 355 (52). Le retour se fit également en été, en 357, puisqu’ Ammien
n’assista pas a la victoire remportée par Julien sur les Alamans a Argentoratum
(53). Donc ni a I’aller ni au retour, il n’a affronté personnellement les dangers que
présente la route au printemps (§ 4 praesertim uerno tempore) et en hiver (§ 5 Hieme
uero). Cet aller et retour rendrait peut-étre compte, dans I’ordre inverse, du
changement de point de vue entre e Galliis uenientibus (itinéraire du retour) et la
succession planities (plaine de Salbertrand), statio nomine Martis (Oulx), Matronae
uertex (Montgenévre), castellum Brigantiam (Briangon), itinéraire détaillé de I’aller.
Ammien s’est-il alors renseigné aupres des habitants, « bons connaisseurs des lieux »
(54), non seulement sur les dangers de cette route de montagne et sur la fagon d’y
faire face (55), mais aussi sur I’origine du nom mons Matronae ? Ces paysans lui
ont-ils donné une explication fantaisiste parce que le sanctuaire et méme le souvenir
des Matronae celtiques avaient disparu des lieux, alors qu’Ennode, lui, le trouvait
vivant dans les livres légués par la sacra uetustas (56) ?

L’explication par la hate du ‘voyageur’ — & ce moment, Ammien, jeune
Protecteur de vingt ans, la peur au ventre, n’avait rien d’un touriste tranquille et
curieux ! (57) — et par I’ignorance de ses informateurs est plausible. Mais il en est
une autre : au début de I’ensemble des chapitres préparatoires au récit de I’action
de Julien en Gaule (15, 9-12), Ammien a indiqué qu’il suivrait la fides, la véracité,
de I’historien Timagéne d’ Alexandrie, amené prisonnier a Rome en 55 avant J. C.,
«Grec a la fois par I’exactitude et par la langue » (et diligentia Graecus et lingua).
qu’il se chargerait pour sa part de dissiper I’obscurité (éventuelle) de son
prédécesseur et qu’il donnerait les mémes informations avec « précision et clarté »
(58). I serait commode de pouvoir rejeter I’erreur sur la source de notre historien,
le gréco-égyptien Timagene, historien de cabinet, n’ayant jamais, sans doute, rien
vu de la Gaule ? Cette ‘solution’, propre a exonérer Ammien, parait toutefois pcu
acceptable : s’il avait trouvé une information suspecte chez Timageéne, il devait la
vérifier et, la trouvant erronée, I’éliminer ou la contredire. Surtout, I’influence de
Timagéne parait clairement limitée au probléme de «1’origine premiére des
Gaulois », sur laquelle « les auteurs anciens n’ayant laissé qu’une connaissance
imparfaite du sujet », c’est Timagéne, « par la suite, qui a rassemblé a partir de
livres multiples » ce qu’Ammien va maintenant exposer (59). Seul le chapitre 9
repose donc sur Timagene, sans qu’on puisse certes exclure qu’Ammien ait utilisé
dans les chapitres suivants certaines indications venant de lui. Dans ces chapitres,
ses connaissances personnelles, les choses vues, les informations recueillies, les
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documents auxquels il a accédé pour exposer la géographie administrative de la
Gaule ont joué le role essentiel. Comment admettre qu’il ait pu ajouter a un tableau
historico-géographique aussi bien informé et généralement aussi exact une ‘bourde’
malencontreusement cueillie chez Timagene ?

Serait-il possible de concilier les deux explications de mons Matronae, celle
d’Ammien et celle d’Ennode, qui est aussi celle des historiens contemporains, qui
ignorent son ltinerarium Brigantionis castelli 7 Apres tout, dirait-on par exemple,
la femina nobilis d’ Ammien a pu faire une chute qui ne fut pas mortelle et, en
reconnaissance, faire ériger un autel aux Matronae ou a la Matrona du lieu. Les
deux étiologies du nom se référeraient a deux faits distincts dans le temps et
néanmoins liés. Nous ne croyons guére a la possibilit¢ d’une connexion aussi
directe. Mais, a moins qu’il ne s’agisse d’'une simple rencontre ou coincidence,
peut-étre existe-t-il un lien, qui nous reste obscur, entre la femina de I’un et les
Matronae, les divinités Meres, protectrices, de 1’autre. Car le nom Matrona n’est
pas seulement le plus utilisé dans la partie occidentale de la Celtique du P4. Mais,
sur les 114 inscriptions ‘aux Meres’ qu’on y trouve, un fort pourcentage (une sur
quatre) est le fait de dédicantes (60). Et parmi les 400 inscriptions concernant les
Matres, Matrae, Matronae dont les historiens font état, toutes régions confondues,
il semble s’établir, entre les dédicants, une distribution selon le sexe : les Matres
sont majoritairement honorées par des hommes, les Matronae majoritairement par
des femmes, sans doute parce que les fonctions qui leur étaient affectées correspon-
daient a des fonctions et a des gestes spécifiquement féminins (61).

On le voit, une enquéte menée sur des noms propres a priori de nature trés
¢éloignée, un titre sémitique (malechus), un ethnonyme berbere (igmacen/igmazen),
un toponyme latin (mons/uertex Matronae), souléve des problémes qui vont de
I’établissement du texte a sa traduction et a son interprétation. Elle permet de
toucher modestement a certains aspects de la méthode d’Ammien. Méme si elle a
pu étre critique, comme il se doit, elle n’améne pas pour autant a dévaloriser son
information, son exactitude ou sa clairvoyance : il est le seul a indiquer la part prise
par les Sarrasins du Malek Podosacés dans I’embuscade tendue a Hormisdas, le
seul aussi a donner un récit complet et circonstancié de la révolte de Firmus et des
campagnes de Théodose et, tout particuliérement, a nous faire connaitre la part
décisive que prit, dans la capture et la mort du rebelle, certain « roi des Berbéres »
et, en fin de compte, son explication de Matronae uertex recéle peut-étre une part
de vérité (62). Affronté dans les trois passages analysés aux probléemes difficiles
posés par la différence des langues, I’éloignement spatial, la fragilité spécifique de
la transmission et de la compréhension de I’'inforrnation orale, il nous offre au
contraire I’occasion de constater qu’un historien, si scrupuleux soit-il, ne peut
qu’approcher de la vérité ou que livrer une vérité partielle. Constatation que nous
devons commencer par nous appliquer a nous-méme, tant nous sommes peu sir
d’avoir pu saisir, dans cet hommage a I’auteur de « La poétique de I’histoire chez
Ammien Marcellin », cette vérité certaine a laquelle I’historien, sachant bien ne
Jjamais pouvoir I’atteindre, reste d’autant plus fiévreusement attaché.
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NOTES

I. Zosime rapporte le méme épisode d'une maniére plus détaillée en III, 15, 4-5, éd.
F. Paschoud, t. Il 1, p. 31, mais, ce qui nous importe ici, sans mentionner le role des Sarrasins, a plus
forte raison celui de leur chef Podosaces. On sait qu’il suit de trés prés I’historien Eunape de Sardes.
Celui-ci ne lui fournissait pas cette information qui apparait donc comme personnelle 8 Ammien.

2. AMM. 25, 6, 10 : le passage, placé dans le portrait final, évoque rétrospectivement ce refus
de Julien.

3. AMM. 23, 3, 8 ou leurs chefs sont qualifiés de reguli.

4. Cf. J. Matthews, The Roman Empire of Ammianus, London, 1989, p. 353 : « desent Arabs of
any degree or category of nomadism actually lived near subsistence level, with little disparity of
wealth between individuals and little functional specialisation of their society, which is at least partly
consistent with Ammianus’ description of them as warriors of equal standing or fortune, ‘omnes pari
sorte bellatores’ 14. 4.3 ».

5. The Roman Empire ... p. 351-352.

6.J. den Boeft, J. W. Drijvers, D. den Hengst, H. C. Teitler, Philological and historical
Commentary on Ammianus XX1V, Leiden (Brill), 2002, p. 37-38.

7. L’historien ecclésiastique Sozomeéne, VI, 38, 10-13 fait état de fortes affinités et
ressemblances entre les Sarrasins, tribus arabes semi-nomades des confins, les anciens Ismaélites,
descendants d’Abraham, et les Hébreux.

8. Cf. F. Thélamon, Paiens et chrétiens au IVe s. L'apport de | ‘Histoire ecclésiastique ' de
Rufin d’Aquilée, Paris, Etudes Augustiniennes, 1981, p. 123-147, en particulier p. 128-129.
R. Devreesse, Le patriarcat d'Antioche depuis la paix de | 'Eglise jusqu’ala conquéte arabe, Paris, 1945
(Etudes palestiniennes et orientales), indique, p. 242, que le premier phylarque arabe scénite connu,
Aréthas, écrivait a I’empereur Claude au milieu du ler s. et donne, p. 242-243, la liste de 16 inscriptions
grecques mentionnant des tribus d’Arabes scénites avec plusieurs fois le nom de leur phylarque (ces
documents proviennent de la fronti¢re de I’Euphrate, de Syrie, de Palestine et d’ Arabie).

9. Cette traduction est proche aussi de celle de F. Thélamon, Paiens et chrétiens ..., p. 130 :
« un certain Malik, dit Podosaces, phylarque des Saracénes assanites ». Les Assanites pourraient étre,
d’apres J. Matthews, The Roman Empire ... p. 352, les Ghassanides (ou Rhassanides), mieux connus :
ces princes du Sud de I’ Arabie gouvernaient les tribus arabes de la Palmyréne et de la Palestine
depuis le Ille jusqu’au Vlle siécle, ou ils furent vassalisés par les Byzantins.

10. Une difficulté est soulevée dans Philological and Historical Commentary of Ammianus
Marcellinus XX1V, p. 37, a propos du génitif Podosacis : I'usage d’Ammien est d’employer dans ce
cas le nominatif, qui serait Podosaces, précisément la lecon adoptée par Gélénius. D’abord, la
confusion e/i est fréquente dans V; ensuite Gélénius peut avoir restauré Podosaces sur la foi de M;
enfin, il conviendrait de vérifier si dans fous les emplois de nomine, le nom propre est au nominatif
(en 15, 10, 6, on a stationem nomine Martis)

11. Cf. F. Thélamon, Paiens et chrétiens au Ve siécle ..., 1981, p. 137-143 (les conversions
se poursuivirent au dela puisqu’en 420 le phylarque sarracéne paien Aspébétos fut converti par
Euthyme : voir Cyrille de Scythopolis, Vie de saint Euthyme, 10.

12. SALL. Jug. 102-113.

13. The Roman Empire ...,p. 369-370.

14. ). Matthews, The Roman Empire ... note a la p. 370 : « The campaigns had in these
well-defined stages encompassed the mountain mass of the Grande Kabylie and the Mitidjian
Atlas, first advancing by the Oued Soummam through the Kabylie and after the western excursion
along the course of the Chélif, and the pursuit of Firmus to distant parts, retuming by the axial road
from Auzia to Sitifis ».

15. Ibid. p. 372. Cf. S. Gsell, Histoire ancienne de |'Afrique du Nord, t. 1, 1920, chap. 5 « La
langue libyque », qui souligne que la désinence —asen se trouve dans plusieurs noms propres en
libyque (p. 315) .
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16. A. Basset, La langue berbére, Oxford, 1952, p. 1: « cette langue s’éparpille ... en une
poussiére de parlers, de 4 2 5 mille peut-étre pour quelque cinq millions d’individus ». Cf. AMM. 29,
S, 28 dissonas cultu et sermonum uarietate nationes plurimas (confirmé par Corippe 5, 36 uarias
linguas). Parmi les principaux territoires ou se parle aujourd’hui « le » berbére, A. Basset, p. 2, cite
« & cheval sur les départements d’ Alger et de Constantine, le grand bloc de la Kabylie, de Ménerville
a Takitount, de la mer aux pentes sud du Djurdjura », zone qui est précisément celle de la rébellion de
Firmus et des campagnes de Théodose.

17. Actes de la Conférence de Carthage (éd. S. Lancel, SC t. 1V, n® 373, 1991, p. 1419 notice
compléte renvoyant au texte 1. Il p. 902-903). J. Desanges, Catalogue des tribus africaines de
I'Antiquité classique, a I'Ouest du Nil, Dakar, 1962, p. 111-112. Benenatus Mazacensis est nommé
dans la Notitia prouinciarum et ciuitatum Africae (CSEL 7, p. 122), comme ayant participé a
I’assemblée des évéques convoquée & Carthage en 481 par Hunéric.

18. CORIPP,, Ioh. I, 549 ; 1V, 724 et 1020 ; VI, 167, 450, 600 ; VIII, 305 (éd. Partsch dans
MGH A. A.), toujours sous la forme du singulier collectif Mazac.

19. VEG., mil. 3, 23 (éd. C. Lang, Teubner, p. 115 : Camelos aliquantae nationes apud ueteres
in acie produxerunt et Vrcilliani intra Africam uel ceteri Mazices hodieque producunt).

20. Chron. min. 1, p. 107 (Chronographus anni CCCLIIII) : Lib. gen. I, 68 (Mazicei), Chron.
Alex. LXVIII (Mazici).

21. AMM. 29,5,17;5,21 ;5,25;5,26;5,30;5, 51.

22.Cf. éd. CUF, t. VI, note 141, renvoyant a J. Desanges, Catalogue des tribus ..., p. 63.

23. On pourrait, d’aprés la notice Mazikes de Dessau dans PW, XV 1, 1931, c. 5-6,
rapprocher aussi de ce peuple les Masokes de Ptolémée IV, 1, 10 (en Maurétanie Tingitane) et IV, 2,
19 (en Maurétanie Césarienne), les Maxitani nommés par Justin, abréviateur de Trogue-Pompée,
XVIII, 6 (Rex Maxitanorum Hiarbas), les « Macares nomades » de Corippe, Johannide 2, 62 et les
Mazoes, « nomades de Libye », de Stéphane de Byzance.

24. ). Servier, Les Berbéres, Paris, PUF, 1990 (4°™ éd.), p. 11.

25. Cf. J. Matthews, The Roman Empire ... p. 372 (mais le passage cité, Aug. Ep. 16, 2, donne
Migginem, forme déclinée d’accusatif & partir de Migg-in). D’aprés une grammaire de la langue
berbére, Suggen, de la racine SGN (étre noir) signifie ‘il est noir’.

26. G. Sabbah, La méthode d'Ammien Marcellin ..., Paris, 1978, p. 206—208.

27. AMM. 29, §, 23.

28. AMM. 29, 5, 56 : Sitifim triumphanti similis redit.

29. Voir en particulier SYMM. Ep. X, 1 a Théodose (citation et commentaire dans G. Sabbah,
La méthode ... p. 208, note 165).

30. Image résumée dans le portrait final 30, 8, 2 (crudelitas) et 30, 8, 10 (inuidia).

31. AMM. 29, 5, 46 Igmacen ... abscessit;, 53 tentus ab Igmacen custodiretur ; 55 quod
dolenter ferens Igmacen.

32. E. Desjardins, Géographie historique et administrative de la Gaule romaine, Paris, 1878, t.
I, p. 82-85 (ltinéraire d’ Antonin, Table de Peutinger, Itinéraire de Bordeaux a Jérusalem, Anonyme
de Ravenne) et K. Miller, /tineraria romana. Reisewege an der Hand der Tabula Peutingeriana,
Stuttgart, 1916 (réimpr. Rome, I’Erma, 1964), p. 228-230 (qui signale L’/tinerarium d’Ennode en le
situant autour de 500).

33. M. A de Lavis-Trafford, « Italicus clivus d’Ammien Marcellin », dans Travaux de la
Société d'Histoire et d'Archéologie de Maurienne, Saint-Jean de Maurienne, t. XII, 1955, p. 50-57.

34. Par exemple en 18, 6, 16 (explication étymologique par deux racines sémitiques d’un
toponyme : nemorosum quendam locum ... Meiacarire nomine, cui fontes dedere uocabulum gelidi)
ou en 24, 2, 7 (explication étymologique d’un toponyme perse : alia (pars fluminis) Naarmalcha
nomine, quod fluuius regum interpretatur).

35.P. W. t. X1V, 2, 1930, c. 2300 Wackemagel: « Der Name M. nach Ammian (XV, 10, 6)
von einem ungliicksfalle herrithen, den dort eine vomehme Dame erlitten hatte ».

36.C’estle n® CCXLV, carm. 1, I, de I’éd. de Vogel, MGH A. 4., p. 193-194.
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37. C’est la solution générale a laquelle s’en tient sagement S. A. H. Kennell, Magnus Felix
Ennodius. A Gentleman of the Church, Ann Arbor, The University of Michigan Press, aux p. 89-90.
M. Carini, ‘L’Itinerarium brigantionis castelli di Ennodio : una nota preliminare’, dans Atene e Roma,
33, 1988, p. 158165, se veut plus précis (objet de la mission d’Ennode ? évocation du voyage aller
ou retour ? date de la composition 506 /507 ?), mais conclut qu’Ennode rapporte en poéte des
impressions de voyage sans s’astreindre a suivre les détails d’un itinéraire.

38. Itinerarium..., v. 31-36 : Quid labyrintheos, priscorum fama, recessus/ ... cum torsit
rectum Dedalus ingenio ... / per summum portat Olympi /quo liquidum tranans ire columba ualet.

39. Itinerarium v. 39.

40. Itinerarium v. 45-48.

41. Cf. M. Ihm, dans W. H. Roscher, Ausfiihrliches Lexikon der griechischen und rémischen
Mythologie, c. 2464-2479, art. Matres, Matronae, Matrae (avec les figures des monuments de
Rodingen, de Mumling-Crumbach, de Lyon, de Londres et d’'Avigliana (groupe de 5 Matronae).
L’étude fondamentale reste celle de M. Ihm, « Der Mitter —oder Matronenkultus und seine
Denkmiler », dans BJ, H. 83, 1887, p. 1-200.

42. Sur les cols des Alpes et particuliérement celui de Montgenévre, voir R. Chevallier, La
romanisationde la Celtique du P, BEFAR n° 249, 1983, p. 12-15.

43.Cf. J. Vendryes, Les religions des Celtes, des Germains et des anciens Slaves, Paris, 1948,
t. 111, Coll. Mana, 2, p. 275-277 et surtout C. B. Pascal. The cults of Cisalpine Gaul, Bruxelles, 1964,
Coll. Latomus n°® 75, p. 116-123 (Mother Goddesses).

44. Cf. E. Desjardins, Géographie historique et administrative de la Gaule romaine, Paris,
1878, t. I, p. 85, t. 3, p. 322. L appellation Montgenévre est d’époque médiévale (t. I, p. 83).

45. Pour répondre a I’objection : pourquoi mons Matronae, qui est le nom regu dans les
Itinéraires, et Matronas chez Ennode ?, on constate que Matrona est quelquefois représentée comme
un personnage isolé : voir J. A. Hild, art. Matres, dans Dictionnaire des Antiquités grecques et
romaines, p. 1635-1639, a la p. 1637 et J. Vendryes, Les religions des Celtes ..., p. 277 : « Parfois la
déesse est seule, mais sur certains monuments, deux, plus souvent trois déesses sont représentées »
(sur la ‘valeur singuli¢re’ du nombre ° trois’ chez les Celtes, p. 250). Une interprétation toute
grammaticale est également possible : 1’attribut Matronam est devenu Matronas par attraction du
sujet pluriel scopulos.

46. L1V. 5, 34, 8 : Ipsi per Taurinos saltus Alpis transcenderunt (cf. E. Desjardins, Géographie
historique et administrative... p. 84).

47. Cette station-sanctuaire portait le nom de Druentium ou Summae Alpes, d’aprés R.
Chevallier, La romanisation de la Celtique ..., p. 13.

48. Cf. C. B. Pascal, The Cults of Cisal pine Gaul, p. 117.

49. Aujourd’hui encore, des statuettes métalliques de la Vierge, hissées par des guides
chamoniards au X1Xe siécle, se trouvent au sommet de six aiguilles du Mont-Blanc.

50. ENN. Ep. 1, 24 etll, 12.

51.S. A. H. Kennell, Magnus Felix Ennodius ... p. 90 : « his ‘itinerary’ is an unambiguous
narrative of return from the wider, the wilder world to the edifying sanctuary of edifices » ; S. Gioanni,
Lumiére de Rome, lumiére de |'Eglise, thése dactyl. 2004 , t. I, p. 200-202 (« Montagnes et cités : une
géographie des personnes et des sentiments »).

52. Cf. AMM. 15, 5, 17-31.

53.Le25ao0lt 357 : cf. AMM. 16, 12.

54. Locorum callidi : 15, 10, 5.

55.15, 10, 4 (attacher a I’arri¢re des véhicules, par de grosses cordes, des beeufs et des
hommes tirant de toute leur force en sens inverse pour freiner la descente) et 5 (planter des pieux de
bois dressés au dessus des congeres pour indiquer le chemin sir).

56. Peut-étre aussi, comme nous I’avons déja dit, en raison de la christianisation du culte des
Matronae (cf. J. A. Hild, art. Matres, dans Dictionnaire des Antiquités ... p. 1639 : « A I’époque du
christianisme triomphant, les assimilations continuérent : la triade des Matres devint celle des trois Maries,
transformation d’autant plus aisée que la forme populaire Mairae devenait sans peine Mariae ... »).
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57. AMM. 15, 5, 23 : solum de se metuens quisque .... V't bestiarii obiceremur intractibilibus feris.

58. AMM. 15,9, 2 : cuius fidem secuti, obscuritate dimota, eadem docebimus distincte et aperte.

59. AMM. 15, 9, 2 : Ambigentes super origine prima Gallorum, scriptores ueteres notitiam
reliquere negotii semiplenam, sed postea Timagenes, et diligentia Graecus et lingua, haec quae diu
sunt ignorata collegit ex multipicibus libris.

60. C. B. Pascal, The Cults ..., p. 119. Sur ces 114 inscriptions, 83 sont des ex-voto. Noter,
ibid., que les Matronae, fonclionnant apparemment comme Trivige, 'une de leurs fréquentes
épithétes, regoivent la dédicace d’un compitum restauré dans les Alpes Cottiennes (C/L V, 7228).

61. Cf. J. A. Hild, dans Dict. des Antiquités, p.1636, toutes régions confondues (« Aux Matres
les hommes s’adressent plus que les femmes; et les Matronae semblent honorées assez souvent dans
des conjonctures et pour des intéréts particuliers & leur sexe ») et p. 1639 (les Matres-Matronae
étaient considérées « d’'une maniére plus spéciale comme les protectrices de la femme, dont elles
incarnaient la fonction la plus auguste ») et pour la Gaule cisalpine en particulier, C. B. Pascal, The
Cults ..., p. 120 (« The cult of Mother-Goddesses in Cisalpine Gaul is distinguished from those of
other provinces and from other cults in this province by the high proportion of dedications from
women »).

62. Non dépourvue de tout fondement paraitrait finalement I’hypothése selon laquelle ce serait
une femme qui aurait dédié une inscription & Matrona au Montgenévre, ce qui aurait donné lieu a
I’appellation Mons Matronae, réduit du reste @ Matrona dans certains Itinéraires, par exemple I’
Itinéraire de Bordeaux a Jérusalem, 556 : Mansio Byrigantum. Inde ascendis Matronam. Mutatio
Gesdaone. Mansio ad Marte. Ciuitas Secussione. Inde incipit Italia. Cf. R. Chevallier, La
romanisation ... p. 21.

Université Lumiére Lyon 2
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MARIANA BALUTA-SKULTETY

DICTA CATONIS

in zilele noastre, asistam la o adevirati renastere a culegerilor de aforisme
adunate din diferite surse, care ofera cititorului o multitudine de sfaturi valoroase la
care sa reflecteze, precum si idei pentru viata de toate zilele, atat de gustate de
societatea contemporand. Consideram cd e vorba de o renastere, cu toate ca ar fi
poate mai nimerit s punem in evidenta continuitatea unui proces de inflorire', cici
acest gen nu e nou in istoria editarii de carte: cunoastem opere de aceeasi facturad nu
doar din spatiul grecesc antic, ci cu mult mai vechi, creatii ale populatiilor din India
sau ale sumerienilor.

in ce priveste paturile de cititori cdrora li se adreseazi, putem vorbi, atat
referitor la culegerile orientale, cat si la cele europene, de o deplasare de accent: in
timp ce in epocile vechi aforismele au jucat un rol important in activitatea
didacticd, astdzi nu mai putem stabili cu limpezime cui ii este destinat acest tip de
lucrare si cine este interesat de ea’.

DEFINIREA GENULUI GNOMIC

Textele paremiologice — puternic influentate, pe de o parte, de gandirea stoica
si, pe de alta parte (la nivelul traditiei manuscrise formate de-a lungul secolelor), de
traditia crestind — constituie un domeniu de cercetare deosebit de incitant, multi
fiind interesati de acestea mai cu seama din perspectiva posterititii lor. Nu le putem
expedia socotindu-le pur si simplu cugetiri obisnuite, de zi cu zi, ce pot fi auzite
din gura oricui, céci aceste proverbia sunt prezente in cele mai diferite epoci si
locuri, de la ,,povestirile” lui Chaucer pana la vorbele de duh ale lui Anton Pan.

Nici in cazul culegerii Dicta Catonis definirea genului nu e mai usor de facut
decat in alte cazuri: initial, proverbium, sententia, gnoma, maxima, adagium 'sau
aforisma au fost, fiecare, categorii bine determinate, mai mult sau mai putin
independente una de cealalta, in timp ce in zilele noastre, din cauza numeroaselor
lor caracteristici comune, avem tendinta sa le conferim o acceptiune unificatoare si
sa le definim ca pe niste propozitii in general scurte, care slujesc drept invatatura —
indreptar pentru conduita omului — §i care sunt construite printr-o tehnica
asemanitoare. In structurarea acestora, este evidenta, de exemplu, preferinta pentru

' Cf. Roland Barthes, La Rochefoucauld: Réflexions ou Sentences et Maximes in Le Degré zé, -
de |'écriture suivi de Nouveaux essais critiques, Le Seuil, Points, 1972, pp. 69-88.

2 Cf. Claude Buridant, Nature et fonction des proverbes in Revue des sciences humaines, 163, 197+

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 123-137

https://biblioteca-digitala.ro



124 Mariana Baluta-Skultéty 2

antiteza, brahilogie, elipsa, repetarea cuvintelor §i repetarea sunetelor (aliteratia,
asonanta). Astfel se constituie un tezaur de proverbe de substanta populara, reela-
borate insd adesea din perspectiva culturii savante. Filozofia inalta se amesteca
deseori in ele cu varianta ei vulgarﬁ3, traditiile antice cu cultura crestina medievala,
in general insa pot fi socotite ca niste devize ale etern omenescului.

Termenul proverbium este el insusi un compus, realizat prin fuzionarea
elementelor sintagmei pro verbo esse ,a sluji ca parabola”. Civilizatiile arhaice si
precrestine din Orientul mijlociu, Asia si Europa foloseau proverbe mai ales pentru
uz didactic, care, adunate in culegeri de sumerieni si egipteni — cele doua civilizatii
foarte vechi cunoscute prin scriere —, au circulat in tot Orientul Apropiat, incat
grecii §i latinii datoreazd numeroase proverbe, ,vorbe memorabile”, populatiilor
antice din aceasta zona.

Pentru autorii antici — Aristotel, Sofocle, Theofrast, Quintilian, Cicero -,
proverbul expriméd un concept din registrul adevarului. Ideea ca adevarul e inclus si
redat in sentente a fost acceptatd de retori, care cladesc fundamentul autoritatii
proverbelor in discurs, Aristotel insusi evidentiindu le in Retorica sa, cand vorbeste
despre instrumentele stilistice ale mtuitivitﬁtii si dinamismului: ,,Comparatia e buna
daca cuprinde in ea o metaforé, caci putem intr-adevar sa comparam scutul cu cupa lui
Ares, ruina cu zdreanta casei [...] Toate acestea sunt tot atitea comparatii,
comparatia este [...] metafora. Proverbele sunt si ele metafore de la gen la gen; de
exemplu, daca cineva duce acasa ceva de la care spera sa obtina ceva bun, dar acest
lucru ii provoacd o paguba, asta e, se spune, «ca locuitorul [insulei] Carpathos cu
iepurele sau»” . (Aristotel, Retorica, 1413 a). Formulari scurte si semnificative, uneori
sub forma de comparatie, sententele au aproape totdeauna scopul de a da reguli
morale in viata curenta. Elemente utile datorita sfaturilor unanim acceptate ca bune, ce
servesc de-a lungul intregii vieti, ele sunt definite si ca discursuri obscure, care trebuie
s atraga atentia §i sa inspire respect, cdci trimit totdeauna la un adevar comun si
recunoscut de toata lumea. Marturii sub forma de asertiuni considerate ca veridice,
caracterizandu-se prin vechime, incoruptibilitate i imperisabilitate, sententele repre-
zinta punctul de insertie in discurs a stiintei comune a colectivitétii, prin care li se
conferé autoritate. Pentru ca nu sunt legate de individualitatea ideilor celui care le
exprima, retorii le utilizeaza adeseori atribuindu-le caracter metafonc sau alegoric,
care permite adaptarea lor la context, mai ales in exordiu §i in concluzie'.

in timp ce proverbul se bazeaza pe un fond comun de intelepciune repre-
zentand traditia, maxima/sententa este un adevar scris al cidrui autor isi asuma
responsabilitatea. Critica, incisiva $i uneori voit ironica, aduce o viziune noua, nu
repeta doxa asemem proverbului, ci o repune sub semnul intrebarii sau i subre-
zeste fundamentul’.

3 Cf. Natalie Davis, Ann Zemon, Sagesses proverbiales et erreurs populaires in Les cultures
du peuple, Paris, 1979.

4 A.-). Griemas, Les Proverbes et les dictons in Du sens, Seuil, Paris, 1970, pp- 309-314.

5 Cf. Bernard Dupriez, Gradus, Paris, 1977, articolele Maxime §i Proverbe; cf. si Jean Lafond
ed., Les formes bréves de la prose et le discours discontinu (XVle et XVlle siécles), ). Vrin,
Paris, 1984.
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PATERNITATEA CULEGERII

Adunate in culegeri de pareri, invddturile formand o suiti de precepte si
exemple solicita lectorului un efort de intelegere, dar adevirurile continute in ele
sunt eterne §i valabile pentru toatd omenirea.

Autorii lor nu au intentionat sa trateze problemele pur filosofic, ci invatatura
lor se raporteaza la evenimente din viata cotidiana ce le confera in orice caz o
profundai veridicitate.

Culegerea de sentente Dicta Catonis are radicini in Antichitate, dar, in
procesul transmiterii acestora peste secole §i ca urmare a popularititii deosebite de
care s-a bucurat autorul lor, textelé s-au imbogitit cu elemente care nu figurau in
forma initiala, antica, a corpusului. Gratie modalitatilor modeme de critica de text,
lucrarea contine, in forma ei actuala, doar maximele a ciror autenticitate este cea
mai verosimila: editorii textelor s-au straduit sa ceama adausurile medievale.

Nu se stie cu certitudine cine este autorul sententelor cuprinse in culegerea
Dicta Catonis. Unii cercetatori considera ca autorul ,,Vorbelor memorabile ale lui
Cato” (Dicta Catonis, cu forma prescurtati Caro) sau cel putin al unei parti a
acestora este Cato cel Bitran, al carui nume s-a identificat atit de deplin cu
notiunea de moralitate, incat ganditorul antic a ramas modelul omului integru si,
pand si azi, cind se vorbeste de tarie de caracter, in minte ne apare, cu valoare
emblematicd, numele lui.

Cunoscut si sub denumirea de Cato Censorius, Cato cel Batran a trait in
ultimele decenii ale secolului al IlI-lea si prima jumatate a veacului al II-lea a.Chr.
Pe langa bogata activitate politicdi (de numele lui e legata celebra sintagma
privitoare la distrugerea Carthaginei ceterum censeo CARTHAGINEM DELENDAM
ESSE), a avut meritul de a fi pus bazele stilului prozei latine. Traditia i atribuie i
niste praecepta ad filium ,sfaturi citre fiu” precum §i multe alte agsa-numite dicta
,»Spuse, vorbe memorabile”, reunite desigur dupa moartea lui.

Alti cercetdtori au afirmat cd un anume Dionysius Cato, poet latin, despre
biografia ciruia nu se stie mai nimic, este autorul prezumptiv al unei culegeri de
patru carti de sentente formand o suitd de lectii morale destinate tinerilor,
exprimate in distihuri hexametrice si intitulatd Disticha de moribus ad filium. Un
manuscris de la Paris (2659, din secolul al IX-lea) intituleaza aceasta lucrare Liber
Catonis philosophi; un alt manuscris, vizut de Scaliger, avea titlul Dionysii
Catonis disticha de moribus. Fabricius a stabilit data credrii acestei lucrari in
secolul al Il-lea p.Chr., sub domnia lui Valentinian. Culegerea cu cele patru cirti de
distihuri, adesea asimilate cu Carmen de moribus ad filium de Cato Censorul, a
exercitat o mare influenta de-a lungul intregului Ev Mediu si se stie ca a fost foarte
mult folositd in scolile medievale, dar manuscrisele, desi foarte numeroase, sunt
foarte incorecte®.

® Cf. La Grande Encyclopédie, H. Lamirault et Cie Editeurs, Paris, vol. 9, s.v. Cato Dionysius.
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Cel mai devreme in veacul al Ill-lea p.Chr. circula deja o colectie anticd de
maxime ce poate fi considerata drept-forma de baza a sirului de codexuri medievale
continand sentente catoniene. La acest aspect trimite faptul ca pe o inscriptie de la
sfargitul secolului al I1I-lea sau de la inceputul celui de-al IV-lea — piatra tombala a
Alliei Potestas — se face referire la una dintre maximele lui Cato. Aproximativ tot
din aceastd perioada dateaza o scrisoare a unui anume Vindicianus, care, ca medic,
aminteste de faptul cd unul dintre pacientii sdi, din cauza durerii provocate de o
venesectie, cita printre lacrimi din Cato, ca sd se imbarbateze. Cunoagterea
sententelor lui Cato este evidenta in poezia lui Dracontius (secolul al V-lea). In ale
sale Dicta, Eugenius de Toledo a utilizat si el Caro; asa se explica faptul ca
versurile sale au stat in Evul Mediu la baza crearii §i adaugirii la cele patru carti din
Disticha Catonis a unei a cincea.

Influenta creatiei catoniene este prezenta si in creatia poetica a lui Maximinianus
(veacul al Vl-lea), ca si in manualul Ars grammatica a lui Iulianus din Toledo,
unde figureazi ca lecturd pentru incepatori, imediat dupd insugirea gramaticii
lui Donatus’.

STRUCTURAREA LUCRARII

Culegerea intitulatd Dicta Catonis cuprinde patru mari sectiuni:

I. Collectio distichorum vulgaris;

II. Codicum Turricensis et Veronensis appendix;
I11. Collectio monostichorum;

IV. Ex Columbano quae videntur Catonis esse.

Manuscrisele care pastreaza textul in cea mai buni stare dateaza din secolele
al IX-lea—al XII-lea.

Textul catonian care formeaza prima sectiune a culegerii Dicta Catonis i
poate fi reconstituit pe baza manuscriselor mentionate mai sus contine un Prologus
— recomandare in prozi atribuité lui Cato si adresata fiului sdu —, urmat de cincizeci
si sapte de ,porunci” in proza, formate, in cea mai mare parte, din doua-trei
cuvinte, asa-numitele breves sententiae ,Spuse, sentente scurte”. Acestea par a fi
scrise de autori diferiti; unele, de inspiratie pur antici, sunt destinate scolarilor —
trocho lude ,joaca-te cu cercul!” (36), aleam fuge ,evita jocul de zaruri!” (37),
litteras disce ,,studiaza literatura!” (38); altele se refera la atitudinea pe care trebuie
sd o aibd cetdtenii fata de justitie si patrie — foro parce ,stai departe de for!” (5),
magistratum metue ,respecta-l pe demnitar!” (11), pugna pro patria ,lupta pentru
patrie!” (23), ad praetorium stato ,sa te prezinti in fata tribunalului!” (33); altele
indica originea crestina —parentes ama ,,iubeste-ti parintii!” (2), verecundiam serva
»f1i respectuos!” (12), minime iudica ,,da sentinte [doar] in foarte micd masura!”
(53), alienum noli concupiscere ,,nu ravni la bunul altuia!” (54).

7 Cf. J. Wight Duffsi Amold M. Duff, Introducerea la Minor Latin Poets, Harvard University
Press — William Heinemann Ltd., 1954.

https://biblioteca-digitala.ro



5 Dicta Catonis 127

Breves sententiae sunt urmate de Catonis disticha, patru carti cu distihuri
formate din cate doud versuri hexametrice; cu exceptia primei cirti, celelalte incep
cu cate un prolog: cartea a Il-a are o introducere de zece hexametri, iar cértile a Ill-a
si a IV-a de cate patru hexametri. Prologurile nu sunt desigur antice: autorul
introducerii la cartea a doua nu putea fi Cato Censorius, pe de o parte pentru ci
vorbeste despre Vergilius, Ovidius, Lucanus, care au trdit mult mai tarziu, dupa
Cato cel Bitran, si, pe de alta parte, deoarece nu mai stia cad poetul care a céntat
»rdzboaiele punice” nu este Lucanus (autorul descrierii in versuri a razboiului civil
dintre Caesar si Pompeius), ci Silius Italicus, care a scris Punica.

Cele patru cirti pot fi socotite drept nucleul colectiei catoniene.

Nu putem decela in aceastd culegere vreun principiu tematic sau alt tip de
organizare a materiei. Dupd opinia unor specialisti, scurtimea cértilor s-ar putea
explica prin folosirea lor in procesul de invdtamant. Cu toate ca scopul utilizarii lor
e cert, acest lucru nu reprezintad o conditie necesard pentru impartirea unui text in
carti scurte; e de ajuns sd avem in vedere textul lui Publilius Syrus, de pild&, care
nu e impdrtit pe carti, desi reprezenta, ca si Cato, lectura scolara.

Sectiunea a doua contine un appendix cu noud versuri, pastrate de
manuscrisele de la Ziirich si Verona, care insa nu figureaza nicéieri altundeva.

Cea de a treia sectiune din Dicta Catonis este o culegere de monostihuri ce
se afld in numeroase manuscrise timpurii. Despre autorul acestora, opiniile sunt
impartite. Unul dintre editorii acestor monostihuri afirma ca autorul lor este Alcuin,
care — asa cum reiese din multe pasaje ale operei sale — cunostea bine Cato.
Manuscrisele insd il numesc drept autor pe Columbanus, cilugar irlandez din
veacul al Vl-lea, de numele caruia este legatd o culegere de praecepta vivendi,
formata din doud sute sapte monostihuri.

A patra sectiune a culegerii Dicta Catonis e formata din cinzeci §i doud de
versuri aflate la Columbanus, ce par a fi ale lui Cato, de unde si titlul acestei sectiuni
Ex Columbano quae videntur Catonis esse.

Doar o parte a maximelor cuprinse in asa-numita Monastica (adica monosticha),
ce reprezintd o culegere de monostihuri care in Dicta Catonis formeaza sectiunile a
treia §i a patra, este de origine catoniand, apartinind, asadar, celei mai vechi
culegeri antice; daca tinem seama de faptul ci partial culegerea este alcituitd din
distihuri, am putea trage concluzia cé o parte a monostihurilor ar putea fi la origine
distihuri, iar altd parte — interpolari medievale realizate in acelasi spirit. Complicata
traditie manuscrisd in acest caz isi are explicatia in faptul ca textul a fost utilizat
predilect ca material de studiu in invatimantul primar si, tocmai din aceastd cauza,
multe pérti ale textului au fost copiate, modificate si, in parte, chiar completate cu
maxime in spirit crestin. Din pécate, cert este i faptul ca — tindnd seama tot de
educatia in spirit monoteist a tinerilor — secolele de crestinism au selectat si
eliminat dintre sentente pe cele care se refereau la credinta politeista, astfel incat
acestea au fost pierdute pentru posteritate. Avem exemple de proceduri §i mai
»pioase”: in unele situatii, aforismele antice cu caracter materialist sau politeist au
fost pastrate, dar au fost transpuse in spirit crestin. De pilda, conform Cat. dist. 1,
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21 creatorul omului nu este divinitatea, ci natura; autorul sententei tine si sublinieze
insa necesitatea de a suporta séricia cu o ribdare stoica, pe care o putem considera
demna de un bun crestin:

Infantem nudum cum te natura crearit,
Paupertatis onus patienter ferre memento.

,»De vreme ce natura te-a adus pe lume copil gol-golut,
Amintegte-ti sa induri rabdator povara sariciei”.

Maxima Cat. dist. 1, 23 apartine evident unui autor politeist: incusare deos
noli ,nu 1i acuza pe zei”; el crede in existenta zeilor, dar lasa sa se strecoare o
conceptie caracteristic crestind, conform céreia fiecare om trebuie si@ raspunda
pentru faptele sale:

Si tibi pro meritis nemo succurrit amicus
Incusare deos noli, sed te ipse coerce.

,»Dacl nici un prieten nu-ti sare in ajutor, desi o meriti,
Nu-i acuza pe zei, ci infraneazi-te pe tine insuti”.

Maximele lui Cato — mai ales dupa ce textul a trecut prin mai multe etape de
prelucrare in spirit crestin — se pretau la utilizarea in primele clase de scoali atat
datoritd continutului, cat si limbajului simplu, clasic putem spune, cu nuante
arhaizante. Nu in ultimul rand, memorarea lor era facilitata de forma versificata.

TEMATICA MAXIMELOR

Se poate spune ca in Dicta Catonis a fost trecutd in revista, observaté cu atentie,
analizati, judecatd conform normelor unei morale bazate pe ratiune si decenta intreaga
viata sociald romana antica. Pot fi decelate, in substanta hiperconcentrati si generaliza-
toare a sententelor, personaje si caractere descrise cu mare finete:

— lenesul, care acorda prea mult timp somnului si, din cauza inactivitétii, cade
prada viciului:

Plus vigila semper neu somno deditus esto;
Nam diuturna quies vitiis alimenta magistrat.

,»S4 acorzi timp, totdeauna, mai mult veghii, nu somnului;
Cici odihna de lunga durata procura viciilor hrana”.
(Cat. dist. 1, 2)

— irascibilul, care, din cauza maniei, poate deveni nedrept:

Iratus de re incerta contendere noli:
Impedit ira animum, ne possis cernere verum.

»Nu te certa, infuriat, pentru ceva nesigur:
Furiafti ia mintile, incét nu poti si discerni adevarul”.
(Cat. dist. 11, 4)
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— rauticiosul, care ajunge sa uite conditia de muritor a tuturor oamenilor:

Cum dubia et fragilis nobis sit vita tributa,
In morte alterius spem tu tibi ponere noli.

»De vreme ce ne-a fost data o viata nesigura si efemer3,
Nu-{i pune speranta in moartea celuilalt”.
(Cat. dist. 1, 19)

— lingusitorul, care se foloseste de laude si vorbe frumoase, care suna asemenea
cantecului ce poate seduce si prin care urmareste sa-si prinda prada in capcana:

Noli homines blando nimium sermone probare:
Fistula dulce canit, volucrem dum decipit auceps.

,»Nu-i aproba pe oamenii [ce folosesc] vorbe prea lingusitoare:
Naiul canti plicut cand vanatorul [vrea s3] prinda in lat pasarea”.
(Cat. dist. 1, 27)

— inconsecventul, a cirui versatilitate nu e aprobata de nimeni si care e lipsit
de prieteni, pentru cd nu are credibilitate:

Sperne repugnando tibi tu contrarius esse:
Conveniet nulli qui secum dissidet ipse.

»Nu e bine si te dezici stirbindu-ti creditul:
Nu existd om cu care s se potriveascé cel in dezacord cu sine insusi”.
(Cat. dist. 1, 4)

— prostul infatuat:

Nec te collaudes nec te cul paveris ipse;
Hoc faciunt stulti, quos gloria vexat inanis.

»34 nu te l3uzi si tu insuti s3 nu te blamezi;
Asta fac prostii pe care gloria degarta ii chinuie”.
(Cat. dist. 11, 16)

ludicium populi numquam contempseris unus,
Ne nulli placeas, dum vis contemnere multos.

»Niciodata s nu nesocotesti de unul singur judecata poporului:
Ca nu cumva s nu placi nimanui, vrand s ii sfidezi pe multi”.
(Cau. dist. 11, 29)

— prefacutul, care una zice, dar alta simte i gandeste:

Qui simulat verbis nec corde est fidus amicus,
Tu quoque fac simules: sic ars deluditur arte.

,Cel care se preface prin vorbe nici in suflet nu-i bun prieten,
Prefa-te si tu: astfel, siretlicul e luat in ras de siretlic™.
(Cat. dist. 1, 26)
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Dicta Catonis reprezintd un ansamblu de elemente diferite atat prin forma,
cat si prin fondul lor. Se pot distinge totusi trei categorii de sentente din punctul de
vedere al tematicii abordate: religioase, etice si sfaturi diverse.

Teama de divinitate, dar si increderea absolutd in bunitatea sa formeaza
argumentul esential al sententelor din prima categorie; divinitatea, supremul creator
si stapan al lumii, Providenta hotaréste soarta fieciruia:

Quid deus intendat, noli perquirere sorte;
Quid statuat de te, sine te deliberat ille.

,»Nu cauta s afli prin sor{i ce intenfioneaza zeul:

El delibereaza faré tine ce s& decida in privinta ta”.
(Cat. dist. 11, 12)

Divinitatea 1i pedepseste pe cei vinovati §i rdi, dar e gata sd-i ajute §i si-i
binecuvanteze pe cei buni §i pe cei ce se ciesc.
Consideratiile de ordin moral sunt obiectul unei analize speciale:

Nolo putes pravos homines peccata lucrari;
Temporibus peccata latent, sed tempore parent.

,»Nu vreau si crezi ci cei réi castigd de pe urma péacatelor lor:
Uneori pacatele se ascund, dar cu timpul ies la iveala”.
(Cat. dist. 11, 8)

Fiecare pacat, fiecare act incorect, nedrept e condamnat fara mila si ferm.
Nedreptatea este stigmatizati in toate formele ei de manifestare — in justitie, in
politicd, in economie.

Sunt, de asemenea, reprobate:

— minciuna, lipsa de buna-credinta:

Rem tibi promissam certam promittere noli;
Rara fides ideo est, quia multi multa loquuntur.

,»94 nu prezici ca sigur lucrul ce {i s-a promis:
E rara confirmarea [promisiunii}, cici multi spun multe”.
(Cat. dist. 1, 13)
— necinstea, nedreptatea:

Quod iustum est, petito, vel quod videatur honestum;
Nam stultum est petere, quod possit iure negari.

,»O4 ceri ceea ce e drept sau ce-ti pare cinstit;
Cici e o prostie si ceri ceea ce ar putea fi refuzat pe drept”.
(Cat. dist. 1,31)

Contra hominem iustum prave contendere noli;
Semper enim deus iniustas ulciscitur iras.

»NU te pune prosteste impotriva unui om drept;
Cici totdeauna zeul rizbund maniile acumulate pe nedrept”.
(Cat. dist. 1V, 34)
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— promisiunile desarte, neseriozitatea:

Quod dare non possis, verbis promittere noli,
Ne sis ventosus, dum vir bonus esse videris.

,»Ce nu poti sa dai, nu promite cu vorbe [goale],
Sa nu fii versatil atata timp cat pari a fi om bun”.
(Cat. dist. 1, 25)

— irascibilitatea (Brev. sent. 45, Cat. dist. 1, 36; 11 4 etc.):

Litem inferre cave, cum quo tibi gratia iuncta est;
Ira odium generat, concordia nutrit amorem.

»fereste-te sa ai litigii cu cel de care ai fost foarte legat;
Mania nagste urd, armonia hrineste iubirea”.
(Cat. dist. 1, 36)

—invidia:
Invidiam nimio cultu vitare memento,
Quae si non laedit, tamen hanc sufferre molestum est
»~Aminteste-{i s eviti invidia cu foarte mare grija:

Chiar daci ea nu raneste, e totusi suparator s-o suporti”.
(Ca. dist. 11, 13)

— lipsa de devotament:

Parcelaudato; nam quem tu saepe probaris,
Una dies qualis fuerit ostendet amicus.

o4 lauzi cu miasurd; cici cel pe care adesea-I vei fi aprobat
Intr-o zi iti arata ce fel de prieten ti-a fost”.
(Cat. dist. 1V, 28)

Damnaris nunquam post longum tempus amicum,
Mutavit mores, sed pignora prima memento

»Niciodata si nu-ti acuzi prietenul de-o viata:
Si-a schimbat obiceiurile, dar amintegte-{i inainte ce drag ti-a fost”.
(Cat. dist. 1V, 41)

Se poate observa insa chiar un anume mod de a intelege, analiza §i poate
chiar ierta vina (Cat. dist. 1, 5, 7, 30):
Si vitam inspicias hominum, si denique mores,
Cum culpant alios, nemo sine crimine vivit.

»Dacd observi cu atentie viata oamenilor, intr-un cuvant obiceiurile,
Cand [unii] ii blameazA pe altii, [gAndeste-te ci] nimeni nu triieste fira [macar] o vina”.
(Cat. dist. 1, 5)
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Quae culpare soles, ea tu ne feceris ipse:

Turpe est doctori, cum culpa redarguat ipsum.

,»Tu insuti sa nu faci ce condamni de obicei [la altii]:

E nedemn pentru intelept, cand propria-i greseala il face vinovat”.
(Cat. dist. 1, 30)

Este prezenta aici o adeviratd filozofie a vinii; exigenta fatd de greselile
observate la altii nu induce absolvirea de propriile greseli; existenta incontestabila
a unor vini personale, indiferent de amploarea gravitatii lor, nu valideaza o
atitudine reprehensibila fata de altii.

Sententa Cat. dist. 1, 5 poate fi o trimitere la conceptia profund crestina
conform cireia numai cel ce nu a gresit are dreptul sa arunce piatra.

Pe de alta parte, in Cat. dist. 1, 30 autorul nu renunta la dimensiunea parenetica
a sententelor sale, ci indeamna la evitarea greselilor infaptuite de altii, in vederea
unei conduite ireprosabile. Se subliniazi aici valoarea formativa a receptirii corecte
a exemplelor.

Un loc important e rezervat sfaturilor privind necesitatea moderatiei in toate
imprejurarile (Brev. sent. 18, 22, 24, 51; Cat. dist. 1, 29; 11, 6, 17, 19 etc.):

— in modul de a intelege si a orandui viata:

Quod nimium est, fugito, parvo gaudere memento,
Tuta mage puppis est, modico quae flumine fertur.

,»54 te feresti de ceea ce e prea mult, multumeste-te cu putin:
Ti-e mai sigura corabia purtatd de un curent nu prea mare”.
(Cat. dist. 11, 6)

— in impértirea timpului de somn si odihna:
Plus vigila semper nec somno deditus esto;
Nam diuturna quies vitiis alimenta ministrat.

»Acorda timp mereu mai mult veghii, nu somnului;
Cici odihna de lungé durata hraneste viciile”.
(Cat. dist. 1, 2)

—1n modul de a folosi castigurile:

Utere quaesitis modice, cum sumptus abundat,
Labitur exiguo, quod partum est tempore longo.

»Foloseste-te cu cumpitare de castigurile tale: cand cheltuielile sunt multe,
Se pierde in scurt timp ce s-a agonisit vreme indelungata”.
(Cat. dist. 11, 17)

— in cheltuirea, dar i in acumularea de bunuri:

Luxuriam fugito, simul et vitare memento
Crimen avaritiae;, nam sunt contraria famae.

,»34 fugi de risipa si totodatd si nu uiti sa eviti
Vina zgarceniei; cici sunt lucruri contrare bunului nume”.
(Cat. dist. 11, 19)
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— in modalitatea de exprimare prin limbaj:

Adversum notum noli contendere verbis;
Lis minimis verbis interdum maxima crescit.

,»Sa nu infrunti prin vorbe pe cineva pe care-l cunosti deja:
De la vorbe neinsemnate se isci o cearta foarte mare”.
(Cat. dist. 11, 11)

— 1in creditul acordat conlocutorilor:

Noli tu quaedam referenti credere semper;
Exigua est tribuenda fides, quia multa loquuntur.

,»5a nu dai crezare celui ce tot spune vrute §i nevrute:
[Doar] putini incredere trebuie acordati celor ce vorbesc multe”.
(Cat. dist. 11, 20)

Pe de alta parte se acorda importanta celor ce se exprima frumos, la timpul si

locul potrivit si se precizeazd ca adevarata intelepciune consta in utilizarea cu
inteligenta si sobrietate a limbii (Cat. dist. 1, 3; 1, 10; I, 12):

Virtutem primam esse puto compescere linguam:
Proximus ille deo est, qui scit ratione tacere.

,»Prima virtute-o socot c e si-{i {ii gura:
E foarte aproape de Dumnezeu cel ce stie cu intelepciune s& taca”.
(Cat. dist. 1, 3)

Contra verbosos noli contendere verbis:
Sermo datur cunctis, animi sapientia paucis.

,Nu te intrece in cuvinte cu unul flecar:
Vorba e dati tuturor, intelepciunea mintii — catorva”.
(Cat. dist. 1, 10)

Numeroase sentente recomanda sau chiar laudd ribdarea (Cat. dist. 1, 38),

recunostinta (Brev. sent. 50, Cat. dist. 1, 15), speranta (Cat. dist. 1I, 25), munca
(Cat. dist. 1, 39), spiritul de dreptate (Cat. dist. 11, 11).

Multe dintre dicta si/sau sententiae demonstreazi o preocupare speciala

pentru problemele existentiale, dezviluind conceptiile autorilor despre viata si
moarte (Cat. dist. 1,22,33; 11, 2, 3):

An di sint caelumque regant, ne quaere doceri:
Cum sis mortalis, quae sunt mortalia cura.

»Renunta si cauti si descoperi daci exista zei i daci stapéanesc cerul:
Pentru ci esti muritor ingrijeste-te de cele muritoare”.
(Cat. dist. 11, 2)

Linque metum leti; nam stultum est tempore in omni,

Dum mortem metuis, amittere gaudia vitae.

,,L.asd teama de moarte; cici e o prostie ca tot timpul,

Temandu-te de moarte, si renunti la bucuriile vietii”.
(Cat. dist. 11, 3)
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Ne timeas illam, quae vitae est ultima finis:

Qui mortem metuit, quod vivit, perdit id ipsum.

»NU te speria de sfarsitul vietii:

Cine se teme de moarte pierde chiar faptul ci triieste”.
(Cat. dist. 1, 22)

Filosofia inclusd in aceste maxime este de natura pragmatica: efemeritatea
vietii — atribut ineluctabil al conditiei de muritor— nu trebuie si devind o tema
obsesivd a preocupirilor umane: prezenta indubitabild a pericolului permanent al
mortii s nu altereze bucuria de a trai, cici, coplesit{i de ideea mortii, uitim sa ne
bucuram de viata.

Pomind adeseori de la imagini simple, unele sentente se ridicd la cea mai
inalta meditatie filosofica. Uneori, un simplu distih releva o cunoastere cu totul
'speciald, aprofundata, a sufletului omenesc:

Cum dubia in certis versetur vita periclis,

Pro lucro tibi pone diem quicumque sequetur.

,»Cand viata nesigura consta in pericole sigure

Socoteste-ti drept cdgtig orice zi care va urma.”
(Cat. dist. 1, 33)

in mijlocul incertitudinilor in care triieste omul, dar al certitudinii pericolelor
ce pot aduce oricind moartea, orice fel de zi urmeaza, buni sau rea, trebuie
considerata un bun castigat. Autorul acestei sentente, cunoscand apetenta firii umane
pentru obtinerea de bunuri, aseamana fiecare zi traita in plus cu o profitabila
achizitie, in conditiile permanentei primejdii a mortii.

DIMENSIUNEA ARTISTICA

Culegerea de sentente Dicta Catonis e remarcabila nu doar prin multimea si
diversitatea maximelor, prin acuitatea spiritului de observatie al autorilor si
pertinenta parenetica relevata, ci gi prin forma sub care sunt exprimate. Constructia
ritmica, cu functie mnemotehnici si incantatorie, asigurd memorizarea. Maximele
continute aici se remarcé prin stabilitate formala, care le-a permis sa reziste in timp
si sd traverseze epocile.

Structura lor adesea binara se bazeaza pe opozitia a doui cuvinte:

Plus vigila semper nec somno deditus esto
(Cat. dist. 1,2, v. 2)

Quod nimium est, fugito, parvo gaudere memento
(Cat. dist. 11, 6, v. 2)

sau grupuri de cuvinte in interiorul aceleiasi propozitii:

L is minimis verbis interdum maxima crescit
(Cat. dist. 11,11, v.2)

https://biblioteca-digitala.ro



13 Dicta Catonis 135

sau a doua propozitii (Cat. dist. 1, 10, v. 2; I, 36, v. 2; 11, 21, v. 2; 28, v. 2; III, 1,
v. 151V, 5,v.2; Col. monostich. [111], 2; 74):

Sermo datur cunctis, | animi sapientia paucis
(Cat. dist. 1,10, v. 2)

Ira odium generat. | concordia nutrit amorem.
(Cat. dist. 1, 36, v.2)

Aeger dives habet nummos, / se non habet ipsum.
(Cat. dist. 1V, 5, v. 2)

Non laeta extollant animum, | non tristia frangant.
(€ol. monostich. [111], 2)

Aceasta opozitie e adesea intarita de utilizarea pe plan lexical a cuvintelor ce
formeaza cupluri opozitionale: vigila—somnus (Cat. dist. 1, 2, v. 1), mors—vita (Cat.
dist. 11, 3, v. 2), cuncti—pauci (Cat. dist. 1, 10, v. 2), odium—amor (Cat. dist. 1, 36, v.
2), minimus— maximus (Cat. dist. 11, 11, v. 2), acta—verba (Ex Columbano 1V, 16)
etc. sau a unor sintagme opozitionale: corporis vires—prudentia mentis (Ex
Columbano 1V, 1), antiquus amicus—novus amicus (Ex Columbano 1V, 12), tristis
messis—laeta voluptas (Collectio monostichorum 111, 77).

Opozitia e subliniati uneori de rima interioara:

Nemo ita despectus, quin possit laedere laesus.
(Col. monostich. [111], 44)

Magni magna parant, modici breviora laborant
(Col. monostich. [111], 74)

si de asonanta:

Tristis adest messis, si cessat laeta voluptas
(Col. monostich. [111], 77)

Instrue praeceptis animum, ne discere cessa.
(Cat. dist. 111, 1)

Stilul lor, desi familiar §i oarecum invechit, e plin de bun-gust §i armonie. Ni
se pare remarcabila din punct de vedere stilistic, de pilda, sententa Cat. dist. 1, 33
mai sus semnalata, in care sunt imbinate cu artd, in primul vers, hiperbatonul
dubia... vita, certis... periclis cu oxymoronul dubia certis si in care autorul apeleaza
si la procedee homofonice, la rima interioard folosind homoeoteleutonul in
cuvintele dinaintea cezurii pentemimere si la sfargitul hexametrului certis... periclis
si aliteratia: versetur vita. In versul al doilea, cezurile triemimera si heftemimera
evidentiaza elementele esentiale /ucrc i diem ale comunicarii incluse in sententa.

In maximele catoniene, abundd polyptoponul (Cat. dist., 11, 25 v. 2, Col.
monostich. [111], 35, 42, 46, 53, 74 etc.):

Qui vinci sese patitur pro tempore, Vincit.
(Col. monostich. [111], 42)
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Dulcis enim labor est, cum fructu ferre laborem.
(Col. monostich. [111], 53)

sise intdlnesc adeseori constructii chiasmatice:

Nam cum animus languet, consumit inertia corpus.
(Cat. dist. 111, 5, v. 2)

Morbi causa mali minima est quaecumque voluptas.
(Cat. dist. 1V, 24, v. 2)

Laetandum est vita, nullius morte dolendum.
(Col. monostich. [111], 54)

in Disticha Catonis, prezenta extrem de frecventad a imperativului, instituind
o reglementare in afara timpului calendaristic, cuplatd cu utilizarea prezentului,
timp anistoric, ce ajutd la enuntarea sub forma de simple constatiri a unor
adevaruri general recunoscute, asigura perpetuarea fara variatii a unui ordin moral
(Cat. dist. 1,16, 19,26, 27, 29; 11, 11, 13, 14,19, 25; 111, 5, 9, 13 etc.):

Luxuriam fugito, simul et vitare memento

Crimen avaritiae; nam sunt contraria famae.

94 fugi de risipa i totodata s3-fi amintesti sa eviti

Vina zgarceniei; cdci sunt contrare bunului nume”.
(Cat. dist. 11, 19)

Multorum disce exemplo, quae facta sequaris,
Quae fugias: vita est nobis aliena magistra.
»invati din exemplul multora ce fapte si urmezi,

Pe care si le eviti: invatdm din viata celorlalti”.

(Cat. dist. 111, 13)

in schimb, in sectiunile Collectio monostichorum si Ex Columbano quae
videntur Catonis esse, in timp ce imperativul e mult mai putin utilizat, predomina
folosirea modurilor indicativ i conjunctiv, care atenueaza aspectul iussiv imprimat
de obicei de imperativ, insistandu-se mai mult pe valoarea persuasiva si hortativa,
caracteristica ce poate defini stilul altor autori decét cel al lui Cato (problema ce

face obiectul altor cercetiri, de data asta legate de paternitatea sententelor adunate
in Dicta Catonis):

Dives erit semper, dure qui operatur in agro.

»Va fi totdeauna bogat cel care lucreaza din greu pe ogor.”
(Ex Columbano 43)

Omnibus est opibus melior vir mente fidelis.

»Este mai valoros decit toate bogatiile barbatul devotat.”
(Ex Columbano 45)

Non laeta extollant animum nec tristitia frangant.

»Cele vesele si nu-ti bucure peste masuri sufletul, cele triste sd nu-l [ringa.”
(Col. monostich. [111], 2)
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Vera libens dicas, quamquam sint aspera dictu.

,»Sa spui cu placere adevarul, chiar de sunt lucruri grele de spus.”
(Col. monostich. [111], 61)

Tempora dum variant, animus sit semper honestus.

,»Chiar daca vremurile se schimba, sufletul si-ti fie totdeauna cinstit.”
(Ex Columbano 39)

Maximele din culegerea catoniané se disting prin facilitatea comunicérii cu
un public foarte divers. A-contextuale, aceste structuri paremiologice au constituit
un tezaur fecund pentru o traditie culturalda care s-a hrdnit cu prisosinta din
substanta lor si care le-a inglobat individualitatea in noi §i valoroase opere artistice.
Afinitatea cu aceastd importanta traditie inseamna sa devii mostenitorul ei activ si
s-0 accepti ca pe un patrimoniu ce trebuie pastrat gi ingrijit.
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FLORICA BECHET

LES VERTUS DES dpeTal

"Eyw yap olpat 80’ dpxas eival mdons moliTeias 8t ' Ov alpeTds Ty pevkTas
oupuBaivel yiveoBal Ts Te Suvdpels alT@V kal TAs ouoTdoels' abtal 8’ eiloiv
€0n kat vopol « En ce qui me concerne, je crois qu’il y a deux principes de toute
constitution qui déterminent que leur valeur et leur constance soient acceptées ou
rejetées : les mceurs et les lois ».

C’est par ces mots que Polybe (Hist. 47, 1) commence son plaidoyer pour la
constitution romaine, d’apres lui la meilleure de toutes les formes de gouvernement
antiques (kaA\lgTov 8¢ ocuoTnua TGV kab’ Nuds ToALTeldv — 6, 10, 14), et I'éloge
de la république et du peuple romain. La république romaine est comparable a la
constitution de Sparte; par leurs grands efforts (TOAGV dywvwy kat TpaypdTtwy) les
Romains ont obtenu le méme résultat que I’intelligence de Lycurgue. Mais, par leurs
meeurs, les Romains ont dépassé les Spartiates. Ces derniers ont fondé leur Etat grace a
deux vertus fondamentales : la bravoure (av8peia) et la modération (cwdpooivn),
garantes de la permanence. Les Romadins y ont ajouté une vertu tout a fait inconnue,
incompatible avec un Grec: la fidélit¢é aux engagements (0 Opkos TlOTeEws),
I’honnéteté stricte (fides), ce qui fait a déclarer Polybe : ‘Pwpdiol ... Tols Olois
émkpaTovol Sa Tas Tav avdpdv apeTas (52, 7).

I1 est vrai que Polybe trace une image idyllique d’un peuple vertueux. Mais il
est certain aussi que les Romains témoignérent toujours de trés hautes exigences
morales, et qu’ils conférirent la valeur d’'un mythe a un idéal de vertu dont ils
s’efforgaient d’étre dignes.

Nous croyons qu’il vaut la peine d’examiner encore une fois cet idéal de la
vertu romaine.

VIRTUS INTERIEURE OU LA DISCIPLINE DE SOI

L’étymologie stricte montre que virfus est, au fond, la qualité d’étre un
homme, wuir. Cicéron (Tusc. 2, 18, 43) explique ainsi le sens du mot : Atqui uide ne,
cum omnes rectae animi affectiones uirtutes appellantur, non sit hoc proprium
nomen omnium, sed ab ea una, quae ceteris excellat, omnes nominatae sint.
Appellata est enim a uiro uirtus : uiri autem propria maxima est fortitudo, cuius
munera duo maxima sunt, mortis dolorisque contemptio. Virtus est avec uir dans le
méme rapport de dérivation que iuuentus, senectus avec iuuenis, senex. Comme ces
deux mots, il marque I’ activité etla qualité'.

! Cf. A. Emout, « Les mots latins en -fis », Philologica l, Paris, Klincksieck, 1946, pp. 225 sq.

StCI XL-XLI, 2004—2005, Bucuresti, p. 139-149
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Mais qu’était un wir, un vrai homme dans la société romaine? Vir était
I’individu capable d’affirmer en acte, volontairement, la qualité -irile par
excellence, la maitrise de soi, concédant, non sans dédain, a la faiblesse féminine
I’impotentia sui (impotentia muliebris), I’incapacité a dominer sa natire’. Pour
accomplir cette domination il lui faut avoir pas seulement force du corp, nais aussi
force d’ame ou du caractére. Et c’est cette acception’ qui reste prééminerte jusqu’a
la fin de I’Empire. Nous trouvons ce fénomeéne explicable tant du point de vue de la
morale romaine, bien connue par son conservatorisme, que du point de vie lexical,
car uirtus sera toujours un mot motivé, que le sujet parlant met inconsciemment en
relation avec uir.

Virtus est employé quelquefois pour désigner la force du corps pure et simple,
la vigueur, mais la plupart du temps ce mot désigne le courage, la valeur’. Il désigne
aussi le mérite, ce qui rend quelqu’un digne d’estime ou ce qui fait estimerune chose.
En tant que force d’ame, uirtus est propre seulement au citoyen, a I’honme, parce
que ce n’est que I’homme qui a véritablement une ame; c’est pourquoi ks enfants,
les esclaves et les femmes sont comme des corps sans ame, a qui le pére, le mari,
le maitre servent d’animus. Une femme peut étre caractérisée par wirtus si elle
fait preuve des qualités d’un vrai homme’, ouaune activité digne
d’un homme®.

Cette acception primaire a une valeur paradigmatique : on sit que la
parémiologie antique pose comme figure symbolique des vertus males le lion, et
des qualités féminines le renard (de genre féminin en latin et en grec) : genus
acre leonum ... tutatast uirtus, uulpis dolus (Lucr. 5, 863). Par leur ame, les
Romains sont des lions.

Car tout ce qui compte en premier lieu pour un Romain c’est ce qui
impressionait Polybe, ses traditions et ses mceurs : austérité, sévérité, discipline,
fidélité aux engagements, stricte honnéteté’, vertus ou réside toute sa force.
P. Grimal® observe que, dans tout cela, il n’y a aucune valeur qui soit d’ordre

2 Cf. P. Grimal, La civilisation romaine, Paris, Arthaud, 1965, p. 86 ; cf. aussi Hor. Epod. 16,
39 uos quibus est uirtus, muliebrem tolite dolores.

¥ Acception que le Oxford Latin Dictionary indique en premier lieu comme « the qualities
typical of a true man, manly spirit, resolution, valour, steadfastness, or sim ».

4 Cf. la formule traditionelle d’exhortation en face du danger : Macte uirtute festo/este)’

5 Comme Tullia, la fille de Cicéron, cuius quidem uirtus mirifica, quo modo illa fert publicam
cladem, quo modo domesticas tricas ? (Ant. 10, 8, 9).

¢ Comme Clodia, dont les historiens louent les prouesses et le courage pendant la guerre : ne
qui sexus a laude cessaret, ecce et uirginum uirtus. Vna ex obsidibus ... elapsa custodiam, Clodia, per
patrium flumen equitabat (Flor. Epit. 1, 4). .

7 Nous trouvons ici cette hiérarchie de vertus que Eugen Cizek appelle méta-valeurs, code
socio-culturel specifique, un tout cohérent qui, dans le cas des Romains, continent fides el pietas et
les valeurs de la cité : libertas, grauitas, parcimonia, pudicitia, lucidus ordo, certamen, disciplina,
dignitas (cf. Mentalitafi §i institutii romane, traduction roumaine par Iliey Campeanu, Bucuresti,
Editura Globus, 1998, pp. 31 sq).

8 Op. cit., p. 86. .
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religieux au sens ou I’entend la pensée moderne. La religion, pourtant, est loin
d’étre absente de la vie morale romaine, mais elle intervient comme un
élargissement de la discipline, une prolongation de la hiérarchie. Marquée par un
animisme spontané, au moins dans son but pratique, elle visait & maintenir I’ordre
établi par I’accomplissement des cérémonies sans lesquelles 1’équilibre toujours
instable, toujours menacé, entre I’humain et le divin, aurait été rompu. Pour le
Romain, une sorte de justice de I’'immatériel (piefas) maintient les choses
spirituelles en leur place, ou les y remet chaque fois qu’un accident a révélé
quelque trouble. Dans I'ordre intérieur, la pietas consiste, pour un fils, a obéir a son
pére, a le respecter, a le traiter en conformité avec la hiérarchie naturelle’.

Virtus, fides, pietas sont les principales apeTat des Romains.

Cette morale"de la maitrise de soi, qui suppose endurance, patience, fermeté,
constance, c’est a dire — comme nous I’avons déja dit — pas seulement force
physique, mais aussi force d’ame, a des racines profondément paysannes, tout
comme le peuple romain méme. Le paysan ne peut pas accepter le luxus,
I’ « indiscipline » de la nature végétale (manifestée, par exemple, dans I’exubé-
rance des blés en herbe, trop drus, ou dans celle de la la vigne qui pousse toute en
feuilles, au détriment des grappes, en bref, de la végétation spontanée), ou de la
nature animale (comme I’écart d’un cheval mal dressé). Mutatis mutandis, tout
homme qui s’abandonne au luxe « témoigne par la qu’il manque de discipline sur
lui-méme, qu’il cédera a ses instincts : a |’attrait du plaisir, a ’avidité, a la paresse
et, sans doute aussi, le jour venu, sur le champ de bataille, a la peur — qui n’est,
aprés tout, que le trés naturel instinct de conservation »'*. Tout cela aura comme
résultat une anti-cité, un anti-citoyen, un anti-uir. De sorte que nous comprenons
Caton qui, dans le prologue de son traité sur I’agriculture, trouve trés bien a propos
de dire que les bons paysans sont, également, de bons soldats, tout en mettant les
choses plutét dans une relation de type cause-effet: ils sont de bons soldats
justement parce qu’ils sont de bons agriculteurs.

Voyons-y l’idéal civique des premiers temps de la République, idéal
interiorisé qui impose a tous les Romains une vie de contraintes et d’efforts, de
lutte avec leur propre nature.

VIRTUS EXTERIEURE OU L’OBEISSANCE

D’aprés Florence Dupont'' la vie d’un Romain est tendue par une volonté,
coincider avec I’image de lui-méme que lui proposent les hommes « graves » de

9 Nous avons analysé quelques valeurs significatives de uirtus, fides et pietas, en relation avec
d’autres méta-valeurs du code romain, dans notre article Valenfe ale opozifiei urbanitas / rusticitas in
limba latina, « Analele Universitatii din Craiova. Seria: Stiinte filologice §i economice », anul XII,
1988, p. 55-62.

1% P. Grimal, op. cit, p. 86.

'""'F. Dupont, Le citoyen romain sous la République (509-27 avant J.-C.), Paris, Hachette,
1994, p. 25.
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sa famille, son pére et ses oncles paternels. Qu’il soit noble ou simple paysan du
Latium, il lui faut dés sa prime jeunesse prouver sa wirtus, sa valeur d’homme.
Quel que soit son rang, I’homme romain doit faire son métier de citoyen afin d’étre
un homme et reconnu comme tel.

Le Romain est guidé par la conscience d’une hiérarchie, et par sa soumission
a cette hiérarchie. Ses plus contraignants impératifs émanentde la nature,de la
terre (qui, pour étre terra frugi, demande d’étre bien exploitée par le paysan, en
temps de paix), et, également, de la c it é, de la famille (avec son plus autoritaire
représentant, le pater familias) ou du comandant militaire (une sorte de pater
Jfamilias ad hoc, pour le soldat, en temps de guerre). La vertu impose d’étre fidéle a
toutes ces instances, jusqu’au supréme sacrifice. La aussi intervient la pietas, qui
consiste a observer scrupuleusement les rites qui relationnent I’homme a toutes les
forces surhumaines de I’univers, aux dieux, mais aussi a tous les étres humains des
divers groupes auxquels il appartient (famille, armée, cité). Car la religion et la
pietas romaines ne sont elles non plus rien d’autre qu’obédience, soumission. Les
membres de la cité, ainsi que les membres de 1’univers, se doivent les uns aux
autres de la solidarité. Y manquer revient a compromettre tout I’édifice.

La tiche de I’homme romain, d’un wir, consiste a s’efforcer de percevoir
I’ordre auquel il appartient, dans tous les domaines, et a s’y conformer. L’individu
ne compte guere en dehors de sa fonction dans le groupe. C’est une morale des
valeurs altruistes puisque ce qu’il s’agit de défendre n’est pas I’individu, mais le
groupe, de la famille a la cité.

C’est aussi une morale pragmatique. Les Grecs ont mis I’accent sur les
vertus de contemplation, sur la connaissance théorique, les Romains ont fait valoir
les vertus d’action : maitrise de soi, tempérence, justice, courage.

VIRTUS ET LE HOMO FORTIS

Nous avons vu que pour Cicéron uirtus est le synonyme parfait de fortitudo,
situation qui peut trouver motivation dans la prédication de la wirtus. Car I’homme
caractérisé par uirtus est un homo fortis ou bonus. Le latin n’a pas un adjectif de la
méme racine que wuirtus. Il nous semble qu’en ce sens nous serons €clairés par les
formules archaiques d’éloge, ou I’homme de bien, doué de wirtus, était fortis ac
strenuus ou bonus ac strenuus'®. Nous cosidérons que, dans ces formules (champs
sémantiques complémentaires), fortis et bonus marquent la qualité, et strenuus
marque ’activité, toutes les deux contenues dans le sens de wirtus.

Le sens « courageux, brave » de fortis n’est que secondaire. Le sens primaire
peut étre trouvé, a notre avis, dans les gloses de P.F. 74, 14 fortis : frugi et bonus,
siue ualidus et 91, 14 : horctum et forctum' pro bono dicebant. En ce qui concerne

12Cf. A. Emout, Recueil de textes latins archaigques, Paris, Klincksieck, 1916, p. 13 ; Caton,
Orig. 3, cité par Gell. 17, 13, 3 ; Cic. pro Mur. 20 ; pro Mil. 96 ; Hor., Ep. 2, 1, 50.

? Festus croyait que horctus et forctus sont les formes dialectales, respectivement archaiques,
de fortis.
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le polisémique bonus, il a le sens d’ « utilité, valeur efficiente »'*, qu’on trouve
dans le comparatif melior (cf. gr. paka) et le supérlatif optimus (cf. ops « force
active productive, créatrice de richesses »). C’est aussi le cas de frugi, que Donat
(Ter. Ad. 958) glose ainsi homo frugi : utilis ut fruges. Mais toute la complexité de
Srugi nous est offerte par Cicéron (Tusc. 3, 8) qui affirme eo nomine omnes uirtutes
continerentur; il s’agit d’utilité, mais aussi de temperance ou modération,
abstinence ou innocence, valeur, justice, prudence, constance'’. « Appliqué a un
homme ... , frugi insiste a la fois sur ’honnétete, la frugalité, mais aussi le fait que
I’on peut en tirer quelque chose, en attendre notamment des services »'e.

Dans ce contexte nous comprenons tres bien les phrases de Caton : Et uirum
bonum quom laudabant, ita laudabant, bonum agricolam bonumque colonum ... At
ex agricolis et uiri fortissimi et milites strenuissimi gignuntur ... Nous sommes aux
temps des formules fortis ac strenuus, bonus ac strenuus.

La formule change sous I’influence grecque, au temps, ou plut6t dans le milieu
des Scipions. C’est dans les célebres éloges des Scipions que wir fortis/bonus ac
strenuus devient fortis uir sapiensque, traduction du grec kahokayaos (cf. C.1.L. ],
6, 7), ou fortis correspond au mot grec kakds, et sapiens au calificatif d'yaB6s. Nous
discuterons le sens de ces mots grecs plus loin. L’ancien bonus est employé lui aussi
dans une tournure grecque duonoro optumo (« bonorum optumum », comme
kak@v kakdés — C1L. I, 8, 9). Substantivée, la formule fortis uir sapiensque prend
la forme magna sapientia multasque uirtutes (C.1L. 1%, 11). Chose bien significative,
a I’époque ce ne sont que les éloges des Scipions qui parlent de wirtus, temoignant

“ Cf. DELL, s. u. bonus.

5 Quod nisi eo nomine omnes uirtutes continerentur, numquam ita illud peruulgatum esset, ut
iam prouerbi locum obtineret, hominem frugi omnia recte facere. Veri etiam simile illud est, qui sit
temperans, quem Graeci ouwppora appellant, eamque uirtutem ow@poobini’ uocant, quam soleo
equidem tum temperantiam, tum moderationem appellare, nonnunquam etiam modestiam ; sed haud
scio, an recte ea uirtus frugalitas appellari possit, quod angustius apud Graecos ualet ; qui frugi
homines ypnotovs appellant, id est. tantummodo utiles. At illud est latius. Omnem enim abstinentiam,
omnem innocentiam quae apud Graecos usitatum nomen nullum habet, sed habere potest afAdfciav ;
(nam et innocentia, affectio talis animi, quae noceant nemini), reliquas etiam uirutes frugalitas
contine!. Quae nisi tanta esset, et si iis angustiis, quibus plerique putant, teneretur, numquam esset
L. Pisonis cognomen tantopere laudatum. Sed quia nec qui, propter metum, praesidium reliquit, quod
est ignauiae ; nec qui, propter auaritiam, clam depositu non reddidit, quod est iniustitiae, frugi
appellari solet: eo tres uirtutes, fortitudinem, iustitiam, prudentiam, frugalitas est complexa ; etsi hoc
quidem, commune est uirtutum ; omnes enim inter se nexae, et iugatae sunt. Reliquum igitur est,
quarta uirtus ut sit ipsa frugalitas. Eius enim uidetur esse proprium, motus animi appetentis regere, et
sedare, semperque aduersantem libidini, moderatam in omni re seruare constantia; cui contrarium
uitium requitia dicitur. Frugalites, ut opinor, a fruge:qua .nihil melius e terra. Neguitia (etsi hoc erit
Sfortasse durius: sed tentemus: lusisse putemur, si nil sit) ab eo, quod ne quidquam est in tali homine:
ex quo idem, nihili dicitur. Qui sit frugi igitur, uel, si mauis, moderatus et temperans, eum necesse est
esse constantem ; qui autem constans, quietum ;| qui quietus, perturbatione omni uacuum ; ergo etiam
aegritudine. Et sunt illa sapientis ; aberit igitur a sapiente aegritudo.

'® G. Fabre, Libertas. Recherches sur les rapports patron-affranchi & la fin de la République
romaine, Rome, 1981, p. 236. Sur les valeurs de frugi, cf. F. Bechet, Termeni latini de apreciere a
valorii umane. Axiologicele totalizatoare, Bucuresti, Paideia, 1998, pp. 63—66.
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d’une influence des idées grecs, et du concept grec de dpetn : quoius forma urtutei
parisuma fuit, dans I’épitaphe de Scipio Barbatus (I’éloge de la beauté était tout a fait
étranger aux vieilles mceurs romaines); honos fama uirtusque, gloria atque ingenium,
dans I’éloge de Scipio Africanus (ou ingenium peut traduire le grec godia); is hic
situs quei numquam uictus est uirtutei, dans I’épitaphe du frére de Cn. Scipio
Hispanus; uirtutes generis meis moribus accumulaui, dans 1’éloge de Cn. Comelius
Scipio Hispanus.

La seule vertu invoquée traditionnellement par les épitaphes romains est

- honos. Toutes les inscriptions archaiques parlent d’honneur bien meritée (merito).

Rome est comme bien des sociétés anciennes, grecques ou celtes, une siciété
du blame et de la louange. C’est pourquoi I’homme romain attend des autres le
sentiment de son existence et I’évaluation de lui-méme. Mais la structure
psychologique du Romain suppose que I’homme n’est pas son propre juge. De fait,
« I’homme romain est incapable de se connaitre par soi-méme, il a bescin du
regard des autres. Rome ignore I’intériorité psychologique et I’examen de consci-
ence. L’homme romain n’est qu’extériorité. Il n’a d’autre miroir que ses
semblables pour se voir dans son honneur ... ou son indignité »'’. L’honneur et la
réprobation collectives servent a régler tout ce qui chez I’homme ne reléve pas de
la loi et de I’institution, autrement dit toute sa vie morale'®.

Ainsi, 2 Rome, il n’est d’autre bien que ce qui est honorable, c’est-a dire
honoré. Il n’est d’autre mal que ce qui est honteux, c’est-a dire ce qui déshonore.
Le vocabulaire de la gloire et de I’honneur est celui de I’éclat et du bruit.
Inversement, le déshonneur se confond avec I’infamie. Si le grec a confondu le
vocabulaire du beau et celui de la moralité, appelant du méme mot également le
laid et le mal (kak6v), le beau et le bien (ka\év), le latin, lui, confond le bien et
I’honneur, honestum, le mal et la honte, turpe'®. C’est aussi par cette grille
sémantique que nous pouvons lire I’éloge de Scipio Barbatus, ka\okayads, fortis
uir sapiensque.

VIRTUS ET dper

Au temps des Scipions, la romaine wirtus tend a traduire le concept grec de
vertu, et a accumuler, par calque sémantique, les significations du mot grec dpeTm.
Mais, plus ou moins inconsciemment, le latin trahit la pensée hellénique.

Nous avons vu que, pour désigner le concept de vertu, les Romains employaient
un terme d’action désignant la puissance de I’homme dans son effort sur lui-méme.

'"F. Dupont, op. cit., p. 23.

'8 Cf. Hor. Epo. 1, 16, 40-45 Vir bonus est quis?/ « Qui consulta patrum, qui leges iuraque
seruat, / quo multae magnaequae secantur iudice lites,/ quo res sponsore et quo causae teste
tenentur. » / Sed uidet hunc omnis domus et uicinia tota / introrsum turpem, speciosum pelle decora.

' Voir le livre de Pierre Monteil Beau et laid. Contributions & une étude historique du
vocabulaire esthétique en latin, Paris, 1964 ; cf. Cic. Leg. 1, 44 honesta in uirtute, in uitiis turpia.
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7 Les vertus des dpeTai 145

Les Grecs se servaient, pour exprimer ce concept, d’un terme que Grimal qualifie
d’ « infiniment plus intellectuel, le mot dpe ™ qui implique une idée d’intégration
harmonieuse de I’individu, d’abord dans la cité, puis dans I’ordre universel »20.

L’histoire étymologique du mot grec est tres instructive. Dans un premier
essai d’étymologie, M. Hoffmann?®' dérivait dpem) du verbe dpéokw « plaire ».
Nous préférons — en suivant Chantraine®®) — le dériver d’un théme dep-, dop-, dp-
(les termes tirées de ce théme s’expliquent bien par la notion d’« attacher,
assembler, suspendre »): dpapiokw, acception transitive « adapter, construire,
pourvoir de », acception intransitive « étre adapté, pourvu de, convenir »>;
appovia « cheville, joint » d’ou « charpente » (dans la charpente, la magonnerie,
I’anatomie), déja chez Homere « accord, contrat », en musique « les cordes le la
lyre » d’oil « harmonie »; dpeiwv, ** dploTos, dploTepds, comparatif et
superlatif de dya86s (se rapportant a tous les mérites du corps, de la naissance, de
la fortune), dpi- particule augmentative employée en poésie, dont la plupart des
composés anciens expriment la notion d’évidence, d’éclat.

Traduit généralement dans les dictionnaires par « excellence, valeur,
merite », dpeT est considérée par H. I. Marrou” — d’aprés nous a juste titre — un
mot intraduisible qui sert a étiqueter la valeur idéale a laquelle un Grec sacrifie
méme sa vie. Au temps d’Homere, ape T était, dans une acception trés générale, la
valeur au sens chevaleresque du mot, ce qui fait d’un homme un brave, un héros.
Le héros homérique vit et meurt pour incamer par sa conduite un certain idéal, une
certaine qualité de I’existence, symbolisée par ce mot, dpeTn.

Le sens « estime, importance, valeur » de dpeT est secondaire. Le sens
premier doit étre une définition valorisante objective d’une personne. Il désigne
une force qui lui est propre, et qui constitue sa perfection. L’homme caractérisé par
apen est un homme accompli, que la perfection rend éminent et plein de noblesse.

2 0p. cit., p. 178.

*! Die etische Terminologie bei Homer, Hesiod und den alten Elegikern und lambographen,
Tubingen, 1914, p. 92.

2 DEDG, s. u. apeT. .

3 Parmi ses dérivés il faut notamment citer : dppevos « adapté, préparé, convenable,
agréable » (employé comme anthroponyme en mycénien); dpBuds « lien, union, amitié » ;
dppny «union physique » ; dpTus: atwrafis et dpTuv: duhiav kai olppacw fikpiow (cf; lat.
artus) ; apTivw « disposer, préparer » et dpBpov « articulation, membre » ; deipw « attacher,
atteler » ; Gppa «char» (myc. amo «roues»; dpuf « jonction, ajustement»”’; dppds « joint »
(terme technique pour la magonerie, la charpente) ; dppovia « joint » ; dppdw « attacher ».

¥ Le mycénien offre une forme plus archaique avec aro,a qui serait * dpioa, directement
formé sur dp- avec le suffixe de comparatif *iyos, épithéte de textiles et roues « en meilleur état »,
donc bien, régulierement tissés, respectivement jointes.

3 H.-I. Marrou, Istoria educafiei in Antichitate, traduction roumaine par Stella Petecel,
Bucuresti, Editura Meridiane, 1997, tome I, p. 37 ; Marrou est d’avis que le Grec entendait par dpeTrj
ce que les contemporains de Machiavel entendaient par virni. A son tour, W. Jaeger (Paideia,
traduction roumaine par Maria-Magdalena Anghelescu, Bucuresti, Editura Teora, 2000, tome I, p. 26)
trouve dans le grec dpe le sens du mot du vieux haut Allemand fugende, I'idéal supréme du mérite
chevaleresque, qui armonise la plus remarquable courtoisie et I"héroisme guerrier.
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W. Jaeger définit dpe T} comme le vrai attribut du noble, parce que les Grecs ont
toujours considéré la force et I’action exceptionelles comme la prémisse naturelle
d’un dirigeant.” Ape ™ représente le but de I’éducation aristocratique et un devoir.
L’homme du commun ne posséde pas de dpeT et, si le fils d’une famille noble
devient jamais esclave, Zeus lui confisque la moitié de son dpeTv, de sorte qu’il
n’est plus le méme qu’auparavant. Nous sommes loin de la uirtus romaine, la
bravoure de la discipline et de I’endurance de ce peuple paysan.

Dans sa grande et héroique dpioTeia, son combat individuel, Achille ne se
pose guére le probléme du devouement a la patrie achéenne, de la sauvegarde de
I’expédition de tous les Grecs; il ne désire que venger la mort de Patrocle, pour
éviter le blame et la honte qui le menagaient en cas de passivité. Il préfere mourir,
mais accomplir son dpioTeia. La seule chose qui compte est son propre honneur,
son devoir individuel.

Le Romain pratique la vertu de I’humilité et de I’obéissance, le Grec celle de
I’orgueil et de I’honneur. C’est un autre honneur que celui du Romain qui attend
des membres de son ordre, de son peuple, de sa cité, tout au cours de sa vie, la
reconnaissance dans ses deux termes, la gratitude et I'identité. La récompense des
actions passées et, en méme temps, une mise a I’épreuve de celui qui a obtenu la
reconnaissance du peuple : I’exercice du pouvoir, honos. En Grece, le role de
régulateur de toute vie morale par I’honneur et la réprobation collectives peut étre
joué par le théatre d’ Aristophane ou par I’éloge funebre a Athénes, par la comédie
dans les cités doriennes de I’ltalie du Sud, par les poémes de Simonide, par les
iambes d’Archiloque. A Rome, I’éloge et le blame ne donnent pas lieu a la
fabrication d’objets esthétiques. La seule jouissance de la gloire est I’acces a des
responsabilités supérieures (cursus honorum). Celui qui se sera illustré dans une
charge civile ou militaire devra immédiatement rentabiliser cette gloire en
I’investissant dans une nouvelle candidature®.

Le héros grec cultive I’amour de soi-méme (¢LhavTia) et I’orgueil
(neyaloyuyia), c’est a dire la conscience de sa superiorité. Il ne cherche pas dans
la vue des autres la gratitude et I’identité. Il a une identité en quét de la Beauté
absolue, de la Valeur parfaite que le héros cherche a incarner dans une Geste
(dproTeia) qui provoquera I’admiration de la foule jalouse de ses égaux. Le héros
grec vit et meurt pour s’affirmer dans toute compétition, pour se distinguer par ses
prouesses et gagner le premier rang. Son existence est une compétition sportive;
son idéal n’est pas I’idéal hiérarchique du Romain, mais un idéal agonistique :
alév apioTevely kal Umelpyov éppevi dMwv (11. VI, 208).

On doit supposer que la notion de apetn définissait méme aux temps homéri-
ques aussi d’autres qualités que celui du courage téméraire et de la force virile.
Celle-ci reste une des composantes du canon des vertus de la mOAis grecque. Car
bientot cette vertu va s’exprimer dans la civilisation communautaire de la mOALs.

2 Cf. F. Dupont, op. cit., p. 25.
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Platon est le grand ordonnateur et systématisateur de I’héritage spirituel de
I’Hellade entiére. Dans sa synthése les forces historiques de la vie spirituelle
grecque sont objectivées et placées dans leur juste relation mutuelle. Mais il trouve
son modele, le modéle de la Répulique idéale, a Sparte. La, Tyrtée, le poéte envoyé
par Apollon, a mis partout, derriére les anciens idéaux homériques, une autorité
morale et politique tout a fait nouvelle : I’idée de société civile (TOALS) qui contient
toutes les individualités et a laquelle tous consacrent leur vie et leur mort. Les
anciens idéaux seront détronés de leur piédestal et redéfinis; il n’y a qu’un seul
étalon de la véritable dpeTr: la cité et le bien public. Nous assistons a la
politisation du concept de la dpeTT} homérique.

Platon parle de quatre vertus cardinales: courage (dvpeia), tempérence
(owdpoaivn), justice (Sikaioolvm) et prudence (copia) — canon fourni par
I’éthique des archaiques moAeis helléniques. Aristote le suit, tout en multipliant le
nombre des dpeTai. Mais tous les deux — ainsi que beaucoups d’autres — trouvent
que toutes les vertus sont contenues dans la justice. La justice (S8tkatoolvm) réside
dans I’obédience a la loi, mais la loi, sans égard a sa nature, n’est rien d’autre que
k6opos, harmonie. Les préscriptions contenues par la loi sont déstinées a régler
les rapports de tout citoyen avec les dieux de la cité, avec ses compatriotes, ainsi
qu’avec les ennemis de la cité.

Pour le Grec la justice est la apeT) du parfait citoyen. Cette dpe T1) impose un
idéal de cohésion intérieure, une compléte union de toutes les vertus. L’aspiration
vers une parfaite dpeTT) trouve sa source dans I’amour de soi-méme ($havTia)
ennobli. Avoir comme tiche primordiale d’atteindre la supréme dpeTn c’est
s’approprier le Beau (kakdév). C’est cela le supréme héroisme, un héroisme moral,
le supréme sacrifice pour sa famille, ses amis, sa patrie. C’est cela la dpioTeia de
I’esprit grec.

Alors, pour nommer le courage, la bravoure, le mérite, la valeur il a fallu
trouver un autre mot, et de dvr)p, I’étre brave par nature, on a dérivé dvépeia.
Fénoméne complétement inverse a ce qui se passe en latin.

VIRTUS ET LES VERTUS

C’est ce canon des quatre vertus que nous trouvons 8 Rome aux temps de
Cicéron?’. Pour les exprimer il fallait amener la langue a exprimer I’abstrait. Et
Cicéron a tiouvé bien des mots pour I'exprimer®®. C’est le moment ou I’ancienne
uirtus cesse d’étre le synonyme de fortitudo, la qualité de I’homme fortis, et traduit

7 Cf. Cat. 2, 25 hinc ... aequitas, temperantia, fortitudo, prudentia, uirtutes omnes certant cum
iniquitate, luxuria, ignauia, temeritate, cum uitiis omnibus.

28 Inu. 2, 159 nam uirtus est animi habitus naturae modo atque rationi consentaneus ... habet
igitur partes quattuor: prudentiam, iustitiam, fortitudinem, temperantiam.
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I’intraduisible dpeTn. De sorte que, a notre avis, le mot wirtus devient, en méme
temps, lexéme et archilexéme du champ lexical des vertus romaines.

César, qui cultive la proprieté des termes, ne céde pas du terrain et n’utilise
pour les uiri de ses armées que wirtus. Dans son ceuvre, le mot fortitudo n’est
employé qu’une seule fois (B. G. 1, 2, 5).

Pour éviter I’ambiguité, Salluste préfere appeller les vertus bonae artes, qui,
pour lui, sont les anciennes valeurs romaines : abstinentia, fides, probitas, pudor,
uirtus (« mérite, courage »)?. Le latin de Salluste est archaisant — c’est un fait bien
connu. En ce sens, nous trouvons significatif le fait que chez lui on peut encore
trover I’ancienne formule bonus ac strenuus, fortis ac strenuus (Cat. 20, 8 ceteri
omnes, strenui, boni, nobiles atque ignobiles, uolgus fuimus; 58, | neque ex ignauo
strenuum, neque fortem ex timido exercitum oratione imperatoris fieri). Chez lui
uirtus ne traduit la grecque dpeTn que dans des contextes d’une aura trés
philosophique : Cat. 1, 4 Nam diuitiarum et formae gloria fluxa atque fragilis est,
uirtus clara aeternaque habetur.

En Greéce, la politisation du concept de dpeTn héroique est suivie par la
politisation de I’idée de gloire héroique. Le Soi dpioTos par son existence
supérieure trouve la gloire et donne de I’éclat a sa woAts. Il s’ensuit une relation
tout 4 fait spéciale du citoyen avec I’Etat. Toutes les individualités comprises dans
cet Etat lui consacrent leur vie et leur mort exemplaires. Par l4, chaque individu
trouve sa gloire, dont I’ Etat devient le garant. La communauté, qui survivra a un
présent passager, garde fidelement le nom du héros en lui conférant I’immortalité.

Il parait qu’il y a un dominateur commun pour la uirtus romaine et la dpe :
la cité et le bien public. Mais, pour le Romain compte |’obéissance, la
permanence de la cité, batie sur un socle de sacrifices anonymes de ses meilleurs
uiri. Pour le Grec vaut en premier lieu I’émulation (sur le champ de bataille, au
travail, dans I’activité civique), la provocation et la victoire, qui ne peut étre
qu’individuelle, bien que dédiée a I’ Etat.

La cité lui a offert I’occasion de manifester son dpeTm, et, aprés la victoire,
par éloge public lui a accordé I’immortalité, la gloire éternelle. A son tour, le
citoyen agonistique, par son nom rendu immortel, a assuré la gloire de la cité. C’est
un do ut des d’une autre facture que celui du pragmatique Romain.

Le Romain obtenait de sa cité la gratitude et I’identité. L’homme grec qui,
dans son monde imprégné de I’esprit divin, s’efforcait d’atteindre I’excellence, la
dpe T, obtenait la confirmation et la consécration, voire la sacralisation.

Apres une victoire le Romain gagnait la grace d’un éloge dans la curia, une
couronne ou la gloire le temps d’un triomphe. Au vainqueur grec, a I’athléte qui
était un modele de dpeTm on dressait, de son vivant, des statues en tous points
pareilles a celles des dieux; dviyp dyaBos yevdevos améBave « il est mort comme
un brave » est écrit sur sa tombe.

29 Cf. Cat. 1, 2 in suppliciis deorum magnifici, domi parci, in amicos fideles erant.
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Polybe est impressioné par le cérémonial pratiqué par les Romains a
I’occasion d’un enterrement ou de sacrifices publics, qui fait la preuve de
I’exceptionnel respect accordé aux hommes de bien. C’est ainsi qu’est transmise
aux descendants la gloire de ceux qui ont bien servi leur patrie : 70 8¢ péyioTov, ot
véoL Tapopp@vTal mpds To TAY UTopEtveLy UTEP TV Kow@Y TpayldTwy xdpLv
Tob Tfis ouvakohovBolaTs Tols dyafois TOV dvdpiv elkheias (54, 3).

A vrai dire, le Romain n’accéde a la gloire qu’aprés sa mort. « Ce souci de
gloire — écrit P. Grimal —, de renom éternel, est sans doute la revanche de I’individu
que la société a, lorsqu’il vivait, contraint de mille maniéeres ... Dans la mort, il
redevient enfin lui-méme, sa vie acquiert valeur exemplaire dans la mesure méme
ou elle a respecté la discipline sous toutes ses formes : virtus, pietas et fides »0,

Université de Bucarest

® 0p. cit., p. 91.
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LIVIA BUZOIANU

NUMELE iN FORMULE HESIODICE

Formula poate fi definitd ca o expresie care este folosita in mod regulat, in
aceleasi conditii metrice, pentru a exprima o anumita idee'.

Formula §i formula-tip fac parte, prin definitie, din tehnica unui autor.
Dictiunea hesiodica este facutd mai mult sau mai putin din formule. Majoritatea
formulelor trebuie si derive dintr-un stil traditional. Poetii epici au construit §i au
conservat de-a lungul generatiilor o tehnicd a formulelor foarte complexa, construita
in cele mai mici detalii pentru a exprima intr-o maniera convenabila ideile proprii
eposului i totodata pentru a atenua dificultitile de versificare.

Propunem spre analiza versuri din cataloagele Theogoniei hesiodice.

Cataloagelor le este proprie folosirea unui anumit tip de formule. Prin studiul
ansamblului de nume proprii se constatd ci existd o formula nume—verb, grama-
ticala si de un tip dat. Enuntul fundamental trebuie sa redea ideea ,.generarii”’, a
,»zamislirii” divinitatii sau a zeitatilor care se trag dintr-o matcd anume, dintr-un
cuplu, sau — dupa imprejurare — dintr-un zeu ,,nascétor”, iar acolo unde se da filiatia
unilaterala, dintr-o zeitd ,,ndscitoare”.

Formula cea mai simpla este constituitd dintr-un nume la nominativ (Gr. N; —
subiect)’. verb predicativ (Gr. v.) — nume la acuzativ (Gr. N, — complement direct):

| Gr.N/-Gr.v.-Gr.N, |

Elementele formulei sunt comutabile in limitele acestui tipar.
(
(v. 969) Anjurjtne pév IMAovtov eyeivato (Gr. Ny = Gr. N>~ Gr. v.)
(v. 1004) dwov Yapadn téke (Gr. N» - Gr. N, - Gr. v)

Cel mai adesea numele nu apar singure, ci intr-o formul4 nume-epitet”’.
(v. 287) Xpuopawp &’ Etexev Totkédarov I'novovia (Gr. Ny - Gr. v. —d — Gr. Ny)
(v. 943) AAkurjvn 8’ ap €tucte Binv HoaxAneinv (Gr. N; - Gr. v. —d - Gr. N,)
(v. 1008) Aiveiav &' Etictev evatépavog KuBégeurn (Gr.N, - Gr.v.—d - Gr. N))

<

. 907) Evpuvoun Xaottag téxe (Gr. Ny - Gr. N; - Gr. v.)

<

<

<

! Vezi excelentul studic al lui M. Parry, Les forn:ules ct la mét-igue 4°Homére, Pasis, 1928.

? Prescurtarile folosite aici §i mai departe sunt: Gr.N = grup nominal; Gr.v. = grup verbal;
d = determinant, v = verb; N = nominativ, Ac. = acuzativ; G = genitiv; D = dativ; conj. = conjunctie.

¥ Vezi tot M. Parry, L'épithéte tradionnelle dans Homére, Paris, 1928. Formula nume — epitet
la nivelul textului hesiodic nu o analizdm insa aici.

StCi XL-XL1. 2004-2005, Bucuresti, p. 151-155
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De remarcat faptul cd primul picior metric este bisilabic, iar pe locul doi
apare de fiecare data o invarianta (d’, d’aQ, &’ Q). _

Formula amplificata contine unul sau doud nume la nominativ i doud sau
mai multe nume la acuzativ. Numele la acuzativ sunt in relatie copulativa si pot
ocupa mai multe versuri (ex. v. 211-230).

(v. 211) NVUE &’ Eétexev otuyepov 1€ Mogov kai Knpa péAaivav

Mogov si Krjoa, asezate in chiasm, sunt coordonate prin conjunctia
copulativa kai. Tiparul metric contine doi dactili legati intre ei prin spondeu.

(v. 918) Antw O’ AnoAAwva kai AQtepty ioxéalpav

in al doilea exemplu, kai, situat intre cezura si diereza metrica, imparte
versul in doua emistihuri egale.
(v. 185) yeivat’ 'EQuvug e koategag péyatoug te I'iyavreg

Frecvent verbul folosit este un compus cu prepozitie €k (&), care determina
folosirea unei noi formule: numele la nominativ sunt inlocuite de nume la genitiv
(G; genitivul originii), iar numele la acuzativ apar la nominativ (N). Formula
generald |G — v — NJ sau |Gr. Ng — Gr. v. — Gr. Ny | este susceptibila de comutiri i
amplificéri.

(v. 106) oiI'njc T’ €éE eyévovto kat OvpavoL aoTeQOEVTOG
[N-G - v - conj -G - d ]
Forma simplificata a acestui vers este: ol T’ €k TV EYEVOvTo
(N-G - v
Pe ultimul loc in vers este de obicei verbul, care se incadreazi perfect in ultimele
doua picioare ale hexametrului (-vv / -v)

(v. 124) Nuktog &’ avt’ AiBrp te kai Huéon  €Leyévovro
(v. 127) AAor d'av  Taing te kat Ovpavov ELeyévovto
(v. 154)°OgooL yago Taing te kat Ovgavov gLeyévovto

AAAot si ‘Ocool desi forme de nominativ, din punct de vedere al valorii metrice

sunt echivalente cu genitivul Nuktdc. Versurile au aceeasi schema metrica, iar inva-
riantele igi mentin aceeasi pozitie.
Cataloagele se incheie prin formele de tipul:

(v. 263) AUtat pév Nnprog apvpovog éEeyévovto
(v. 362) AUtar d' "Oxkeavov kai TnBvog eEeyévovTo

Prepozitia uneori apare distantatd de verbul simplu ~ tmeza — si realizeaza
efecte fonice speciale.

(v. 123) Ex Xdaeog O EQeB0OG Te péAarva te NUE €yévovto
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NVUE éyévovrto este echivalentul metric al lui € eyévovto. Ex, plasat la
inceput de vers, realizeazi o ciocnire de velare k / x cu efect paronomastic, care in
acelasi timp accentueaza hiatul din grupul —aeo-.

Genitivul posesiv presupune o formula de tipul [N/ Ac - G
(v. 76) BuyaTtéeg peyaAov ALOG EkyEyaviaL

Genitivul apare incadrat de nominativul Buyatégeg Exyeyavial, care
realizeaza o aliteratie de velare v / x / y / y continuta si in determinantul lui Zevg.
(v. 383) Ltv& &’ étex’ "Qreavov Buydrtno

’Qreavod Buydm este determinant patronimic pe langa ZTog. In alt context,
intre determinat si determinant este plasat verbul, care are fonetism asemantor.
(v. 507 / 508) Kovpnv 8" lametog kaAAiodpugov *Qkeaviviv fyayeto KAvpévnv

Corp aparte in acest vers formeaza numele in nominativ, care rupe sintagma
KovENV kaAAiodugov 'Qreaviviv.

Genitivul este concurat de dativ in formule de tipul [D — N — Ac - v|
respectiv: lui y, x i-a nascut pe z [5i 2, 22 23, etc].

(v. 270) POk O’ ad Kijtw INoaing téke kaAAimagrijovg

Formula este reluata in versul 333, cand Pookvg §i Kntw isi schimba reciproc
locul in vers:

Kntw d’onAdtatov Pogkut [...] / yeivaTo detvov oduv.
Aceastd formula pare a fi cea mai frecventa §i totodata cea mai complexa.
(v. 337) TnBYg & ’Qreave INotapovg Téke divijeviag
(v. 378) Aotoaiw d"Hwg avépoug téke kaQTeQoBVHOLG
(v. 938) Znvi d’'ag AtAavrtic Main téke kvdpov Eounv
(v. 984) TIBwvw d"Hwg Téke Mépvova XxaAkokoQuoTiv

Una dintre largirile tipice eontinua predicatul (sau subiectul) cu un participiu, asa
cum substantivul prim dintr-un grup nominal (o sintagma) se combina cu un epitet.

(v. 133) Ovpave evvnOeioga Téx’ *Qkeavov Babuvdivnv
(v. 327) Opbw vmodundetga Nepewxiov 1e Aéovta
(v. 453) Pein d¢ dunBeioa Koovw téke daidpa tékva

Astfel de formule de circumstanta, de obicei largiri homerice, ajung sé ocup:
un intreg vers.

(v. 405) kvoapévn d1) émerta Bed Beov Ev PLAOTNTL
(v. 625) oUg Tékev 1Ukopog Peir) Kodvou év prAomtt
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Necesitatile hexametrului au dus la o supraproductie de astfel de formule
fixe. Pentru variatie, in aceeasi pozitie metrica sunt folosite expresii echivalente:

(v. 822) Taptagov €v pLAGTIITL duix XQUOEénv Adoditnv
(v. 1005) Aiakov  év prAdTnTL dix XQuaénv Adoditnv
sau
(v. 970) Taogiwv TowL HIyELD’ éQati) PLAOTNTL
(v. 1009) AyxioT) flowt pryeto’ égatr) GrtAdTnTL
Inventia poetului comporté in aceste formule o valoare minima: poetului nu-i
ramane sa caute decit un nume potrivit primului picior al hexametrului. Frecventa
acestor formule fixe este mai mare in cataloagele din partea a doua a poemului —

catalogul Olimpienilor si catalogul eroilor —, cind poetul epuizase mijloacele de
exprimare.

Numele sunt corelate prin introducerea in formulele discutate a unor parti
neflexibile.

Formula |Gr. N, - conj. — Gr. Nzl furnizeaza cupluri de nume:

Fawx kat Ovpavog
‘Eoog kai “Tpegog

Seriile lungi de nume la nominativ din catalogul Nereidelor si Oceanidelor
sunt subiecte ale unei formule

|G — £¢yévovto — N — conj. — N —conj.. |

(v. 240-243) Nnonog &’ éyévovto
[Mwtd |1’ |Evkeavt Law|t' | Apdrroitn
Conjunctia realizeaza cu finala numelui un fundal fonic:
w/TE/m/te/TA/ ™/ e

Numele in acuzativ sunt complemente directe ale unui verb téx€. Formula
generala este: |v —Ac. — conj. — Ac. —conj.. ]

(v. 224) peta v ATatny téke DA TA.

Téx€E kai realizeaza un grup gutural sonor — exe / Ka, ce vine in «opozitie cu
grupul dental surd: ta / v /v / te / 1.

(v. 225) I'oag t’ovAGHEVOV kai "EQtv Téke kaQTeQdBuHOV.

kai se inscrie in seria fonicd a primului nume - I'nag i a determinantului
numelui al doilea: kaQteQbdBLpOV:
I'm-xai - ke - ka
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Regent poate fi si un verbum dicendi, iar numele apar in cazul acesta intr-o
relatie continut — continator.

(v. 20) (bpvevoat) Tatav @keav()v 1€ @yav Kala HEAaLVav.

T’ si T€, prin opozitie, evidentiaza sonoritatea numelor I'aiav — 'Qkeavov;
Kai realizeaza in péyav kai NUkta un grup fonetic omogen.

Partile narative nu comportd asemenea formule fixe. Grija poetului este de a
realiza aici versuri cu functii paronomastice i aliterative.

(v. 173): yiOnoev dé péya poeoi I'aia meAdwon.

Fawx este asociata cu ideea de veselie si pare a fi insufletita prin exteriori-
zarea acestei idei.

(v. 679) Y1) O¢€ péy’ éouaQaynoev
(v. 693) apdi d¢ yaia PpepéoProg EopaayIle

Versurile configureaza o noua expresivitate a numelui Gaiei: 'alax devine
ipostazierea unei alte idei — ,,zgomotul primordial”, sau, in mod mai particular

»rasunetul solului”, ,,repercusiunea sonora”.
Uneori, intentia poetului este realizata numai la nivelul formei:

(v. 861) MOAAR de MEAWQET kaiEeTo yala.

Alaturarea cuvintelor are in vedere realizarea unei expresivititi semantice.
Versul realizeaza o simpla alternantd de sonoritate kxat- / yati-, dublata de opozitia
labial / velar: m/ /[ y.

Situatiile analizate ne ocazioneaza citeva incheieri partiale:

—asa cum este firesc poezia cataloagelor foloseste aproape mai mult decit
epopeea homerica formulele cu forme fixe, cele mai frecvente fiind cele care redau
insdgi ideea generarii si a descendentei sau filiatiei;

— existd tipare simple si tipare largite;

— foarte interesante sunt efectele de instrumentatie fonicA si asociatiile de specific
hesiodic pe care le produc.

Universitatea ,,Ovidius”, Constanta
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ALEXANDRA CIOCARLIE

METAMORFOZELE LUI AMPHITRYO

Giraudoux explica misteriosul numeral din titlul piesei sale Amphitryon 38
prin existenta a treizeci si sapte de autori care au tratat, inaintea sa, mitul seducerii
Alcmenei de citre lupiter, zeul silit s3 imprumute trasaturile omenesti ale sotului
acesteia, pentru a o putea cuceri pe femeia credincioasid legamintelor conjugale.
De-a lungul timpului, scriitorii au reluat subiectul de multe ori, reinterpretandu-l de
fiecare data din perspectiva epocii céreia ii apartineau. in incercarea de a urmari
evolutia literard a acestei istorii centrate asupra unei metamorfoze, poate fi utila
cercetarea pieselor lui Plaut, Moliére,.Kleist si Giraudoux, reprezentative pentru
clasicismul latin, clasicismul francez, romantismul german s§i respectiv teatrul
poetic al secolului al XX-lea'. _

Lucrarea lui Plaut este precedata de unul dintre cele mai interesante prologuri
compuse vreodatd de comediograful din Sarsina. Pe langa obisnuita functie de
anticipare a subiectului, monologul introductiv atribuit zeului Mercur prilejuieste si
o reflectie despre conditia teatrului, despre raporturile dintre realitate si fictiune,
dintre actor §i personaj, ca si despre natura ambivalentd a operei dramatice in
cauza. Protagonistul prologului vorbeste atitin calitate de zeu al comertului, cat si
in aceea de comediant preocupat de buna desfasurare a spectacolului. Asa de pilda,
el le cere spectatorilor sa urmareasca in liniste comedia daca doresc ca prin puterile
sale de divinitate a castigurilor si-i ajute sa se imbogateasca (,,...daca vreti, spun
iard, sa va-mplinesc dorinta/ Sporind fara-ncetare prisosurile voastre,/ Comedia-n
ticere va cer s-o ascultati”). Tot astfel, cand pomeneste de lupiter, tatil sdu ceresc
si partenerul sdu de scend, Mercur se refera la temutul $i omnipotentul zeu suprem,
dar si la actorul care joacd acest rol, inspimantat de posibilitatea de a fi luat la
bitaie daca nu se arata destul de convingétor in ipostaza cu pricina (,,...pe drept va
temeti de Iupiter cu totii/ A vrut, cu toate astea, sa vin §i sa va rog.../ Iupiter a cérui
poruncd-aici m-aduce,/ Se teme de bitaie nu mai putin ca voi”). Asemenea lui
Mercur, stipanul universului, ziditorul si carmuitorul lumii, asteaptd ca oamenii
indatorati creatorului pentru nenumadratele sale binefaceri si asigure ordinea in
teatru pentru a putea urmari cum se cuvine piesa in care va fi el insusi implicat in
chip direct. Zeii vor imprumuta chipurile lui Amphitryo si Sosia, nu inainte de a
arbora cite un semn distinctiv — o pand, un cérlion{ de aur —, ca nu cumva
spectatorii sd-i confunde cu muritorii cdrora le-au rapit numele gi infatigarea.

\

' Vom cita din traducerile semnate de Nicolae Teica (Plaut), Victor Eftimiu si Petru Manoliu
(Moliere), Nicolae Ionel (Kleist), iar traducerea citatelor din piesa lui Giraudoux ne apartine.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 157-171
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Prologul avertizeaza asadar publicul ca miracolele la care va asista sunt
fictive, cé@ sub aparenta stralucitoare a personajelor vor fi simpli actori. Pe parcursul
piesei, iluzia scenicd va fi rupta de cateva ori in chip similar, asa incat se poate
spune cd prologul anticipeaza nu doar subiectul, dar si structura si tonalitatea
comediei. In actul al Ill-lea, adresandu-se complice spectatorilor, lupiter remarca
ambiguu ca locuieste la etajul superior — salasul de sus al zeilor, dar si al actorilor
sclavi cazati de obicei la mansarda —, si atrage atentia ca devine lupiter sau
Amphitryo dupa cum isi schimba costumul. El isi anunta totodata intentia de a intra
in scend pentru ca piesa sa nu se incheie prea brusc §i declara ca va semana confuzie
inainte de a dezvilui misterul interventiilor sale (,,Eu sunt acel Amphitryo... /
A cirui locuinté se afla sus, in cer,/ Si care, dupa placu-mi, in lupiter ma schimb,/
Dar cdnd ajung aicea nu pot decdt si fiu/ Amphitryo, adica sa-mi schimb
si-mbracamintea,/ Ci pentru voi acuma vin iar pe-aici, cd nu vreau/ Sa las
neterminata aceasti comedie” — III 1). Tot astfel, Mercur cere sa i se faca loc
asemuindu-se — asemenea parazitului din Captivii — cu un sclav in goana, rol comic
tipic, si 1i asigura pe cei din sald ca se vor distra copios pe seama nefericitului
Amphitryo pe care-l va batjocori indata (,,Un zeu si n-aiba oare dreptul sa dea in
laturi trecétorii/ Cand orice sclav de comedie, viclean si rdu o poate face?/... Vrea
de Amphitryo-al meu tata sa-si bata joc; fagaduiesc/ Sa il ajut cu toata cinstea, §i-0
sa va placa, spectatori” — III 4). In aceste conditii, nu poate surprinde modul in care
se incheie piesa, prin invitatia adresatd spectatorilor de a aplauda in onoarea lui
lupiter: publicul este solicitat sa-1 aclame pe zeul protector, dar si pe actorul care
l-a incarnat in timpul reprezentatiei comice (V 3). '

Considerat indeobste a fi lipsit de vocatie de teoretician — spre deosebire de
Terentiu, celalalt comediograf latin important, care dedica toate prologurile sale
dezbaterii unor probleme literare —, Plaut dezminte aceasta parere in Amphitryo. in
prologul piesei, autorul pune in discutie, pe langa dedublarea actorului in personaj,
si contopirea genurilor teatrale. Cu obisnuita sa ezitare intre aerul atotstiutor i
dorinta de a intra in gratiile publicului, Mercur se declara gata sd@ comunice
subiectul tragediei ce urmeazi a fi jucati, Dandu-5i insd seama de preferinta
publicului pentru comedie, el se aratd dispus la un compromis neagsteptat: piesa ar
putea fi una hibrida, o tragicomedie (,,...va spun... subiectul acestei tragedii/ De ce
va-ntunecarati deodata? C-am vestit,/ Pesemne, o tragedie?.../ un zeu/ Ca mine si
nu stie cam ce v-ar fi pe plac!/ Pricep eu ce ascundeti in sufletele voastre/ Va fac o
piesd mixta, o tragi-comedie”). Propunerea este insolita si Plaut teoretizeaza aici
aparitia unei formule teatrale de granitd care se va raspandi in Europa abia
incepand cu secolul al XVI-lea. Estetica clasicd milita pentru puritatea genurilor,
iar Aristotel separa transant domeniul tragediei, cu personaje mai rele decit cele
intdlnite in realitate, de cel al comediei, care le prezinti, dimpotriva, mai bune
decit se aratd a fi in existenta cotidiana (,,Prin aceasta se desparte de altminteri
tragedia de comedie: una nazuind sa infatiseze pe oameni mai rii, cealaltd mai buni
decat sunt in viata de toate zilele” — Poetica 11 1448 a). Horatiu va pastra si el
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departajarea traditionala si va exclude infatisarea unui subiect apar{inind unuia
dintre genurile dramatice prin modalitati de expresie specifice celuilalt (,,Ceea ce-i
comic n-admite tratare in tragice versuri./ Tot agsa cum nu-i nimerit sa prezinti
tragedia Tieste/ Scrisd in versuri comune ce-s proprii oricum comediei” — Arta
poeticd, 89-91). In prologul la Captivii, Plaut pare sa se ralieze delimitarii clasice
atunci cand isi linisteste publicul cu declaratia ca nu va fi silit sd asiste direct la
desfasurarea unor infruntari sangeroase, deoarece ar fi cu totul nepotrivit ca niste
actori de comedie sa pretinda sa joace in maniera tragica (,,Departe, in afard de
scend, se dau lupte./ Ar fi de tot ridicol ca noi, comediantii,/ Sd vrem asa, deodata,
sa facem tragedie™). in schimb, in Amphitryo, Plaut admite contopirea celor doua
modalitdti dramatice anuntand astfel nasterea unei specii in care tragicul se imbina
cu comicul §i o situatie grava evolueaza spre un deznodamant fericit. in monologul
sdu, Mercur explicd mai in detaliu cum se va realiza neobignuita simbioza. El stie
ca in mod obisnuit divinititile apar doar in tragedie §i isi d@ seama ca ar fi prea
putin convenabil ca fapturile de rang inalt si figureze intr-o distributie umila.
Problema va fi rezolvata o data cu introducerea personajului comic prin excelenta
care este sclavul (,,Ca-mi pare-o necuvin{a s-apara zei §i regi/ Si piesa sd rimana,
in totul, comedie./ Ei bine? Cum se afla si-un rol de sclav in piesd,/ Am intocmit pe
data o tragi-comedie”). Demontarea mecanismului de transfigurare a genului literar
surprinde, parca, chiar esenta unei piese despre travestire §i intrepatrundere a
planului uman cu cel divin.

Dintre cele trei piese plautine ale dedublarii, Amphitryo este, cel putin in
aparenta, cea mai complexa. Daca in Bachidele si in Menaechmi? autorul se arata
interesat mai cu seamd de potentialul comic al situatiilor in care sunt implicati
gemenii, in Amphitryo el lasa si se intrevada, dincolo de aspectul amuzant al
confuziilor prilejuite de substituirile de persoane, si dificultatea de a-gi defini
propria fiinta, obstacol infruntat de personajele puse fata in fatd cu copiile lor
desdvarsite. De aceasta data, comedia plautind trateaza in maniera proprie legenda
ingelatoriei divine care a ingaduit aparitia pe lume a lui Hercule, subiect al unor
tragedii pierdute ale lui Sofocle si Euripide. Intr-o piesa care reconstituie in final
atmosfera legendarad relatind nasterea miraculoas3 a eroului, precum si episodul
uciderii gerpilor de catre pruncul cu puteri supraomenengti, dramaturgul latin
exploateaza din plin, printr-un comic de situatie uneori facil, qui-pro-quo-urile si
incurcaturile hazlii generate de prezenta pe scena a cuplurilor Iupiter — Amphitryo
si Mercur — Sosia. El se distreazd pe seama sclavului zdpacit de aventurile de
neinteles in care este implicat fara voie ca si pe seama sotului ingelat ce va ajunge,
in pofida conditiei sale maiestuoase de fnvingator in razboi, sa lesine la auzul unui
tunet. Aspectul comic prevaleazi, iar decodificarea lui nu necesita vreo inzestrare
speciald, dat fiind cad se bazeazi pe procedee simple de farsa puternic marcate.
Plaut pare insa a fi constient §i de substratul grav al inadvertentelor produse prin
inlocuirile de persoane: dedublati, Amphitryo si Sosia triiesc experienta teribila a
pierderii propriei identitati, personalitatea lor fiind anihilatd in urma interventiei
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divine discretionare. Dilemele generalului sunt mai putin prezente in piesa pistrata,
e drept, intr-o forma lacunara. Relevant este insd modul in care sclavul, personajul
cel mai umil, resimte intimplarile ca pe un dezastru. Fatd in fatd cu Mercur, el
protesteaza la incomprehensibila tentativa a zeului de a-i uzurpa numele si fiinta,
refuzd un timp sa se renege, dar simte ca-si pierde uzul ratiunii §i sovaie cand isi da
seama de uluitoarele aptitudini ale rivalului care-i cunoaste si cele mai tainice
ganduri si fapte (,,...nu ma-mpiedici sa fiu eu insumi, intre-ai nostri/... ircep sa
ma-ndoiesc de mine cdnd il aud sporovaind:/ El tot ce s-a-ntimplat acolo far’de
greseald povesteste” — 1 1). Constrans de forta superioara adversarului s admita
pretentiile acestuia, Sosia vede cum i se clatina chiar temeiurile existentei §i, in
disperare de cauza, apeleaza la mila celor de sus féra a sti cé este chiar victima lor
(,,Dar cine, cine-s eu atuncea, daca nu Sosia? Raspunde/... tot privindu-i chipul si
amintindu-mi-| pe-al meu/ Vazut adesea in oglinda aidoma cu-al meu imi pare/ ... un al
doilea eu/ Zei fara moarte, milostiviti-va de mine!/ Unde-am pierit? Si unde-anume,
pierzandu-mi chipul, m-am schimbat?” —1 1). Cand Amphitryo, nedumerit la auzul
incredibilei intamplari, 1l acuza ca minte, s-a imbétat sau a innebunit, si mai apoi
cand Alcmena jura ca i-a primit deja la palat pe cei sositi acum intiia oard, sclavul
pune diagnosticul corect, oricat de surpinzator: a avut loc o dedublare in urma
céreia toti gi-au pierdut atributele definitorii (,,...mi-a luat si numele si chipul/ Nici
doua picéturi de lapte nu sunt aidoma ca noi.../ intrand la tine, ai sa-l gasesti/ Pe-al
doilea eu al meu acolo.../ Tu ai nascut un alt Amphitryo, eu un alt Sosia am nascut/
Dac-a facut la fel pocalul, avem cu totii cate-un geaman” — Il 2). Oricédt de comica
ar putea si pard, aventura in care sunt angrenate personajele isi dezvaluie
implicatiile grave, tragice chiar, asupra celor in cauza.

Este interesant de urmirit modul cum se intrepatrund comicul si tragicul in
piesele postplautine despre Amphitryo, chiar daca in nici una dintre ele nu mai este
formulatd explicit problema amestecului genurilor. Ca si la autorul latin, in
prologul comediei lui Moliére este data in vileag fictiunea scenica. In intilnirea sa
cu Noaptea cireia fi transmite porunca lui lupiter de a-si prelungi prezenta pe cer
pentru a-i inlesni intdlnirea amoroasi, Mercur se pliange de oboseald si
incrimineaza fantezia rauvoitoare a poetilor ce l-au pus si umble pe jos tocmai pe
el, crainicul celest (,,Si n-ag putea, in crudul meu destin,/ Sa picur in poeti atit
venin/ Cat meritd neobrizata lor greseala .../ Numai pe mine m-a ldsat/ Pe jos, ca
pe-un postas de sat”). Chiar daca Noaptea insista asupra necesitétii de a nu-gi intina
demnitatea divind prin cuvinte compromitatoare (,,...insa-i necesara/ Pastrarea
cuviintei a tot ce-i zeitate;/ Sunt anumite vorbe al caror sens scoboard/ Sublima
calitate™), ea trebuie sa accepte ca poetii actioneaza dupa bunul lor plac si observa
cd Mercur ar trebui sd fie multumit ca cel putin ei s-au gandit sd-l1 inzestreze cu
aripi (,,Poetii spun ce au in sciférlie/ ... aripi la picioare tot ei ti-au daruit”). Pe
parcursul piesei nu mai apar alte secvente care si distruga iluzia teatrala, dar
prologul laséd la vedere in chip destul de explicit statutul de plasmuiri literare al
maiestuoaselor personaje de pe scena.
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in piesa lui Moliére, in care actiunea legendari se desfasoara parca in ambianta
de curte ceremonioasa, frivola si galantd a secolului lui Ludovic al XIV-lea,
prevaleaza fara indoiala comicul, sporit §i de inovatia autorului ce introduce in scena
un personaj inedit, pe Cleantis, sotia lui Sosia. in acest fel — dezvoltandu-se, poate,
sugestia din versurile lui Plaut ,,asa socot eu ca se cade un sclav de treaba sa se
poarte/ Sa fie-ntocmai ca stapanii” (111 3) — apare un paralelism cu semn schimbat
intre lumea stapanilor si cea a servitorilor. Cei din urma incearca zadarnic sa-i
imite pe cei dintai, caci pe cat de blanda si demna e Alcmena, pe atit de artagoasa
si rduvoitoare e Cleantis. Tot ce este frumos si nobil in relatiile dintre cei de rang
inalt i5i afla o replica degradata la cei umili, iar scenele din cele doua medii se
succed nemijlocit generand efectul de alternanta serios/ burlesc, grav/ frivol. Sub
masca lui Amphitryo, lupiter ii spune vorbe dulci Alcmenei. Dezvoltind in
maniera proprie simpla remarca plautina privitoare la puterea zeilor de a seméana in
sufletul unei femei confuzia dintre sot si amant (,,Alcmena crede ca std cu sotul ei/
Desi sta cu iubitul” — prolog), el cautd sa-si convinga partenera sa-i acorde
pasiunea harazitd amantului, iar nu sentimentul conjugal conditionat de datoria
marital3, iar rationamentul o nedumereste pe tandra prea putin inclinata sa separe
ceea ce au unit zeii prin taina cisniciei (I 3). in scena imediat urmatoare, Cleantis ii
reproseaza falsului ei sot, sub trisaturile caruia se ascunde Mercur, riceala aratata
la ultima intalnire, atat de diferitd de manifestarile pline de ardoare ale lui lupiter —
Amphitryo pentru Alcmena. Dupa ce ii arata ,jumatatii” sale ca purtarea proaspe-
tilor insuratei ar fi deplasata la niste soti de lunga durata ca ei, asa-zisul Sosia se
declara pe sleau pllCtlSlt de virtutea obositoare a irascibilei Cleantis, careia i-ar
prefera fara ezitare un viciu comod (1 4). intalnirea dintre Alcmena si Amphltryo
duce la constemarea celui care credea ca va avea parte de o primire mai tandra
pentru a descoperi apoi cu stupoare ca un altul s-a bucurat deja de ea, ceea ce-| face
sa se gandeasca la divort (11 2). in schimb, Sosia, inspaimantat de faptul ca ar putea
fi si el victima unei aventuri similare, are placuta surprizd de a constata, dupa
reactia ofensatd a nevestei sale, ca ea a fost neglijata de vizitatorul nocturn, singura
reactie reprobabild a acestuia fiind permisiunea datd lui Cleantis de a iubi pe un
altul (II 3). inzestrat cu trasaturile lui Amphitryo, lupiter reuseste in cele din urma
s-o imbuneze pe Alcmena, sub pretextul ca disputa de dinainte a fost o simpla
gluma. Dupa ce incearcé sd-i demonstreze ca sotul este cel care a ofensat-o fara ca
amantul sa fie vinovat de o astfel de purtare, iar Alcmena ii respinge drept frivole
scuzele subtile, zeul recurge la santajul sentimental si ameninta cu sinuciderea in
caz ci nu ar dobandi iertarea (11 6). Nu de acelasi tratament se bucura si Sosia, caci
propunerea lui de impacare este respinsa cu hotérare de necrutatoarea si vindicativa
Cleantis (11 7).

Efectul obtinut prin juxtapunerea acestor scene inversate in oglinda intre cele
doui cupluri din lumea buna si cea a servitorilor se regiseste pana la un punct si in
confruntarile dintre victimele umane §i impostorii divini. lupiter se arata alaturi de
Amphitryo si, in fata stupefactiei generale a multimii incapabile sa distinga intre
adeviratul si falsul comandant, se eschiveazd de la provocarea la lupta deschisa a
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»rivalului” sdu si ii convoaca pe toti la o adunare lamuritoare in fata careia sd-gi
dezviluie identitatea §i sa depuna marturie in favoarea Alcmenei (Il 5). Mercur
refuza insé orice propunere de compromis facutd de umilitul Sosia, cel dispus sa
cedeze cu totul intdietatea dublului sau pentru a-si gasi linistea: zeul isi afirma
orgolios unicitatea §i nu tolereaza nici macar prezenta unei umbre alaturi de el
(IIT 6). Epifaniile din ultimele doua scene ale piesei starnesc reactii diferite. Sosia
afirma ca s-ar fi lipsit bucuros de onoarea de a fi luat la bataie de un zeu si spera sa
nu-l mai intdlneasca vreodata pe Mercur, care acum se duce sa se demachieze cu
ambrozie de uratenia figurii de imprumut. Amphitryo pare sa accepte in schimb,
intr-o ticere demna sau pur §i simplu resemnata, ca rivalitatea cu lupiter ar fi o
adevarata cinste pentru el (III 10). Lumea divina si cea umana, lumea stapanilor i
cea a servitorilor se rasfrang reciproc, iar alternanta planurilor accentueazi comicul
substituirilor.

Situatiile amuzante au insa un revers grav, iar aspectul dramatic al lucrurilor
nu-i scapa lui Moliére. Dintre protagonistii piesei, doar Alcmena nu se indoieste
nici un moment de optiunile ei. Stiindu-se cinstitd, ea ramane convinsa pani la
sfarsit ca nu a sdvarsit nimic reprobabil si crede cé sotul ei a innebunit sau cautd un
pretext de divort, de vreme ce o insultd cu acuzatiile sale fanteziste (I 2). Victime
ale farsei divine, Amphitryo si Sosia nu sunt la fel de siguri pe ei si, pusi in fata
unor dovezi ingeldtoare, ajung pand la urma sa simtd cum li se clatind cele mai
adanci convingeri si risca sd se renege pe ei ingisi. Desi initial refuza hotarat sa
renunte la propria persoana, Sosia — silit s3 accepte ca Mercur are infatisarea si
gesturile lui si i cunoaste chiar si cele mai ascunse secrete — se teme ca nu mai e in
toate mintile i se intreaba disperat ce mai poate reprezenta el de-acum inainte
(,,Constrans de-aceste probe nu voi putea nega/ Ca esti Sosia valetul, §i jur
pe-onoarea mea;/ Dar daca tu esti astdzi Sosi, eu ce-ag putea/ Sa fiu, céci tot se cere
sa fiu §i eu ceva?”’ — I 2). Lui Amphitryo, convins cé servitorul lui glumeste, s-a
imbatat, viseaza sau i s-a tulburat mintea, el ii explica strania dedublare pe care a
suferit-o §i 1i arata avantajele celuilalt eu proaspat si vesel, puternic §i curajos
asupra eului sdu de toate zilelele ostenit, netrebnic si las (,,Eu, care vrea sa fie
singur sine/ Eu, chiar de eu invidios,/ Eu, mandru, dar si manios,/ Lui eu poltron i-a
apdrut” — 11 1). Mai tarziu, dupad ce Mercur refuzi categoric orice posibilitate de a
coexista pasnic (III 6), Sosia ajunge sa descopere ceea ce in termenii dictionarului
de simboluri al lui Chevalier si Gheerbrant s-ar numi semnificatia sacrificiald a
gemenilor: ,necesitatea unui refuz, a distrugerii sau supunerii, a abandonului unei
pérti din sine in vederea triumfului celeilalte”.

in ceea ce-l priveste, Amphitryo, care ar da bucuros gloria pe liniste domestica,
nu e uimit de furtul diamantelor sau de asemanarea fizica intre doi indivizi, ci de
faptul ca un sot poate fi confundat cu un altul, §i spera ca Alcmena sa-si fi pierdut
mintile, singura explicatie plauzibila a purtirii ei de neinteles (,,Natura, cateodata,
produce-asemandri/ De care impostorii sunt gata s-abuzeze,/ Dar este imposibil,
sub aste-ntruchipari,/ Un om, ca sot, s-ajunga sa se infatiseze” — III 1). Naucit de
cumplita lovitura sufleteasca pe care a primit-o, el nu se poate hotiri daca s-o
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ascundi sau s-o facd publica (,,in ce zbucium fara mila mi-e sufletul invaluit!/ ... in
mania care md apasd/ Voi tainui sau voi ricni necinstea mea din casa?” — III 3).
Prins in mrejele catastrofalei intrigi, Amphitryo nu mai stie ce sd creada sau sa
spuna si este totodatd mistuit de dorinta, dar i de teama de a afla adevirul (,,Sa
descifrez misterul si soarta si mi-o stiu./ Vai! ard de neribdare de-a afla/ insa ma
tem mai mult decat de moartea mea!” — 1l 4). Cand i se arata ca greseala Alcmenei
e intrucatva de inteles in conditiile perfectei asemandri intre falsul si adevaratul sot,
cel dezamfitrionizat sustine cu amaraciune cd, chiar daca faptele ar fi admisibile
din punct de vedere rational, ele ar raimane inacceptabile in perspectiva onoarei §i a
iubirii (,,in fapta ce acum e divulgatd,/ Eroarea e o crimi-adevirata;/ lar ratiunea
poate de multe ori ierta/ Ce dragostea §i cinstea nu iarta niciodata” — III 7).

Interesant este ca nici lupiter, autorul tuturor uneltirilor, nu este scutit de
indoieli cu privire la statutul si actiunile sale. El i spune Alcmenei ci ar vrea sa fie
iubit pentru sine, iar nu in (falsa) sa postura de sot, ca i-ar pliacea sa fie intimpinat
cu o pasiune in care sd nu intre nimic din sentimentul datoriei conjugale (,,Din
patima aprinsid §i numai pentru mine/ Si-mi vina fericirea ce tu mi-ai inchinat,/
Cici nu as vrea, iubito, ca titlul de barbat/ Sa-mi dea vreo voluptate de la tine” — 1 3).
Dupa ce adeviratul Amphitryo pune la indoiald cinstea consoartei sale, lupiter
cauta s-o impace pe aceasta aratindu-i cd nu are de ce sd-i poarte pici amantului
pentru jignirea adusa de sotul aspru in temeiul drepturilor sale maritale (,,De toata
suferinta asta numai barbatu-i vinovat:/ Amantul n-are nici o parte in gestul sotului,
brutal,/ Caci n-are suflet sa insulte un chip, Alcmena, adorat” — II 6). Insistenta cu
care zeul suprem incearci si stabileasca distinctia dintre partenerul de viata legiuit
si iubitul de suflet este, poate, un semn ca cel care a fost silit sa fure trasaturile
altuia pentru a se bucura de favorurile unei neveste fidele ar prefera sa fie apreciat
pentru calitdtile proprii si sd-si poatd abandona astfel identitatea de imprumut. Este
de altfel si sensul interventiei lui finale in care declara ci, in pofida conditiei sale
divine, el este cel care ar trebui sa fie gelos, de vreme ce singura cale de a se
apropia de Alcmena a fost aceea de a lua infétisarea sotului ei muritor (,,...pentru
a-i place, nu poti, vai! altceva/ Decit s-apari ca esti al sau barbat;/ Ca Jupiter el
insusi cu-ntreaga-i vesnicie/ Nu a putut, prin sine, si fie indragit” — III 10). intr-o
oarecare masurd, problema lui lupiter fusese anticipata deja de Mercur in prolog.
Mesagerul divin, preocupat de modul cum se schimba perspectiva asupra lucrurilor
in functie de rangul celui care le sdvarseste (,,Cand pe-o inalta treapta se cere sa
apari,/ Toate sunt bune, insd nu cum le stii din lume/ Si-n legdtura cu ce pari,/
Lucrurile primesc alt nume”), observa ci nu e intotdeauna comod si pastrezi
miretia zeiasca, prea putin potrivitd in dragoste. Asa se explica si faptul cid in
aventurile sale amoroase lupiter isi abandoneaza faptura proprie pentru cele mai
felurite deghizari, inclusiv cea omeneasca. S-ar zice, asadar, ca nu doar victimele
furtului de chip isi definesc cu greu personalitatea. Beneficiarul substituirii respective
infrunta o dificultate similara.
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Lipsitd de prologul care sa prezinte intamplarile ca spectacol fictiv, piesa lui
Kleist este subintitulatd ,,comedie dupa Moliére”. Singurele scene care urmeaza
indeaproape opera clasicului francez si ca atare isi pastreaza aproape nealterat
caracterul comic sunt acelea unde evolueaza Sosia, mai cu seama in compania lui
Mercur sau a consoartei sale Charis. Kleist inoveaza destul de putin in ce priveste
aspectul comic al lucrarii, unica interventie notabila aparand la intilnirea dintre
Sosia si nevasta lui, secventd imediat urmitoare tentativei lui lupiter de a i se arita
Alcmenei in toatd maiestatea sa. Cu acest prilej, Charis — pusa la curent cu zvonul
cd a avut loc o vizitd a zeilor, dar §i convinsa de faptul cd oamenii pastreaza in
adancul fiintei cele mai bune parti ale lor (,,...avem noi multe laturi bune/ Care-au
ramas prea in adanc, §i pot/ Sa fie-ntoarse afar’”’) — crede a descoperi la sotul ei
trasaturile lui Apollo, identificare respinsa cu agasare de acesta (II 6). Hazliul
paralelism rasturnat dintre comportamentul stapanilor si al servitorilor preluat de la
Moli¢re este intarit de aceastd inversare burlescd a deghizirii divine care a stat la
originea intregii aventuri. Oricum, prevalenta elementului comic in scenele in care
este implicat Sosia nu presupune catusi de putin cid ar fi disparut nedumeririle
servitorului referitoare la propria persoand, nelinisti prezente deja la Plaut si
amplificate la Moliére.

Autorul german nu se multumeste cu simpla transpunere a piesei franceze
céreia 1i deplaseaza accentele pani la a o reinterpreta: interiorizand actiunea si
interesindu-se cu deosebire de framantirile sufletului feminin, el inlocuieste
comedia lui Amphitryo cu o drami a Alcmenei. Chiar dacé in punctul de plecare
situatiile sunt imprumutate de la precursori, sensul conferit este altul. La Moliére,
descoperirea faptului cd Alcmena a primit deja darul pe care sotul i-l pregatise
pentru intoarcerea sa triumfald stimeste doar stupefactia cu efect comic a lui
Amphitryo. La Kleist, episodul cununei se afla la originea sfasierii sufletesti a
Alcmenei: atunci cand descoperd ca diadema nu este insemnatd cu un A, initiala
numelui sotului, ci cu un misterios J, aceasta incepe sa se intrebe daca nu cumva a
sdvdrsit o confuzie mult mai grava, de vreme ce nu a surprins-o ciudata
monograma. Amintindu-si cuvintele ambigue prin care iubitul intdlnit in noapte ii
defdima sotul, Alcmena este pusa in situatia de a oscila intre natura ei spirituala si
cea senzuald. Cum nu stie daci mai poate pune temei pe simturile ei tulburate
(,...md apucd-acum fiori §i groazd/ Si simturile infidele imi cedeaza™), femeia
ajunge si se indoiasci chiar de ea insisi (,,Nainte-oi ritdci in mine insdmi/ Si-acest
cel mai launtric simtdmant,/ Care l-am supt la sanul mamei mele,/ Si care-mi spune
ci Alcmena-s eu/ il voi considera un part sau pers” — |l 4). Propriile emotii o
inspdimanta, fiind silitd sa accepte cd pentru prima oara i-a descoperit chip divin
iubitului cu o infatisare infrumusetata, parca, de magia artei (,,Mai frumos nicicand
nu l-am gasit, ca azi/ L-as fi putut lua drept un portret al sau/ Drept un tablou de-o
mana de artist/ Fidel vietii, in divin inscris/... Atat parea el insusi unul dintre/
Glorificati, cd-as fi putut sa-ntreb/ De mie dintre astri-i pogorat”. Diadema, dovada
cea mai convingitoare a nevinovitiei Alcmenei, se transforma intr-un argument al
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posibilitatii ca ea sa fi infaptuit totusi, in pofida vointei, cumplitul pacat. Pe cat de
sigurd pe sine era eroina lui Moliére, dispusd sd-si apere pand la capit onoarea
chiar si in perspectiva divortului, pe atat de umila si de tematoare devine Alcmena
lui Kleist, cidreia i s-au clatinat chiar temeiurile increderii in sine. Ea fsi
marturiseste indoielile falsului Amphitryo, venit s-o impace, §i se aratd gata sa
moara daca a gregit (,,...aceasta piatra.../ De nu mi-ai dat-o §i mi-o negi/ ... sa fie
moartea soarta-mi.../ Nevinovati ma sim{eam si tare/ insd de cand strainul duct
privit-am/ Cel mai launtric sentiment mi-l suspectez/ Eu cred... ci mie-un altul
mi-aparu” — II 5). Simpla marturie a lui lupiter ci el, stipanul zeilor, a fost cel care
a venit la ea nu o poate convinge pe framantata femeie incredintata cd Amphitryo
vrea doar s-o consoleze prin sacrilegiul acuzirii zeilor pentru crima din noapte.
Doar argumentul miracolului, singurul care poate explica substituirea diademelor,
il reda seninitatea sufleteascd. Rolul Alcmenei nu se incheie ins3, ca la Moliére, cu
scena impdacarii. Ea se vede supusa in final crudei incercari de a decide, in prezenta
lui Amphitryo si a lui lupiter, care dintre cei doi este adevaratul sot. Simturile o
insald din nou si il desemneaza pe amantul plin de miretie reprosandu-si lipsa de
patrundere anterioara (,De-a soarelui strilucire-aveam nevoie/ Faptura proasti-a
unei slugi de rand/ Eu de splendoarea membrelor regesti,/ Pe-un tauras de cerb sa
osebesc?.../ Blestem pe suflet, care nu-i in stare/ Propriul lui iubit sa-si
aminteasca” — III 11). Pierzandu-si linistea in urma confruntérii, ea incearci sa se
retragd, céci, strifulgerata de intuitia ca adevarul ar putea fi cumplit, prefera sa nu-I
mai afle (,Lasid-md vegnic si nu stiu, lumina-ti/ Duhu-mi si nu-l intunece pe
veci”). In urma dezvaluirii misterului, Alcmena lesina, astfel incat triumful oferit
de lupiter poate insemna si un abandon de sine in fata vointei divine. Exclamatia
finald ,,Ah!” — socotitd de Thomas Mann, admiratorul lui Kleist, drept o ,,dulce
confuzie a sufletului feminin amestecata cu un vis poetic” — nu lasa sa se intrevada
evolutia viitoare a relatiilor dintre sotii atat de greu incercati.

Amphitryo trdieste la randul lui drama pierderii de sine. La prima intélnire cu
Alcmena, cand aceasta ii povesteste cum au petrecut deja noaptea impreund, sotul
crede cid ea glumeste sau a visat, dar mai apoi, la vederea cununei, incepe sd se
indoiasca de dovada simturilor si cere ajutor divin spre a dezlega enigma (,,0, zei
atotputernici, care lumea/ Domniti! Ce-ati hotdrat asupra-mi?.../ Ca o-ngelaciune
exista, este clar/ Chiar daca a mea minte, blestemata/ Urzeald n-o pricepe” — II 2).
Personajul lui Moliére nu ezita sa-si acuze sotia de adulter si afirma ca ar prefera ca
ea si-si fi pierdut mintile decat sa-l injoseasca in ochii concetatenilor. in schimb —
desi nu pricepe cum i se poate fura cuiva chipul si manierele in asa fel incat s-o
ingele chiar pe sotia lui (,,...ca a unui om si-aspect si fel/ Se furi, iar el de soata-i
rasplatit din plin,/ Asta-i urdta farsi-a lui Satan™) -, eroul lui Kleist stie cd Alcmena
poate fi mai degraba nebuna decat necinstita (,,...mai degrabi in/ Cinstea miselului
fugit din streang/ Decat in perfidia-acestei femei voi crede/ Nebuna e” — III 1).
Simtind ca, orice ar face, se scufunda tot mai adanc in irationalitate (,,Fiecare ora,
orice pas/ Ma duce mai adanc in labirint” — III 4), Amphitryo constata ca este tradat
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si de camarazii de lupta, incapabili atunci cand il vad aldturi de lupiter sa-l identifice
pe impostorul care i-a rapit onoarea (,,Atdt de-adanc poate-umilit sa fie-un om?/ De
cel mai blestemat ingelator/ Soata, domnia, cinstea, numele furat il las!/ $i prietenii
imi leagd mainile” — III 5). Generalul teban incearca zadarnic si le arate tuturor
diferenta dintre el §i uzurpatorul care ii ripeste atributele esentiale ale fiintei,
personale sau sociale (,,inselétorul duh din iad, ce mé vrea impins/ din Teba-afar’,
din inima sotiei,/ Din amintirea lumii, de-ar putea,/ Din constiinta propriei cetati’):
in pofida asemanarii fizice, sufletele lor sunt fundamental diferite (,,Unul curat si
dulce, pur si argintiu,/ Venin, viclean, omor §i moarte altul” — III 10). Drama lui
Amphitryo culmineaza in teribila incercare finala prin care lupiter vrea sd smulga
recunoasterea celor implicati inainte de a proclama adevarul. Sotul accepta ca
Alcmena sa decida intre el si celdlalt, chiar dacd alegerea ei poate insemna
aneantizarea lui ca persoand, ceea ce l-ar iimpinge la moarte (,,De ea ca sot il poate
recunoaste, / Nu mai intreb apoi cine sunt eu.../ Spune, pe-acel’ ca-l recunosti ca
sot/ Si repede... / Te libereazid de privirea-mi fieru-acest”). Alcmena greseste, dar
iubirea si increderea sotului este atat de mare, incét el ii primeste sentinta sigur de
onestitatea ei (,,Nu in oracol m-as increde atat/ Cat in ce sincer gura ei a spus.../ S
mor de-o moarte ingeptita-ndati/ Decat credinta-aceasta sd mi-o zdruncin/ Ca el ii
este ei Amphitryon” — IIl 11). in cele din urma, lupiter restabileste adevarul si fi
rasplateste pe cei doi cu promisiunea nasterii unui fiu ilustru, dar aceasta tarzie
repunere in drepturi are loc abia dupd ce atat Alcmena cat si Amphitryo au fost
supusi unei dramatice depersonalizari.

Omnipotentul Iupiter, care manipuleaza dupa plac fapturile omenesti, nu este
nici el scutit de intrebari privitoare la conditia lui divina, caci zeul suprem ar dori
sd fie adorat sub propriul chip, iar nu sub unul de imprumut. Kleist preia de la
Moliere discutia in decursul careia Iupiter vrea s-o convinga pe Alcmena cu privire
la deosebirea dintre sot si amant. Ceea ce la autorul francez era mai degrabi o
mostrd de cazuisticd a iubirii pe gustul spiritelor galante si frivole din secolul al
XVIl-lea devine la dramaturgul german o dezbatere asupra misterului casniciei §i a
dragostei ca dat al firii. Domic sa fie iubit pentru sine, iar nu in falsa calitate
oficiala de sot, Iupiter asteaptd de la faptura iubitd sentimente strdine de orice
supunere formala. Insistand asupra naturii divine a timpului petrecut impreuni, de
neconfundat cu zilele comune ale cisniciei, zeul cauta sa-si afirme unicitatea i sa
se faca recunoscut dincolo de aseménarea exterioara cu Amphitryo (,,Dezvata-te,/
Iubita mea, de sot/ Disceme intre mine si-ntre el/ Ma doare-asti confuzie
rusinoasa” — I 4). Pledoaria sa nu are insa sanse de izbanda in fata Alcmenei, care
nu admite nici o disociere §i proclamad contopirea sacra dintre iubit si barbatul
legiuit. Iupiter se vede astfel prins in cercul vicios al propriei inselatorii, singura
prin care se putea apropia de femeia indragita credincioasd altcuiva.

Ideea enuntata de Mercur in prologul piesei lui Moliére cum ci grandoarea
poate fi un obstacol in calea iubirii este convertita, parci, la Kleist in tema
romantica a singuratatii geniului condamnat la izolare in sfera sa superioara. in fata
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Alcmenei tulburate de posibilitatea — sugerata prin substitutia monogramelor — de a
fi tradat impotriva vointei ei, lupiter, sub travestirea sa umana, invoca argumentul,
atat de dureros pentru el, ca vizitatorul nocturn a fost cel ingelat, ca iubita i s-a
daruit de fapt tot sotului (,,El cand/ in bratele-i te socotea, stateai/ La pieptul lui
Amphitryon.../ Poarta-un ghimpe el, tu crede-ma,/ Pe care din arzand de-iubire
pieptu-i/ Toata arta zeilor nu-I poate scoate”). Prerogativele divine par neinsemnate
pe langa clipa de fericire pamanteasca, sustine lupiter ascunzandu-si si totodata
revelandu-si identitatea divina (,,De-as putea din hora zilelor zburand,/ Pe cea de
ieri, femeie scumpa, -usor/ Ca pe-o stancutd s-o dobor din aer,/ Nici pentru
fericirea-olimpicad n-as vrea/ Si-a lui Zeus viatd etend, si o fac™). Declaratia ca
Tupiter a fost cel care a intdlnit-o cu o noapte in urma trezeste neincrederea
Alcmenei, speriata de impietatea sotului care pare si-i incrimineze pe cei de sus
doar pentru a o scuti pe ea de povara pacatului banuit. Argumentele divine reusesc
cel mult sa tulbure inima femeii. Evocarea iubitelor lui Iupiter nu are darul de a
trezi invidia sotiei lui Amphitryo, aceasta sustinand ca intr-o situatie similara ar fi
fost doborata de strilucirea amantului. Referirea la omniprezenta zeului suprem si
rememorarea creatiei cautd sa sugereze sansa Alcmenei de a-i alina singuratatea
stipanului universului ca o rasplata pentru toate binefacerile sale (,,Olimpul e
pustiu fara iubire.../ El vrea s fie-iubit, nu-al tau miraj de el/ in val etern infasurat,
ar vrea/ — Ntr-un suflet insusi el sd@ se-oglindeasca™). Pozitia Alcmenei, pana nu
demult incapabila sa-l conceapa la altar pe lupiter altfel decat sub trasaturile lui
Amphitryo, ramane insd neschimbatd pana la capdt: ea nu s-ar putea opune
hotararilor divine, dar, dacd ar avea de ales, ar pastra veneratia pentru zeu si
dragostea pentru sotul muritor pe care inca mai crede ca il are in fata (,,...ramana-
evlavia mea lui,/ Si dragostea mea tie, Amphitryon” — 11 5). Neinteles de muritori si
condamnat sa nu poata gusta decat prin frauda bucuria omeneasci a iubirii, Iupiter
nu se retrage din scena cu acea curtenie a personajului lui Moliére, ci ii chinuie pe
soti pana obtine marturia lor cd recunosc in el pe Amphitryo. Zeul triumfa, dar se
pune intrebarea daca modul lui de a rezolva situatia mai poate restabili linistea si
armonia in sufletele celor implicati in aceasta farsa tragica.

Si in piesa lui Giraudoux locul central il ocupa Alcmena si infruntarea ei cu
Iupiter. Sosia iese aproape cu totul din scena. Mercur ramane in rolul  lui de
organizator din umbra al aventurilor galante animand unele dintre scenele comice
cu spiritul sdu libertin i cinic. Oarecum in plan secund se afla Amphitryo, care nu
este pus nici un moment in situatiile de farsa ale sotului incomorat, ci isi pastreaza
pand la sfarsit postura indragostitului salvat prin puterea iubirii conjugale.
Induiosator uneori prin naivitatea si lipsa sa de subtilitate, el nu afla toate detaliile
aventurii 3i nu realizeaza in adevarata sa dimensiune gravitatea pericolului, aga
incdt este scutit de banuieli sau dileme cu privire la o posibila infidelitate a sotiei.

Giraudoux isi concepe piesa ca un omagiu adus umanitatii i valorilor sale.
Registrul comic pare sa fie asigurat mai ales de prezentarea demitizanta, plina de
fantezie si umor, a lumii divine. Zeii sunt adesea persiflati pentru grandomania,
arbitrariul sau vanitatea lor gdunoasa — reprezentative in acest sens fiind, de pilda,
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scenele care pun in lumina incapacitatea lui Mercur de a sesiza frumusetea si
cildura dragostei adevarate dintre oameni (I 1), carentele metamorfozei lui lupiter,
dovada a neputintei lui de a-i intelege in profunzime pe muritori, (I 5) sau lipsa de
inzestrare a ziditorului lumii de a-si.explica creatia (11 2). In fata puterii ciscre-
tionare a celor de sus §i a obstinatiei lor de a-gi impune tuturor bunu plac
(»...caracteristica divinitatii este incapdtinarea” — Il 1) std dragostea Alcmenei
pentru Amphitryo si mai ales hotérarea ei tenace de a nu iesi din limitele ei umane.
La prima vedere, s-ar zice ca, in afara noptii furate prin subterfugiul de a se infatisa
sub trasaturile lui Amphitryo, lupiter nu reuseste sa obtind prea mult de la
Alcmena. Chiar si la prima lor intalnire, soldatd cu biruinta uzurpatorului, femeia
refuza sa-l primeasca pe acesta altfel decat in calitate de partener legiuit. Al>mena
respinge net uzuala distinctie dintre sot §i amant cu argumentul ca dragostea unei
sotii nu se poate deghiza in dragoste de placere, ea neputandu-si insela sotul nici
macar cu el insusi, §i il obligd pe lupiter sa-si reinnoiascd legamintele corjugale
(I 5). Despirtirea din zori nu este nici ea un succes pentru zeul obisnuit si-si
etaleze stralucirea in fata proaspetelor cuceriri. Intr-o scena cu mai multe elemente
preluate de la Kleist, lupiter nu poate obtine marturia ca noaptea petrecuta cu el ar
fi fost divina, o data ce partenera lui socoteste ca a avut parte doar de una
conjugala. Stapanul universului nu gaseste prilejul de a-si revela maiestatea, caci
nu reuseste sa exploateze in favoarea sa desavarsirea creatiei universului in fata
Alcmenei mult mai impresionata de un altoi descoperit de Amphitryo (,,...crezi ca
Iupiter a stiut intr-adevar, in ziua creatiei, ce urma sd faca?... frumusetea
pamantului se creeaza ea insasi... uimitor in ea e ca este efemera. lupiter este prea
serios ca sa fi vrut si creeze ceva efemer”). Considerand ca nu are de ce sa-i fie
recunoscdtoare lui Iupiter pentru creatie, de vreme ce acesta era rolul lui, Alcmena
refuza si propunerea — prezenta deja la Kleist — de a fi venerata ca zeita si de a
dobandi imortalitatea. Fara a se teme de moarte, ea nu vrea sa renunte la conditia
omeneascd perisabila §i, acceptandu-si soarta cu simturile ei masurate, nu-gi
doreste nici macar un fiu erou, ci doar un copil plapand si dulce (,,...a deveni
nemuritor inseamna pentru un om sa tradeze... sunt intr-adevar cea care isi aproba
si isi iubeste cel mai mult destinul. Nu exista intimplare in viata omeneasca pe care
sa n-o admit, de la nagstere la moarte” (Il 2). lupiter isi recunoaste in fata lui Mercur
infrangerea de a nu fi fost acceptat decit in calitate de sot (,,Alcmena este cea care
a triumfat asupra mea. De la apus pana in zori, n-am putut fi cu ea un altul decat
sotul ei”) si isi explica esecul prin trasaturile profund omenesti ale Alcmenei: lipsa
de imaginatie si de inteligenta, marginire, dar §i cutezanta si dragoste convertite in
statornicie si fidelitate (,,...exista, tocmai, in ea ceva inatacabil §i marginit care
trebuie sa fie infinitul omenesc. Viata ei e o prismé in care patrimoniul comun
zeilor si oamenilor, curaj, dragoste, pasiune, se transforma in calitati propriu-zis
omenesti, constanta, blandete, dévotament” —II 3).

Iupiter persevereaza insd in a obtine consimtamantul Alcmenei in iubire.
Mercur are si el ocazia sé verifice darzenia sotiei lui Amphitryo. Dupa ce a adus la
cunostinta intregii lumi noua cucerire a tatalui sau, crainicul divin ii vesteste si
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celei in cauzi apropiata vizitd celestd §i noaptea de dragoste care va urma. El o
asigura totodata ca poetii se vor ingriji de conversatia dintre amanti, precizare care
— asemenea epilogului unde se cere retragerea tacuta a publicului — aminteste parca
de modul lui Plaut de a face cu ochiul spectatorilor pentru a le reaminti caracterul
fictiv al intamplarilor de pe scend. Alcmena respinge in numele umanititii ei ideea
de a fi imortalizatd ca amanta a lui lupiter i, fard a ceda nici macar santajului care
conditioneazi fericirea Tebei de supunerea ei, anunté cé prefera moartea decat sa-i
fie infideld sotului (II 5). La ultima lor intalnire, femeia ii propune lui lupiter si-i
dezviluie, in locul iubirii, profunzimea prieteniei omenesti §i, asemenea eroinei lui
Kleist, ii promite cd de-acum inainte il va cinsti din convingere interioara, iar nu in
virtutea traditiei. Impresionat de loialitatea ei, zeul 1i acceptd conditiile, dupa cum
consimte §i la rugidmintea ei de a da uitérii timpul petrecut impreund, solicitare
inrudita cu aceea a Alcmenei lui Kleist de a ignora adevirul asupra celor petrecute.
inainte de a-i face iubitei acest ultim dar, lupiter o imbie cu dezvaluirea tainelor
viitorului, cu nemurirea sau cu intelegerea lumii, dar Alcmena refuza de fiecare
data, fideld hotérarii ei de a nu-si abandona in nici un fel conditia muritoare (III 5).
Tenacitatea femeii de a ramane credincioasd sotului §i naturii umane se vede in
final rasplatitd, chiar daca victoria ei poate insemna stergerea oricdrei amintiri a
unei infrangeri secrete.

Divertisment pe seama zeilor, elogiu la adresa umanitatii, piesa lui Giraudoux
— pornitd, sd nu uitdm, de la presimtirea sumbra a Alcmenei, speriata ci un planset
de copil ar putea vesti ceva mult mai cumplit decidt un rdzboi, si anume o
amenintare la adresa iubirii — introduce insi si ideea de fatalitate. Autorul se
intoarce intr-un fel neasteptat la sursele tragediei grecesti in care oamenii vinovati
de savarsirea unui hybris erau condamnati implacabil. Dezvoltand, poate, o
sugestie a lui Kleist din invocarea galeriei ilustre a iubitelor muritoare ale lui
Iupiter, dramaturgul francez o aduce in scend pe Leda venitd s@ o omagieze pe cea
care urmeaza si-i impartageasca soarta. Prezenta celei iubite de o lebdda i oferd
Alcmenei ideea unei substituiri de persoane salvatoare, in stare si contracarez.
planurile zeiesti: o alta ar putea petrece noaptea in locul ei in compania celui d-:
sus. Siretlicului divin al deghizArii sub trisiturile lui Amphitryo i corespunde un
siretlic uman, iar ingelatoria pusa la cale de Alcmena reia, parca, la alta scard §i cu
alte consecinte dramatice, stratagema lui Sosia — prezentd la Plaut, Moliére si
Kleist — de a pretinde cd a fost prezent intr-o bétilie de care, in fapt, s-a tinut
departe. Ideea schimbului de roluri prin care un fals Amphitryo si intalneasci ¢
falsd Alcmena ii surdde §i Ledei, neglijatd de lupiter dupa prima sa vizita. Ar f:
vorba, in intentia celor doud muritoare, de 0 modalitate de a transforma tragedia
zeilor intr-un amuzament femeiesc (,,Din toatd aceasta viitoare tragedie a zeilo: 3
facem un mic divertisment pentru femei” — Il 6), de un joc de copii capabil 2
anihileze tot raul din lume (,,Sa nu mi se mai vorbeasca despre rautatea lumii * o
simplu joc de fetitd o determina sa fie inofensiva™ — II 7). Fatalitatea face c:
actiunea ingenioasd a Alcmenei sd se intoarcd impotriva ei, caci cel care revine
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acasa mai devreme, cuprins de dor si inghiontit cu perversitate de Mercur, e chiar
adevaratul Amphitryo, aga incat cea mai fideld dintre femei isi impinge ea insasi
sotul iubitor in bratele unei amante. Dac4, printr-o confuzie amuzanta, Charis a lui
Kleist credea ca sub infatisarea barbatului ei se ascunde zeul Apolb, de data
aceasta, printr-o confuzie tragica, Alcmena lui Giraudoux il ia pe Amplitryo drept
Iupiter. Destinul isi face simtitd prezenta numaidecat. Convinsa ca a actionat bine
si ca fidelitatea ei e mai puternici decat vointa zeilor, Alcmena cere ecoului
confirmarea faptului ca nu are de ce s se teama, insa acesta ii raspunde ca are totul
de pierdut (,,De ce trebuie sa ma tem din partea zeilor i a oamenilor eu care sunt
leald si demna de incredere, de nimic, nu-i aga, nimic, nimic? / Totul! Totl!” - II 7).
Nelinistita incad de la discutia cu Amphitryo asupra momentului exact al revenirii
sale din lupta (III 4), Alcmena simte ca lupiter ar fi putut renunta la precentiile sale
tocmai pentru ca a dobandit deja satisfactie. Tulburata fiind de placerea pe care o
resimte in apropierea lui fizic, ea insista ca zeul si-i spuna daci i-a fost sau nu
amant. Lui lupiter nu i-a scapat ndscocirea cu Leda si o admira pe Alcmena pentru
cinstea aratatd in viclenie (,,...1ti urzesti vicleniile cu loialitate... est: sincerd in
minciunile tale” — III 5). Mai caritabil decat personajul lui Kleist, el o minte pentru
a o salva si i daruieste uitarea unei zile cand a fost la fel de aproape de triumf ca si
de prabugire. Adierea fatalitatii confera oricum accente tragice unei piese care
péstreaza in bund parte un aer de vodevil.

Cum am vazut, intr-o piesa definitd explicit drept tragicomedie, Plaut explo-
ateaza cu deosebire comicul de situatii provocat de prezenta zeilor uzurpatori
alaturi de oamenii cédrora le-au luat locul, dar sesizeaza totodatid §i gravitatea
anihilarii identitatii prin aceste dedublari. Deplasand actiunea intr-o ambianta
galanta si frivola apropiata de cea de la curtea Regelui Soare, Moliére accentueaza
aspectul comic al coexistentei uman/ divin prin introducerea — in conformitate cu
gustul clasicilor pentru echilibru si simetrie — a paralelismului dintre lumea
stapanilor si cea a servitorilor. Pe de alta parte, cAnd amplifica partitura perso-
najelor, autorul dezvolta si analiza dilemelor cu care se confrunta atit victimele
subtituirii de persoane, cat si lupiter, condamnat de chiar viclesugul sau sa nu se
poata bucura de iubita decat sub un chip de imprumut. Desi preia de la predecesori
o parte din scenele comice, in special pe acelea care implica personajele secundare
ale piesei, Kleist inoveaza prin felul sau de a interioriza actiunea si de a aduce in
prim-plan drama Alcmenei, incapabila sa-si identifice soful, ca si tulburarea lui
Iupiter vdzut in ipostaza de geniu romantic avid de iubire, dar silit sd nu iasi din
izolarea in sfera sa superioara. Amuzandu-se ireverentios pe seama zeilor, Giraudoux
pare sa dea castig de cauza statorniciei omenesti in fata capriciilor divine, dar

de interventia fatalitatii care interzice eroilor si-§i paraseasca drumul prestabilit si
sa-si depageasca astfel condifia tragica. Reinterpretarile mai vechi sau mai noi ale
povestii lui Amphitryo, subintitulate comedii de continuatorii lui Plaut, confirma
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astfel, fiecare in felul ei, intuitia autorului latin ca aceasta istorie a dedublarii,
precum si a rivalitatii dintre uman si divin nu se preteaza atat unei reprezentari
literare simple, cat uneia la rindul ei ambivalenta, tragi-comica.

LES METAMORPHOSES D’AMPHITRYO

(RESUME)

Nous nous sommes proposées d’étudier quatre piéces dont le sujet est le méme,
a savoir le mythe d’ Amphitryo. Les auteurs de ces piéces qui mettent en scéne le
theme du double et celui du rapport entre le divin et I’humain sont, successivement,
Plaute, Moliére, Kleist et Giraudoux. Plaute a misé sur le comique de situation, mais
il n’a pas manqué de mettre en évidence la gravité du conflit entre I’identité et le
dédoublement de I’individu. Moliére a accentué le comique de la coexistence de
mondes paralléles qui se ressemblent en ajoutant au parallélisme des dieux et des
hommes celui des maitres et de leurs serviteurs. D’autre part, il a insisté sur le drame
vécu par les victimes de la substitution de Jupiter a Amphitryo, ainsi que sur le drame
vécu par Jupiter, qui est condamné a n’étre aimé que sous une figure d’emprunt.
Kleist a intériorisé davantage le dramatisme tout en situant au premier plan Alcméne,
qui souffre de n’avoir pu décuovrir a temps la superchérie de Jupiter. Quant a celui-
ci, il est devenu un génie romantique avide d’amour mais incapable de s’extraire de
son univers. Enfin, Giraudoux fait I’éloge de la fidélité et met en exergue la fatalité
qui oblige les héros de se soumettre a un destin préétabli.

Institutul de Istorie si Teorie Literara
»George Cilinescu”, Bucuresti
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IOANA COSTA

EX IPSIS FONTIBUS

(Erasmus: Institutio Principis Christiani)

Erasmus a incheiat Institutio Principis Christiani probabil in ianuarie 1516'.
Compunerea si, nu mai putin, efectele acestui text il asaza intr-un plan paralel cu
realitatea istorici. Erasmus nu acceptase rolul de educator al printului Carol,
preferandu-l pe acela de consilier: Institutio este, din acest punct de vedere,
raspunsul grabnic si obligatoriu la numirea in functie. Pe de alta parte, in formarea
celui care a fost Carol Quintul nu se intrevid urmele invataturilor erasmice,
condensate in acest mic tratat. Dezlegat de timpul céruia ii apartine, opusculul fsi
arata schelaria de cultura antica, in care se imbina sursele recomandate principelui,
cele citate si cele aflate mereu in fundal.

Lecturile recomandate principelui in formare sunt grupate in sectiunea
587-588. Aceastd bibliografie comentata si ierarhizata cuprinde, pe langd Biblie
(Proverbele lui Solomon, Eclesiastul, Cartea infelepciunii §i Evangheliile), numai
cinci nume, dintre care aproape toate sunt restranse la titluri precise: Apophtegmata,
Moralia, Vietile lui Plutarh, Seneca, Politica lui Aristotel, Indatoririle lui
Cicero’, Platon.

Sfaturile bibliografice nu se suprapun complet cu trimiterile si citatele pe care
le da Erasmus insusi. Acest nivel al constructiei opusculului cuprinde unsprezece
nume, intre care absenta notabila o constituie Cicero.

' Afirmatia se intemeiaza pe doua elemente care nu concorda intru totul: data la care a fost
numit consilier al prinfului Carol (probabil in ianuarie 1516) si afirmatiile lui Erasmus (Ep. 334:
178-180 si 337: 95-96) ca scrisese Institutio cu mai bine de un an inainte de a fi publicat. Necontro-
versatd este insa data primei edifii: mai 1516, iar faptul ca o editic indica anul 1515 nu poale si
reprezinte decit o eroare. A fost publicata la Basel de Frobenius.

Editia modernd pe care am folosit-o este cea a lui O. Herding: Erasmus, Opera omnia
(Amsterdam 1974), vol. IV, p. 132-219. Aceasta urmeazi in linii mari editio princeps din 1516,
textul editiei din 1974 este sustinut de un aparat critic pozitiv si de un al doilea subsol, in care sunt
identificate pasajele din autorii antici §i sunt ficute numeroase observatii (realia, criticd de text,
interpretare). O lucrare ulterioara corecteaz tacit trimiterile editiei Herding si le largeste considerabil:
The education of a Christian Prince, in Collected Works of Erasmus, edited by A. H. T. Levi, Toronto
1986; traducerea si notele ii au ca autori pe Neil M. Cheshire si Michael J. Heath.

2 Numele lui Cicero figureaza de doua ori in aceasta lista restrins3, din care Erasmus regreta
absenta unui titlu ciceronian: ,,Republica — spune el - este pierduta pentru noi”; o parte a acestui text,
cunoscut in vremea lui Erasmus numai din citatele la alti autori, avea si fie descoperita in 1820.
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Aristotel Politica 1.2.8 (1254a); 1.2.20 (1255b); 1.2.23
(1255b); 3.5.1 (1279a); 3.9.5-7 (1285a-b);
3.11.12 (1288a); 3.14 (1282b); 4.2.2
(1289a); 4.3.7 (1290b); 4.6.3 (1294a),
4.8.3 (1295a); 5.7.9 (1308b); 5.7.19
(1310a); 5.8.8 (1311a);5.9.8. (1314a),
5.9.16 (1315a).

Esop Fabulae 3 (aeTOs Kkai kavBapos); 155
(Aéwv kai puis); 176
(WipunE kal meplaTepd).

Homer lliada 1.231; 1.263; 1.343; 2.24-25. 3.109%;
15.47; 18.38—-49; Odiseea 10.302-6;
10 581.

Isocrate De institutione principis ad Nicoclem regem’.

[ulius Pollux Onomasticon 1.40-42.

Platon Respublica 1.345¢c—d; 1.347c; 2.380b—; 3.416a-b;

4421d; 4.425c—e; 4.435c; 5.470cd;
5.473c—d; 6.493b; 6.497d 6.499b—; 6.503;
7.515a; 7.520d-521b; 7.539a-b; 8.547-8;
9.588-590.

Leges 1.634d—e; 3.690-1; 4.722-3; 5.729e;
5.731d-732b; 6.755a; 6.766a; 9.854d—-855c¢;
9.862¢; 11.936¢.

Plutarh Moralia 48e—74e; 58f; 61c°; 778d; 780e; 782a.
Alexander 14.

Seneca De beneficiis 2.18.6.
De breuitate uitae 1527,
De clementia 1.12.1; 1.19.3; 1.21.1.
De ira 3.16-17; 3.21.1.
Epistulae morales  47.5;94.17.

Valerius Maximus 7.2.2.

Vergiliu Aeneis 1.305; Eclogae 1.70.

Xenofon Oeconomicus 21.12; 13.6-10;
Cyropaedia 1.2.2-8.

3 Pasajul a fost identificat fals de Herding ca 5.490; eroarea este explicabild prin apropierea de
sens dintre cele doul pasaje; in acelasi timp, menjionarea lui Enea in textul lui Erasmus il putea
indrepta pe editor inspre un episod homeric legat de acest personaj.

“ Probabil citeaza din memorie, adaugind un verb (B\émwv) care nu apare in sintagma homerica.

5 Erasmus ataseaza opusculului traducerea integrala a acestui text isocratic, optiune pe care §i-o
sustine in Dedicatie (559).

® Pasajul este evident citat din memorie (ni fallor), o remarca fiindu-i gresit atribuita lui Diogene

in locul lui Bias.

7 Citat din memorie (imprecis).
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Segmentul cel mai amplu al referirilor la cultura antica il reprezinta aluziile,
care alcatuiesc un fundal general. Pentru acestea, identificérile sunt cel mai adesea
multiple, ceea ce reprezintd in sine un indiciu al apartenentei la un fond comun si
continuu folosit. Numarul autorilor — nedefinit tocmai datoritd identificérilor
multiple — este cu mult mai mare decat in segmentul precedent; lista care urmeaza
trebuie interpretatd ca una minima.

Aristofan
Aristotel

Aulus Gellius
Cicero

Dio Cassius
Euripide

Herodot
Hesiod
Homer
Horatiu

Isocrate
Iuvenal
Titus Livius
Macrobius
Ovidiu

Pausanias
Platon

Pliniu

Vespae 1431.

Politica 1.2.10-11 (1254b); 1.5.3-5 /1259b-1260a;
1.5.5(1260a);2.5.12 (1269a).

Ethica Nicomachea 1.8.2 (1098b); 3.10-12 (1117b-1119b); 4.3
(1123b-1125a); 6.5 (1 140a-b).

2.24;17.17.2.
De inuentione 2.17.53.
De officiis 1.28.97;2.21.75; 3.1;
De oratore 1.39.177; 1.58.247,
De senectute 4.10;

Epistulae ad Atticum 4.6;
Paradoxa Stoicorum 6.3.49;

Tusculanae
disputationes 1.1841.
52.23; 53.15.
Tragicorum
Graecorum fragmenta
(Nauck) 974.
1.88.
Theogonia 240-64.
lliada 18.38-49.
Epistulae 1.2.17-22.
Satirae 1.1.68 sqq.
Ad Nicoclem 17; 32.
6.223.
3.34;26.50. )
Saturnalia 3.17.
Fasti 5.493-544.
Metamorphoses 2.1-332; 8.611-724. 11.85-193.
9.13-15.
Gorgias 512b.
Leges 11.917.
Respublica 1.341c—d; 4.435 sqq.; 6.488-9.

Naturalis historia 11.5-23; 11.36.
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Plutarh Agis - Cleomenes 797d.

Alcibiades 23.

Alexander 4.2;12.1-3;21.1-3; 42.2; 45; 47.

Solon 5.2.

Moralia 2 e-f, 42.2; 173a; 178c—d; 189d; 196b;
354f, 355a; 37le; 550e; 779¢; 780e—f;
811d; 962e.

Seneca Apocolocyntosis 1.1.
De clementia 1.3.5;1.9;1.9.5;1.12.4;2.2.2.
De ira 1.20.4;2.13.2.

Silius Italicus  Punica 7.166-211.

Suetoniu Augustus 53; 70.

Domitianus 12.

Tulius 5-76.

Nero 31; 32; 39.

Tiberius 28.

Titus 8.1

Vespasianus 23.

Valerius Maximus 2.6.7;3.7.5;43.1; 8.7.16.
Xenofon Agesilaus 8.8-9.2; 10.1.

Felul in care Erasmus isi utilizeaza in text sursele prezintd mai multe aspecte
interesante pentru critica de text. Am mentionat deja in note o serie de citiri din
memorie, care i5i dezvaluie caracterul prin imperfecfiuni sau chiar direct, prin
marturia autorului (ni fallor).

Nu mai poate fi insa vorba de o lipsd de precizie a memoriei in 575, pasaj ce
inseriazd numeroasele epitete pe care Iulius Pollux le considerda demne de un bun
principe. Acestea apar in textul erasmic intai in variantd greceasc3, apoi in propria
sa traducere in limba latind (urmeazi o secventa paraleld, care cuprinde epitetele
tiranului). in prima dintre aceste liste, doi termeni alaturati se abat de la monotonia
traducerii epitetelor elogioase: inflexibilis (575) si propensior ad beneficentiam
(575). Cel dintai lipseste in lista greceasca (575) si concluzia simpla care se impune
este cad Erasmus a copiat textul lui Iulius Pollux, dupa care I-a tradus direct, fara sa
isi mai urmireascd propriul siu manuscris. Mai interesanta este insa situatia celui
de-al doilea termen, pe care editiile indicate de Herding cu siglele D F H-K (id est:
iul. 1518, iun. 1519, aug. 1523, ian. 1525 si mai 1529) l-au inlocuit prin semperque
attentus ad id, quod de principe dictum est librae in morem; aceastd sintagma
ampla pare sa fie o traducere mai buna pentru dkpiBéaTepos Tpos TO diknr Luyol,
pe care totusi unele editii (vechi si moderne) il pastreazd ca propensior ad
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iusticiam (E G, id est: sept. 1518, febr. 15198 Herding). Cautarea unei traduceri
adecvate a sintagmei ar putea fi responsabild pentru absenta din paragraful
precedent a termenului grecesc tradus prin inflexibilis.

Citarea termenilor grecesti se face mai degraba parentetic decat prin integrare
gramaticald. De aceea putinele situatii in care se produce integrarea le-au produs
comentatorilor incertitudini in privinta lectiunilor; e.g. 565 (hae ceu leges sanctis-
simae kai akivnTotr) sau 602 (cu doud forme in acelasi paragraf: vopodilakas si
VOLODUAGKWY).

Tehnica citdrii isi dezvaluie complexitatea in 578: At quid de Christianis
addit? Vos, inquit, inter uos nemini quicquam debeatis, nisi ut inuicem diligatis.
Aceste cuvinte nu se gisesc in textul grecesc al Noului Testament publicat de
Erasmus. Interpretarea este totusi sugerati in comentariul sdu la Rom. 13.8, iar
folosirea in textul de fata este un indiciu al certitudinii.

Putinele imperfectiuni ale referirilor antice din textul erasmic sunt o marturie
a respectului atent, filologic, cu care manuia sursele, intr-o armonie desavarsita cu
sfaturile pe care i le da principelui sau ideal (565): ... collecta protinus combibat
idque ex ipsis statim fontibus, unde non solum purius hauriuntur, uerum etiam
efficacius.

Universitatea din Bucuregti

¥ Lista devine completa prin indicarea editiilor anterioare primei modlﬁcarl a pasajului: 4-C, id
est: mai 1516, aug. 1516, mart. 1517.
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GABRIELA CRETIA

« LES DERNIERS MOTS D’AMOUR »
En marge de P Enéide

Les exégétes signalent plus d’une fois la décence, la discrétion de Virgile
dans ses descriptions de I’amour, teintées de bucolisme ou de convention littéraire.
Mais il n’y en a aucun qui ne se soit laissé envoiter par la peinture si poignante de
la passion « romanesque »' et dévorante de Didon’.

C’est, en effet, I’'un des aspects du sentiment érotique que le poéte mantouan
a privilégié, I’aspect outré, tyrannique, destructif souvent de celui qui le ressent
sans mesure et/ou sans réponse sur mesure. On se souvient, bien sir, de la 10t™
Eglogue, extremus labor dans ce genre, ou les amours de Gallus sont sollicitos
(« torturants »), ol I’amoureux « délire » (insanis), est atteint de « folie » (furor),
souffre de cet amour « mal partagé »’ (indigno amore), se déclare enfin I’esclave
de ce maitre absolu : Omnia uincit Amor ; et nos cedamus Amori (« I’ Amour est
vainqueur de tout, cédons a la toute-puissance de I' Amour »). A son tour, Pasiphae,
dans la 6°™ Eglogue, terrassée par une passion immonde, est prise de « folie »
(dementia). Orphée, dans le final tragique de la 4°™ Géorgique, est saisi par
I’impatience fatale de revoir sa bien-aimée : c’est de la « folie » (dementia, furor),
il est immemor, uictus animi (« sans mémoire, subjugué dans son cceur »).

A cette frénésie érotique s’associe la description du malheur de I’amant(e)
délaissé(e). Eurydice, victime innocente, est misera, son amant inconsolé tichera en
vain de la serrer dans ses bras' en I’entendant se lamenter Quis ... me ... et te
perdidit? Dans la 8™ Eglogue, un pitre, abandonné par sa femme, est indigno ...
deceptus amore « degu par un amour mal partagé » ; dans la méme piéce, la victime
de I'infidelité de Daphnis s’évertue a le ramener a elle par des opérations magiques.

' Le mot est de Jacques Perret, L ‘amour romanesque chez Virgile, Main, 196S.

2 A titre d’exemples, forcément trés réduits, quelques importantes histoires littéraires — Pichon,
1896 ; Schanz-Hosius, 1927 ; Marchesi, 1936 ; Bayet, 1965 ; Paratore, 1969 ; Grimal, 1994 ; Martin-
Gaillard, 1981 ; Cizek?, 2003 et quelques remarquables études virgiliennes — Heinze, 1902 ; Bellessort,
1920 ; Cartault, 1926 ; Paratore, 1954 ; Desport, 1952 ; Guillemin, 1952 ; Otis, 1964 ; Gutu, 1970 ;
Grimal, 1985.

? A «indigne », plutdt vague, nous préférons cette interprétation plus nuancée, defendable a
I’aide d’autres contextes qui conservent, comme celui-ci, la valeur etymologique de I’adjectif. Cf.
G. Cretia, Dignus et ses dérivés, Bucarest, 2003, §35-50.

“ Tout aussi frustré de la voir fondre dans les brumes infernales que, ailleurs, Enée essayant
d’embrasser I'ombre de Créuse (den., 2, 793-795) ou I’image de son pére bien-aimé (Aen., 6,
700-702) : ces deux derniers mouvements sont exprimés par des vers identiques, d’ailleurs imités
d’Homére.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 179-189
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Une fois la part faite aux réminiscences et aux allusions délibérées a ses
prédécesseurs, (Euripide, Théocrite, Apollonios, Catulle), il n’en reste pas moins,
croyons-nous, que Virgile a sélecté, parmi les innombrables hypostases de
I’amour, ces deux-la : d’une part, la passion incontrolée, frénétique, tumultueuse, donc
destructrice, d’ autre part, la souffrance déchirante de 1’amant(e) trahi(e) ou
abandonné(e), destructrice elle aussi.

Ces deux hypostases d’amour seront-elles présentes dans I’Engide? Dans
I’épopée, comme le soulignaient déja les critiques de I’Antiquité, les contraintes
auxquelles le poete avait & se soumettre étaient plus importantes, n’étant pas
seulement d’ordre littéraire (la souveraine de Carthage était le pendant des grandes
séductrices délaissées, Circé, Calypso, Ariane), mais aussi d’ordre historique,
puisque Virgile voulit que Didon préfigurat Cléopatre et Enée — Auguste, le prince
qui avait su, a I’envers d’Antoine, si bien résister a la séduction de la reine
d’Egypte. Comment la subtilité du poéte a-t-elle concilié son cadre littéraire et
historique auto-imposé avec les deux hypostases de I’éros pour lesquelles il avait
déja démontré sa prédilection? C’est ce que nous tacherons de mettre en évidence.

Evidemment, le role du personnage dévoré de passion revient a Didon, mise
hors d’elle-méme par les oeuvres des deux déesses complices’. Elle brille (uritur),
perd sa lucidité (furens), sacrifie, avec sa soeur, aux dieux (mactant), cherche
avidement leurs signes, erre au hasard dans la ville (vagatur), est obsédée par
I’image du bien-aimé (absens absentem auditque uidetque) et cherche son
empreinte sur le lit qu’il vient de quitter (stratis relictis / incubat). Fait encore plus
grave, elle néglige ses devoirs de reine (pendent opera interrupta ...) (4, 56—89) et
se livre, corps et ame, a I’amour effréné.

Tandis que le role du personnage délaissé sera joué — il est vrai, avec des
conséquences fort différentes — par les dewx protagonistes. L’exaltation érotique est,
on le sait, et Virgile le savait parfaitement, contagieuse. Quoique avec la discrétion
requise, il marque pourtant la participation affective d’Enée, qui, oubliant pour le
moment son futur role de theios anér, joue le prince consort, surveille les chantiers
de Carthage, déambule par la ville couvert d’un manteau de pourpre tissé par Didon®
et ceint de I’épée étoilée de jaspe offerte par la reine : ces deux cadeaux, d’un luxe
tout oriental et lourds de symboles d’amour, ont I’air de I’enchainer comme par
magie et de I’entrainer — on peut le craindre — vers une royauté qui n’est pas la
sienne. Oubliant, aux cotés de son amante (oblitos ... amantes, 4, 221) son Destin, il
faudra I’intervention énergique de Jupiter a travers son outil, Mercure, qui, outre les

5 Outre le cliché littéraire, notons a ce propos la générosité du créateur envers sa création, sans
doute aimée : la pulsion négative qui emporte la reine vient du dehors et, par conséquent, elle-méme
se trouve partiellement dégagée de responsabilité. C’est dans ce méme sens que vont ses scrupules et
ses remords (4, 4 sqg.) Méme procédé pour Tumus (7, 413 sqq.), dont la folie guerriére est imposée,
contre sa volonté, par Allecto, outil, elle-méme, de Junon.

© Ce n’était pas le seul : en 11, 72 sqq., on parle des geminas uestes ostroque auroque rigentes
/ ... quas ... ipsa suis manibus Sidonia Dido / fecerat « deux manteaux, tout raides de pourpre et d’or,
que Didon la Sidonienne avait tissés elle-méme ».
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injonctions, lui jette I’insulte wxorius (« faible face a son épouse », v. 266) pour le
sortir de son amnésie et I’obliger a rompre les amarres (v. 580), dans les deux sens de
I’expression. Méme s’il n’y a pas eu égalité de sentiment, la reine n’aura pourtant pas
été seule prisonniére des filets brilants de Cupidon.

On se souvient de la tactique éminemment masculine, I’occultation, que le
chef troyen, une fois dégrisé, adoptera : classem aptent taciti ... / arma parent et
quae ... sit causa ... / dissimulent, vv.289-291 « qu’ils apprétent la flotte en secret,
qu’ils préparent les armes et qu’ils en cachent la raison ». La lucidité de tout
amoureux (quis fallere possit amantem?, 4, 296) et la droiture de la reine, qui ne
tolére pas I’incertitude, feront éclater la confrontation. Déroulée sur la longueur de
82 vers (4, 305-387) dans le livre le plus dialogué de I’épopée, elle n’oppose pas
seulement deux amants désunis, mais aussi deux mentalités differentes,
I’apollinique et la dionysiaque, deux essences irréconciliables, la masculine et la
féminine, deux énergies de sens contraire qui s’affrontent dans un dialogue sans
issue. Mais y a-t-il vraiment dialogue?

Didon, une fois ses soupgons confirmés par la Renommée, attaque d’emblée
(ultro, v. 304) par un discours furieux, véhément, désordonné : les reproches indignés
s’y mélent d’appels a la pitié, ceux-ci destinés a émouvoir (/mouere) son interlocuteur.
Tous ces signes d’extréme tourment trahissent une sorte de possession bachique
(bacchatur, v. 301) pour les Anciens, pour nous, plutét le manque d’auto-contréle
d’une nature extravertie, qui doit absolument se libérer de sa pression intérieure.

Tachons de décomposer ce message incohérent (vv. 305-330), en marquant
par R les reproches, par E les exhortations, par I les insultes.

1. R — Reproche de mensonge (dissimulare, tacitus)’

2. R — Reproche de lése-majesté (mea terra)

3. R — Reproche d’infidélité a I’engagement d’amour, au « mariage »
(noster amor, data dextera)

4. E — Pitié pour une mourante! (moritura)

5. R — Absurdité d’un départ en plein hiver (hiberno ... sidere, mediis
Agquilonibus, undosum ... aequor)

6 R — Refutatio per absurdum : si Troie vivait, il ne partirait pas en
cette saison (si Troia ... maneret)

7. R — Saturation d’amour? (mene fugis?)

8. E —Exhortation au respect des serments échangés (per connubia

, nostra ...)

9. E — Elle a droit a sa reconnaissance (si bene quid de te merui ...)

10. E — Pitié! (miserere ... oro ... precibus)

11. R — Reproche d’isolement politique (te propter Lybicae gentes ... /
odere)

. 7 Virgile, comme pour marquer le don de voyance de Didon, lui fait employer les mémes mots
qu’Enée avait adressés a ses camarades : taciti, dissimulent (vv. 289 et 291).
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12. R — et, encore (fe propter eundem), d’avoir perdu son honneur féminin
(pudor) et son prestige royal (fama)

13. E — La délaisser, quand elle va mourir? (moribundam deseris)

14. I — Perdant sa qualité d’époux (de coniuge), il n’est plus qu’un simple
héte (hospes)

15. E — Elle se trouve en plein péril de guerre (destruat ..., captam ducat)

16. E —Elle est toute seule, sans, au moins (saltem) un enfant de lui
(soboles, paruulus Aeneas)

17. E + R - De par sa fuite (fugam), elle demeure dégue (capta) et délaissée
(deserta).

Ces récriminations chaotiques, ces ferventes priéres mélangeant des arguments
d’ordre sentimental, moral et politique, n obelssent qu’aux impulsions du désespoir,
ala loglque féminine, dionysiaque et égocentrique®. Peut-étre ce tumulte méme sera-
t-il a I’avantage de son interlocuteur, lui permettant de feindre d’avoir manqué
quelques-unes des allégations? Décomposons sa réponse pour le découvrir.

Son discours (vv. 333-361), qu’il n entame qu’apres réflexion (tandem) est,
on s’en souvient, beaucoup plus serré (pauca)’, plus cohérent, plus rationnel et
reflete d’une part I’obéissance du héros aux ordres de Jupiter (louis monitis) et,
d’autre part, la nature introvertie d’Enée (obnixus curam sub corde premebat,
v. 302 « il s’efforgait de cacher son trouble au fond de son coeur »). Sa partition
rhétorique est celle du docere.

Nous donnons la structure de son message, en notant par A les affirmations,
par P les priéres, par REF les réfutations.

1. A — 1l a, envers la reine, une dette de reconnaissance (numquam ...
negabo promeritam)

2. A — Et lui promet un bon souvenir étemel (nec me meminisse pigebit
Elissae / dum memor ipse mei)

3. REF - Réfutation de I’accusation de mensonge (neque ... abscondere
speraui)

4. REF - Et d’une intention matrimoniale (nec coniugis umquam / praetendi
taedas)

5. A — Serment de fidélité a Troie et aux siens, s’ils existaient encore
(urbem Troianam primum dulcesque meorum / reliquias colerem)

6. A —Son but, c’est I’'ltalie (/taliam magnam). En accessoire, une

analogie : elle est bien obligée de batir une nouvelle patrie;
pourquoi pas lui? (Si te Carthaginis arces ... / et nos fas extera
quaerere regna)

® Dailleurs, le poéte a pris bien soin de donner au plaidoyer de la reine la forme rhétorique
adéquate : interrogations et interjections qui se croisent, rejets qui décrivent le désordre mental,
redondances, vers au rythme lent ou vif et inversions topiques qui amplifient le pathos. A ce propos, voir
les fins commentaires 4’ Anne-Marie Guillemin dans son édition du 4°™ livre de I Eneide, Paris, s.d.

% Pourtant, le nombre des vers qu’il recouvre est légérement supérieur (28) a celui du plaidoyer
de la reine (25).
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7. A — Affirmation renforcée d’un serment : c’est Anchise, en réve, c’est
Ascagne, c’est un messager divin de Jupiter qui le poussent a
I’action (Me patris Anchisae ... imago / me puer Ascanius ... /
nunc etiam interpres diuum)

8. P — Qu’elle renonce donc aux plaintes! (Desine meque tuis incendere
teque querelis) -
9. A — Le choix ne lui appartient pas (/taliam non sponte sequor).

Ce décodage nous semble appeler deux remarques : d’abord, le fait que le
poids de la Priére est bien léger, comparé a celui du discours de Didon. Ensuite, il
est visible qu’Enée prend bien soin, pour amoindrir sa responsabilité, de se couvrir
d’arguments indiscutables, d’ordre politique et moral : la volonté des dieux, le Sort,
sa piété envers les morts de Troie. Il nous faut reconnaitre que, quoique légérement
exagérées dans leur expression, ces allégations sont vraies. Ce qui I’est moins, c’est
la dénégation de sa démarche secréte...

Nous nous proposons maintenant, en mettant en paralléle ces deux discours,
d’identifier la conformité ou la non-conformité de la réponse d’Enée aux sujets
ouverts par la reine. Les traits d’union marquent les réponses précises.

Didon

by,
=
]
LY

f
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10
11
12
13
14
15
16
17

Le schéma nous semble édificateur : il n’y a ni symétrie, ni réponse exhaustive.
Les réponses ne sont ni ordonnées, ni complétes: en effet, bon nombre des
récriminations de Didon restent sans réplique (le crime de lése-majesté, I’infidélité,
le départ absurde par mauvais temps, la saturation, le bonheur passé, son péril
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.. ’ ’ . |
politique, sa déchéance en tant que reine et femme, son manque d’enfant'’’, son
désenchantement).

Toutes ces souffrances, qui étreignent la malheureuse comme autant de cercles
d’enfer, elle les crie désespérément en vain. Torturée par son insoutenable présent,
parson hic et nunc, elle n’a droit, en tout, qu’a cinq réponses adequates

Enée, lui, fait comme s’il ne percevait pas le present il se défend a I’aide d'une
perspective falte d’olim et de mox (a savoir son passé troyen, son destin
italique, son éternelle reconnaissance future, ses dettes a accomplir envers son fils)
et, bien sir, a I’aide de la volonté divine.

Sous la pression de cette disparité chronologique et de [I'irreductible
opposition entre la souffrance humaine et I’implacable Destin, le dialogue
n’a pas, ou presque pas, lieu. Qui plus est, le ton se détériore : a la
reine qui lui retire le titre de coniux pour le remplacer par celui de hospes, Enée
riposte par la formule officielle, regina, en y ajoutant une offense (nec coniugis
umquam / praetendi taedas) et une dureté (hic amor, sc. Italia)"'. Seules, ses paroles
finales (ltaliam non sponte sequor), malgré toute leur discrétion litotique, trahissent
une amertume et un mouvement de compassnon

Pourtant, ce ne sont pas celles-ci que la reine retiendra, mais la distance que le
prince établit entre eux, le bouclier inexpugnable dont il se couvre : iamdudum
auersa tuetur (« depuis longtemps déja elle le regarde avec hostilité », v. 362). C’est
maintenant que la violence éclate pour de bon (v. 364 accensa, v. 376 incensa).

Décomposons ce troisiéme volet du triptyque (vv. 365-386), en marquant par
A les affirmations, par I les insultes, par O les ordres, par REF les réfutations, par
B les blasphémes.

1. I — Dénégation de I’origine divine d’Enée (qu’elle avait pourtant
elle-méme affirmée en 4, 12!)

2. R — Reproche de dureté (num fletu ingemuit nostro? « s’est-il laissé
attendrir par mes pleurs? »)

3. A — Les dieux eux-mémes ne rejettent le parjure!

4, A — Rappel de ses propres bienfaits envers le naufragé (eiectum

litore, egentem / excepi ... « rejeté sur la plage, sans ressources, je
I’ai recueilli ... »)

04 I'image de cet enfant virtuel, Enée oppose la personne bien vivante d’Ascagne, ainsi que
ses droits de successeur.

' Nous ne partageons pourtant pas le jugement sévére de Cartault (L'art de Virgile dans
I'Eneide, Paris, 1926, vol. |, p- 324) : « Enée est un pauvre et piteux personnage ... Il eut été facile &
Virgile de sauver ce personnage : il suffisait de lui donner des €lans de coeur et des souffrances vraies

.. On aime a croire que, s’il avait eu le temps d’achever I’ Eneide, il aurait pris résolument ce parti ».
Le prince, tout récemment entré dans son réle d’homme du Destin, ne pouvait pas se permettre des
élans de coeur, se raidissait méme contre eux, sentant peut-étre qu'une rupture brutale est parfois plus
salubre. Et, d’ailleurs, le poéte pouvait-il laisser le pére du peuple Romain partir a regret vers I’Italie?

12 Evidemment, les phrases d’Enée sont bien alignées aux vers, il y a trés peu de rejets, la
césure penthémimere, celle de 1’équilibre, prédomine. Le cumul. aux vers 340--343, des pronoms
personnels et possessifs de premiére personne, me ... meis ... mea ... meorum, tend & opposer ses
désirs personnels aux ordres des dieux, détaillés par la suite.
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5. REF - Refus de croire aux ordres divins invoqués (Nunc augur Apollo ...)

6. o —Ordre de départ, royalement hautain (neque te teneo ... / I,
sequere Italiam uentis « je ne te retiens pas, va, gagne, a |’aide
des vents, I’ltalie ... »)

7. B — Violents blasphémes, cris de vengeance étemelle (spero ... / mediis
supplicia hausurum scopulis ... / ... sequar atris ignibus ... / ...
dabis, improbe, poenas! « j’éspére que les pires supplices t’at-
teindront au milieu des rochers ... je te suivrai, avec des torches
sinistres ... tu seras puni, scélérat! »)

Voyons le rapport entre le message de Didon et les paroles d’Enée :

Enée Didon
1 1

2 2

3 3

4 4

5 5

6 « 6

T e— 7

8

9

On le voit, il n’y a que quatre points de réponse directe. Pourrions-nous
considérer cette proportion satisfaisante? Certainement pas, car c’est sur un seul
point (E1 — D4) que les deux sont d’accord : les bienfaits que la reine a prodigués
au héros troyen. Les trois autres points représentent des réfutations (E2 — D7,
E6 — D6, E7 — D5): Didon repousse avec véhémence les affirmations d’Enée.
Quand aux points restants (1, 2, 3), il sont spontanés. De méme, cinq des points de
vue d’Enée restent sans réponse. D’ailleurs, la reine emploie des registres que le
prince avait, naturellement, évités : I’insulte, I’ordre, le blasphéme, et parle de lui,
au début, comme d’un absent : & la troisiéme personne.

Force nous est de constater, cette fois-ci encore, I’incongruence des
deux discours, le fait que chacun des participants est comme cloitré dans son
propre univers, que les efforts de joindre I’autre sont voués a I’échec. Rien que
mésentente et solitude : I’infinie tristesse de la ruine d’un univers d’amour. Plus de
dialogue possible entre I’amante échevelée de douleur et de révolte et ’homme
déja éloigné, parlant comme au tribunal (pro re pauca laquar), parlant en fils et
pere de famille, obéissant, comme il ie devait, aux ordres de I’ Au-dela.

Drailleurs, la voix auctoriale indique clairement la rupture non seulement a
I’aide des incongruences de discours que nous avons signalées, mais aussi par de:
détails d’attitude des deux acteurs :

Enée, vv. 331-332 llle Iovis monitis immota tenebat / lumina « lui, par ordre
de Jupiter, gardait son regard immobile ».
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Didon, vv. 362-364 Talia dicentem iamdudum auersa tuetur / huc illuc
uoluens oculos, totumque pererrat / luminibus tacitis. « Depuis longtemps déja
elle regarde avec hostilité celui qui parle ainsi, roulant les yeux de-ci de-la, le
parcourant tout entier, en silence, de ses regards ».

Il est vrai, Virgile ajoute, dans son souci de ne pas accabler son héros, que le
départ violent de la reine (fugit, se ... auertit et aufert) le laisse « hésitant, de peur
de I'irriter davantage et s’apprétant a ajouter beaucoup des paroles ». Néanmoins,
le lecteur, ancien ou mederne, tout en comprenant les raisons de cette froideur
calculée, en garde pourtant un goiit amer et une distance affective face au prince
pourtant si souvent généreux, plein de compassion et de compréhension.

Les actes désespérés de la reine sont bien connus : par sa soeur, elle suppliera
son « hote » de lui accorder au moins un délai (vv. 408-449). Réfusée, elle éclatera
en effroyables imprécations envers « I’étranger » (aduena, v. 591) et ses
descendants (vv. 591-629), prévoyant méme I’arrivée d’un vengeur, qui n’est autre
que Hannibal (Exoriare aliquis nostris ex ossibus ultor « de mes ossements naitra
un vengeur », v. 625).

Nous sommes en présence d’une héroine vraiment tragique, déchainée
comme une Erynie, laissant déborder des cris de haine immodérée. Pourtant, le
poete ne permettra pas a ses lecteurs de garder cette triste image de son héroine,
mais laréhabilitera par le choix d’une forme masculine de suicide'’. Amante
humiliée et reine déchue, elle n’aura pas moins gagné, par cet héroisme final, une
aura sublime sans égale.

Revenons a notre intérét fondamental, la capacité de communication entre
les deux protagonistes. Fait connu, il existe un quatrieme volet des scénes tragiques
imaginé par le poéte mantouan dans un autre temps et un Autre Monde. Aux
Enfers, Enée devra affronter ses souvenirs de voyage, avec Palinure, ses souvenirs
de guerre, avec Déiphobe, mais aussi le regret de son amour perdu, avec Didon.
Ces trois étapes font partie intégrante de son initiation, de sa séparation obligatoire
d’avec son moi terrestre et personnel, de sa transformation en instrument du Destin,
en possesseur du Savoir'!. Devant I’ombre de la reine, dans cet espace d’ou le
mensonge est exclu, il pourra exprimer dulci amore ses véritables sentiments
(6, 450—476), au cours d’un scénario que Virgile a imaginé, nous n’en doutons
point, pour réhabiliter son héros.

1 Les exégétes ont tous souligné qu’elle ne s’abaissait pas 4 une forme féminine de mort,
poison ou pendaison. Nous avons nous-mémes relevé (Vergiliu, Eneida, traduction d’Eugen
Lovinescu, commentaires Gabriela Cretia, Bucarest, 1978, p. 88) que son suicide est aussi une
imitation en registre contraire de I’acte érotique lui-méme, puisqu’il se passe sur le lit nuptial, et que
la reine se transperce avec I'épée dont Enée lui avait fait don. Grimal (Virgile, ou la seconde
naissance de Rome, Paris, 1985, p. 207) décele, a juste titre. dans le choix du bicher « magique », une
allusion politique : lors de la prise de Carthage par Scipion Emilien, en 146 av. J.Chr., la femme
d’Hasdrubal avait fait dresser un bicher, y avait tué ses enfants et s’était elle-méme jetéc sur le
brasier en maudissant son mari.

" Cf. G. Crelia, La triple initiation d'Enée, dans « Studii clasice » XXVIII-XXX, Bucuresti, 1997,
p- 39 s9q.
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Décomposons son message, en marquant par A les affirmations, par REG les
regrets, par S les serments, par P les priéres.

1. A — Constatation attristée : la triste rumeur était bien fondée!

2. REG - Mea culpa : funeris, heu, tibi causa fui (« c’est moi qui ai causé
ta mort »)

3. S — Per sidera iuro, / per Superos et si qua fides tellure sub ima est « je
jure par les étoiles, par les dieux et par I’instance de justice, s’il y en a
une ici-bas »

4. A — Il est parti malgré lui (inuitus’)

5. S — Les mémes dieux I’ont amené a descendre sous terre

6. A — Il n’avait jamais cru provoquer un tel désespoir (nec credere

quiui / hunc tantum tibi me discessu ferre dolorem)
7. P — Essai pathétique d’arréter, par I’argument de la demiere chance
d’entente, I’ombre farouche qui le quitte (siste gradum ... ).

De ces sept composantes, il n’y en a que deux qui reprennent des idées de son
message terrestre : |’attestation de la volonté divine, réitérée (3 et 5, qui renvoyent
au point 7 du précédent discours), et I’affirmation, par voie de conséquence, que la
décision du départ n’était pas la sienne : inuitus, regina, tuo de litore cessi (point 4,
qui reprend, en termes plus pathétiques, le point final, 9, de son intervention
passée, ltaliam non sponte sequor.)

Pour ce qui est du point 6, il trahit ce que Anne-Marie Guillemin'® a encastré,
en soulignant, a juste titre, le parallélisme de I’expression présente et de celle de 4,
419 : hunc ego si potui tantum sperare dolorem « si j’ai pu prévoir cette immense
douleur », dans une formule qui nous semble mémorable : « Didon était trop éprise
pour concevoir un tel chagrin, Enée ne I’était pas assez pour en concevoir
I’existence ».

En revanche, une autre interprétation de cette excellente exégéte ne nous
semble pas convaincante : le prince ne ressentirait, en ce moment, que compassior
et reconnaissance. Non pas que ces sentiments fassent défaut, dirions-nous : ils
existent. Mais ce qui, a notre sens, marque de dramatisme ses derniers mots, c’est
une souffrance autrement dévastatrice: le remords. En effet, celui-ci émerge
dans I’exclamation (point 2) Funeris, heu, tibi causa fui!, véritable exordium de
son discours d’outre-tombe, clef musicale qui en détermine le ton mineur. La
peroratio, tout aussi pathétique, s’exprime par |’interrogation constemée mene
Sfugis? et par la supplication de s’arréter, étayée par I’argument de la toute demicre
chance d’entente : extremum fato quod te alloquor hoc est (point 7). Aurait-il
vraiment encore des choses a lui dire? Certainement pas. Mais il n’a pas regu ce
qu’il désire ardemment, pour désormais pouvoir vivre en paix avec soi-mén-
libéré du poids de sa coulpe, absous de son crime involontaire : le pardon !
n’obtiendra pas son absolution, son créateur a voulu que le héros demeurat ains:

!> Commentaires ad locum dans son édition du Livre VI de |'Eneide, Paris, s.d.
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humainement imparfait, chargé d’une tare inexpiable, qu’il fut, a son tour, le
personnage abandonné. En revanche, c’est Didon qui aura regu I’absolwrion de sa
souffrance terrestre par la tendresse partagée de Sychée.

La symétrie situationnelle prouve bien que la rencontre des En’ers a été
congue comme une contrepartie de I’affrontement terrestre. Il y a, de plus, des
indications d’attitude qui soulignent le fait que les deux actants, chacun  son tour,
refusent méme la communication non-verbale : 4, 331 ille Jouis monitis immota
tenebat / lumina et 6, 469 illa solo fixos oculos auersa tenebat. Le visage immobile
comme celui d’une statue (dura silex ... Marpesia cautes, 6, 471), la reine I’avait
pourtant écouté et ne s’était enfuie, hostile (inimica), qu’au bout d’un certain
temps (tandem). Comment expliquer cette attitude paradoxale? Qu’est-ce que le
créateur, si discret en ce point de son récit, veut-il suggérer au lecteur? Est-ce la
touchante faiblesse féminine de la grande amoureuse face a la voix envoitante?
Peut-étre, mais, a notre avis, il y a plus : Didon attend longuement, en vain, I’aveu,
méme tardif, d’un amour véritable. En effet, elle ne refuse tout contact qu’en
entendant Enée déclarer nec credere quiui | hunc tantum tibi me discessu ferre
dolorem « je ne pouvais imaginer provoquer, par mon départ, un tel chagrin »,
moment ou elle réalise I’'immensité du gouffre qui les a toujours séparés et
I’incompréhension obtuse de ’homme face au don absolu d’elle-méme que la
femme lui avait fait.

Les commentateurs nous signalent la présence, prévisible, de modeles
littéraires dans certains détails : I’hypothése d’un enfant a venir avait été posée par
Hypsipyle a Jason (Argon. 1, 896), des héroines célebres peuplaient déja I’Enfer de
I’Odyssée (11, 227 sqq.), le silence hostile avait été opposé par Ajax a Ulysse
(Od. 11,469 sqq.), I’écho des imprécations d’ Ariane (Catulle, 64, 132-201) se retrouve
dans celles de Didon, etc. Ajoutons I’abondance des figures de style chéres a la poésie
lyrique, partiellement signalées ci-dessus : hypallages (obscuram, 6, 453, tacitis, 4,
364), allitérations, formes rares, telles que senta, aspectu (datif), Marpesia, rythmes
expressifs, soit précipités (4, 354-355; 365; 371; 381 ; 386-387; 6, 458), soit
solennellement raréfiés (4, 316; 326; 342; 359; 6, 450; 464). Au parallélisme
gestuel déja remarqué, ajoutons le contraste de wagatur (4, 68), peragrat
(4, 72), bacchatur (4, 301), indiquant les déplacements incohérents ou spasmodiques
de la reine affolée, d’une part et, d’ autre part, errabat (6, 451), décrivant la
promenade détendue de Didon revenue a elle-méme grace a I’amour de Sychée.

Tous ces moyens raffinés de I'ars virgilienne, cette minutieuse orfévrerie,
« I’incantation » qui en résulte et qui nous charme indéfiniment, de plus, sa capacité
de reprendre et de fructifier de maniére personnelle des motifs précédemment
véhiculés, toute cette richesse de moyens dont la mimesis poétique n’est pas du tout
exclue, se trouvent refondus et mis au service de ses buts artistiques plus profonds,
de son ingenium, capable de décoder et de transmettre les plus troubles arcanes de
I’ame humaine, infiniment compliquée et tourmentée. Comme on I’a si souvent
affirmé, sa pénétration psychologique n’a d’égale que la force de sa vision dramatique.
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Ce sont justement ces deux traits spécifiquement virgiliens que nous avons
voulu mettre en évidence par I’étude des deux grandes scénes de |’Enéide ou
s’affrontent deux caractéres irréconciliables. Oui, Virgile est discret dans la
peinture de la passion amoureuse, mais sa parfaite résonance aux mystéres du
coeur a fait qu’il ait su peindre de fagon bouleversante, de monter en terrible
spectacle le drame, éternellement humain, de la rup ture, souvent comparable,
non seulement en régistre métaphorique, a un trépas. Il a magistralement su nous
faire souvenir que I’éclatement de la sphére jadis sacrée du couple depuis peu
désuni ne peut se traduire que par I’émersion de I’antagonisme primordial des
sexes sous la forme de 1’incapacité, désormais, de communiquer,
cristallisée soit en « cris de haine, qui sont les derniers mots d’amour », soit en un
silence de mort.

Université de Bucarest
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STEFAN CUCU

QUELQUES CONSIDERATIONS
SUR LA LITTERATURE LATINE PATRISTIQUE

Un chapitre spécial de la littérature latine est représenté par la littérature
latine patristique, créée par les Saintes Péres de ' Eglise Chrétienne, ainsi que par
des autres écrivains ecclésiastiques des premiers siécles aprés la naissance de
Jésus-Christ.

Mai il y a la question si la littérature créée par les Saints Péres peut étre
considérée littérature artistique ou seulement une « littérature de spécialité », qui
peut avoir secondairement des valences artistiques. A cet égard se sont contournées
plusieurs positions. Une attitude tout a fait négativiste on rencontre chez le
renommé classiciste frangais Pierre Grimal, qui — dans la préface a son traité¢ de
littérature latine — affirme que la littérature latine chrétienne n’a pas des vertus
artistiques et ne peut pas trouver sa place et sa justification dans une « Histoire de
la littérature latine ». Il souligne le manque de valeur littéraire des auteurs chrétiens,
par comparaison aux grands écrivains latins paiens (ou « non-chrétiens »)'.

Au contraire, René Pichon accordait — dans son connu traité d’histoire de la
littérature latine — un important espace aux auteurs chrétiens. A la différence de Pierre
Grimal, qui affirme que le christianisme n’a pas apporté « un véritable renouvellement
de la littérature de la langue latine »%, Pichon considérait que les écrits chrétiens ont
réussi de revigorer « la substance épuisée de la littérature », que ces écrits peuvent
étre situés a coté des ceuvres des écrivains latins classiques. 1l est convaincu que les
auteurs chrétiens sont égaux aux classiques non-chrétiens par « la profondeur des
idées » et méme supérieurs par « la sincérité et la force passionnelle »*. A son opinion,
Tertullianus et Hieronymus sont mémes supérieurs — a cet égard — a Cicéron,
Augustinus supérieur a Seneca, Prudentius a Horatius. Pichon affirme que dans les
chants liturgiques de Prudence il y a « beaucoup d’émotion personnelle, beaucoup de
lyrisme authentique »° que dans les Odes d’Horace.

La littérature latine chrétienne est appréciée aussi par Jean Bayet, qui
considére le moment de son apparition un vrai revirement dans le cadre de

! Pierre Grimal, Literatura lating, Bucuresti, 1997, p. 18-19.

2 Ibidem, p. 18.

? René Pichon, Histoire de la littérature latine. 1X-éme édition. Paris, 1924, p. 733-734.
¢ Ibidem, p. 734.

5 Ibidem.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 191-195
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I’évolution générale de la littérature latine, un moment de renouvellement, de
rafraichissement dans ce domaine. Cette nouvelle littérature avait les suivantes
qualités : « une ferveur convaincue », « une volonté active », « des thémes nouveaux »,
« une exposition plus ferme et plus grandiose des hautes vérités morales », « une
analyse plus profonde de quelques phénomeénes psychologiques », « une langue
originale »°.

Les écrivains chrétiens sont appréciés aussi dans les cours d’histoire de la
littérature latine parus chez nous, méme avant de I’année 1989. Par exemple,
dans I’Histoire de la littérature latine 1V (Bucuresti, 1986), on accorde un
ample espace aux auteurs chrétiens des premiers siécles d’aprés la naissance
de Jésus-Christ, parmi lesquels : Augustinus, Prudentius, Paulinus de Nola,
Niceta de Remesiana, Lactantius, Hieronymus, Commodianus, Tertullianus,
Minucius Felix.

Un chapitre spécial, trés substantiel, est consacré a la littérature chrétienne
— dans le cadre du traité d’Histoire de la littérature latine. L' Empire. La
deuxiéeme partie (Bucuresti, 1976) — par le connu classiciste Eugen Cizek. Les
problémes sont repris dans I’ Histoire de la littérature latine (deux volumes),
parue en 1994. Quoiqu’ il considére la littérature chrétienne comme une partie
intégrante de la littérature latine, I’exégéte roumain en met en évidence quel-
ques particularités, qui font que cette littérature représente « une unité autonome
dans I’intérieur de la culture antique »’, une sorte d’ « Etat en Etat » — nous
pourrions dire. Selon son opinion, la littérature chrétienne devance sa propre
époque, en préfigurant la spiritualité médiévale. 11 faut remarquer qu’Eugen
Cizek ne considére guere la littérature chrétienne comme « un corps étranger »
dans le cadre de la littérature latine artistique et il affirme que cette littéra-
ture est subordonné « aux tendances esthétiques générales de la littérature
latine »®.

Mais les théologiens regardent — naturellement — la littérature latine patristique
« more religioso », en consiérant que cette littérature est « de specialité », en ayant
seulement secondairement et involontairement des vertus artistiques. Par exemple,
le Métropolite Nestor Vornicescu affirmait : « L’autorité des Saintes Peres dans le
sein de I’Elise ne se résume pas a I’importance littéraire-historique des écrits
patristiques, mais elle se réfere surtout a leur doctrine ecclésiastique, fondée sur les
Saintes Ecritures, sur la Sainte Tradition, des sources de la croyance; incon-
testablement, ils sont premiérement « Initiateurs et instituteurs » et, en ce qui

§ Jean Bayet, Literatura latind, Bucuresti, 1972, p. 662.
7 Eugen Cizek, Istoria literaturii latine, Vol. 2, Bucuresti, 1994, p. 784.
8 Ibidem.
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concerne les modalités de transmission de la doctrine, ils sont « des écrivains »
ecclésiastiques »’.

Méme la mise entre guillemets du mot « écrivain » montre le fait que cette
notion n’est pas prise « stricto sensu», dans I’acception d’auteur des ceuvres
littéraires, mais dans un sens plus large, exprimé par les mots latins « scribo » et
« scriptor ».

Il faut mentionner que la syntagme « ecclesiasticus scriptor » (€écrivain
ecclésiastique) apparait, pour la premiére fois, chez Hieronymus, dans le
« Prologue » a son célebre écrit : De uiris illustribus, utilisée en opposition avec la
syntagme « gentilium litterarum uir » (écrivain paien). Le passage est le suivant :
« Hortaris, Dexter, ut Tranquillum sequens, ecclesiasticos scriptores in ordinem
digeram et, quod ille in enumerandis /.../ gentilium litterarum uiris fecit illustribus,
ego in nostris faciam, et est, ut a passione Christi usque ad quartum decimum
Theodosii imperatoris annum omnes, qui de Scripturis Sanctis memoriae aliquid
prodiderunt, tibi breuiter exponam »'?. (Tu m’exhortes, Dexter, que, en suivant
Tranquillius, je range dans un juste ordre les écrivains ecclésiastiques et, ainsi qu’il
a fait, en énumérant les illustres hommes des lettres paiennes, je fasse, moi aussi,
en ce qui concerne les notres, c’est-a dire que je présente brievement pour toi tous
les écrivains qui ont transmis quelque chose a la mémoire relative aux Saintes
Ecritures, a partir de la passion de Christ jusqu’ a la quatorziéme année du régne
de Theodosius).

Il y a donc I’opposition : « écrivain ecclésiastique » / « écrivain paien (non-
chrétien) » (ecclesiasticus scriptor / gentilium litterarum uir (scriptor)). Comme
on voit, I’antonymie ici mentionné ne met pas en évidence I’opposition « artistique /
non-artistique », mais la conception religieuse de I’écrivain respectif : « paien /
chrétien ».

On peut affirmer, sans doute, que la littérature patristique, ecclésiastique —
sans avoir une finalité strictement artistique, sans cultiver « |’art pour I’art » — peut
étre encadrée, sans peur d’erreur, dans I’histoire de la littérature latine. Elle se
trouve, en fait, dans la zone d’interférence entre la théologie et la littérature
proprement-dite. Plus précisément, elle est religieuse en ce qui concerne le contenu
et artistique en ce qui concerne la forme. Pour ce genre de littérature, qui est un
assemblage entre le coté moral-religieux et le coté esthétique, on pourrait utiliser
les fameux mots horatiens de I' Art poétique : « delectando pariterque monendo »''.

% Nestor Vomicescu, Primele scrieri patristice in literatura romdnd. Sec. IV-XVI, Craiova,
1992, p. 11-12.

' De uiris illustribus. Prologus.
"' Ars poetica, v. 344.
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Les écrits patristiques ont — selon notre opinion — une place pleinement
méritée dans « la cité des lettres latines », car, quoiqu’ils ont un contenu
théologique, doctrinaire, leur forme d’expression est tout a fait artistique, parce qu’
ils utilisent des figures rhétoriques, des tropes caractéristiques aux discours
cicéroniens ou aux poeémes latins classiques. Au fond, dans le lucrétien poeme De
rerum natura on rencontre des problémes qui appartiennent au domaine des
sciences exactes (physique, cosmologie, psychologie, physiologie etc.) et dans les
Géorgiques vergiliennes on débat des divers aspects de la viticulture, pomiculture,
apiculture, zootechnie, mais ce contenu est habillé dans un merveilleux vétement
poétique et personne ne doute jamais en ce qui concerne leur appartenance au
domaine de la littérature artistique. Donc, pour I’encadrement d’un certain écrit
dans la sphére de la littérature, il faut d’abord tenir compte de sa forme
d’expression et seulement secondairement de son contenu. D’autre part, il faut tenir
compte que dans I’ Antiquité gréco-latine il n’y avait pas une démarcation si
tranchante entre la science et la littérature, ainsi qu’on fait a I’époque moderne,
mais il y avait une permanente « con-fusion » entre les deux sphéres différentes de
la connaissance. D’autant plus on peut parler de cela quand il s’agit de deux
domaines de la spiritualité si apparentés : la religion et la littérature, car toutes les
deux s’adressent a I’ame, a I’esprit, aux profondeurs de I’étre humain. D’ailleurs —
comme nous avons déja montré — dans la plupart des traités d’histoire de la
littérature latine s’accorde un important espace aux représentantes de la littérature
patristique, en analysant leurs écrits au point de vue esthétique et moins au point de
vue religieux-moral. Comme on sait, leur écrits ecclésiastiques — surtout « Le
Psautier en vers » du Métropolite Dosoftei — ont gagné de longtemps « droit de
cité » aussi dans le cadre de I’histoire de la littérature roumain.

En fait, nous pouvons affirmer que la religion — aussi bien que la littérature,
surtout la poésie — se fonde sur la valeur expressive des mots, sur leur miraculeux
pouvoir de pénétrer profondément dans les ames des hommes, en produisant de
puissants états d’émotion, d’extase, en apaisant les souffrances humaines. Pas
fortuitement Saint Ambroise — dans une lettre adressée au prétre Constance —
faisait I’éloge du Mot, en le comparaisant avec le miel, le lait et I’huile et adressait
a son disciple la suivante exhortation : « Qu’elle brille I’expression de tes mots,
que leur sens étincéle et qu’ils n’aient pas besoin d’éclaircissements extérieurs,
qu’ils se défendent par sespropres armes, qu’ils n’aient rien de vide dans I’intérieur,
qu’ils ne soient pas jetés vainement » ',

En ayant aussi la préoccupation pour une expression trés suggestive, Saint-
Hilaire — au commencement de son traité : De Trinitate — « demande a Dieu de

12 Epistulae, 1, 7.
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lui accorder, avec I’intelligence et la croyance, la beauté du style, « uerborum
honorem »"°.

Dans L 'Evangile selon Jean on attribue au mot, a la Parole une force divine,
un pouvoir de Démiurge :

« Au commencement était la Parole, et la Parole était avec Dieu, et la Parole
était Dieu. Elle était au commencement avec Dieu. Tout a été fait par elle, et rien
de ce qui a été fait n’a été fait sans elle. En elle était la vie, et la vie était la lumiére
des hommes »'".

Université « Ovidius » Constanta

'3 4pud René Pichon, op. cit., p. 831.
14 La Sainte Bible. Nouvelle version. Paris, 1978 (Alliance Biblique Universelle).
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TUDOR DINU

MICHAEL THE BRAVE, HERO OF THE CHRISTENDOM
AND AWAITED RESTORER OF THE BYZANTINE EMPIRE
IN STAVRINOS’ POEM

Moto: Xivw 1o aipa pov dia mpv Xpistiavoavvyv
I spend my blood for the Christendom

(Michael the Brave in Stavrinos’ poem, vs. 872)

The brilliant victories carried by Michael the Brave, prince of Walachia
(1593-1601) against the Turks had an astonishing echo among the subdued peoples
of the Balkan Peninsula. Like other nations' the Greeks considered the Romanian
ruler as a liberator capable to revive the vanished Byzantine Empire. The general
enthusiasm aroused by the, unfortunately, short term achievements of Michael
induced the appearance of Greek language poems which were exalting the heroic
deeds of the Romanian prince. If not the most valuable, at least the best known of
these poems belongs to the treasurer Stavrinos’. The poem does not represent a
work of great consequence from a literary point of view, but offers reliable historic
information regarding the fights waged by Michael. However, this is not the aspect
which interests us in our present paper, but whether Stavrinos did succeed in
granting a symbolic value to Michael’s feats or was simply satisfied with a purely
encomiastic narration of them. Consequently, we shall focus on Michael as literary
character created by Stavrinos, but we’ll also keep in mind the real historic data
about the Romanian ruler, invoking them whenever necessary.

In the beginning of his poem, after some thoughts with meditative-
philosophical character Stavrinos presents the reasons of choosing his subject. Here
the Greek writer mentions only the victories achieved by Michael over the infidels
(tovg Tovpkoug éxoye vs. 46), turning the Romanian prince into a hero of the
whole Christendom, as he had acquired a world-wide fame (g5 6Aa ta Paciiewa
eVpEBN TuNUEVOG — vs. 48). All the other military conflicts in which Michael had
taken part are deliberately passed over in silence in order to put the Romanian ruler
in a more favourable light.

' There are also folk poems dedicated to Michael the Brave by Bulgarians and Serbs
(Cf. lordan Al, Mihai Viteazul in folklorul balcanic, Bucuresti 1936, (extras din “Revisla istorica
roména”, V-VI (1935-1936). '

% Legrand, E., Recueil des poémes histcrigues en grec vulgaire, relatifs a !a Tu-quie et aux
Principautés Danubiennes, Paris, 1867, p. 16—-127, Ztavpwvob Bnondpn, dujyneic wpatorém tov
MiyaiA Boifiéda, rws apévrevoev eic mv Blayiav kai tws éxowe tovg Tobprovg drov evpébnoav exei
xat wwg Exaue moMlaic avdpayabiais kar batepa eBavarwbn did ¢Odvov ywpic méAeuov, Empérera —
[MpoAeydpeva Karotag Natoog, Abriva, 1996.

StCl XL-XLI, 2004—2005, Bucuresti, p. 197-202
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The image of Michael as the God chosen hero, destined to bring freedom to
the Christians is explicitly traced in the verses 61—64, where Stavrinos, after having
presented the distressing state in which Walachia was found, avers that ‘God,
seeing the injustice and the tyranny that was oppressing the poor men in the whole
of Walachia, inspired to Michael the thought (vonewv tov £é8wkev) of putting the
Turks to the edge of the sword”. In this way, Michael’s deeds, many of whica are,
at least, controversial, acquire divine endorsement and his figure is wrapped in a
supernatural aura. The placement of the above mentioned verses is well ciosen
since they precede the presentation of the Turks™ slaughter in Bucharest. In orier to
find an excuse for this cruel action the Greek poet invents a dialogue between the
sultan and the great vizier Ferhat pasha, who proves himself a real supporter >f the
Romanians by avowing that the Turks had been guilty of innumerable abus:s, so
Michael is not to be blamed for killing them (ovdév értaiocv vs. 83).

In the following verses Stavrinos ceases to make allusion to Michael’s divine
mission, but still draws him the portrait of an invincible hero from whose hards no
enemy can escape. In order to achieve his aim, Stavrinos adorns the narraton of
Michael’s brilliant military successes with similes drawn from the zoological field
which exalt his personality and accurately render the terror that had seized the
infidels. From a literary point of view these similes do not distinguish themselves
by originality, as they are all taken over from the rich arsenal offered by the epical
tradition. Moreover, Stavrinos repeats several times the same figures of speech
throughout his short poem. The Romanian ruler is likened to the swift falcon
(Yopyov Evptépr vs. 254, 384), to the lion (wodv to Aovtapy, vs. 949) or to the
dragon (cav 8paxog, vs. 237, 949), while his enemies tremble before him like
miserable fish (étpepav oav to yapy, vs. 106,) or are chased and thrown in Danube
like sheep (cav npdéPata Tovg Edrwyvay, ' ’g Tov Aovvafn tovg Pavvouy, vs 364).
A climax of all these similes may be considered the comparison between the
Romanian prince and Achilles (o véog Axyt\éag, vs. 428), found at the end of the
verse that closes the account of the struggles against the Turks. To us, this simile
may seem strange, but it is typical of the mixture of pagan and Christian elements,
which characterizes the Byzantine epical tradition.

In this part of the poem, in which the emphasis is laid on the military exploits,
Stavrinos also introduces an element able to metamorphose Michael from a simple
Walachian prince into a hero of all Christians. The sending of Hafiz pasha to
Nicopolis in order to attack and overthrow Michael at the end of May or in the
beginning of June 1598’ causes the Romanians to pass the Danube into the south.
They succeed in defeating Hafiz and, encouraged by this victory, they attack the
towns of Nicopolis and Vidin without finally managing to take their fortresses®.

Y Mustafa Selaniki, Cronici turcegti privind Térile Romdne, vol. I. sec. XV — mijlocul sec. XVII,
volum intocmit de Mihail Guboglu §i Mustafa Mehmed, Editura Academiei Romane, 1966.

* Hurmuzaki, Eudoxiu de, Documente privitoare la istoria romdnilor culese de .., vol. XII
(1594-1602), p. 400401, Bucuresti, 1903.
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Stavrinos seizes correctly the symbolic value that a campaign on Ottoman soil
could acquire and avers that the Serbs and the Bulgarians were siding with Michael
and were gladly awaiting his arrival in order to submit to him (Siati ZépPor kat
BoOAyapor fjoav pe tov Muydhn / xar xaprepodoav pe xapav mOTEG va TOV
Tpricovy, / dtav TEPACT TPOG AVTOVG VA TOV ETPOCKULVIGOLV, vs. 465-467).
Moreover, he states later that the whole Bulgaria surrendered to him (exei tov
enpooxdvnoev 0AN 11 BovAyapia, vs. 472), an obvious exaggeration, destined to
keep alive the Greeks' hopes concerning the restoration of the Byzantine Empire’.
Nevertheless, it also reflects the propaganda carried by Michael the Brave which
states that he burnt down 2000 villages as far as Sofia and moved on the other side
of Danube 16.000 Christians, to whom he distributed land in his own country.

If, while he was recounting the fights against the Turks, it was quite easy for
Stavrinos to present Michael as a hero of the Christendom, things become more
complicated in the case of the clashes with the Hungarians. But in spite of the
impediments he had to face we can tell that he extricates himself excellently from
the difficulties. He invokes the attempt of Andrew Bathory to hand over Michael to
the Turks, after making him come in Transylvania® (va tov npodmc’ *eBovAetov e1g
tov Tovpkdv to %EPY vs. 575). By this expedient, Stavrinos succeeds in justifying
the conquest of Transylvania, equating the fights against the Hungarians with those
against the Turks. Moreover, he declares that God performed a great miracle in
revealing to Michael the plans that were plotted against him (AAL’ o 6edg mov
duvetar va kaver taoa Tpappa / va Seifel K’ €1G TOVG AmoTovg Eva peyaio Bappa /
Eyvdproe o MyanA avmiv myv mavovpyiav, vs. 577-579). Besides, in order to be
more convincing, Stavrinos quotes the hypothetical reply given by Michael to a
messenger of Andrew Bathory, who was questioning him about his arrival in
Transylvania. The Romanian prince states firmly that he swore on Jesus’ name not
to enter the service of the Turks (£y’ dpoca €ig Tov Xprotdv Tovpkovg va punv
dovAéyw, vs. 601), thing that Bathory wants to do. That’s why Michael is forced to
attack Transylvania, in order to either die as a Christian or to reign (1 va ya8d
XpioTiavég i kpahng va kadicw, vs. 604). The method of using direct speech is
very effective and is repeatedly utilized by Stavrinos for a similar purpose.

5 This statement that is not supported by the modest achievements of Michael has a
correspondent in some rumours which were circulating in the epoch. For example, from a document
we find out that in the town of Sibiu it was heard that “Bulgaria had surrendered to Michael as a
whole” Hurmuzaki, XII, p. 411.

® The assertion of Stavrinos is confirmed by several other sources. For example the Romanian
anonymous chronicle (Ed. Ioanid, p.62) mentions that ihe cardinai Andrew Bathory and the Polish
chancellor Zamoyski “wanted to dethrone Michael, and if he wouldn’t accept to abdicate, to raise armies
against him, catch him and yield him to the Turks”

7 On the contrary, according to the relation of Andrew’s messenger, the papal nuncio
Malaspina (Hurmuzaki, Eudoxiu de, Documente privitoare la istoria romdnilor culese de ..., vol. 111.1
(1576-1599), Bucuresti, 1880, p. 511), Michael was attacking Transylvania by request of the emperor
in order to take vengeance for the offences inflicted to his majesty by cardinal Bathory and his nation.
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During the following battle, Michael is presented as a Christian prince who
has come to punish those who have strayed from the right faith. In front of the
imposing ruler three crosses of solid gold are carried, to open his way (vs. 633) and
he is no more likened to a hero from the mythology or classical antiquity, but to the
Byzantine general Belisarios (vs. 649). Once the image of Michael as a Christian
prince has been fully established, Stavrinos focuses on the account of the following
exploits of the prince without laying any further emphasis on this image.

On the other hand, when he is defeated and forced to go to the Imperial
Court, Michael couldn’t have missed from the propagandistic justification of his
own actions, which he presents to the emperor Rudolf, mentioning his own role
as a defender of the Christendom. The Romanian prince does not speak a lot,
because, according to Stavrinos, the emperor was already convinced of his good
faith, but uses an emblematic formula, which will be repeated throughout the
poem, that of spending his own blood for the good of the Christendom (ka1 £xvoa
10 aipa pov ad v Xprotiavoovvr, vs. 824). The two of them come
immediately to an agreement and Rudof gives Michael the troops and the money
necessary for regaining Transylvania and Walachia. Strange seems the fact that
he doesn’t ask anything in exchange. This first impression is corrected a little
later by Stavrinos, when he gives the floor to the Hungarians and the Turks,
frightened by the order received by Michael from the German emperor to chase
away the sons of Agar, to liberate the Christians and to carry out the union of the
two churches (va S1d&n tovg Ayapnvolg, va oo’ opBodotia / va AutpwBolv ot
Xplotavoi, va opif’ 'n exxinoia, vs. 858). This is a conspicuous exaggeration,
but Stavrinos has the ability of not assigning this order directly to the emperor,
but to a third party, who could only guess what Rudolf had really asked Michael
to do. As regards the specific actions of Michael aiming the union of the churches,
Stavrinos does not tell anything, probably because Michael didn’t in fact achieve
anything in this direction®.

Although, after launching the orders of the emperor and Michael having
pledged solemnly to spend his blood for the Christendom, Stavrinos presents also
the plans of the Romanian prince to keep his vow. After regaining Transylvania he
intends to send his armies to Turkey, to conquer the entire Serbia and to reign in
Adrianopolis (va o1eiln Ta povocata tov népa e1g Tv Tovpxiav / va wapn OAnv
Tomprtla kar 6Anv v ZepPiav / kar €15 v Adpravovmolv va kapun avBevriav,
vs. 1004-1006). From there to the occupation of Constantinople there was but a
step. The dramatic character of the situation consists in the fact that Michael has
these audacious dreams just before being assassinated. Or maybe those represent

% Behind this assertion of Stavrinos which is not supported by the facts may lay some measures
in favour of the Catholics taken by Michael in Transylvania. At Alba lulia he confiscated more
properties of the Calvin church and donated them to the Catholics. Moreover, at Mako he ordered that
the Calvin minister should be replaced by a Jesuit (Hurmuzaki, I11-1, p. 388). Otherwise, the constant
action of Michael in favour ofthe Orthodoxy was often in collision with the interests of the Catholics.
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less the dreams of Michael than the unfounded hopes of the Greeks, whose
spokesman Stavrinos has become. The contrast between the relatively modest
achievements of the Romanian ruler (the plundering of some towns from northemn
Bulgaria) and the daring plans attributed to him is now bigger than ever.

His assassination puts an end to the hopes cherished by the Christians from the
Balkans, but does not prevent Stavrinos from drawing an even more enthusiastic
encomium of the Romanian ruler. This one fills more than 200 verses, containing
some repetitions from the poem, but also enough new elements destined to extol the
personality of Michael. Firstly, Stavrinos dedicates him a lament, in which he
invokes a lot of cosmic elements (the sky, the sun, the moon, the mountains, the
rocks, the trees or the wild beasts), to take part in the general grief. Throughout it,
numerous elements that consolidate the status of Michael as Christian hero
accumulate. He is characterized as the pillar of the Christendom (twv Xpiotiavav o
otorog, vs. 1111), as the pride of the Orthodox (twv opBoddEwv 1 Tpn, vs. 1112)
and as a great support for the Christians (twv XpoTiavav peyan Ponbeia, vs. 1157,
péyag Pondog e1g v Xpirotavocvvy, vs. 1163).

On the same line, Stavrinos describes the Romanian ruler as a friend of Mount
Athos (Tov ayiov 6povg o @ikog, vs. 1112), but does not mention any concrete action
of his in favour of this holy place of the Orthodoxy. Also by directly addressing the
monasteries that are requested to deplore the tragic end of the prince (Ta povactipu
khavoate, vs. 1149), the poet suggests at least a support offered by Michael to the
monasteries, if not a church founding activity. Undeniably vague, all these references
get their force exactly by their indefinite character, since the poet gives the
impression that he speaks about well-known things that do not require any further
details. In fact, the short duration of his reign and his continuous implication in
expensive military campaigns did not allow Michael to found a lot of churches or
monasteries or to offer them too important donations’.

This final lament-encomium gathers and develops all the elements scattered
throughout the poem concerning the status of Michael as hero of the Christendom.
For example, Stavrinos had already mentioned in the verse 858 the efforts of
Michael aiming the union of the Orthodox and Catholic Church. Now he goes back
to this idea, devoting to it two verses instead of half a line (6Tt ekdmale mol\d va
opiEn n exkAnoio / Popng, Kovetavnivodmorig va mv exapn pia, vs. 1143-1144).
Also, throughout the poem, Stavrinos has made, only incidentally, one or two
allusions to the restoration of the Byzantine Empire, while now he states directly
that Michael was struggling for the Christian divine service to be once more
celebrated in the Saint Sophia cathedral of Constantinople (xav Bdppeev va
Aertovpyn 01 pec * g mv aywiav Zopiav, vs. 1143).

® In Bucharest Michael renewed the St. Nicholas monastery, an older foundation of Peter the
Young, to which he confirmed the consecration to the Athonite Simonos Petra monastery. Also. :
Transylvania, he founded in the capital city of Alba Iulia a Romanian orthodox monastery consecrated 10
the Holy Trinity.
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Besides this accumulation of elements that extol the personality of Michael
the Brave, Stavrinos succeeds closing the circle he has opened by speaking about
the mission to destroy the infidels that God had entrusted him. Although, He
doesn’t save his hero, God sends at least a terrible revenge against the
Hungarians, which are responsible for having assassinated the Romanian prince
(x0prog Tovg wpyicOnkev, vs. 1185, 81 avtd o Bedg Toug £dwoev dhwv opynv
peyaAn, vs. 1192 etc.). Now they suffer from a dreadful tyranny and Transylvania
is sacked by Turks and Tartars.

The fact that Stavrinos managed to present Michael not as just a prince of
Walachia, but as a hero of the Orthodoxy or even of the whole Christendom is
proved also by the success scored by the poem among the subdued Greeks. It was
published many times and represented for the Greeks a strong incentive to rebel
against the occupants, as it was clearly proving the fact that the Turks were not
invincible.

University of Bucharest
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MARIA-LUIZA DUMITRU

SACRIFICIUL FONDATOR IN ROMA ARHAICA

Vom discuta, in cele ce urmeaza, despre legendele fondatoare ale Romei:
legenda lui Numitor si Amulius si legenda lui Romulus si Remus. Vom demonstra
ca ele se fundamenteaza pe o schemi relationald (tranzactionald) in cadrul cireia
interactioneazd mai multi actanti, pe care ii definim in felul urmator: Adresantul
(Instanta Suprema sau Sacrul) este divinitatea cireia Ofertantul i propune un schimb
sub forma unei Victime (sau Dar). Uneori, schema relationala se imbogateste cu un
instrument al Sacrului, prin care acesta din urmi isi face cunoscutd vointa.
Beneficiarul actului tranzactional va avea parte de un Beneficiu (sau Contra-dar) pe
care Adresantul il daruieste, la randul sidu, Ofertantului in schimbul Victimei
sacrificate. De asemenea, vom studia felul in care actantii se pliazi pe modelele
arhetipale prezente in cele doud legende: arhetipul rdufacatorului si arhetipul
justitiarului.

Este necesar, pentru stabilirea pozitiei lui Romulus in cadrul cuplului gemelar
si a comunitatétii in ansamblu, s& compardam legenda romuleani a intemeierii cu o
alta, premergatoare ei, a fratilor dusmani Numitor — Amulius. Pentru discutia celor
doud legende, a lui Numitor si Amulius, si a lui Romulus si Remus, am ales ca
variantd de referintd textul literar al lui Titus Livius (4b Urbe condita, 1), facand
referire si la texte din Plutarchos (Vitae paralellae — 1, ,,Romulus™), Florus (Tabella
rerum Romanarum — 1, 1-7) si Cicero (De Natura Deorum — 111, 2).

Titus Livius prezinta in felul urmator legenda lui Numitor si Amulius:

Proca deinde regnat is Numitorem atque Amulium procreat; Numitori, qui
stirps maximus erat, regnum vetustum Silviae gentis legat. Plus tamen vis
potuit quam voluntas patris aut verecundia aetatis. Pulso fratre Amulius
regnat. Addit sceleri scelus; stripem fratris virilem interimmit’ fratris filiae
Reae Silviae per speciem honoris, cum Vestalem eam legisset, perpetua
virginitate spem partus adimit. (Titus Livius, I, 3, 31-37)

»Apoi domneste Proca. El d4 nastere lui Numitor §i lui Amulius. Proca ii lasa
mostenire lui Numitor, care era cel mai varstnic vlastar al sdu, sceptrul regesc‘
al gintei Silvia. Dar silnicia a avut mai multd putere decat vointa tatilui sin gi
decit respectul datorat varstei. Amulius, inliturandu-l pe fratele sau, i ia locul
la domnie. Nelegiuirii el 1i adauga o alta: ucide urmasii de sex barbitesc ai
fratelui sau; fiicei fratelui [sdu], Rea Silvia, 1i ripeste, sub aparenta cinstirii,
speranta nasterii, de vreme ce o face vestala”.

StCI XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 203-213
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In varianta lui Plutarchos, legenda lui Numitor si Amulius consemneaza:

" Apouiou 8¢ velpavtog Ta TdvTa 8ixa, Tn 8¢ Pacikela Ta xprpHaTa kai TOV

€k Tpolag koptoBévTa xpuadv dvTiBévTog, etheTo TH Baaikeiav b NoprTop.
“Exwv olv 6’ ApoUAlog Ta xpfHaTta kai mAéov dm'abtav Suvdpevog Tob
Nopnitopog, Thv Te Paoikeiav deeileTo pading kal ¢oPoupevog EkTTig
'EoTiag amédeiev, dyapov kal mapBévov del PBuwooprvny. (Plutarchos —
Romulus, 3, 2-3)
»~Amulius, impartind totul pe din dou3, punind domniei in contrapondere
averile si aurul adus de la Troia, Numitor alese domnia. Deci Amulius,
detindnd averea si fiind mai putemic de pe urma acesteia decat Numitor,
smulse cu ugsurin{d domnia §i, temandu-se din pricina fiicei acestuia si nu-i
zimisleasca prunci, o ficu preoteasa a Hestiei, ca sa riméana pe via{a fara sot si
pururi fecioara™.

Potrivit celei de-a doua legende liviene, gemenii Romulus si Remus decid sa
intemeieze o noua cetate, dupé ce isi ajutd bunicul, Numitor, sa-si redobandeasca
tronul de drept al cetdtii Alba. Cetatea cea noua avea sa fie intemeiata in locurile
unde gemenii si-au petrecut copilaria, mai cu seama pentru ca numarul albanilor si
al latinilor sporea neincetat, iar cele doua cetiti ce-i cuprindeau, Alba si Lavinium,
se dovedeau a fi tot mai neincapatoare.Titus Livius tine insa sa precizeze si un alt
motiv al initiativei gemenilor, nu administrativ, de aceasta data, ci psihologic: setea
de putere (regni cupido — 6.16) care le umbrea dreapta judecatd. Pentru a nu parea
partinitori insd, cei doi lasa intreaga decizie in puterea sortii, alegandu-si fiecare un
loc de unde s@ primeasca decizia divina: Remus alege Aventinul, iar Romulus
Palatinul. Semnele augurale nu intarzie sa aparia. Remus vede pe cer un stol de sase
vulturi. Surpinzitor insd, Romulus primeste si el un semn divin: vede pe cer un stol
de doisprezece vulturi. Se ajunge la un moment de confuzie, cand taberele fiecaruia
dintre frati ii aclama regi: tabara lui Remus pentru a fi cel dintai care a obtinut
favoarea divina, iar tabara lui Romulus pentru a fi primit cel mai semnificativ semn
divin (un numar dublu de vulturi). Totul degenereaza intr-o inciierare sangeroasa
(ad caedem: 7.5). In continuare traditiile difera: dupa unele variante, Remus este
ucis accidental de Romulus; dupi alte variante, uciderea lui Remus s-a datorat
gestului sdu ironic de a sdri peste zidurile nou ridicate de Romulus. Acesta din
urma rosteste acum cuvintele memorabile:

Sic deinde quicumque alius transiliet moenia mea
(Titus Livius, 7, 8-9)
»Aga [sa piari] de aici inainte oricine altul va sari peste zidurile mele!”.

Plutarchos are un ochi mai critic atunci cand vorbeste despre cea de-a doua
legenda fondatoare; textul este intrerupt de multiple comentarii ale autorului.
Aflam, de pilda, cé plecarea celor doi frati din cetatea Alba era necesard, avand in
vedere faptul ca locul era plin de asa-numitii proscrisi (sclavi, trantori, oameni in
afara legii, etc.), i nu se putea bucura agadar de o faima prea buna. Pe de alti parte,
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3 Sacrificiul fondator in Roma arhaica 205

locuitorii Albei n-ar fi dorit sa le confere gemenilor statutul de cetédteni (9.2). Prin
urmare, cei doi decid sa-gi construiasca propria cetate. Discutiile asupra locului
unde si fie ridicatd incinta dau nastere la neintelegeri: Romulus opteazd pentru
Roma quadrata, deja fondata de el, in timp ce Remus alege Aventinul (9.4). Pentru
a pune capit acestor neintelegeri, gemenii apeleaza la vointa diving, si decid ca
semnele augurale sa indice pe viitorul rege. Fiecare isi alege un loc, de unde sa fie
martori ai vointei divine. Dupa Plutarchos, legenda cunoaste doud variante, din
acest punct: varianta cea mai raspanditd consemneaza ci lui Remus i s-au aritat
6 wvulturi, iar lui Romulus 12. Cealaltid varianta il prezinta pe Romulus ca un
ingelator al fratelui sdu, céruia 1i spune ca cei 12 vulturi i s-au aratat siesi tocmai
cand Remus sosea (9.5). Remus isi da seama cé a fost ingelat, i ironizeaza gestul
“simbolic de intemeiere sdvarsit de Romulus, sarind peste santul construit de acesta
din urma. in acest moment se iscd o incaierare (udym) in care Remus este ucis,
dupi unii chiar de Romulus, dupi altii de unul dintre insotitori, pe nume Celer.

Cele doua cupluri frateme care populeazéd istoria primard a romanilor,
Numitor-Amulius §i Romulus-Remus dau seama de o foarte veche practica juridica,
pe care Sir George Frazer', in studiul siu o numeste ,dreptul ultimogeniturii”. in
prima legenda, Numitor, cel mai varstnic dintre frati si mostenitorul de drept al
tronului, este uzurpat de Amulius prin fortd. Cei doi frati dusmani ajung in cele din
urma intr-un conflict de proportii care-l va transforma pe Amulius in victima
ispasitoare, menita sacrificdrii publice, in urma careia pacea se va instidpani din
nou. Textul nu este foarte explicit cu privire la aceastd practicd juridicd a
ultimogeniturii, de altfel foarte raspanditd la popoarele vechi pastoral-agricole.
Amulius, uzurpatorul fratelui sdu mai varstnic Numitor, va fi in cele din urma
pedepsit. in Vechiul Testament, lacov reuseste sa fure acest drept fratelui siu intai
ndscut prin viclesug, asadar printr-o ingelare a violentei, iar nu prin forta, asa cum
procedeazd Amulius. Pe de alta parte, in cazul episodului biblic, lacov interpune
intre sine si violenta amenintitoare personificatd de tatil siu Isaac, un animal de
jertfd, o victima ispagitoare care sa abata violenta asupra sa: lacov pregiteste tatalui
sdu un berbec gustos, pe care i-1 serveste deghizandu-se in animalul ucis (imbraca
blana animalului jertfit). Spre deosebire de abilul lacov, Amulius nu se ascunde in
timpul actului uzurparii in spatele victimei ispasitoare. Prin urmare, Amulius, fara
sd stie, se va converti el insusi in victima violentei, platind cu capul, in locul
animalului de jertfa, fapta nesabuitd. Mult mai clar apare relatata aceastd veche
practica a dreptului ultimogeniturii in episodul referitor la fratii Romulus si Remus,
care nu face decat si reia, la un alt nivel, episodul Numitor—Amulius, limpezindu-l.
Dupa traditia transmisa de Titus Livius, nici unul dintre frai nu stia care dintre ei
impartageste calitdtile primului nascut. De aceea, in momentul in care cei doi
hotarasc sa intemeieze o noud cetate, ei decid sé-i lase pe zei si-l1 desemneze pe
intemeietor, consfintind astfel dreptul primogeniturii.

' Ibid., p. 84-96.
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206 Maria-Luiza Dumitru 4

In privinta sacrificiului regal al lui Amulius, Plutarchos mérturiseste ca acesta
pierduse sprijinul cetitenilor, care hotarasc sa-l jertfeasca:

‘O yap ‘PwBuilog éyyug fiv Hidn, kal mpdg altov éEéBeov olk BALyol TWV
moAL TV pioel kal ¢péBd Tou ' ApouAiou. TToMiw &€ kai ouv abT@ Stvapty
frye ouMeloxLopévny €ig ékaTtooTlac.. (Plutarchos, ibid., 8.7)
,»Caci Romulus era deja aproape (de cetate) si dddeau fuga spre el nu putini
dintre cetateni din ura si din teama de Amulius. Aducea cu el armatd imensa
impartitd in companii de cate 100 (de oameni)”.

Dupa Titus Livius, uciderea lui Amulius a fost fiptuitd de pastori (pastores),
adusi de Romulus, impreuna cu oameni din ceata condusa de Remus:

Ita undique regi dolus nectitur. Romulus non cum globo iuvenum — nec enim
erat ad vim apertam par -, sed aliis alio itinere iussis certo tempore ad regiam
venire pastoribus ad regem impetum facit, et a domo Numitoris alia
comparata manu adiuvat Remus. (Titus Livius, 5, 23-27).

in felul acesta se urzi din toate partile un complot impotriva regelui. Romulus
n-a venit in fruntea cetei sale — cici nu era pregitit pentru o lupta deschisa — ,
ci porunci pastorilor s& vina la palatul regal fiecare pe un alt drum si la o
anumitd vreme; apoi il atacara pe rege cu totii deodata. La randul sidu, Remus il
ajutd si el cu o ceata alcatuitd din oamenii lui Numitor”.

Plutarchos insistd pe faptul cad la uciderea lui Amulius au participat atat
comunitatea de cetiteni, cit si puterea armati. Se sugereazi astfel ci detronarea
regelui Amulius a fost legitimata: intreaga populatie a decis sa-| sacrifice.

in ceea ce priveste episodul uciderii lui Remus, Titus Livius mentioneazi
doud variante. Prima variantd consemneazi cid Remus ar fi cdzut mort in
invalmaseala:

Inde cum altercatione congressi certamine irarum ad caedem vertuntur; ibi in
turba ictus Remus cecidit. (Titus Livius, I, 3, 31-37).

,,De aici ludndu-se la bataie in toiul ciorovaielii din infruntarea de manii o dau
pe micel Acolo, in invilmaseald, Remus a cazut lovit”.

Cea de-a doua varianti, mai raspandita, consemneaza cid Remus a fost ucis de
Romulus:

[...] inde ab irato Romulo, [...] interfectum.

[...] drept pentru care Romulus, médniindu-se, [...] I-ar fi ucis.

Plutarchos adaugé o a treia variantd, dupd care Romulus ar fi misluit semnele
augurale:

[...}dvégeoTar 8¢ TOv ‘Pwpihov (Plutarchos, Romulus, 9, 5)
,»unii spun ca Romulus si-a ingelat [fratele]”.

https://biblioteca-digitala.ro



5 Sacrificiul fondator in Roma arhaica 207

Afland de inselaciune, Remus ar fi incercat sa-si bata joc de gestul simbolic al
fratelui siu, fie razand de fapta lui, fie impiedicand-o. in final, el sare peste santul
trasat de Romulus in jurul viitoarei cetdti; Remus cade rdpus in inciierarea iscata,
ucis de Romulus sau de comunitate (unul dintre insotitorii lui Celer).

Observam céd lui cum altercatione congressi, bataia fara reguli iscata de
confruntarea irationala a impulsiunilor violente altercatio, ii corespunde certamine
irarum, cearta bazata pe o rivalitate — fundament al declangarii unei lupte in toata
regula. Rezultatul este caedem, un macel de proportii, in imprejuréri neprecizate, o
circumstanta nedefinita, confuzi, contradictorie.

in textul lui Plutarchos, turba corespunde lui péym:

[...] TéXog 6€ SLaM\opevor auTov ot pév avTol ' Pupthov matdEavTog, ot &€
Tav €eTaipwr Twog Kélepog, évraiTa wegelv Aéyouvow [...] év T
pdxm (Plutarchos, Romulus, X 1-2).

,,In fine, unii spun cé el insugi [Remus] a pierit acolo in incaierare, in timp ce
sdrea peste sant, lovindu-1 chiar Romulus; altii sustin ca a pierit in incaierare,
lovit de unul dintre insotitori, pe nume Celer”.

Aparent, turba si paym nu au nici o legétura, turba reprezentind o migcare
dezordonati sau o masa informa de oameni, antrenata intr-o astfel de migcare. De
aici ideea de dezordine, de agitatie, §i chiar de rézmerite’f. paym, abstract verbal
construit de la medialul payopar (a se lupta), prezintd si sensul de a fi
contradictoriu’. Deducem ci paym desemneaza nu doar sensul foarte general de
lupta, confruntare, ci §i de incdierare, de confruntare confuzi, dezorganizata, care
nu respectd nici o reguld. Putem spune astfel ca cei doi termeni au un numitor
comun, sensul de incdierare, de stare agitati de confuzie absolutd. Ei descriu
perfect momentul de paroxism al crizei sacrificiale, in care toate fortele, toate
tensiunile, se confundéd haotic. Un alt actant important in tranzactia cu Sacrul este
comunitatea sacrificatoare, care va fi i beneficiarul jertfei.

Trama sacrificiala porneste de la un declin in bunastarea unei comunititi,
accentuat in mod constient de aceasta din urmd, pentru a se ajunge la criza
sacrificiald (inclierare, dezechilibru major, transgresiune, etc.). Aceastd criza
sacrificiald se va rezolva printr-o jertfa in care comunitatea ofera o victimd in
tranzactia cu Sacrul.

Ne vom opri acum asupra semnificatiei fratilor dusmani, pentru care gemenii
reprezintd un caz mai special. Fratii sau gemenii nu sunt niciodati egali: un frate
este mai varstnic, altul mai tanir (Numitor §i Amulius, de pildd); unul este mai
putermic, altul mai slab (cazul Romulus — Remus).

Atat Titus Livius, cat si Plutarchos ii recunosc pe fratii Romulus §si Remus
drept gemeni: geminum si geminos (Titus Livius — I, 4,3 respectiv S, 20); mai8ag

2 Onford Latin Dictionary, Fascicle VIII, Oxford, 1982.
? Pierre Chantraine, Dictionnaire étymologique dela langue grécque, vol. 111, Paris, 1974.
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ume pduetg, 8idupol (Plutarchos, ibid., 3,4 respectiv 7,6). Titus Livius insistd asupra
unor trasituri comune celor doi, corespunzitoare mai curand functiei rizboinice (a
2-a functie indo-europeand), intrucit cei doi vanau si i atacau pe tilhari. Tot ei,
insi, organizau si jocurile lupercale de pe Palatin iocus celebrare (reprezentand cea
de-a 3-a functie indo-europeand). Spre finalul descrierii perioadei juvenile a
gemenilor, Titus Livius aminteste de episodul in care Romulus i Remus, surpringi
fiind de niste hoti pe cdnd pregiteau Lupercaliile, sunt atrasi intr-o stragnicid
incaierare din care doar Romulus scapa:
cum Romulus vi se defendisset (Titus Livius, I, 5, 9)

»de vreme ce Romulus s-a apérat cu putere”.

Remus este luat prizonier:

Remum cepisse (Titus Livius, ibid.)

,»[se spune c3] pe Remus l-au capturat”.

Este primul episod in care se face referire la existenta unei anumite diferentieri
intre gemeni. Urmitorul episod similar va fi relatat abia in momentul imediat
premergétor fondarii Romei; Remus a fost cel dintéi ciruia i s-a aritat semnul augural:

Priori Remo augurium venisse fertur (Titus Livius, 1, 7,1).

»3€ spune cd mai intdi lui Remus i s-a aritat semnul prevestitor”.

Plutarchos insistd si mai mult pe deosebirile dintre gemeni; el opune calitatilor
lui Romulus scédderile lui Remus. Romulus se remarca prin inteligentad (yvaun),
prin menirea de a conduce:

Nyepovikod [...] pvoeL yeyovdTog (Plutarchos, ibid., 6, 3)

,fiind din fire menit s3 conduc3”,
dar si prin manifestarea unei laturi religioase, indicand apartenenta la functia 1
indo-europeana:

kal yap v $hoBOTNG kal pavtikds (Plutarchos, ibid., 6, 3)

,».Cdci era ravnitor in jertfe si priceput la tdlmacirea viitorului”.

Despre Remus, Plutarchos scrie la fel de putin ca si Titus Livius; el descrie
episodul unei inciierdri in care cei doi frati ajung la o ceartd cu niste pastori de-ai

lui Numitor. Si in aceasta variantd, Romulus este cel care scapi, catd vreme Remus
este luat prizonier:

kai owélaPov (wvta TOV'Pépov
,»$i-1 luara prizonier pe Remus viu™ (Plutarchos, ibid., 7,2).
Si totusi, in cazul acestora din urma, se poate spune cé exista o nediferentiere:

Remus era probabil mai varstnic (pentru cd a fost cel dintdi céruia i s-a aratat
semnul augural), dar a fost luat prizonier; Romulus pare si fi fost al doilea niscut,
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7 Sacrificiul fondator in Roma arhaica 209

dar era mai puternic §i a avut parte de un semn augural mai semnificativ
(12 wvulturi, fata de 6, cati i s-au aratat lui Remus). Cicero (De natura deorum, 111, 2)
ii recunoaste lui Romulus calitatea de intemeietor al auspiciilor, ceea ce probeaza
intr-un fel pozitia lui Plutarchos fata de abilitatea deosebita a lui Romulus in ceea
ce priveste religia. Auspicia se bazau, printre altele, pe interpretarea semnelor
augurale, ori aici intervine, pe langa o subiectivitate excesiva, §i abilitatea sau
viclenia interpretantului in manipularea vointei Sacrului printr-un soi de negociere
cu acesta. R

La inceput, gemenii erau egali §i actionau complementar. In prima legenda
(Numitor—Amulius), Romulus si Remus actioneaza impreuna pentru reinstaurarea
legitimd a lui Numitor; Romulus intervine din afara cetatii, in timp ce Remus
intervine dinduntru:

Ita undique regi dolus nectitur. Romulus non cum globo iuvenum — nec enim
erat ad vim apertam par — sed aliis alio itinere iussis certo tempore ad regiam
venire pastoribus ad regem impetum facit, et a domo unitoris alia comparata
manu adiuvat Remus. (Titus Livius, I, 5, 23-27)

.in felul acesta se urzi din toate partile un complot impotriva regelui. Romulus
n-a venit in fruntea cetei sale — céci era pregitit pentru o lupta deschisa, ci
porunci pastorilor sa vina la palatul regal fiecare pe un alt drum si la o anumita
vreme; apoi il atacard pe rege cu totii deodata. La randul sau, Remus il ajuta si
el cu o ceatd alcatuitd din oamenii lui Numitor”.

O marturie similara gasim la Plutarchos:

“Apa 8¢ Tou ‘Pépou Tolg évTog adLaTdvTog, Tou 8¢ ‘PwplAov mpoadyovTog
éEwBev (Plutarchos, ibid., 8.8)

In acelasi timp Remus ii cistiga de partea sa pe cei dinauntrul [cetatii], in
vreme ce Romulus fi aducea [cu sine] pe cei din afara [cetatii]”.

Scindarea taberelor celor doi frati Romulus si Remus este semnificativa din
perspectiva interpretirii romane a mitului fondator. Astfel, Romulus nu ajunge
intamplator s aleaga colina Palatinului, asociata castei patriciene, iar Remus colina
Aventina, asociata plebeilor. Aceasta alegere il situeaza pe Romulus in functia de
reprezentant al patricienilor, in timp ce prezenta lui Remus devine un simbol al
plebei romane. Gesturile simbolice ale fratilor justifica in detaliu intentii de ordin
socio-politic. Este si motivul pentru care, la romani, nu putem vorbi propriu-zis de
mitologie, ci mai curand de o mitistorie; mitul este aservit, in acest caz, justificarii
unor acte politice.

in cea de-a doua legenda, a lui Romulus §i Remus, gemenii sunt stapaniti de o
dorintd mimetica §i genereazi o crizd sacrificiald. Se impunea, asadar, jertfirc.i
transgresorului. Intimplarea face ca Remus sa pageasca peste santul trasat de Romulus
fara sa-si asume acest rol (de obicei, comunitatea il forteazi la aceasta), ceea
sugereazi o interventie a hazardului (Sacrului). Romulus ajunge intemeietorul unci
ordini: solus potitus imperio (Titus Livius); Urbis et imperii conditor (Florus).
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210 Maria-Luiza Dumitru 8

Si in cazul Numitor—Amulius, si in cel al fratilor Romulus—Remus, apire
aceeasi hybris manifestata sub forma ironizirii a ceva sacru. In primul caz, Amulus
ironizeazi institutia fecioriei §i, implicit, pe zeita Vesta care-o proteguieste:

Fratris filiae Reae Silviae per speciem honoris, cum Vestalem eam legisset
perpetua virginitate spem partis adimit. (Titus Livius, 1, 3, 35-37)

i rapeste fiicei fratelui Rea Silvia, sub aparenta cinstirii, speran(a nasterii, de
vreme ce a ales-o vestala”.

In cel de-al doilea caz, Remus ironizeaza insasi vointa sacra a divinitatii si, in
fapt, rolul ei in actul fondator. Cele doud legende fondatoare, a lui Numito- si
Amulius, si a lui Romulus §i Remus reprezintd doud manifestiri ale aceluiasi
fenomen fondator.

Nu o lupté dreapta a stat la intemeierea Romei, ci un sacrificiu, o negociere
cu Sacrul, cu moartea. Aceasta din urma nu face parte dintr-un act reflexiv, ci :ste
un partener in actul de tranzactie de tip sacrificial. Ea este perceputa ca violenta,
echivalenta cu Sacrul insusi.

Sacrul, a carui trasatura definitorie este nediferentierea, isi face simtita prezznta
amenintatoare inci de la nasterea gemenilor-dusmani Romulus §i Remus. Nedife-
rentierea este intreruptd de o prima diferentiere, prin consemnarea faptului cz cei
doi frati erau inegali in virtute. Aceastd nediferentiere se adanceste, ajungind
ulterior la paroxism, sub forma conflictului §i a scindarii corespunzitoare a
comunitatii (grupata in jurul ‘alesului’ pe doua coline separate). Incaierarea dintre
cele doui tabere marcheaza etapa crizei sacrificiale, in care contrariile se amesteca
haotic, si care ajunge la o rezolvare violenta: comunitatea, reprezentati de
Romulus, desemneaza o victima din interiorul sdu, actioniand intr-o unanimitate
fondatoare. Identitatea formala (nediferentierea violentd) se manifesta atat la nivel
simbolic, in interiorul cuplului gemelar (care intruchipeazd comunitatea §i victima
sa), cat si la nivel de comunitate (care apare ca nediferentiati in momentul
incdierarii finale). Dacd, in prima legenda, Romulus si Remus actioneaza
complementar (Remus dinlauntrul cetatii, iar Romulus din afara ei), in folosul unui
tert (Numitor), in cea de-a doua legenda gemenii ajung si genereze o criza
sacrificiald prin dorinta lor mimetica de substitutie; gemenii devin o manifestare a
Sacrului nediferentiat.

Victima sacrificiald este aleasa a fi in acelasi timp dinduntrul comunitatii si
din afara acesteia, din moment ce a fost eliminati, prin hazard, de divinitatea
insdsi. Nu ultimogenitura (Romulus) este cea care isi cere drepturile; divinitatea
insdgi (Sacrul) aplica acest principiu al ultimogeniturii. Divinitatea pare sa aleaga
in mod arbitrar — hazardul este, de fapt, identic cu violenta sacri. Hazardul
declangeaza conflictul in sanul comunitatii (scindata in doua tabere). Divinitatea se
insinuase in interiorul comunitétii prin hazard, iar violenta sacra devine amenin-
tatoare. Victima ispagitoare este aleasa chiar de intemeietorul ales (Romulus) care
decide sa-si ucida fratele (Remus), interpunind astfel, intre violenta sacra si
comunitate o victima ispdsitoare. Violenta venitd din afard este sacra §i pura,
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9 Sacrificiul fondator in Roma arhaica 211

obtinutd prin manipularea violentei impure interne comunitatii intr-un cadru
sacrificial ritual. Atat hostis cat si vinovatii din cadrul comunitatii sunt generatori
de violenta. Violenta va fi in cele din urma anihilata, fiind proiectata asupra
victimei ispdsitoare — in acelagi timp parte a comunitatii, §i izolata de aceasta. Acel
quicumque, rostit de Romulus dupa comiterea fratricidului il identificd pe Remus
ca fiind transgresor:

Sic deinde quicumque alius transiliet moenia mea (Titus Livius, 7, 8-9)

»Asga [sa piard] de aici inainte oricine altul va séri peste zidurile mele!”.

Faptul ca victima ispasitoare poate atrage asupra sa o violentd externa
aminteste de ritualul devotio, in care comandantul armatei aflate in primejdia
infrangerii i5i asuma, impreund cu propria armata, rolul de victima ispasitoare,
dedicandu-se Sacrului (zeilor), pentru a salva intrega comunitate de la pieire i pentru
a infrange armata dugsmana.

Este locul s@ amintim de felul in care Florus isi incepe prezentarea despre
domnia primilor regi latino-sabini. In conceptia sa, Romulus a fost primus ille et
Urbis et imperii conditor (,,cel dintéi intemeietor al Orasului si al puterii romane”).
Etimologia lui imperium (in + paro), cel mai adesea considerati a fi cea de
‘comanda militard’, poate fi interpretata si in varianta mai putin uzitata de ‘punerea
bazelor prin luarea unor masuri; pretentie’, sugerindu-se, asadar, cd Romulus a
pus bazele cetatii atat formal, cat si conceptual. El a pregitit o diferentiere de ordin
cultural, fortdnd-o sa se iveasca prin gestul de a pretinde ascultare, de a se supun-:
unei ierarhii proprii acestei noi ordini culturale. In finalul discutiei asupra regalitatii
arhaice, Florus admira acea industria fatorum (,,iscusintd a sortii”) care a facut sa
se succeada regi cu talente atat de diferite, potrivite cu interesul (ratio) si folosul
(utilitas) cerut de momentul respectiv. Deducem astfel ca Florus intuieste in
industria fatorum o functie efectoare a hazardului care, la limita, se identifica cu
Sacrul, a carui menire era si declanseze in fapt istoria, provocand intotdeauna
comunitatea la infaptuirea unui sacrificiu fondator, reiterat de fiecare data la un alt
nivel. Ideea destinului aflat la originea istoriei a fost probabil preluatd de Florus de
la Titus Livius (1V, 1-3):

Sed debebatur, ut opinor, fatis tantae origo urbis maximique secundum

deorum opes imperii principium.

»Dar, in opinia mea, originea unui oras atat de mare si inceputul celei mai

insemnate puteri, dupaslava zeilor, se datora sortii”.

- Daca Florus il numeste pe Romulus urbis et imperii conditor, Titus Livius
acorda explicit sortii aceasta functie de conditor; adevaratul intemeietor al lui Uros
si imperium este fatum (Sacrul), Romulus fiind doar un instrument al efectorului.

‘ Emout, A., A. Meillet, Dictionnaire étymologique de la langue latine. Hisioire des mus,
Paris, 1939, p.478. .
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Amulius nu incearci si manipuleze violenta, actionand intr-un cadru ritualizat,
ci comite imprudenta de a actiona in interiorul violentei (deci al Sacrului). Amulius
devine astfiel victima ispasitoare; poporul il sacrificd in calitate de reprezentant
colectiv al regelui (substitutia realizindu-se conform principiului metonimiei). Jesi
nu este regele legitim al comunitédtii, Amulius actioneazid ca atare, insusindu-si
atributele regelui de drept, in calitatea sa dubla de sacrificator (identificandu-s cu
poporul) si de sacrificat (identificindu-se cu victima sacrificiala®). Fara sa banuiasca,
Amulius participa la gesturile ritualice ale poporului care actioneazd pentru a sune
capdt unui sir nesfarsit de razbunari i crime prin situarea intregului scenaru in
cadrul ritului purificator. Amulius se constituie intr-un hostis venit din afara dorrniei,
care il detroneaza pe regele de drept. Domnia lui Amulius se incheie brusc, printr-un
sacrificiu purificator, urmat de noua domnie a regelui detronat Numitor.

Fratricidul pe care se fundamenteazd intemeierea Romei apartine unei
interpretdri romane a mitologiei, si nu se intdlneste la alte popoare din Bazinul
Mediteraneean. Fratricidul justificad un fapt de naturad socio-politicd, concretizat in
necesitatea permanentei §i a caracterului ales (divin) al castei patriciene. Gestul
omorului fondator sugereazi insd nu doar prevalenta patriciand, ci §i statutul
acesteia de instanta juridicd absolutd, subsumand autoritatea plebeilor, reprezentata
simbolic de Remus. Prin urmare, plebea romand/ Remus este perceputa, prin-grila
legendei intemeietoare, ca singurul element social pasibil de transgresiune i, in
consecinta, supus neintrerupt autoritd{ii patriciene/ Romulus in virtutea ‘alegerii’
acesteia de cétre divinitate. ‘

Cele doud legende intemeietoare ilustreaza mai multe arhetipuri: episodul
revansei lui Numitor impotriva lui Amulius ilustreazd arhetipul justitiarului
rasplatitor; vechiul act de agresiune al lui Amulius este interpretat ca gestul unui
raufacétor; legenda lui Romulus si Remus ilustreazé, aparent, arhetipul rdufa-
catorului, conturat o datd cu prezentarea lui Romulus ca masluitor al semnelor
augurale si arhetipul justitiarului pedepsitor, prin sanctionarea de citre Romulus a
transgresorului Remus.

Schema relationala corespunzitoare episodului revangei lui Numitor impotriva
lui Amulius este cea a justitiarului rasplatitor; victima este ofertantul Amulius care
este prezentat ca raufacator: il detronase pe regele de drept Numitor. Acesta din
urmai este beneficiarul actiunii instrumentului Romulus si Remus (investiti ca atare
prin suportul acordat de populatia romana):

o Adresantul/Instanta = Sacrul/Moartea = Instrument = Romulus si Remus

e Ofertant = transgresorul Amulius

e Victima = Amulius

5 Victima putea fi un membru al comunitatii (ridicat la un rang important, prin faptul ci
reprezinta intreaga societate), sau chiar regele — reprezentant al comunitatii prin excelenta (Oedip) ca
rege sacrificat, in calitatea sa de transgresor pedepsit. Exemple de regi sacrificati gasim si la
Homeros, Hesiodos, sau in legendele lui Lycurg, Athamas, Oinoclos.
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¢ Beneficiar = Numitor i populatia romana care dorea acest lucru

¢ Beneficiul = reintronarea regelui de drept Numitor

Schema relationala corespunzatoare arhetipului arhetipul raufacatorului
din legenda Romulus-Remus (Romulus = maésluitor al semnelor augurale) este
urmatoarea:

e Adresantul/Instanta = Instrument = Beneficiar = Ofertant = Romulus

¢ Victima = Remus

¢ Beneficiul = satisfacerea dorintei de putere a instantei

Intrebarea care se pune, in momentul de fata, este dacd agresiunea lui Romulus
(masluirea semnelor augurale) este interpretata ca un gest al unui raufacator sau nu.
Raspunsul este nu pentru ca, in cele din urma, Romulus va fi rasplatit ca rege al cetitii
nou intemeiate, ceea ce legitimeaza a posteriori actul siu de agresiune.

Schema relationalad corespunzitoare arhetipului justitiarului rasplititor din
legenda Romulus—Remus este urmitoarea:

¢ Adresantul/Instanta = Beneficiarul = Sacrul/Moartea

e Beneficiar = Instrument = Romulus

¢ Victima = Ofertant = Remus si, prin extensie, orice dusman ivit in interiorul

comunitatii sau din afara acesteia.
e Beneficiul = reechilibrarea relatiei eficace cu Sacrul si, prin urmare,
actualizarea gestului intemeietor.

Conchidem spunand cé interactiunea dintre schemele arhetipale si tranzac-
tionale nu presupun o relatie de dependenta a uneia fata de cealaltd, ci mai curand o
filtrare a schemei relationale prin schema arhetipala.

Universitatea din Bucuregti
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LIVIU FRANGA
MARIANA FRANGA

OVIDIANA PONTICA. ‘
SUR LES DEUX MONDES REELS DU POETE

dilectissimo Magistro,
spiritali patri

1. On a montré plusieurs fois' et on sait que la présence du grand poéte de
I’époque d’ Auguste dans I’une des plus anciennes et plus renommées cités situées
sur le littoral occidental du Pont-Euxin, n’a été aucunement le résultat du hasard
ou, plus exactement, d’une décision prise au hasard.

Dans ce sens, on a soutenu’ qu’Auguste aurait choisi Tomes (lat. Tomi, ou
Tomis), cette colonie milésienne pontique, parce que I’ensemble de la région aurait
été en permanence menacé par les invasions barbares et, par conséquence, la vie du
poéte relégué aurait été continuellement périclitée. A ce qui nous semble, admettre
une telle hypothése en ce qui concemne les intentions du princeps reste une question
au moins superflue. D’un c6té, il y avait beaucoup d’endroits extrémement adéquats
pour un exil ou pour une relégation (formes distinctes, toutes les deux, de
bannissement d’un citoyen romain, consistant dans I’interdiction de séjour a Rome,
accompagnée ou non de la perte définitive des droits civils et politiques) : citons’
seulement les iles italiques et grecques telles que Planasia, Pandataria, Creéte, Lipari,
Rhodes, Lesbos, etc. De I’autre coté, une punition beaucoup plus efficace, y compris
la liquidation physique, était toujours a portée de I’empeureur ou de son entourage.

Auguste a pourtant préféré la relégation. Il a opté pour une ville périphérique
du monde civilisé (owovpevn). Ce monde était déja depuis longtemps caractérisé
par des structures socio-politiques spécifiques, englobées par les Grecs sous le nom
de molg et par les Romains sous celui de ciuitas. La vie a Tomes et dans la regio
Tomitana différait toutefois de celle, bien connue d’ailleurs par tout le monde
civilisé, qui caractérisait les grandes villes impériales, soit en Italie, soit dans les

' Nous citons les plus notables études modernes sur cette question (auxquelles nous avons eu
’accés) : Radu Vulpe, Ovidio nella citta dell’ esilio, dans le volume collectif Studi Ovidiani. Roma,
1959, pp. 48, 58-59, 6061 ; D.M. Pippidi, Scythica minora. Recherches sur les colonies grecques du
littoral roumain de la Mer Noire. Bucuresti — Amsterdam, 1975, pp. 170-171 ; Alexandru Suceveanu,
Viata economica in Dobrogea romand. Secolele I-11] e.n. Bucuresti, 1977, pp. 14, 18-19, 58, 62, 64,
155 et passim ; Francesco Della Corte, Ovidio e i barbari danubiani, dans le volume id., Opuscula
VI. Genova, 1978, pp. 293-296; Alexander Podossinov, Ovids Dichung als Quelle fir die
Geschichte des Schwarzmeergebiets. Konstanz, 1987, pp. 161-165, 204.

2 Voir spécialement Ettore Paratore, La Romania dei tempi di Augusto, dans « 1l Veltro.
Rivista della civiltd italiana », 13 (1969), 1-2, pp. 101-107 ; Francesco Della Corte, op. cit., p. 293.

} Avec Francesco Della Corte, op. cit., pp. 293-294.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 215-222
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provinces romaines. La cité de Tomes appartenait, avec les autres colonies pontiques
occidentales, a I’espace géo-culturel de I’hellénisme, dans le sens le plus large du
terme. A son tour, I’hellénisme dans son ensemble — et nous pensons en méme temps
a la zone européenne continentale, a celle asiatique et aussi a celle africaine et
méditerranéenne en général — était subordonné, depuis environ un siécle et demi, a la
romanité politique (il y avait des provinces bien connues, telles que I’Achaie, la
Macédoine, I’Egypte ou I'Afrique). Avec I’entier littoral pontique occidental, et aussi
avec les prolongements territoriaux vers le nord, jusqu’au cours inférieur du Danube
et jusqu’a son embouchure, la cité de Tomes, griace a sa position hautement
stratégique, constituait une zone de contact, une sorte de frontiére entre le
Barbaricum (le monde barbare, ou presque, du sud-est européen) et les avant-postes,
pour ainsi dire, de la Romanitas (donc, le monde romain), représentée alors dans la
région par les provinces de la Macédoine et surtout de la Mésie. L’empereur Tibere
crée d’ailleurs justement en 15 ap. J.-Chr.* une praefectura (orae maritimae) pour
assurer le controle politique et militaire sur ’espace pontique occidental. Cette
préfecture dépendra dorénavant soit de la province de la Macédoine, soit de celle de
la Mésie. Rappellons nous qu’a cette date, Ovide se trouvait a peu pres a la fin de son
apparemment si détesté séjour tomitain.

2. Par conséquent, il faut voir, selon notre opinion, dans la présence d’Ovide
au Pont-Euxin la suite légitime de I’évolution des structures politiques, militaires et
juridiques du Principat, de sa tendence générale d’ « assimilation historique ». On a
montré’> que la Dobroudja antique était précisément ce temps-la sur le point de
s’attacher a la spheére d’influence et d’autorité romaines : Haec et Ausonio sub iure
nouissima [...] / terra, affirme le poéte dans son deuxieme livre des Tristes
(vv. 199-200). Pour le moment, I’autorité romaine s’exergait par I’entremise des
gamisons odrysses installées a Aegissus et Troesmis, deux cités dont I’élément
romain n’était point négligeable®; en 12 et en 15 a. J.-Chr., il y avait eu des combats
acharnés entre les Getes originaires de la plaine de la Moldavie réunis
probablement avec ceux de la plaine de la Munténie’, d’un c6té, et de I’autre la
coalition des forces thraco-romaines conduite par le légat Vitellius et par le
gouverneur de la province de Mésie, L. Pomponius Flaccus. Les deux épisodes
trouvent leur reflet poétique, quasiment épique, dans les Epitres ovidiennes®.
L’autorité romaine est rétablie, cette fois-ci pour une longue durée. De sorte que,

* Radu Vulpe, op. cit., pp. 58, 6061 ; D.M. Pippidi, op. cit., p. 172 ; Francesco Della Corte,
op. cit., p. 294 ; Alexandru Suceveanu, op. cit., pp. 18 (voir aussi la n. 57), 155, 164.

5 Radu Vulpe, op. cit., p. 48.

¢ A Troesmis, I’élément indigéne était prépondérant Alexandru Suceveanu, op. cit., p. 62, a
montré que la présence d’un conuentus ciuium Romanorum n’y était pourtant pas exclue.

" Voir Mioara Turcu, Geto-dacii din Cdmpia Munteniei. Bucuresti, 1979, pp. 189-192
(spécialement sur les rapports entre les Géto-Daces et les Grecs, respectivement les Romains, du point
de vue de la future romanisation).

* Ex Ponto, 1, 8,11-20; 1V, 7, 19-54 ; 9, 76.
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aprés les événements des années 14-15 ap.J.-Chr., indubitablement liés a la
disparition d’ Auguste’, la zone littorale pontique occidentale devient I’objet d’une
domination indirecte'® ou plutot partiellement directe, exercée d’une maniére
double, a savoir par I’entremise du royaume assujetti des Odrysses, d’un c6té, et de
la récemment créée praefectura (orae maritimae), de I’autre.

L’organisation administrative et financiére des territoires danubien et
pontique succéde donc aux initiatives militaires''. A leur tour, celles-ci ont été
préludées par I’installation certainement forcée, mais aucunement fortuite, sur le
méme littoral pontique occidental, de I’une des plus prestigieuses personnalités de
I’époque augustéenne : le poéte Ovide. Au bout du compte, selon la brillante
démonstration de Alexandru Suceveanu', les expéditions militaires antérieures
(survenues a la fin du demier siécle av.J.-Chr. et au commencement de I’autre,
aprés une longue période de « titonnements »"), ont marqué I’installation des
Romains et le début de la consolidation définitive, méme imparfaite du point de
vue administratif et juridique, de leur autorité en Dobroudja. Ce processus prendra
fin a I’époque de Vespasien.

Le poéte augustéen ne s’est pas du tout établi dans une sorte de no man'’s
land. Sa relégation a Tomes confirme en outre une certaine intention politique.
Bien plus, elle révele les directions fondamentales de la stratégie de la
romanisation dans son ensemble'’.

3. L’ceuvre congue et rédigée par Ovide pendant sa relégation a Tomes
s’avére comme la conséquence d’un véritable impact historique. D’un part, les
représentations mentales romaines. Elles illustrent, par I’entremise des textes
littéraires, un modus uiuendi spécifique, en train d’obtenir sa cohérence logique
face aux nouvelles rigueurs et/ou contraintes du régime instauré par Auguste.
D’autre part, comme nous avons déja vu, les coordonnées spatiales et temporelles
d’un monde, pour ainsi dire, de second degré, situé a la périphérie par rapport au
centre politique de I’ofkouvpevr, en somme un Hinterland de la civilisation

% Radu Vulpe, op. cit., p. 58.

1% Alexandru Suceveanu, op. cit., p. 18 ; Adrian Radulescu, Romanizarea in Dobrogea, dans
« Symposia Thracologica», 7 (1989), pp. 147-148 ; Constantin C. Petolescu, Moesia Inferior gi
tinuturile extracarpatice, ibid., pp. 179-180.

! Alexandru Suceveanu, op. cit., p. 14.

"2 Ibid., pp. 18-19, 164.

Le terme appartient aussi 4 I'auteur cité, qui envisage les campagnes entreprises par
Lucullus et surtout par Crassus et suivies — ajoutons nous — par czlle de Lentulus, en 11-12 ap.J.-Chr.

"Ce n’est pas un hasard que, précisément a partir de cette époque, « la citta di Tomi ha
cominciato a respirare piu liberamente » (Radu Vulpe, op. cit., p. 59). L’auteur met en relief lex
conséquences de I’instauration effective du nouvel ordre romain, de la sorte que Tomes deviennent
au cours des siécles suivants (le — Ille s. ap.J.-Chr.), I’authentique métropole de la Scythie Mineure.
Voir aussi les judicieuses conclusions formulées par Alexandru Suceveanu, op. cit., p. 155, qu
souligne I’ascension éclatante de la cité, a partir d’'un modeste epnopiov pontique occidental jusqu’a
la capithle marquante de la province de Scythia Minor.
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classique, un tiers monde placé géographiquement entre I’hellénisme (a I’est) et la
romanité (a I’ouest). Une position quand méme stratégique !

La poésie d’Ovide poursuit les traditions de la poésie latine, d’une poésie
attachée dés ses origines et surtout a I’actualité de I’histoire. En méme temps, la
création pontique d’Ovide refléte directement, sans intermédiaire, grace a une
sensibilité aigue et intense, justement cet impact historique grave entre la
Romanitas et le Barbaricum, un impact riche en conséquences pour I’évolution
ultérieure des événements. La Romanitas et le Barbaricum constituent d’ailleurs
les poles de I’univers poétique ovidien dans son ensemble, comprenant aussi
I’ceuvre rédigée avant la relégation'.

Au moment ou Ovide arrive a Tomes, pendant le printemps de I’année
9 ap.J.-Chr., au bout d’un voyage fatigant, qui avait duré délibérément plusieurs
mois (on dirait que pour différer une séparation ressentie comme définitive), le poéte
était devenu, par le jeu du destin de la littérature latine, son demnier illustre représentant.
Fait trés important a notre avis, car Ovide percevra la réalité du nouveau monde et il la
reproduira esthétiquement tout a fait du point de vue de son monde, c’est a dire du
monde d’ou il provenait et auquel il appartenait, donc par la médiation de I’outillage
mental de celui-ci. Le poéte rendra le message d’un autre monde que le sien, donc d’un
monde aliéné, mais au milieu duquel il était obligé de rester.

4. Quel est un tel monde ? Comment peut-il étre pergu par I’entremise du
texte poétique ?

Nous avons déja souligné le statut ambigu de I’environnement tomitain. Du
point de vue de I’organisation, des strugtures socio-politiques et institutionnelles,
de I’idéologie et de la religion, enfin du point de vue de I’élément ethnique
prédominant et de I’instrument linguistique utilisé, la cité tomitaine appartient au
monde hellénique. Les éléments structuraux de la vie de la cité sont fonda-
mentalement grecs'® : les documents officiels (premiérement les inscriptions) et les

1* Au niveau le plus général de I'analyse, la poésie érotique ainsi que celle didactique et
également la poésie mythologique d’Ovide peuvent étre pergues comme une réponse et/ou une
réaction littéraire globale aux stimulants mentaux de I’époque augustéenne, définis par I'idéal —
typique d’ailleurs pour la fin du ler siécle av. J.-Chr. et les suivants — de ’homo ciuiliter eruditus.
L’opposition entre le manque d’éducation, de culture et d’attitude civilisée, d’un coté, et I’idéal
augustéen de la perfection spirituelle et de la beauté, d’autre co6té, confere a I’oeuvre entiére d’Ovide
un caractére par excellence classique et romain. Cf. Simone Viarre, Ovide. Essai de lecture poétique.
Paris, 1976, pp. 82-86, 93225 ; sur la vocation baroque de I'®uvre ovidienne, voir id., ibid., pp. 100,
107-110; Nino Scivoletto, MVSA IOCOSA. Studio sulla poesia giovanile di Ovidio. Roma, 1976,
pp. 62, 81-82, 93-94, 98 (interférences entre la poétique d’Ovide et la doctrine d’Horace) ; Eugen
Cizek, « Ovide et le godt littéraire de I'époque impériale », BAGB, 3 (1983), pp. 278-282 (de
nouveau sur la vocation baroque de la poétique ovidienne).

1 DM. Pippidi, Gétes, Grecs et Romains en Scythie Mineure : coexistence politique et
interférences culturelles, dans le volume Assimilation et résistance a la culture gréco-romaine dans le
monde ancien. Travaux du Vle Congrés International d’Etudes Classiques (Madrid, septembre 1974),
réunis et présentés par D.M. Pippidi. Bucuresti—Paris, 1976, p. 450 ; Alexandru Avram, Pentru o
Jfenomenologie a raporturilor dintre gefi si greci, « Symposia Thracologica », 7 (1989), pp. 82—83.
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références ovidiennes explicites'’ attestent d’une maniére irréfutable cette apparte-
nance. De |’autre cOté, le milieu extra-tomitain, situé au-dela de la région
limitrophe (regio Tomitana), qui faisait d’ailleurs partie de la cité méme, appartient
a un horizon de civilisation non pas seulement différent, mais aussi opposé. Il
s’agit du monde gétique, un univers vaste, placé dans le voisinage immédiat, dont
les éléments tendaient a pénétrer, selon le temoignage des nombreux fragments
ovidiens'®, le plus profondément possible dans la structure grecque (du type TOALS)
de la communauté tomitaine.

La poésie d’Ovide a été donc le témoin le plus direct de I’équilibre relatif qui
existait alors, aux bords du monde habité, entre la civilisation antique classique et
son contraire. Les relations entre ces deux paradigmes, contradictoires et/ou méme
antagoniques & un moment donné, ne peuvent €tre appréciées au dehors du
témoignage ovidien.

L’intégration du littoral pontique occidental et de I’espace limitrophe de la
Dobroudja dans I’Empire romain, a savoir dans le territoire de la province de
Mésie, vers la fin du ler siécle ap. J.-Chr., plaide — au moins en ce qui concerne la
zone de la Dobroudja — en faveur de I’hypothése d’une coexistence relativement
paisible entre les deux ethnies, grecque et gétique, dans la proximité de I’Empire.

Equilibre relatif, et pourtant instable a I’époque ovidienne. Car le barbarus
hostis (Trist. 111, 10, 54) représente I’élément agressif par excellence. Gétique,
sarmate ou thrace'’, cet élément constitue un péril permanent pour la communauté
tomitaine, dont le mode de vie est situé sur des positions diamétralement opposées.
On ajoute le manque de confort qui caractérisait le niveau rudimentaire de la vie
quotidienne a Tomes, la ou la qualité de cette vie se mésurait encore par la nature
et les particularités des saisons.

Le statut ambigu de I’horizon tomitain se refléte, deuxiémement, dans le
dilemme ovidien. Le poéte se place entre le manque de confort déja mentionné, qui
lui provoque beaucoup de mécontentement, extrémement visible grice au ton
général des élégies, et, de I’autre cOté, une position sociale et culturelle
relativement stable et proéminente parmi les citoyens de Tomes, qui, vers la fin de

17 par exemple, Ex Ponto,1V,7 ;9 ; 1V, 14 ; aussi Alexander Podossinov, op. cit., pp. 113-116.

8 Tristia, V, 7, 11-14, 49-50 ; 10, 29-39 ; Ex Ponto, IV, 13, 19-38. Voir aussi Alexander
Podossinov, op. cit., pp. 150-160 (le chapitre Die Barbarisierung der griechischen Stadt).

' Dans le chapitre intitulé Die ethnische Zusammensetzung der regio Tomitana, pp. 126—149,
Alexander Podossinov passe en revue les informations concernant I’espace pontique dans les élégies
tomitaines d’Ovide. La prémisse de cetie enquéte est juste : les dates rencontrées dans les élégies ne
sont pas fournies par un spécialiste en ethnologie ou en histoire, mais par un poéte. Par suite, Ovide
n’est pas iniére:ssé A nous offrir « eine exakte Auflistung der ethnischen Gruppen um Tomis ». Il se
préoccupe de présenter a ses lecteurs les difficultés et les soins multiples qui I’entourent, au milie:
d’une population étrangére et parfois farouche. De plus, dans quelques contextes, il n’est pas exc.
que la présence des certains noms ethniques soit due d’un coté a I’ambiance métrique (necessitc
metrica), d’un autre c6té a la tendance (typiquement alexandrine d’ailleurs) vers I’érudition et vers
couleur locale (p. 127). D’ou résulte une certaine difficulté en ce qui concerne I’interprétation ac
I’exactitude des informations offertes par le poéte.
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son séjour, I’ont élu président des jeux publics (agonothéte), I’ont exempté
d’imp6ts et I’ont couronné en tant que poéte”’. Cette attitude des Tomitains ne doit
pas étre considérée’’ comme I’effet du mécontentement général d’Ovide. D’autre
part, on n’a pas le droit de soupgonner et il n’y a pas des preuves que les plaintes
du poéte aient pris fin au moment ou sa présence aurait été remarquée par les
officiels. Nous croyons fermement que I’appréciation des Tomitains envers le
poéte et la considération réciproque de celui-ci ont été dues a I’intégration finale
des deux types de mentalités et de civilisations, aprés une période naturelle
d’incongruence, dans le méme espace géographique et spirituel, dans une existence
commune, « classique » (ou externe) et « autochtone » (ou interne) en méme temps.

5. 1l est évident que cette réalité pontique ne peut pas étre pergue telle quelle,
d’une maniere directe et palpable, parce que les informations d’Ovide ne sont pas
de I’archéologie. Il s’agit quand méme d’une reconstitution, mais sa nature est
totalement différente, a savoir poétique. L’auteur du texte des élégies pontiques
nous offre une image poétique globale. Par I’entremise du texte, cette image refléte
et recompose une réalité primaire. A vrai dire, il s’agit d’une double déviation : par
le texte littéraire, qui projette la réalité-objet dans le monde de I’imaginaire; et par
la poésie, qui renforce les valences initiales de la réflexion littéraire. 1l s’ensuit que
la poésie d’Ovide écrite a Pont-Euxin doit étre reconsidérée du point de vue de son
spécifique fondamental : elle se présente en tant que reportage lyrique, expression
immédiate du personnel et du subjectif®.

En second lieu, on a depuis longtemps observé que I’élégie pontique d’Ovide
refuse le monde du mythe (les exceptions, comme toujours, confirment cette
réalité). Au contraire, elle aborde le quotidien biographique d’une maniére en
méme temps obsessionnelle et voluptueuse. Quelles ont été donc les sources des
informations du poéte en ce qui concerne le milieu ol il a été obligé de vivre
(plutdt, de survivre) presque une décennie ?

On a tenté quelquefois d’exagérer le poids de la tradition?* littéraire sur les
Thraces et les Géto-Daces, tradition constituée, aprés Hérodote, par I’aggloméra-
tion des nombreux tomol ou loci communes, clichés, motifs, images et/ou idées
précongues, etc. En réalité, dans la constitution d’une vision poétique ovidienne
globale, le poids fondamental a été assurément détenu par I’expérience directe du
poete relégué. Car cette expérience a été le produit d’un contact ininterrompu et
direct avec la réalité historique du milieu ambiant. L’existence physique et
psychique du poéte lui a fourni les plus nombreuses et en méme temps les plus
importantes informations regardant son milieu de vie. Ovide n’a pas di attendre la

2 Ex Ponto, IV, 14, 47-56. Voir aussi Alexander Podossinov, op. cit., pp. 117-119.

21 Voir en ce sens I’opinion contestable de 1’auteur cité ci-dessus, pp. 117-118.

22 Simone Viarre, op. cit., pp. 85-86, 94-95, 97 ; Michael Drucker, Der verbannte Dichter und
der Kaiser-Gott. Studien zu Ovids spdten Elegien (Diss.). Heidelberg, 1977, pp. 118-185.

3 Voir, par exemple, René Martin, Virgile et la « Scythie », dans REL, 49 (1966), pp. 287-302 ;
la critique de ces opinions chez Alexandru Suceveanu, op. cit., pp. 87 (y compris la note 117) et 88.
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(re)lecture d’un passage virgilien quelconque pour relater (tant de fois, et non pas
une seule fois, comme son prédécesseur) les duretés de I’hiver tomitain : il pouvait
les contempler de ses propres yeux™.

6. A notre avis, le statut de la littérature en tant que source d’information
historique doit étre reconsidéré en fonction des finalités essentielles suivies par
le texte littéraire. La recherche contemporaine (qui assume des conclusions
antérieures)”® a préféré voir dans I’ceuvre d’Ovide un instrument pratique et surtout
efficient en vue d’obtenir son rappel ou au moins de changer le lieu de sa relégation,
par I’entremise de quelques amis influents et bienveillants. Autrement dit, Ovide
aurait mis tout son talent poétique au service de son propre salut civique. En tenant
compte de ses intéréts immédiats, le poéte® se trouvait dans I’impossibilité d’étre
objectif lorsqu’il relatait ses impressions pontiques, surtout quand il présentait les
réalités quotidiennes, la vie des autochtones dans ces contrées-la.

En ce qui nous concemne, nous croyons qu’il n’est pas juste de parler
d’« objectivité » dans le cas d’un genre de poésie dont I’essence est (du moins pour
I’espace latin) exactement le contraire. Peut-étre il vaut mieux de parler chez Ovide
le Pontique d’une sorte d’objectivité du subjectif poétique dans son univers
imaginaire.27 L’élégie écrite au Pont-Euxin ne peut pas étre réduite a des lamentos
et / ou a des complaintes interrogatives et / ou a des interpellations intempestives.
En méme temps, elle ne peut étre identifiée ni avec une plaidoirie de grandes
dimensions, quoique le poéte met constamment en relief sa propre condition de
relégué, condamné a un isolement perpétuel. Son ceuvre pontique (a I’exception du
poeme apocryphe Halieutica) représente une apologie légitime — dans le sens le
plus large du terme —, mais, nous le répétons, I’essentiel de 1’élégie ovidienne
(y compris de celle écrite au Pont-Euxin) réside dans sa finalité esthétique.*® Ala

2 Les conclusions formulées par Alexander Podossinov a la fin du deuxi¢me chapitre de son
ouvrage cité (p. 101) mettent en relief I’idée que, dans ses grandes lignes, I'information ovidienne
relative a I’espace danubien el pontique est tendancieuse et altérante, grace a I’intervention des deux
facteurs : a) les schémas, les stéréotypies et, en général, la pression de la tradition littéraire, qui
imposait une certaine image, €t non pas une autre, de I’espace pontique occidental ; il faut prendre
aussi en considération la pression de I’horizon d’attente; b) la démonstration, rhétorique par
excellence, qui utilise, en vue de la persuasion, des procédés tels que I’hyperbole, le cumul des détails
opposés, I’omission des arguments contraires, etc. Au fond, en réduisant les aspects concrets de la
poésie pontique d’Ovide & deux facteurs qu’il suppose constitutifs — la tradition littéraire et la
rhétorique —, Alexander Podossinov annule pratiquement 1’autonomie de I’@®uvre ovidienne, en tant
que témoignage d’une expérience biographique réelle, proprement dite, vécue. 1l s’agit aussi d’une
erreur méthodologique également grave, car I’auteur de I’étude ne voit dans le texte poétique que les
traces des autres, autrement dit les influences et les emprunts, mais il ignorc le texte ein soi et son
spéciﬁriue littéraire.

* Alexander Podossinov, ibid., pp. 76-80 (voir aussi la note 196 : I’auteur a utilisé les théses
de Eugen Lozovan, selon sa propre affirmation). ¢

26 Selon Eugen Lozovan et Alexander Podossinov, op. cit.

7 Simone Viarre, op. cit., pp. 107-110, 113-114.

% Voir aussi Alexander Podossinov, op. cit., pp. 76-77.
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différence du poeme de Lucréce, la fonction primordiale de la poésie chez Ovide
ne consiste pas dans sa nature d’instrument auxiliaire de la connaissance humaine
(« Hilf sfunktion », dans la terminologie de Podossinov)®, mais dans sa capacité de
provoquer des émotions, de la délectation esthétique, de la transfiguration.

Dans sa demiére étape, I’élégie ovidienne posséde une fonction essentiel-
lement cathartique. C’est pour cela qu’elle ne peut pas nous communiquer — selon
les mots de I’auteur cité ci-dessus (ibid.) — « eine absichtfreie, objektive Informatiort»,
mais de I’émotion, de la passion, du sentiment : tant chez le destinataire, que
chez I’émetteur méme®. La poésie pontique d’Ovide nous semble bien un
monologue tragique, destiné a un interlocuteur absent.

7. L’ceuvre rédigée au Pont-Euxin ne représente pas seulement une expérience
littéraire originale, produite par des circonstances historiques déterminées, mais
aussi (et surtout!) le lieu géométrique dans lequel a eu lieu une intersection
décisive : entre deux horizons mentaux et deux perspectives totalement différentes,
entre le monde romain et I’espace limitrophe, la barbaries. Ovide dépose un
témoignage tout a fait particulier sur le monde de /'autre, un monde muet, parce
qu’il transparait d’une maniére indirecte, par réflexion dans le systéme des valeurs
et des mentalités romaines.

Sa poésie pontique illustre ce conflit aigu, cette inéquation totale ou, pour
mieux dire, cette rupture entre les deux mondes réels. Les élégies pontiques finales
ouvrent pourtant une autre perspective : celle de la réconciliation. Résigné apres
une si longue attente, il semble que finalement Ovide se soit adapté au monde
auquel il ne souhaitait pas du tout appartenir. De 1’autre coté, cet espace méme, ce
Hinterland de la civilisation hellénistique tardive et romaine, ce monde demi-
classique et demi-barbare tendait a récupérer les structures alomorphes du
Barbaricum, en les convertissant dans les cadres traditionnellement configurés et
stables de la société gréco-romaine, unitaire et unificatrice en méme temps. Le
monde romain tendra d’ailleurs bient6t a s’approcher de ce monde nouveau
quasiment inconnu, et non pas a prendre distance de celui-ci.

Universitatea din Bucuregti

2 Ibid., p. 78 : la poésie est utilisée d’'une maniére pragmatique, 2 savoir pour atteindre
d’autres buts que celui littéraire proprement dit.

30 Extrémement significatifs restent a cet égard les fragments suivants, qui forment un véritable
art poétique ovidien a I’époque de la relégation : Sic, ubi mota calent uiridi mea pectora thyso, / altior
humano spiritus ille malo est. / [...] Utque soporiferae biberem si pocula Lethes, / temporis aduersi
sic mihi sensus abest. (Trist. 1V, 4, 4344, 47-48) ; Hic ego finitimis quamuis circumsoner armis, /
tristia, quo possum, carmine fata leuo, / |...] sic tamen absumo decipiogue diem/ [...] Gratia, Musa,
tibi ! Nam tu solacia praebes, / tu curae requies, tu medicina uenis; / tu dux et comes es, tu nos
abducis ab Histro / in medioque mihi das Helicone locum. (ibid., 10, 111-112, 114, 117-120).

https://biblioteca-digitala.ro



ROXANA IORDACHE

LA COORDINATION ALTERNATIVE CHEZ PETRONE

La coordination alternative est un type de coordination dont ne traitent pas les
grammaires du latin ; ce type de coordination est également inexistant dans les
grammaires des langues romanes, ainsi que des langues germaniques.

La coordination alternative est fréquemment employée en latin, dans les
registres principaux. On la rencontre souvent chez Pétrone aussi, en concordance
avec les scénes animées, pleines de sons et de couleurs, du roman.

Nous commengons notre étude par la présentation de la définition de la
coordination alternative offierte par le professeur D. Irimia: « La coordination
alternative relie des termes qui alternent successivement ou inscrivent dans des
temporalités différentes la multiplication du plan sémantique des fonctions
syntaxiques, composantes de I’énoncé »'.

A cette définition nous tenons a apporter certains ajouts et précisions : tout
d’abord, nous mentionnons I|’origine comparative de ce type de coordination.
L’origine comparative de la coordination alternative résulte de I’analyse de la
relation logique entre les deux termes, de 1’étude de I’origine et du sens des
connecteurs et de la répétition de ces demiers ; de I’emploi de I’indicatif et de la
structuration symétrique des deux termes.

Au début de son histoire, la coordination alternative a été employée pour
comparer deux verbes (a fonction de prédicat). Peu a peu ce type de coordination a
servi a la comparaison — alternative — de plusieurs verbes (ou expressions verbales),
ou a la comparaison — alternative — de deux, ou plusieurs éléments de proposition.

Ce type de coordination est généralement employé pour I’alternance de deux
ou de plusieurs propositions (principales, ou subordonnées de la méme catégorie)
de la méme phrase, ou de deux ou plusieurs éléments de proposition. Ce type
apparait également pour I’alternance des propositions principales de deux ou de
plusieurs phrases du méme paragraphe (ou chapitre).

Les temps préférés de ’indicatif sont : le présent itératif et I’imparfait itératif.

L’alternance des termes, soit au niveau de la proposition, soit dans la phrase,
présuppose des moments / des périodes différents ; sinon il ne s’agit pas de la
coordination alternative, mais de la coordination copulative. Dans les langues
romanes, la coordination alternative est, d’habitude, introduite par la corrélation du
type : « tantét — tantot ». Cf. allemand « bald — bald ».

' Voir D. Irimia, Gramatica limbii romdne, Iassy, « Polirom », 1997, p. 499.

StCI XL-XLI, 2004-2005, Bucuregti, p. 223-230
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Le sujet des actions ou des états qui alternent est, parfois, différent. Le sujet
peut étre aussi identique. S’il s’agit de la coordination alternative des éléments de
proposition (a I’exception du sujeﬁ), le sujet est identique.

La coordination de type simple établie par « modo — modo », « cum — tun »,
«tum — tum» et d’autres corrélations ayant le sens «tantét — tantdt » est
concurrencée par la coordination indiquant la gradation réalisée par I’alternance des
termes introduits par des adverbes comme : « interdum — saepe — saepissime »
( = « parfois — souvent — le plus souvent » ). Voici un passage de Suétone :

« Nam et dicta praeclare per omnes figuras, per casus et apologos aliter atque
aliter exponere... interdum Graecorum scripta conuertere ac uiros illustres
laudare uel uituperare ; quaedam etiam ad usum communis uitae instituta tum
utilia et necessaria tum perniciosa et superuacanea ostendere : saepe fabulis
fidem firmare aut demere... », Gram. etrhet., 25, 8.

On observe, a I’intérieur de ce passage, la présence d’autres corrélations
alternatives : « tum — tum » et « aut, sous-entendu — aut » (« fabulis fidem firmare
aut demere »).

La corrélation indiquant la gradation se termine, parfois en semper (= « toujours »).
Voici un passage de Pline le Jeune :-

« Scis quam sit amor iniquus interdum, impotens saepe, micraitios semper. »,
Ep, 2, 2.

Au cas de la coordination alternative de type simple (habituel), la relation
d’interdépendance des termes est faible (par contraste avec la situation d’autres
types de coordination). C’est pourquoi la position des termes peut etre inversée
sans qu’il y ait modification du sens de la phrase (ou de la proposition)’.

Les tournures sans connecteurs spécifiques de la coordination alternative sont
fréquentes dans le registre populaire, ainsi que dans le registre cultivé -(voir la
discussion infra).

La coordination alternative peut également étre rendue par une simple
énumération paratactique de substantifs (a fonction de sujets, ou de compléments
d’objet pour des verbes indiquant I’alternance). Témoin le passage suivant de Tacite :

« dum animo spes, timor, ratio, casus obuersantur. », Hist., 2, 80, 2.

Dans le Satyricon et les fragments conservés de Pétrone’, la coordination
alternative est d’habitude rendue par la corrélation devenue traditionnelle (présente

?L’alternance du sujet présuppose I'existence des propositions, et non des éléments de
proposition.

Pour ce qui est de cet aspect, voir Gh. Constantinesco-Dobridor, Sintaxa limbii romdne,
Bucurciti, Edit. Stiintifica, 1997, p. 323.

Nous avons utilisé les meilleurs éditions du Satyricon et des Fragmenta: A. Emout, Le
Satyricon, Paris, « Les Belles Lettres », 1931 ; M. S. Smith, Cena Trimalchionis, Oxford, 1975 ;
K. Milller — Wilh. Ehler, Petronii Arbitri Satyrica, Miinchen — Ziirich, Artemis Verlag, 1983.

En ce qui concerme I’analyse de I’emploi de la coordination alternative, elle est absente des
travaux consacrés a Péirone (voir M. Petersmann, Petrons urbane prosa, Viena, Verlag der
Akademie, 1977 ; et d’autres études).
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déja chez Térence’) « modo — modo », ou une variante de celle-ci ; dans un seul
passage, par la corrélation de date assez récente : « nunc — nunc » (attestee pour | la
premiére fois chez Lucréce ; ensuite, chez Virgile et, en prose, chez Tite-Live®).
Parfois, la corrélation des pronoms indéfinis « alius — alms » indique I’existence de
la coordination alternative. L’auteur fait aussi appel, d’une maniére assez
fréquente, a I’alternance des adverbes de lieu (notamment des adverbes indiquant la
direction ; rarement : des adverbes qui marquent la séparation ou le lieu par ot I’on
passe), formées sur des thémes pronominaux différents, ou sur le méme théme
pronominal. D’autres fois la succession de verbes ou d’expressions verbales au
présent itératif ou a I’imparfait duratif-itératif, liés ou non a I’aide de la conjonction
et, servent également a I’expression de I’idée de coordination alternative.

Comme nous |’avons deja affirmé, la corrélation employée d’habitude chez
Pétrone est « modo — modo »’. Par exemple :

« Nam modo Fortunatam <uerebatur>, modo ad naturam suam reuertebatur. »,
Sat., 52, 11,

a la traduction:

« en effet, tantot il craignait Fortunata, tant6t il retournait & son mauvais
caractere ».

La corrélation « modo — modo » apparait, parfois, avec I’ellipse du verbe-copule.
Voici un fragment du langage d’un paysan (tour a caractére proverbial) :

« ... ‘modo sic (sc. : est), modo sic (sc. : est)’, inquit rusticus; uarium porcum
perdiderat. », 45, 2,

a la traduction:

« tant6t comme ci, tant6t comme ¢a, dit le paysan; (car) il avait perdu un
cochon pie ».

Pour I’emploi de la corrélation « modo — modo », voir également Satyricon,
9,1;ibid,21,2;59,7;69,5.
Le connecteur modo apparait parfois en corrélation avec interdum ou
saepissime. Exempli gratia :

- « ... modo implebat osculis pectus, interdum concinnabat spoliatum crinibus
uultum. », Sat., 113, 5.

- « Siciliam modo uentus dabat, saepissime in oram Italici litoris aquilo
possessor conuertebat .... ratem. », Sat., 114, 3.

5 Voir J. B. Hofmann — A. Szantyr, Leteinische Gremmatik, 11-2, Milnchen, 1872, p. 520°
par. 285 A, b.

¢ Voir R. Kilhner — C. Stegmann — A. Thierfelder, Ausfiihrliche Grammatik der lateinischenr
Sprache, 11-2, Hanovra, 1971, pp. 70-71, , par. 160, 3 b. Voir aussi J. B. Hofmann — A. Szanty
Lalelm.\‘che Grammatik, 11-2, op. cit., p. 520°, par. 285 A, b.

" L’adverbe modo est fréquent chez Pélrone dans des emmplois tels que : adverbe temporel pour

le passé (= «depuis peu»; « naguére ») ;, adverbe temporel pour le futur (= « bientét », « sous
peu ») ; adverbe restrictif (= « au moins ») ; conjonction conditionnelle (= « pourvu que »).
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Dans le Satyricon il y a aussi la corrélation « modo — interdum — que » au
sens de « tantOt — tantot — tantot ». Voir chap. 41, 6 :

« .... modo Bromium, interdum Lyaeum Euchiumgque confessus... »

La coordination réalisée 4 I’aide de la corrélation « modo — modo », ou
«modo — interdum » s’établit entre des propositions (principales, dans le cas de
Pétrone), de méme qu’entre des éléments de proposition. Voici des exemples
illustrant la coordination alternative entre des éléments de proposition :

— «ac modo uersa modo supina gesticulatus mucrone frust[r]a collegit.... »
Sat., 59, 7.

— Voir également I’exemple cité : Sat., 41, 6.

La corrélation « nunc — nunc » est rare chez Pétrone — un seul passage dans
les Fragments®

« Exsilio et pedibus nudis tunicaque soluta //

omne iter impedio, nullum iter expedio. //

Nunc propero, nunc ire piget, rursumque redire //
paenitet, et pudor est stare media uia. », 38, vv. 7-10.

La citation ci-dessus contient dlﬂ'erentes modalités d’expression de la
coordination alternative :

1. L’alternance du verbe exsilio (d’une part) avec I’expression verbale « omne
iter impedio » et la variante de cette expression (« nullum iter expedio ») ;

2. La proposition « nunc propero » alterne avec « nunc ire piget » ;

3. Le premier terme de la corrélation est sous-entendu (« cupio ire») — le
second terme est « rursum redire paenitet ».

La demiére proposition principale du fragment est, au point de vue du sens,
une adversative.

C’est un passage partiellement pléonastique, contenant aussi une gradation.

Parfois, la coordination alternative est rendue par la succession des verbes a
I’imparfait de I’indicatif. Exempli gratia :

« Nec contentus maledictis tollebat subinde altius pedem et strepitu obsceno
simul atque odore uiam implebat. Ridebat contumaciam Giton et singulos
crepitus eius pari clamore prosequebatur. » ; suit une lacune dans le texte, Sat..,
117, 12-3.

La traduction du passage est :

« Giton riait de I’impudence de Corax et accompagnait de cris de la méme
intensité chacun des bruits de celui-ci ».

8 Selon J. Segebade — E. Lommatzsch, Lexicon Petronianum, Hildesheim, 1962. L"adverbe
nunc, dans I’acception temporelle habituelle (= « maintenant »), est fréquent dans le Satyricom et dans
les fragments conservés — voir Lexicon Petronianum, mentionné ci-haut.
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Pour I’expression de la coordination alternative par la succession des verbes a
I’imparfait de I’indicatif, voir également Satyricon, 125, 2-3 etc.

La coordination alternative est également rendue a I’aide de la corrélation
« alius — alius », ou par I’alternance des adverbes de lieu, enchainés ou non par des
conjonctions copulatives.

Rappelons a ce propos I’épisode plein d’humour de I’attaque de trois jars
sacrés sur Encolpe :

« ... cum ecce’ tres anseres sacri. ... impetum in me faciunt foedoque ac ueluti
rabioso stridore circumsistunt trepidantem. Atque alius tunicam meam lacerat,
alius uincula calceamentorum resoluit ac trahit ; unus etiam, dux ac magister
saeuitiae, non dubitauit crus meum serrato uexare morsu », Sat., 136, 4.

a la traduction :

« ... et voici trois jars sacrés qui donnent I’assaut sur moi et entourent celui qui
tremblait de peur avec des sifflements horribles, comme s’ils étaient enragés.
Et I’'un déchirait ma tunique, I’autre dénouait et tiraillait les lacets de mes
chaussures. Ce qui plus est, I’'un d’eux, en chef et maitre de la cruauté, n’a pas
hésité a mordre a fond dans ma jambe ».

A remarquer ’emploi du verbe resoluere, au préfixe itératif.

La corrélation, dans ce fragment, comporte également le pronom indéfini
unus (indéfini populaire, a la place de « alius », ou « quidam »).

Pour la corrélation « alius — alius », voir également Satyricon, 109, 6.

L’alternance des adverbes de lieu, formés sur des thémes pronominaux
différents, parfois sur le méme théme pronominal, est assez fréquente chez Pétrone,
indiquant la présence de la coordination alternative.

La corrélation « huc — illuc », qui existe déja chez Cicéron'’, apparait chez
Pétrone dans trois passages, en dépendance des verbes au présent de I’indicatif, a
I’imparfait de I’indicatif et du subjonctif. En voila un exemple :

. e 11 ISNRETTIN P4
« ... longe accersere fabulas coepi sciscitarique quae  esset mulier illa’ ~ quae
huc atque illuc discuerreret. », Sat., 37, 1.

Voir aussi, pour I’emploi de cette corrélation, Satyricon, 101, S ; ibid., 114, 3.
La corrélation « hac — illac », assez rare tout le long de la latinité vivante",
apparait une seule fois chez Pétrone. Voici le passage (le langage de Trimalchion) :

« et habebam in domo qui mihi pedem opponerent hac illac », Sat., 57, 10.

® Nous signalons la présence de la particule exclamative ecce et de cum inverse. Cum inverse,
assez fréquent dans Satyricon, a la fonction de mettre en relief I'action de la fausse subordonné (la
méme fonction chez les grands prosateurs : Cicéron, Salluste, Tite-Live).

"% Voir R. Kihner — C. Stegmann ~ A. Thierfelder, Ausfiihrliche Grammatik der lateinischer.
Sprache, 11-2, op. cit., p. 73, par. 160, 4.

" OQuae, 4 Ia place de quis.

2 Jlla, a valeur d’article défini.

‘” Voir R. Kthner — C. Stegmann — A. Thierfelder, Ausfiihrliche Grammatik, 11-2, op. ca.,
p- 71, par. 160, 3, c.
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La corrélation « hinc — illinc », présente déja chez Lucréce, ensuite chez
Virgile et en prose chez Tite-Live', apparait chez Pétrone dans cinq passages.
Voici un passage a sujet différent et I’emploi de I’imparfait de I’indicatif :

« Volebamus miseri exclamare, sed nec'® in auxilio' erat quisquam, et hinc
Psyche acu comatoria cupienti mihi inuocare Quiritum fidem malas pungebat,
illinc puella penicillo.... Ascylton opprimebat », Sat., 21, 1.

Voir en plus Satyricon, 49,9 ; ibid., 83, 3 ; ibid., 108, 8 ; ibid., 119, v. 11-12.

La corrélation « hinc — hinc », attestée, selon toute vraisemblance, pour la
premiére fois chez Tite-Live'”, apparait une seule fois dans le Satyricon. Voici le
passage :

« et transfudimus hinc et hinc labellis //
errantes animas.... », 79, 8.

La corrélation « hinc — illinc » apparait dans le Satyricon aussi pour indiquer
une relation strictement locale : « fimbriis hinc atque illinc pendentibus », 32, 2.

Pour la coordination alternative des éléments de proposition, on emploie
également, chez Pétrone, la corrélation populaire « aut — aut ». Voici le passage :

« Nam praeter errantis barbariae aut adiectum aut deminutum clamorem miscebat
. . . - . 18
Atellanicos uersus, ut tunc primum me etiam Vergilius offenderit », 68, 5.

Cf- un passage de Tacite, contenant I’emploi non-répété de la conjonction aur :
« Ibi saeuitia hiemis aut uulnerum absumpti. », Hist., 1, 69.

La coordination alternative entre des phrases est réalisée chez Pétrone par la
corrélation « tunc — saepius », voir Sat., 108, 10-11.

Nous notons que ’expression de la coordination alternative se réalise chez
Pétrone par des corrélations assez peu nombreuses par rapport a celles qui sont
utilisées dans le registre cultivé aux époques classique et surtout postclassique. On
peut affirmer que ce sont les corrélations habituelles d’expression de ce type de
coordination dans le latin cultivé, de méme que dans le latin populaire du I siécle
apr. J—C.

" Voir R. Kohner — C. Stegmann — A. Thierfelder, Ausfiihrliche Grammatik, 11-2, op. cit.,
p. 73, par. 160, 4.

5 Nec, 4 1a place de non. Pour ce qui est de I’extension de I’emploi de nec en latin populaire,
voir notre volume Aspecte ale coordondrii in limba latind, Ed. « Daim », Bucarest, 2003, chap.
« Coordonarea copulativa in epoca tarzie », pp. 36-37.

' I'n auxilio — formule populaire, A la place du datif final.

'7 Voir R. Kihner - C. Stegmann — A. Thierfelder, Ausfiihrliche Grammatik, 11-2, op. cit.,
p- 71, par. 160, 3, c.

'8 Cette corrélation est mal rangée dans la classification du Lexicon Petronianum de
J. Segebade et E. Lommatzsch, op. cit. D’autres corrélations, par exemple « func — saepius » ne sont
nullement mentionnées.
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A la Basse Epoque, dans le registre populaire, certaines corrélations
continuent d’étre fréquentes. Il s’agit de la corrélation « nunc — nunc » (voir
Jordaneés, Get., 123 ; ibid., 143 etc.l"; S. Isidore de Séville, Et., 10, 158 etc.), aux
variantes : « nunc — modo » (voir la version latine de Dictys Cretensis, Ephem. belli
Troiani, 3, 16) et « modo — nunc » (voir Dictys Cretensis latin, Ephem., 3, 11); la
corrélation : « aut — aut » (chez S. Avit, p. 56, 11 etc.”®). On emploie aussi la
corrélation : « quando — quando » et d’autres moins fréquentes parmi lesquelles
nous mentionnons: « mox — mox »*'. On rencontre également, dans les textes
populaires tardifs, I’alternance « alter — alter » (a la place de « alius — alius »), ou
« unus — alter » ; nous mentionnons également I’alternance des adverbes de lieu
(adverbes formés sur des thémes pronominaux différents), liés ou non liés a des
conjonctions copulatives, ainsi que la succession de verbes et d’expressions
verbales au présent itératif ou a I’imparfait itératif, reliés par er.

En voici quelques exemples :

— « ... sed huc illuc (sc. : caput) mutat », Oribasius Latinus, Syn., 8, 12.

. . . 2 .
— «et huc illuc oculos uoluens nunc situm urbis commeatuque” nauium, nunc
moenia clara prospectans miratur... », Jordanés, Ger., 143.

Dans les grandes lignes, on peut affirmer que, chez Pétrone, il y a toutes les
modalités d'expression de la coordination alternative, exactement comme dans les
registres principaux de la langue latine.

Pour ce qui est du Satyricon et des fragments conservés de Pétrone, notons
également la structuration d’habitude symétrique des termes associés. C’est d’ailleurs
la maniére courante d’organisation des termes dans le latin populaire. En oppo-
sition avec les textes rédigés en latin populaire, chez Salluste les termes sont
parfois arrangés en chiasme. En témoigne le passage suivant :

« .... singulos modo, modo uniuersos laedere. », B. lug., 84, I.

Voir aussi Salluste, Cat., 15, 5.

Chez Pétrone, la coordination alternative contient d’habitude deux termes,
parfois trois. 11 en va de méme dans le latin populaire. Si I’on associe des
propositions, alors il s’agit de propositions principales, autant chez Pétrone, que
dans le latin populaire.

L’emploi plus ou moins pléonastique de deux modalités de rendre la
coordination alternative dans le méme passage (voir Sat., 114, 3 ; Fragm., 38,
vv. 7-10) est en accord avec le langage populaire.

1% Voir Fr. Wemer, Die Latinitét der ‘Getica’ des Jordanes, Halle, 1908, p. 116.

2°Voir H. Goelzer, Le latin de S. Avit, Paris, 1909, p. 680.

2 Voir J. B. Hofmann — A. Szantyr, Lateinische Grammatik, 1-2, op. cit., p. 520, par. 285 A, b.

2 Commeatu - forme d’accusatif & I’omission de -m finale. En plus, on observe un sens spécial
du nom dans cette proposition, a savoir : « la circulation (des navires) ».
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LA FONCTION STYLISTIQUE DE LA COORDINATION ALTERNATIVE
CHEZ PETRONE

Nous observons que ce type de coordination apparait chez Pétrone dais les
narrations (d’habitude — dans la narration d’Encolpe, parfois — dans la narrati>n de
Trimalchion) ; dans un seul cas, par I’intermédiaire de ce type de coordinatiol une
sentence est rendue, incluse dans un « commentaire » socio-politique d’un affranchi. ~
Les passages en vers (du Satyricon et des fragments conservés) comportent également
la coordination alternative dans des textes narratifs.

La fonction stylistique de la coordination alternative, qui s’appuie par aileurs
sur des exclamations, sur I’emploi de ‘cum inuersum’, du présent historique, des
hyperboles et d’autres procédés?, c'est de contribuer a la vivacité de la narration
et a l’augmentation du degré d'authenticité de celle-ci.

Université de Bucarest

B Voir P. Perrochat, Quelques procédés du style d'Encolpe dans la ‘Cena Trimalchionis’, dans
Mélanges de philologie, de littérature et d'histoire anciennes offertes a A. Ernout, Paris, 1940,
pp. 285-295.
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FLORENTINA NICOLAE

OBSERVATII ASUPRA DENUMIRILOR DE INSTITUTII LAICE
SI RELIGIOASE IN HISTORIA MOLDO-VLACHICA
SI DE ANTIQUIS ET HODIERNIS MOLDAVIAE NOMINIBUS
DE DIMITRIE CANTEMIR

Acest eseu isi propune o analiza asupra dinamicii lexicului cantemirian de
origine nelatind, asa cum apare in Historia Moldo-Vlachica si De antiquis et
hodiernis Moldaviae nominibus', cu- referire stricta la denumirile de institutii
administrative laice si religioase. Este vorba despre imprumuturile lexicale
patrunse in lucrérile cantemiriene din diverse surse bibliografice, indeosebi din
opere cu caracter istoric i geografic.

Faptul cé@ cele doua scrieri s-au aflat in faza de ,ciome de lucru” oferd o
perspectivi deosebitd asupra modului in care Cantemir preia §i prelucreaza
informatiile obtinute din numeroase surse de limbi diferite. Din punct de vedere
lexical, aspectul nefinisat al acestor lucrari este reliefat prin prezenta unor cuvinte
nelatinesti, provenite din limbile de redactare a operelor consultate sau din limba
maternd a autorului.

Analiza latinei cantemiriene din cele doua opere va tine cont, pe langa faptul
ca respectivele surse au fost redactate in limbi diferite, de aceea cé ele provin din
epoci diferite. Cele de limba latina dateaza atat din perioada medievala, cét si din
perioada renascentistd §i postrenascentista, influentand puternic latina lui Dimitrie
Cantemir’. Cuvintele striine care apar in opera sa provin mai ales din lucrarile
consultate, de aceea, eventualele confuzii, sovaieli grafice sau morfologice nu-i
apartin in totalitate. in acelasi timp, se simte si influenta limbii materne, imposibil
de ignorat atunci cand autorul se refera la realitai romanesti.

Pentru o cercetare mai adanca a materialului lingvistic oferit de cele doua
texte, am apelat, ocazional, §i la Descriptio Moldaviae, Vita Constantini Cantemyrii
si Hronicul vechimei a Romano-Moldo-Vlahilor.

1.DMN si HMV trateazi un subiect dificil chiar si pentru un istoric al
timpurilor modeme: istoria poporului roman din Antichitate pana la aparitia primelor
formatiuni statale medievale, cu referiri sumare la domnia lui Alexandru cel Bun.

\

! Pentru abrevierea titlurilor de opere cantemiriene, vide bibliografia.

2Dan Slusanschi, Introducere la Dimitrie Cantemir, De antiquis et hodiernis Moldaviae
nominibus si Historia Moldo-Vlachica, in Opere complete, 1X, Tomul I, Editura Academiei Roméne,
Bucuregsti, 1983, sub. 5.3., p. 20.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 231-238
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1.1. Asa cum el insusi precizeazi la finalul HMV, scopul séu a fost prezentare
vechimii romano-dacilor, pe baza izvoarelor istorice: nostrum fuit institutum hoc
opusculo antiquitatem Romano-Dacorum chronologicae historiae studiosis ex
vetustis depromere historibus (HMV, 111, 12, 138, p. 412).

1.2. Diferenta dintre DMN si HMV, pe de o parte, si DM si VCC, pe de alta
parte, este cd primele douad opere nu au in vedere aspecte legate de cultura si
civilizatia poporului, ci doar faptele istorice — indeosebi razboinice — care sa ateste
existenta valahilor in zona dundreana. Din aceastd cauzi, existd mari deosebiri in
ceea ce priveste perspectiva asupra institutiilor administrative, in operele istorice
cantemiriene. in DMN si HMV, cele mai multe referiri se fac la realitatile
bizantine, in timp ce institutiile romanesti sunt analizate mai ales din perspectiva
relatiilor cu omoloagele imperiale.

1.2.1. Functia de sebastocrator, al treilea rang in ierarhia imperiala’, este
consemnatd numai in HMV, cu referire la Isac, fratele lui Alexios Comnenul,
imparatul care a creat aceastd functie: Isaacius Sebastocrator;, Isaacium
Sebastocratorem (HMV, 111, 6, 122, p. 374). Cantemir preia informatia si termenul
din Historia lui Nicetas Choniates®.

1.2.2. Ca si in cazul termenului de sebastocrator, referirile la functia de
protostrator (guvemator al unei provincii) se fac doar atunci cind sunt relatate
actiunile lui Manuel Camyzes: Protostrator Manuel Camyzes (HMV, 111, 7, 125,
p-380). Sursa este tot opera lui Choniates, din care Cantemir citeaza preluand
uneori traducerea latina a lui Hieronymus Wolfius: Byzantium reversus,
Protostratoris filiam a marito seiunctam, Chruso per Sebastum Constantinum
Rhadaenum mittit (HMV, 111, 6, 125, p. 378 si Choniates, 1647, 111, 1, p. 328).

1.2.3. Titlul de comes este de asemenea grecesc, preluat din Historia lui
Choniates: de Comitis Peleae (sic) interitu (HMV, III, 8bis, 130, p. 390)5. in VCC,
apare in varianta comesus (VCC, 167, p. 210).

1.2.4. Termenul grecesc toparcha (cridisor) este preluat din opera .lui
Leunclavius, avand o singura atestare, in HMV: Toparcha sive Regulus (HMV, 111,
3, 115, p.364 si Leunclavius, 1596, p. 147).

1.3. Cantemir sustine originea bizantina a dregatoriilor instituite de Alexandru
cel Bun si a etichetei de Curte din secolul al XVII-lea®: Fidem ei narrationi facile
habebit, qui veterum Graeciae imperatorum quae Curopalates er Georgius

3 Ana Comnena, Alexiada, vol. 1, traducere de Marina Marinescu. Prefaya, tabel cronologic si
note de Nicolae Serban Tanasoca, Editura Minerva, Bucuresti, 1977, p. 120.

4 Nicetas Choniates, Historia, 1, 6, traducere de Hieronymus Wolfius Oetingensis, editia
Fabrotus, Paris, 1647, p. 300D. .

> Am identificat pasajul din Bonfinius la care face aluzie Cantemir in acest capitol: 1606,
Dec.1I, C.X, p. 399.

® Andrei Pippidi, Tradifia politica bizanting in Tarile romdne, in secolele XVI-XVIII, Editura
Academiei, Bucuresti, 1983, p. 28.
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Codinus singulari commentario persecutus est aulica officia, cum hodiernis in
Moldavia baronum gradibus diligentius contulerit (DM, 11, 6, p. 198).

1.3.1. in contactul boierimii cu structurile de stat, prezenta Bizantului este
incontestabild, pentru cd ,,pe de o parte, ea constituia un prestigios model global
pentru orice stat in curs de cristalizare politica, pe de alta parte, cel putin cinci din
dregdtoriile de curte se leagd, prin filierd bulgard sau sarbi, de modelele
bizantine™’: marele logofat (Tara Romaneasca 1390-1400; Moldova 1399); marele
vistier (1392—1400); marele dvornic (1389; 1387), considerat de D. Onciul de origine
bizantina, de N. lorga un imprumut facut bulgarilor, explicat de C.C. Giurescu prin
»palatinus” maghiar, ascuns sub un cuviant de origine sarbo-croata; marele spdatar
(1415; 1434). ,Deja Miron Costin se referea, pentru aceasta dregitorie, la un
model bizantin. Dar C.C.Giurescu il deriva din cuvantul romanesc de origine latina
»Spatd” (sabie) si I. Bogdan ii atribuie o origine bulgara, pe care autorul precedent
n-o exclude, dar face observatia ca un astfel de demnitar nu era cunoscut la curtea
sarba si bulgara. in fine, sa citim pe marele postelnic sau stratornic (1347; 1407)
si pe marele comis (1415); primul, de origine bulgara, purta la Bizant un alt nume,
iar cel care acolo se numea la fel (oTpdtp, TpOTOCTPATOP) avea alte atributii; al
doilea, marele conetabil (kopung tdv Baciiikdv ctavAdv) ar fi, dupd D. Russo
si C.C. Giurescu, de origine bizantina, prin filiera slavona™®,

1.3.2. Functia de protovestiar (responsabilul pentru garderoba, tezaurul si
caseta particulara a imparatului’ este una dintre cele despre care Cantemir afirma
ca au fost preluate de administratia romaneasca, si pe care o foloseste in VCC,
pentru a traduce rom. mare-vistiernic: Georgius Russetus Protovestiarius (VCC,
136, p. 190). in HMV, termenul este preluat de asemenea din opera lui Choniates,
din care Cantemir citeaza direct din traducerea latina: ad Protovestiarii loannes
tentorium fugientes (HMV, 111, 6, 125, p. 378 si Choniates, 1647, 11, 1, p. 328).

1.3.3. O unicid atestare (HMV, II, 18, 96, p. 322) existd pentru rangul de
logotheta, denumire prin care in DM si VCC este tradus termenul de ,,logofat”.

1.3.4. Tot o singura atestare existd pentru titlul de despot, intr-un citat din
Leunclavius: more Graecorum Despotae pro Waivodis audire maluerunt, quasi si
principes absoluti essent, nec regibus subiecti, sed potius dignitate Regibus
proximi (HMV| 111, 3, 115, p. 362 si Leunclavius, 1596, p. 147). Cantemir credc,
ca si Leunclavius, ci voievozii moldoveni si munteni au purtat titlul de despot. in
fapt, moldovenii n-au purtat acest titlu. in Muntenia, I-a avut Mircea, dar numai
temporar, pentru pamanturile din dreapta Dunarii'°.

1.3.5. Atunci cand abordeaza ca subiect starea boierimii romane, Cantemir
doreste sa demonstreze cad Moldova si Muntenia fac parte dintre {arile europene cu

7 Valentin Al. Georgescu, Bizangul si institufiile romdnegti pand la mijlocul secolului al XVIll-le:.
Editura Academiei, Bucuresti, 1980, p. 54.

¥ Ibidem.

® Nicolae Serban Tanagoca, 1977, Vol. I, n. 2, p. 85.

1% valentin Al. Georgescu, op. cit., p. 43.
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prestigiu, de aceea sunt folosite comparatiile cu nobilimea polona si rusa, mai ales
in DM. Astfel, titlul de gospodar este acordat de regii polonezi domnilor romani,
si faptul cd acestia se intituleaza gospodar Voloskii atestd cuprinderea tuturor
tinuturilor romanesti sub un singur nume, intr-o perioada veche. Cantemir
péstreaza termenii strdini in original, pentru a intari veridicitatea afirmatiilor sale:
Ad doc non leve argumentum peti potest e titulo Principum Moldaviae a Regibus
Poloniae, tum Voloskych, et recentius Ziem. Moldavskych, plurali nempe numero,
Terrarum Valachicarum sive Moldavarum. Idem confirmatur ex titulo quo ipsi
Moldaviae Principes secundum veterem titulum utuntur, Gospodar Voloskii, et
non Moldavskii, cum Voloskii complectatur omnes nationes, quae sub hoc nomine
comprehenduntur, quamvis postea, ut suo loco dicetur, in quatuor regiones subque
diversis nominibus divisa fuerit eadem et una Valachia. (DMN 1409r, p. 48)

1.3.6. Daci autorul preferd sa utilizeze termenul gospodar fara a-l adapta la
limba latina, el procedeaza diferit cu un alt termen slav, crai (<sl. Kraly). Cantemir il
foloseste numai cu referire la Serbia, preluandu-l din opera lui Gregoras si
incadrandu-| in sistemul morfologic latinesc: Cralis Serviae (DMN 159v, p. 90),
Cralem (sic enim Regem ille appellat) (DMN 159r, p. 90), filiam Principis a Crale
Serviae repudiatam (DMN 160r, p. 94)'".

1.3.7. in ceea ce priveste termenii voievod, ban si vornic, atestati in DMN si
HMYV, desi sunt de origine slava, ei au fost preluati de Cantemir din limba romana,
de aceea trebuie considerati cuvinte romanesti in latina cantemiriana.

1.3.7.1. Vornic (cu varianta vornik) este un apelativ care apare numai pe langa
numele cronicarului Grigore Ureche: Urekie Vornic Moldavus historicus (DMN 158,
p. 84). in VCC este explicat printr-o traducere alaturata: Vornik (Gubernator) (VCC,
45, p. 114). Mai multe detalii asupra institutiei sunt oferite, cum era firesc, in DM:
Vornikul de Czara de Dzios, procurator inferioris Moldaviae,; Vornicul de Czara de
Sus, procurator superioris Moldaviae (DM, 11, 6, p. 200).

1.3.7.2. Rangul de ban este folosit de Cantemir cu referire la Bania Mehedintilor,
care aga cum observa si autorul, si-a conservat veleititile separatiste de-a lungul
timpului'”. Este folosit indeclinabil, cu o singura atestare: quae trans Oltum est et
Hungariae vicina, illis Mehedinz dicitur, olim non parebat Principi, sed suo
Dinastae (sic) quem illi ex Serbico dialecto Ban vocabant (DMN 165v, p. 116).

1.3.7.3. Desi este de origine slava, termenul de voievod desemneazi o
institutie romaneasca, evoluand in timp, de la cel de sef al statului si al armatei, la
cel de judecator la sate'’. Cantemir subliniaza aceasta diversitate semantici a
termenului, combétand etimologia fantezista a lui Samicki: Nam et Transylvanos

! Crales este termenul folosit si de H. Vuolfius in traducerea operei Iui Gregoras, 1568,
Lib. VI, p. 23.

'2Cf. coord. Ovid Sachelarie si Nicolae Stoicescu, Institufii feudale din Tarile Romdne.
Dictionar, Editura Academiei, Bucuresti, 1988, p. 84.

B Id. ibid., p. 508-510.
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suos regulos Vaivodas et Turcae Perae Praefectum et oppidorum minorumque
districtuum Voevodas appellare et legimus et audimus (HMV, 1, 9, 28, p. 184).
Cuvintul este utilizat in multiple variante grafice si incadrat la temele in a: tria
signa militaria trium Vayvodarum (DMN 162v, p. 100).

1.3.8. Cantemir a inteles gresit traducerea data de Leunclavius unui pasaj din
Cedrenos si consideri ca Bogdanus este un titlu de functie'*: Bogdanus castrorum,
interioris regiones Toparcha, sive Regulus (HMV, Ill, 3, 115, p. 364), fatd de
Bogdanus, castrorum interioris regionis Toparcha, sive regulus (Leunclavius,
1596, p. 147).

1.4. Cantemir latinizeaza termenul sultan prin incadrarea la temele in o:
Sultanus barbarus (HMV, 11, 20, 104, p. 342), cu varianta Saltanus (HMV, 111, 8,
131, p- 394). In VCC este folosita forma nelatinizata Sultan (VCC, 167, p. 210), pe
cand in DM este preferatd aproape general formula Turcarum Imperator (DM, 1, 5,
p. 186), in defavoarea termenului de sultanus (DM, 1, 3, p. 164).

1.5. Se poate observa o deosebire importanta intre DMN si HMV, pe de o
parte, si DM si VCC, pe de alta parte. Subiectele tratate in DM si VCC impun
referiri detaliate la realititile moldovenesti, implicit la viata politica a statului.
Astfel, numirul de denumiri de functii este destul de mare in VCC (unde se
remarca preferinta autorului pentru formele originale, nelatinizate) si impresionant
in DM, care poate fi considerat un adevirat manual al institutiilor medievale din
Moldova. in DMN si HMV se fac sporadic referiri la citeva denumiri de ranguri
romanesti, i mai mult la demnitati bizantine, ceea ce implica folosirea si adaptarea
unor cuvinte grecesti in textul cantemirian.

2. Institutii si sarbitori ecleziastice

2.1. in ceea ce priveste termenii striini de natura religioasa, precizim ca nu
vor fi luati in considerare pentru analiza cei care, desi de origine greaca, au patrun:.
in limba latind i au fost asimilati incd din primele secole de crestinisin.
Patriarcha (DMN 164r, p. 108), Episcopus (HMV, 1, 13, 42, p. 204), Metropolitc
(HMV, 1, 12, 38), schisma (HMV, 11, 18, 97, p. 326), monasterium (HMV, 111, 3,
114, p. 362), coenobium (HMV, 11, 20, 102, p. 338), monachicus (HMV, 11, 20,
101, p. 336), haereticus (HMV, 11, 16, 93, p. 316) etc.

2.2. O perspectiva exhaustiva, din acest punct de vedere, asupra DMN si
HMV arata ca din categoria termenilor straini referitori la institutii ecleziastice ‘ac
parte doar cateva cuvinte grecesti: Iconoclastae, Studitae si Monothelitae. Fiecare
dintre acesti termeni cunoaste cdte o unicd atestare, cu referire la un impérat
bizantin. Leon Porfirogenetul a alunecat in erezia iconoclastilor: haeretic.
Icoloclastarum fatuitate scatenti (HMV, 11, 16, 93, p. 316), Isac Comnenul a intiet
in ordinul studitilor: suscepto monachatu coenobium Studitarum est ingress: -

' Vide Dan Sluganschi, 1983, n. 559, p. 365.
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(HMV, 11, 20, 102, p. 338), Heraclius a cazut in erezia monothelitilor: haeresi
Monothelitarum in senectute imbutus (HMV, 11, 14, 89, p. 308). Informatia
referitoare la Heraclius este preluatd din opera lui Petavius, impreuna cu termenul
religios: Tot imperii calamitatibus originem Heraclius dedit, provocata in se
numinis ira, dum Monothelitarum haeresim temere susceptam pertinacius tuetur
(Petavius, 1646, I, Lib.VII, Cap.XIII, p. 486).

2.3. Ca denumiri de sarbatori religioase, textul cantemirian a oferit doar doi
termeni: Quadragesima si Bacchanalia. Primul este termenul crestin latinesc
pentru ,postul Pastilor”, in timp ce Bacchanalia este o transpunere fantezistd a
notiunii de ,lasatul secului”: Ungari Bacchanalia die Martis celebrare solent
(HMV, 1, 11, 36, p. 196).

2.4. Din punct de vedere morfologic, autorul incadreaza, din neatentie,

substantivul monachatus la temele in o: monachato pentru monachatu"® (HMV, 11,
20, 102, p. 338).

2.5. Poate sub influenta limbii materne scrie Cantemir Quadragesimi, in loc
de Quadragesimae, avand in minte rom. Pdresimi. Totusi, este posibil sa fie o
simpla neatentie, pentru ca notase corect secunda die Quadragesimae (HMV, I,
11, 36, p. 196), cdteva randuri mai sus.

2.6. Cu totul deosebit fata de DMN si HMV, in DM Cantemir consemneaza
multe denumiri de sarbatori pe care le explicd in amanunt, considerandu-le dacice
si precrestine: Lado et Mano, Dzina, Dragaica, Doina, Heoile, Stachia, Dracul in
valle, Ursitelle, Frumoasele, Simdzenele, Dzioimaricele, Papaluga, Kyraleisa,
Colinda, Turca, Zburatorul, Miaza noapte, Striga, Tricolicz, Legatura, Dislegatura,
Farmec, Deskyntec, Verdzelat, et alia huius generis (DM, 111, 1, p. 340). Referiri la
doctrine eretice nu se fac, precum in HMV, pentru ci in Moldova acestea nu
existd: Haereticus aut haeresis in Moldavia nulla unquam apparuit (DM, 111, 1,
p- 338). De asemenea, in DM autorul conservd fonetismul si aspectul formal al
cuvintelor romanesti.

3. Concluzii

3.1. Termenii care nu au pétruns cu sensul lor originar in limba romana, precum
gospodar, nu sufera adaptari de ordin morfologic, spre deosebire de termenii pe
care limba romana i-a asimilat (deci sunt cuvinte romanesti de origine slavona),
precum voievod, vornic, crai. Pentru acestia, Cantemir prefera variantele latinizate
formal, cu mici oscilatii grafice.

3.2. DMN si HMV consemneaza numai denumiri de functii importante in
Imperiul bizantin §i Th tarile romane. O descriere aménuntita asupra sistemului

¥ 1d., ibid, n. 62, p. 338.
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administrativ §i politic romanesc apare in VCC si mai ales in DM. De asemenea,
Cantemir sustine originea bizantind a organelor statale romanesti; astfel se
explicd adaptarea la limba latind a termenilor grecesti §i romanesti din aceasta
sfera semantica.

3.3. Desi se afla in stadiul de ,,cione de lucru”, DMN si HMV au un caracter
savant, adecvat unui subiect dificil §i nou pentru cultura romana, fiind redactate
intr-o latind eleganta, influentatd de izvoarele istorice medievale si umaniste
consultate de autor'®.
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CRISTIAN OLARIU

DESPRE DOMINAT"

La 20 noiembrie 284, Diocletian era proclamat Augustus de cétre trupele
aflate in campania impotriva persilor, in urma asasinarii imparatului Numerianus'.
in istoriografia romaneasca postbelica, data constituie inceputul unei noi epoci
din istoria romana (i nu numai), ,,dominatul”. Termenul inseamnd ,stipan” §
reprezinta o translatie a unui concept apartinand vietii private, in cea publica. in
teorie, ,,dominus” era termenul cu care sclavii si libertii se adresau stapanului §i a
fost folosit pentru prima data cu substrat polltlc dupa Suetonius, de catre
Domitian, in corespondenta particulara”.

Dominatul presupune insi o discutie mai largd. Deja N. A. Maschin, in
Istoria Romei antice (Bucuresti, Editura de Stat, 1951) trasa, conform indicatiilor
de partid, liniile directoare ale cronologiei istoriei antice. Firul director era dat de
»evolutia societatii”, strans legatd de lupta de clasa. Inspirat de directivele lui
1. V. Stalin (Problemele leninismului, PMR, 1948, p. 660) care afirma ca ,Revolutia
robilor a lichidat pe stapanii de robi si a desfiintat forma sclavagista de exploatare a
maselor celor ce muncesc”, Magchin afirma cu tirie (p. 391) ci domnia lui
Diocletian a deschis o noua epoca in istoria romana, cea a sfarsitului imperiului si,
implicit, a antichitdtii. Aceasta, in relatie directd cu ,criza modului sclavagist de
productie”, in cadrul careia ,,lupta de clasa a grabit dezagregarea imperiului™

in aceeasi lucrare, sunt recunoscute tendintele autocratice din dinastiile
Antoninilor si Severilor, ca si cele din perioada ,,imparatilor illyri”. Totusi, ,,numai
Diocletian rupe deschis legatura cu traditia constitutionala. Sistemul politic instituit
de Diocletian se numeste (spre deosebire de principat) dominat, cici in epoca
aceasta, imparatul este dominus fata de toti supusii sii, indiferent de rangul si clasa
cireia ii apartin™. Magchin isi justifica afirmatiile citeva pagini mai jos: ,,sistemul
dominatului s-a adeverit a fi un pas final in drumul definitivei instauriri a dictaturii
militare. Pentru inabusirea rezistentei claselor exploatate era nevoie, nu numai de
o reorganizare politica a statului roman, ci si de consolidarea lui militard si

-”5

economica

* Articolul reprezintd o versiune dezvoltata a unei comunicari sustinute in cadrul Societatin de
Studii Clasice, la 10 martie 2005.

"Pentru datare, v. P. Beatty Panop., 162-163 si 260-261 (p. 82 si 98, cf. p. 145, datare
20 rov. 284), in. T. C. Skeat, Papyri from Panopolis in the Chester Beatty Library Dublin, Dublin, 1964.

2 Suet., Domitianus, 13.

IN. A Maschin, Istoria Romei antice, Bucuresti, Editura de Stat, 1951, p. 4.

* Ibidem, p. 391.

5 Ibidem, p. 394.

StCI XL—-XLI, 20042005, Bucuresti, p. 239-249
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Ideile lui Magchin au fost preluate, ,,pe linie de partid”, in tratatul de Istoria
Romadniei, vol. 1, editat sub coordonarea lui C-tin. Daicoviciu la Bucuresti, Editura
Academiei Romane, in 1960. Aici, introducerea reprezintd un subiect extrem de
interesant. Conform indicatiilor, se afirma ca ,La baza periodizarii stiintifice a
istoriei Romaniei — adoptati in sinteza de fata — a stat invatitura marxist-leninista
despre oranduirile sociale si caracteristicile lor, precum si ordinea lor de suc-
cesiune™. Se remarci o constructie ,,evolutionista”, la baza careia sta, bineinteles,
»lupta de clasa”. Fata de Maschin, autorii sunt ceva mai nuantati. Astfel, pentru ei,
secolele IV-IX reprezinta ,,perioada de trecere la feudalism™, care incepe odaté cu
»eliberarea Daciei de sub stapanirea statului roman”’.

Nici autorii tratatului nu scapa de tentatia definirii ,dominatului”: ,Perioada
care incepe cu domnia lui Diocletian (284-305) se caracterizeaza prin eforturile
statului roman de a remedia consecintele crizei din secolul al Ill-lea §i prin
transformarea principatului in dominat, adica intr-un stat autocratic™®.

in sfarsit, Enciclopedia civilizafiei romane, coordonata de Dumitru Tudor,
editata la Bucuresti, sub egida Editurii Stiintifice si Enciclopedice (1982) si inci
folosita pe larg de profesorii §i cercetatorii romani, ofera o definitie a dominatului
(p- 267): termenul provine din latinescul ,,dominatio”, stipanire, putere absoluta,
reprezentand un sistem de guvernare a Imperiului Roman bazat pe puterea absoluta
a imparatului (dominus). Caracteristicile acestui sistem de guvernare ar fi
urmatoarele: influenta orientala, faptul ca imparatul este singurul reprezentant al
divinitatii supreme, ce dispunea de toate puterile in stat si le exercita fara vreun
control. De asemenea, Senatul 5i Armata nu mai aveau nici o putere politica.

Toate aceste definitii au la baza conceptiile marxist-leniniste referitoare la
oranduirile sociale. Conform acestora, societatea a evoluat de la comuna primitiva/
comunismul primitiv, trecind prin diferite trepte de dezvoltare spre comunismul
modern, forma ultima de organizare sociali. intre acestea, epoca antica a fost
martora evolutiei de la sclavagismul incipient, pand la destrimarea sa §i evolutia
spre sociatatea feudald. Dupa cum afirma N. A. Maschin, ,Caderea Imperiului
Roman de Apus a fost insotita de nimicirea fortelor de productie si de decadenta
culturii, dar in societatea scalvagistad a ultimei epoci a imperiului se pusesera deja
bazele unei noi societdti, societatea feudald, mai progresistd decit societatea
sclavagista™ (sic!).

Se pot observa aici cateva idei caracteristice viziunii marxist-leniniste asupra
istoriei — mai intai, ideea ciclicitdtii istoriei, temd recurentd incd din .Antichitate.
Motorul acestei ciclicitati este insa diferit — el este dat de lupta de clasa, care opune
detindtorii mijloacelor de productie — in cazul nostru, stapanii de sclavi — chiar

¢ C. Daicoviciu (coord.) si colab., Istoria Romdniei, Bucuresti, 1960, Editura Academiei
Roméne, p. XI. ’

7 Ibidem, p. 577.

8 Ibidem, p. 581.

®N. A. Magchin, op. cit. p.423.

https://biblioteca-digitala.ro



3 Despre Dominat 241

acestor mijloace de productie — sclavii. Or, ultimii, prin intermediul luptei de clasd —
reprezinta, in conceptia autorilor mai sus mentionati, motorul pentru evolutia societatii.

Dar si revenim la ,,dominat”. Termenul derivd din latinescul ,,dominus”,
care insemna ,,stipan”. Mai precis, in sfera spatiului privat, ,stipin de sclavi”.
Termenul a cunoscut o evolutie spectaculoasa, trecand din spatiul privat in sfera
spatiului public. Foarte posibil si fi existat aici influente provenite din lumea
elenistica, unde basileus era perceput ca stapanul intregului regat. In spatiul roman,
termenul de ,,dominus” s-a impus destul de greu. Mai intdi, Augustus. Cassius Dio
ne informeazi ci in anul 4 d. Hr., Augustus a fost aclamat de popor ca despotes,
dar a interzis acest lucru'®. Mai tirziu, Tiberius afirma: sunt , dominus” pentru
sclavi, ,,imperator” al soldatilor, ,,princeps” al celorlalti cetiteni''. Afirmatia merita
a fi remarcati, mai ales pentru cd marcheazi conceptia ,,republicani” a lui Tiberius
asupra guverndrii imperiului. Dar lucrurile au evoluat. Nero, intr-un poem pastrat
in ILS, 8794, v. 31, este deja calificat drept: d 100 radvrog kdauov xipiog, inscriptie
probabil databila in anul 67 d. Hr. Cu aceasta, se trece intr-o noua etapia — Domitian.
La Suetonius (Domitianus, 13) se fac referiri la pretentiile imparatului de a fi numit
dominus, este adevirat, doar in corespondenta particulard. Cu toate acestea, in plan
epigrafic, apare deja un amestec ce vizeaza statutul de superioritate al imparatului
fatd de oamenii de rand —- in ILS, 3546, Domitian este calificat drept Augustus
noster, iar in ILS, 6105, drept sacratissimus princeps. Dacé ultimul calificativ face
apel la calitatea supraumani a principelui, ca intermediar intre locuitorii imperiului
si divinitate si ca detindtor al puterii, primul reprezinti un pas inainte spre
calificarea impératului ca dominus. De altfel, Plinius cel Tanar face referiri la
pretentiile lui Domitian de a fi considerat diyus inci din timpul vietii'?. Dupa Emst
Kantorowicz, monarhul dispune de doud corpuri — unul politic, nemuritor s
deasupra vicisitudinilor umane, celilalt omenesc si trecator’. Or, se poate observa
cum in perioada Augustus—Domitian, datoriti in special comportamentului
detindtorilor puterii, se realizeazi o translatie lentd dinspre om spre monarh.
imparatul se transforma treptat intr-un simbol, si asta mai ales datorita perioadelor
dominate de ,les Césars fous”. Deja Vespasian dispunea de o putere mai mare
decit a lui Augustus — in vreme ce ultimul isi primise puterile treptat, primul le-a
primit in bloc, prin lex de imperio Vespasiani (ILS, 244).

Traian, cuceritorul Daciei, merge mai departe. Calificat drept optimus
maximusque princeps (ILS, 6675), el primeste si calificative precum n(oster),
inregistrate epigrafic'*. Mai mult, in corespondenta care s-a pastrat, Plinius

' Cassius Dio, LV, 12.

"' Cassius Dio, LVII, 8; Suet., Tiberius, 27.

2 Plinius, Panegyricus, 52.

n Apud Pierre Bourdieu, Distinction. A Social Critique of the Judgement of Taste, Lon¢ ..,
1994 (1979), p. 72.

1ILS, 1540; 4395.
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Secundus, pe atunci guvernator al Bithyniei, il numeste pe imparat ,,dominus” in
mod frecvent',

Accentul cade pe sacralitatea detinatorului puterii. Totusi, imparatii princi-
patului (pana la Severi) inca ezita a folosi formule deschise de afirmare a autoritétii
lor (precum dominus noster). Primul care realizeaza acest lucru este Hadrian. in
douai inscriptii (ILS, 7196 si 8908) el este calificat drept dominus n. Dispune de
altfel si de alte calificative — maximus prin(ceps)'®; optimus maximusque princeps'’;
optimus's; sacratissimus princeps'" sau Iuppiter Olympius®®. Se remarca faptul ci,
in primul rand, este prima afirmare deschisa a titlului (pentru un imparat) de
dominus noster. Apoi, folosirea de titluri care accentueaza calitatea supraumana a
imparatului. Acesta, ca umbra a divinitatii supreme (in cazul de fata, Iuppiter), este
staipanul locuitorilor imperiului, dupd cum in lumea divina, luppiter este
conducatorul zeilor. Or, calitatea supraumana a impératului este datd in special de
detinerea puterii. Acest fapt il transforma pe imparat dintr-o persoani obignuita,
intr-un intermediar intre locuitorii imperiului §i zei, asemanator sfintilor din epoca
crestina. Detinerea puterii confera un statut superior imparatului, in conformitate cu
care acesta se transforma intr-un personaj quasi-divin. Ultimele cercetari arheo-
logice din Forul lui Traian au dovedit §i faptul ca, in conformitate cu teoria
enuntati mai sus, un templu al lui diuus Traianus a fost ridicat aici inca din timpul
vietii |mparatulu1 in directia sacralizarii puterii imperiale au mers i succesorii
lui Hadrian?>. Epoca Severilor insa urma a se dovedi decisivd pentru preluarea
oficiala a titlului de dominus. Din aceasta perioada dateaza o serie de inscriptii in
care Septimius Severus este calificat drept dominus noster”. De asemenea, sunt
folosite mai multe apelative, precum fortissimus felicissimus (ILS, 426; 429; 458)
sau princeps felicissimus (ILS, 5899; 7204).

De la Caracalla dateaza si combinatii precum imp. Severi Aug. n. fil. (ILS,
9083) sau Augusti n. filius (ILS, 2397; 5899).

Din punct de vedere -epigrafic, titulatura imperiald a perioadei se dovedeste a
fi un amestec intre vechi si nou — alaturi de titluri traditionale precum imperator
Caesar Augustus isi gasesc locul si titluri ca Augustus noster sau dominus noster.

¥ V. corespondenta lui Plinius cu Traian, publicata in Plinius cel Tanar, Opere complete,
Bucuresti: Editura Univers, 1977, tr. Liana Manolache.

S 1LS, 6927.

'71LS, 312; 5947.

"ILS, 6295.

ILS, 6472.

201LS, 320.

2! Cercetat de catre arheologii de la American School in Rome.

2 Acestia au folosit titluri precum: Antoninus Pius; optimus princeps: ILS, 6680; optimus
maximusque: ILS, 273S; sanctissimus princeps: ILS, 6468, omnium saeculorum sacratissimus
princeps: ILS, 6988; M. Aurelius: magni impp. (ipse et Commodus): ILS, 5163; maximi impp. (ipse et
Commodus): ILS, 6640; sacratissimi imperatores (ipse et Verus): ILS, 4052.

B ILS, 428; 9154; 3361; 4424; 430; 3703.
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in cursul secolului al Ill-lea, ultimul isi va face tot mai mult loc in titulatura
imperiald. Mai mult, el se transforma intr-o ,,marca” a detinerii puterii, fiind folosit
frecvent in documentele epigrafice. Un pas important este reprezentat de domnia
lui Aurelianus (270-275), primul care se intituleaza dominus et Deus. impiratii
urmitori doar au preluat acest titlu*,

Odata cu accederea lui Diocletian la putere, titlul se demonetizeaza. Inclusiv
Caesarii sau sotiile imparatilor primesc acest titlu. in plus, perioada post
Diocletian este martora folosirii inca a unor apelative specifice epocii Principatului,
precum titlul de imperator Caesar Augustus. Acest fapt demonstreaza cd domnia
lui Diocletian, contrar parerii traditionale, nu a marcat o rupturi in istoria Romei
antice. Mai degrabd, s-ar putea vorbi de continuitate. De altfel, cea mai mare parte
a reformelor initiate de cétre fondatorul tetrarhiei reprezintd in fapt continuari ale
celor initiate de imparati precedenti. Diocletian doar le-a preluat si dezvoltat. Ideea
fundamentala a reformelor initiate de catre Diocletian a fost evitarea concentrarii
puterii intr-o singurd functie §i, in acelasi timp, asigurarea eficientei in ceea ce
priveste administratia §i armata. Domnia lui nu reprezintd decat finalul unei lungi
evolutii, inceputa in Principat §i accelerata in cursul crizei secolului al Ill-lea. Si,
mai mult, reformele sale au fost continuate de citre Constantin, care desavarseste
stabilizarea statului, greu incercat in cursul tulburirilor din secolul al I1l-lea.

Puterea imperiald a Antichitatii tarzii pastreazd asadar in mare aceleasi
trdsdturi evolutive ca in perioada anterioard. Anume, accentuarea permanenti a
caracterului militar al monarhiei, reliefat de multitudinea de cognomina ex virtute
asumate de imparatii secolului al IV-lea, dar §i sacralizarea puterii imperiale, o
continuare din epoca Principatului, care se accentueazd in antichitatea tirzie.
Fondatorul tetrarhiei a fost initiatorul unor masuri care au transformat decisiv
puterea imperiala. Astfel, sacralizarea evidentd a monarhiei a fost determinata de
asumarea titlului de Iovius de catre fondatorul tetrarhiei, ca si a celui de Herculius
pentru Maximianus®®,

Introducerea ceremonialului de tip elenistico-oriental, in special a acelei
proskynesis, a marcat, de asemenea, sfarsitul unei tendinte care dateazéd inca din
epoca Principatului, anume, accentuarea caracterului sacru al monarhiei. insa

HRIC, V', 264; 299, n. 305-306; V2, 109, n. 841 (Probus); 145, n. 96 si 146, nn. 99-100
(Carus); in inscriptii, Deus in CIL, II, 3832 (Sagunt); VIII, 4877=ILS, 585 (Thubursicum); XI, 556
(Cesena); v. si F. de Martino, Storia della costituzione romana, vol. V, Napoli, 1975, p. 68; la p. 242,
acelagi autor ofera trimiteri pentru ostraka din Egipt, in care deja Nero era calificat drept dominus :au
dominus et Deus.

3 Severus Caesar: ILS, 655;656; Maximin Daia Caesar: ILS, 646; 657; 658; 656; Licinius
Caesar: ILS, 680; 4146; 8940; Constantin Caesar: ILS, 657; 5846; 682; ILS, 710, pentru Fausta; ¢.: I
Constantin, fiii sai au fost numiti si ei dominus noster (inclusiv Dalmatius Caesar).

2 pentru titlul de fouius (Diocleian): ILS, 621; 623; 634; 659; 8930; Maximianus Herculiu
ILS, 622; 623; 634; 659; cea mai timpurie datare pentru atribuirea acestor cognomina, ILS, 617, 1:..
288 d. Hr. V. si Bill Leadbetter, ,«Patrimonium Indivisum»? The Empire of Diocletian ana
Maximian, 285-289", in Chiron, 28, 1998, p. 223.
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acelasi ceremonial a marcat §i o indepartare a imparatului de supusii sai. Aceasta,
pentru cd in cadrul ceremonialului, crearea functiilor palatine legate de aceasta
inovatie (ca magister officiorum, praepositus sacri cubiculi, domestici, cubicularii) a
dus la crearea unui filtru intre imparat si supusii sai. incepand de la Diocletian are
loc un declin abrupt al rescriptelor imperiale adresate particularilor’’, aceasta
marcand faptul ca, chiar daca in teorie puterea imperiala a devenit autocratica, in
practica accesul limitat la persoana imperiala i-a indepartat pe supusi.

Consolidarea birocratiei §i crearea corpului cubicularii-lor a dus la limitarea
efectiva a accesului detinatorului puterii imperiale la decizia politica, influentati de
sciderea numarului informatiilor primite de la functionarii sii, dar si controlul sau,
prin persuasiune, de citre persoanele dispunand de acces direct la persoana imperiala.

in teorie, Principatul s-a transformat in ,,Dominat” in decursul secolului al IV-lea,
la Theodosius I mutatia fiind completa?®. In inscriptii, acest fapt se poate observa prin
tot mai raspandita confuzie intre imperator Caesar §i dominus noster, uneori
ajungandu-se la anomalii de genul d. n. imp. (ILS, 632 — Maximian Herculius; 687,
695 — Constantin), imperator Caesar dominus noster (ILS, 725 — Constans), imp. d. n.
(ILS, 730 — Constantius al Il-lea), d. imp. (ILS, 5696 — Constantius al ll-lea), imp.
Caess. d. n. (ILS, 753 — lulian), dd. principesque [nostri] (ILS, 758 — Valentinian si
Valens), dominus noster imperator Caesar (ILS, 771 — Valens; Gratian), divini
principes domini nostri (ILS, 1256 — Valens, Gratian §i Valentinian al II-lea). Pe
langa aceste titluri, apar o serie de apelative care fac trimitere la sacralitatea institutiei
imperiale: providentissimus imperator (ILS, 5894; — Diocletian 5i Maximian; 8934 —
Maxentius), aeternus Aug. (ILS, 644; 5900 — Diocletian si Maximian; 8938 —
Constantin), gener divi Maximiani felicissimoru(m) impp. (ILS, 671 — Maxentius),
aeternus princeps (ILS, 1234 — Constantius al Il-lea; 5596 — Valentinian al Il-lea,
Theodosius, Arcadius; 799 — Honorius), divini fratres (ILS, 760 — Valentinian si
Valens), aeternus imperator (ILS, 8947 — Valentinian), divini principes (ILS, 1256 -
Valens, Gratian, Valentinian al Il-lea; 5520 — Gratian, Valentinian al Il-lea,
Theodosius), divina stirpe progenitus (ILS, 779 — Valentinian al II-lea), care toate
arata ca detinerea functiei imperiale aduce sacralitatea. in plus, calitatea de semper
Augustus, ca si cea de perpetuus sau perennis, arata ca institutia imperiala aduce cu
sine imortalitatea de esenta divina. Acest fapt este strans legat de cultul memoriei in
mentalitatea romana: in conformitate cu aceasta, un personaj trebuia, prin actele sale,
sd ramana in memoria generatiilor viitoare, dupa cum eroii Antichitatii i in special
eroii fondatori, erau extrem de prezenti in mitologia greco-romana.

Pe langa acestea, calitatea de victor, invictus sau triumphator, foarte des
intdlnite in ‘titulatura imperiald a antichitatii tarzii, erau strans legate de aspectele

R, MacMullen, Le déclinde Rome et la corruption du pouvoir, Paris, 1991, p. 231.
% Gratian a fost ultimul care a utilizat in titulatura imperiala termeni si titluri precum pontifex
maximus, trib. pot., proconsul sau salutatiile ca imperator: ILS, 771.
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militare ale monarhiei’®>. Din acest punct de vedere, detindtorul imperiului era
intotdeauna victorios, pentru cd doar prin victoria impotriva barbarilor reusea
pastrarea stabilitatii.

Observam agadar ci cele douai linii principale de-a l'ungul cérora s-a dezvoltat
institutia imperiald erau sacralizarea si aspectul militar. Aceste directii erau date in
primul rand de pericolul barbar, devenit endemic in Antichitatea tdrzie — aici
trebuind a fi mentionat faptul cd impératul secolului al IV-lea este, inainte de toate,
comandantul armatei, acest fapt rimanand neschimbat pana la Theodosius al II-lea,
cand pietatea crestind a inlocuit valoarea militara a imparatului, prezenta sa
efectivd pe cimpul de lupta pentru obtinerea victoriei nemaifiind necesara.

insa pe lianga acestea, se mentin caracteristicile monarhiei din epoca
Principatului. imparatul inca este pontifex maximus, pana in 379, cand Theodosius
refuza titlul chiar de la accederea la putere, in conditiile promovirii crestinismului
ca religie de stat. Interesantd este mentinerea cultului imperial si in epoca
urmitoare, cand in secolul al V-lea, este mentionatd prezenta flaminilor crestini in
Africa™. In aceeasi ordine de idei, puterea tribuniciani a aparut pentru ultima data
in inscriptii la Gratian (ILS, 771), abia Theodosius I renuntind la ea. La fel, se pare
cd domnia lui Gratian a marcat prezenta ultimelor reminiscente ale Principatului:
ILS, 771 pare a fi ultima inscriptie in care apar titluri asumate de catre principi:
pontifex maximus, tribunicia potestas, salutatiile ca imperator, sau titlul de
proconsul®’. Doar titlul de pater patriae a reusit si se mentina in titulatura
imperiald, regdsindu-se inclusiv la Iustinian (/LS, 832).

Pe langa proclamarea crestinismului niceean ca religie de stat”’, domnia lui
Theodosius a marcat, din punct de vedere al titulaturii oficiale, o rupturd cu
trecutul. Aceasta, pentru ci de la el, titlul de dominus noster apare in inscriptii in

* Titlul de invictus a fost pentru prima data folosit in inscripiii la Commodus, ILS 400; cel de
victor, la Constantin: ILS, 689; 700; 708; 709, cel de triumphator fiind de asemenea utilizat pentru
prima data de cétre acelasi Constantin (ILS, 700: victor ac triumphator).

3 CIL, VIII, 450; 10516 (datare 525); 23045"; v. si Diehl, Inscriptiones latinae christianae,
126 si 387-389; de asemenea, in Gallia, un epitaf crestin descoperit langd St. Gaudens celebreaza
pietatea unui notabil care, flamen imperial al provinciei sale, a acordat plebei o vanitoare in
amfiteatru: Diehl, 391; apud P. Veyne, Pain et cirque, p. 517.

3ILS, 771: ,,domini nostri imperatores Caesares | Fl. Valentinianus pius felix maximus victor
ac triumf. semper Aug., pontif. maximus, | Germanic. max., Alamann. max., Franc. max., Gothic.
max., trib. pot. VII, imp. VI, cons. II, p. p. p,, et | Fl. Valens pius felix max. victor ac triumf. semper
Aug., pontif. maximus, | Germanic. max., Alamann. max., Franc. max., Gothic. max., trib. pot. VII,
imp. VI, cons. I, p. p. p., et | Fl. Gratianus pius felix max. victor ac triumf. semper Aug., pontif.
maximus, Germanic. max., Alamann. max., Franc. max., Gothic. max., trib. pot. III, imp. II, cons.
primum, p. p. p. ...”, descoperit la Roma, datata probabil in 369.

2C Th, XVI, 1, 2 (380); populatia din Orient era obligatd si urmeze confesiunea lui
Damasus din Roma si Petru din Alexandria. A urmat o serie de edicte care au interzis celebrarea
cultelor pagéane sub orice forma: C. Th., XVI, 10, 10 (391): cultul pagén in toate formele sale a fost
interzis la Roma; C. Th., XVI, 10, 12 (392): in toate formele sale, inclusiv privat, cultul pagén a fost
interzis in intreg imperiul, oferirea de sacrificii zeilor fiind pedepsita ca crimen maiestatis.
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mod regulat, in vreme ce imperator Caesar mai apare doar sporadic®. in sciimb,

sunt folosite titluri §i apelative care accentueazi calitatea militara si totodata sicra a

institutiei imperiale: semper Augustus, care a si devenit elementul distinctiv pentru

desemnarea impdaratului in exercitiu®, invictus, victor ac/et triumphator. care

accentueazd caracterul militar al monarhiei Antichitdtii tarzii, dar si apelative

lipsite de orice continut, precum felicissimi ac doctissimi imperatores (in cazul lui

Honorius si Arcadius, ILS, 2949), Augustissimi principes Theodosius et Placidus

Valentinianus rerum domini (ILS, 2950), piissimi dommini (sic!) nostri lustirianus”
et Theodora Augg. (ILS, 831) si care, cu exceptia lui lustinian, tind si3 mascheze

slabiciunea regimului imperial.

Folosirea cognomina ex virtute s-a perpetuat pand la acelasi Cratian
(ILS, 771), Theodosius renuntand la ele pentru mai simplul victor sau invictissimus
(ILS, 2945: victor; 780: invictissimus), care inglobau in fapt toate victoriile imperiale.

O altd ,,marca” a detinerii puterii, identificabild in sursele epigrafice, este
reprezentatd de titlul de Pius Felix. Acesta, intrat in uz de la Commodus, dupd cum
s-a observat deja, a fost folosit de catre imparatii Antichitatii tarzii pana la Iustinian
inclusiv, pentru a marca, pe de o parte, relatia privilegiata cu divinitatea, i, pe de
alta parte, superioritatea conferitd de aceasta relatie, care transpare de altfel si din
folosirea altor titluri, mentionate mai sus. Pietas si felicitas reprezintd valori
fundamentale in relatia detindtorului puterii cu divinitatea (chiar si in epoca
crestind). Dacd in era pagana, pietas facea trimitere la relatia atat cu divinitatea, cat
si cu stramosii, in era crestind conceptul presupune o relatie privilegiata doar cu
divinitatea. Felicitas, in schimb, este un concept legat de tema, atat de raspandita
incepand din secolul al IlI-lea d. Hr., a promisiunii revenirii ,,Secolului de aur” (in
conceptia romana antica, epoca lui Augustus).

Agsadar, in vreme ce secolul al IV-lea a fost martorul inca a folosirii (partial) a
titulaturii oficiale a Principatului, amestecata insd deja cu elemente caracteristice
Antichitatii tarzii, incepand de la Theodosius, existd doua tendinte privind aceeasi
titulatura: pe de o parte, folosirea unor titluri superlative, golite de continut, care tind
sa mascheze slabiciunea puterii imperiale din prima jumitate a secolului al V-lea; pe
de alta parte, simplificarea accentuata a titulaturii, un Leo I, Zeno sau Anastasius
numindu-se simplu d. n.** Ce este de remarcat este persistenta titlului de pater
patriae, folosit in intreg secolul al V-lea si inclusiv de citre lustin si Iustinian®.
Observam agadar céd aceastd autoritate ,,paternd” a impdratului rimane, in pofida
crestindrii statului si structurilor de putere, o calitate fundamentala.

® Imp. Caesar mai apare dupa Gratian doar in ILS, 781 (Gratian, Valentinian al Il-lea si
Theodosius); ILS, 795; 797 — Arcadius si Honorius; 2948 — Theodosius al Il-lea si Valentinian al I11-lea,
fiind insa asociat cu d. n.

 Semper Augustus apare ca desemnand impdratul in exercitiu incepand de la Diocletian, ILS, 631.

ISILS, 810; 811; 812; 815; 5634 : Leo I; 8955: Zeno.

% pentru folosirea titlului de pater patriae de citre lustinian, v. ILS, 832.
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in teorie, puterea imperiala a devenit absoluta. Astfel, imparatul putea
controla politica externa, avand dreptul de a incheia pace sau declara rizboi, dupa
dorintid. De asemenea, putea impune orice taxe dorea si cheltui banii dupd cum
credea de cuviinta. in domeniul administrativ, numea personal functionarii, atit pe
cei civili, cat i pe cei militari §i avea putere de viatd si de moarte (ius gladii)
asupra supusilor sai’’. De asemenea, in conformitate cu sursele juridice, imparatul
este singurul izvor al legii incd din secolul al 11l-lea, ins3, daca dorea si fie un ,,bun
imparat”, respecta aceste legi®".

Cat priveste principiul succesiunii, acesta era in teorie electiv, in fapt ereditar:
accederea la putere era in primul rind determinata nu de acceptul senatului (care,
ca institutie, cidea in desuetudine din sécolul al IlI-lea) sau al Armatei, ci de cel ?l
factiunilor palatine. insa in legatura cu acest fapt, se impun citeva observatii. In
primul rand, trebuie luata in considerare diferenta tot.-mai marcanta dintre Orient §i
Occident. in vreme ce in Occident, persoanele de extractie militara tind sa ocupe
un loc din ce in ce mai important in guvernarea efectivd a statului, in Orient,
functionarii sunt cei care prevaleaza. De asemenea, in Orient, izolarea tot mai
accentuatd a imparatului de supusii sdi a dus in cele din urma la dependenta sa
aproape absolutd de factiunile prezente la curte. in aceeasi ordine de idei, aceste
»grupuri de presiune” nu incearca atat uzurparea deschisa a puterii, cat controlarea
persoanei imperiale. Cu alte cuvinte, puterea imperiald in Orientul roman tarziu
depinde extrem de mult de personalitatea detinatorului acesteia. Daca imparatul
este minor sau are o personalitate slaba, factiunile domind curtea imperiala si
implicit statul. Dacd avem de-a face insd cu un imparat cu o puternicd
personalitate, ca in cazul unui Leo, Zeno sau lustinian, acestia incearca, in primul
rand, s se debaraseze de grupurile devenite prea puternice, fie prin opunerea unei
alte factiuni, al carei reprezentant este chiar imparatul, fie prin anihilarea (chiar
fizicd) a liderului respectivului grup, in speranta cad urmatorul se va dovedi mai
maleabil. Din acest punct de vedere, istoria antichitatii tarzii poate fi caracterizata
ca o lupta perpetua de emancipare a puterii imperiale de sub dominatia factiunilor.

O caracteristica a antichitatii tarzii este legata de tendinta de transformare in
adevarate ,caste” a grupurilor privilegiate (aristocratia senatoriald, birocratia,
armata, clerul). Aceasta, pentru ci apartenenta la ,,caste” ofera diverse imunititi
fiscale i prestigiu, ca si posibilitatea de a dobandi un statut social superior. in acest
context, comportamentul §i personalitatea imparatului devin esentiale in definirea
puterii imperiale a antichitatii tarzii. Caracterul puterii imperiale a devenit tot mai
ambiguu, aceastd ambiguitate permitidnd ingerinta persoanei imperiale in domenii
altadata interzise de aparenta republicana a regimului. Forta militara si sacralizarea
conferitd de detinerea imperiului aduc cu ele posibilitatea ca imparatul sa dispuna
de o putere autocratica, cel putin in teorie. Singura limitare a acestei puteri este
data de autoritatea Bisericii, care s-a transformat intr-un factor hotarator in

7 A. H. M. Jones, LRE, p. 321.
* Ulpian.,, Dig, 1,3, 31.
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controlul puterii statului. Aceasta tine insa de domeniul puterii informale, pentru
ca, in mod legal, Biserica este parte a statului dominat de catre impdrat. Respectul
aratat de cdtre imparat institutiei permite oamenilor Bisericii sa abuzeze de puterea
lor pentru cd, in conceptia crestind, imparatul este parte a Bisericii §i nu stipan al
acesteia. in aceeasi ordine de idei, deferenta puterii seculare fata de cea spirituala
(insd, cu anumite rezerve date de personalitatea detinatorului puterii imperale si a
episcopilor capitalei) duce in cele din urma la un echilibru al puterii intre Stat i
Biserica. Aceasta, pentru ca Biserica ofera fundamentul ideologic puterii s:culare,
amanunt de care ultima trebuie sa {ina seama. i

Un alt aspect care meritd analizat este relatia imparatului cu Amata. In
discursurile imperiale imaginate de catre Ammianus Marcellinus, obsevam o
marcatd deferenta a imparatilor de secol IV fata de membrii ,castei miitare™”.
Aceasta, pentru ci Armata ramane incda un factor important in dobanrdirea si
pastrarea putern in secolul al IV-lea. in urmitorul secol insi, datorita izolarii
imparatului si mai ales reformelor militare initiate in timpul lui Theodosius 1%,
Armata si-a pierdut rolul de ,.creator de imparati”. in mod normal, la accederea
unui nou impérat Armata este inca consultatd, dar numai garzile imperial:*'; ceea
ce conteaza este in fapt acceptul functionarilor palatini, care detin adevarat: putere

in secolul al V-lea, discrepanta dintre autoritatea proclamata a imparstului (in
teorie absolutd) si cea reald devine din ce in ce mai mare®’. Din acest sunct de
vedere, domnia lui lustinian (527-565) reprezintd o anomalie. Adeft, ca si
Diocletian, al traditionalismului (insd nu religios, ci politic), Iustinian, o puternica
personalitate, a initiat o serie de reforme prin care dorea restaurarea imrperiului.
Beneficiind de o serie de generali §i administratori capabili (ca Belisarius, Narses,
loan de Cappadocia, etc.), imparatul a reusit partial restaurarea propusa insa pe
termen lung, reformele iustinianee nu s-au dovedit viabile: aceasta, pentru cé, in
primul rand politica sa autocratica si in fapt novatoare, in ciuda tradmomllsmulm
declarat® , nu a intrunit consensul; apoi, conditiile erau total ostile unei renovatio
imperii. Acest fapt s-a vazut atunci cand, in ciuda politicii externe expansioniste
preconizate, invaziile barbare in Balcani au distrus practic sistemul defensiv de la
Dunire. Din acest punct de vedere, impiratul a fost un visitor. Pentru el, renovatio
imperii trebuia dobandita cu orice pret, ins& acest pref s-a dovedit a fi prea mare
pentru urmasii sai.

Ramane problema inlocuirii termenului de ,,dominat”. in tarile de limba
englezi, se folosesc termenii de ,,Later Roman Empire” sau ,,Late Antiquity”. Daca

¥ V. de exemplu, discursul lui Valentinian imaginat de citre Ammianus, XXVII, 6, 6-9, in
contextul cooptarii Iui Gratian la imperiu; Syn., De regno, 25, mentioneaza cele doua )popoare” din
|mper|u, »Cei cu arme” §i ,,cei fira arme”.

% Mentionata de catre Zos., IV, 27; cf. Em. Demougeot, op. cit., p. 290, anul fiind 380.

“! Pentru rolul garzilor imperiale in proclamarile de la sfarsitul secolului al V-lea, v. G. Dagron,
Empereur et Prétre, p. 80-81 (incoronarea lui Leo I); 85-87 (Anastasius) si 88-89 (lustin ).

*2M. Maas, Roman History and Christian Ideology in Justinianic Reform Legislation, DOP,
‘40, 1986, p. 28; acelagi autor (p. 26) accentueaza spiritul arhaizant al reformelor lui lustinian dupa 530.

o Ibidem, p. 28.

https://biblioteca-digitala.ro



11 Despre Dominat 249

primul termen este tributar conceptiei lui Edward Gibbon, care percepea istoria
romana tarzie ca pe o epoca de decadere de la gloria Principatului (influentat de
teoriile iluministe), ultimul face referire la istoria culturala. Mai precis, istoria artei,
in cadrul céreia arta romana tarzie reprezinta o disciplina diferita de cea prezenta in
Principat. Trasaturile generale ale Antichitatii tarzii sunt date de puternica influenta
orientald, avand drept caracteristici frontalitatea personajelor, reprezentarea detina-
torilor puterii mai mari decét persoanele obisnuite, accentul pus pe simboluri ca, de
exemplu, ochii mai mari in reprezentarea detindtorilor puterii, semnificind
superioritatea acestora fatd de oamenii de rand i, nu in ultimul rind, maretia
sufletului. in Franta si arile vorbitoare de limba franceza, s-a instipanit termenul
de ,Bas-Empire”. Termenul a fost folosit pentru prima data de Charles Le Beau, in
lucrarea sa Histoire du Bas-Empire en commengant a Constantin le Grand, apéruta
in perioada 1752-1817, in 28 de volume. Si aici, ideea este cea a decdderii
imperiului in perioada sa tarzie. in sfarsit, Germania. Aici este folosit termenul de
,»Spatromisch”, legat, din nou, de ideea decéderii imperiului. Dintre acesti termeni,
cel mai adecvat ar fi cel de ,,Antichitate tirzie”. Termen neutru, el nu presupune
nici decaderea statului, nici o transformare revolutionara care ar fi avut loc in
vremea lui Diocletian. Daca ar fi sa privim in istoria artei, am observa ca
Antichitatea tarzie nu reprezintd o perioada distinctd in istoria statului roman.
Transformarile incep incd din vremea Principatului, ajungand la maturitate in
vremea Antichitétii tarzii. Asadar, ideea unui ,,dominat”, epocéd separata in istoria
Romei, reprezinta o conceptie perimata, folosita in mediile stiintifice romanesti
doar din obisnuinta dobandita in urma unei educatii din perioada guvemirii
Partidului Comunist.

Contrar teoriilor marxist-leniniste, istoria nu trebuie perceputd ca lineara,
ruptd din loc in loc de evenimente precum ,instituirea dominatului”, care ar fi
dus la sfargitul Antichitatii (datorita , luptei de clasa a sclavilor”). Istoria ar trebui
perceputd mai degraba in termeni de evolutie, in care diferite planuri — in functie
de perspectivd — evolueaza diferit. Daca istoria politicdi are un anumit curs,
celelalte istorii — economica, sociala, culturald — nu trebuie neglijate. Ele au
evolutii diferite — intr-un fel evolueazﬁ politicul, in altul, istoria culturald. Sunt
timpuri diferite ale istoriei.

Universitatea din Bucuresti
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CONSTANTIN C. PETOLESCU

C. STATILIVS CRITO

O diploma militara (tabella 1) datand din 20 august 127, recent publicata, ne
face cunoscut un nou ofiter roman de rang ecvestru (r. 4-5)":

COH I THRAC SYRIAC CVI PRAEST
C STATLIIVS CRITO

Trecand peste mica eroare de gravare, numele prefectului era C(aius)
Statilius Crito. Fara a intra in amanunte cu privire la istoricul cohortei / Thracum
Syriaca, retinem doar cad la aceastd datd trupa stationa in provincia Moesia
Inferior, asa cum mai rezultd din diplomele militare din | iunie 1252, 20 august
127, precum si din altele ulterioare®.

Prefectul C. Statilius Crito, aflat la prima comanda (praefectura cohortis
quingenariae), este pentru prima data cunoscut in prosopografia militiilor ecvestre.
Numele sdu ne aduce insid in minte pe cel al unui cunoscut personaj, T. Statilius
Critos, medicul imparatului Traian; acesta a fost de asemenea autorul unei scrieri
despre razboaiele dacice, Getica, din care au ajuns pana la noi doar cateva mici
fragmente®.

Medicul scriitor este atestat si pe cale epigrafica. Astfel, este cinstit cu o
inscriptie de corporatia medicilor din Efes (provincia Asia): T. ZTaTi\tov
Kpitwva 1oV dpxlaTpov kai émiTpomov abTokpdtopog Népova Tparavod’.

' Barbara Pferdehirt, Rémische Militirdiplome und Entassungsurkunden in der Sammlung
der Rémisch-Germanischen Zentralmuseums, Mainz 2004, p. 71, nr. 23 (,Fundort unbekannt,
wahrscheinlich aus den Balkanraum™).

2 M. M. Roxan - W. Eck, ZPE, 116, 1997, p. 193-203; AE, 1997, 1772; RMD. IV, 235.

? M. M. Roxan, ZPE, 118, 1997, p. 287-299; AE, 1997, 1780; RMD, IV, 241.

4 C. C. Petolescu, Auxilia Daciae, Bucuresti, 2002, p- 121-122, nr. 56; F1. Matei Popescuy, in ,,Studii
§i cercetri de istorie veche si arheologie™, 52-53, 2001-2002, p. 227-229, nr. 36.

5Bibliograﬁa acestui personaj: F. Jakoby, RE, XI, 1922, col. 1934-1935, nr. §; E. Kind,
ibidem, nr. 7; J. Benedum, RE Suppl. 14, 1974, col. 216 (sursa citatd de Juliane C. Wilmanns, Der
Sanitdtdienst in Romischen Reich, Hildesheim, 1995, p. 76).

® Vezi L. 1. Russu, Getica lui Statilius Crito, in ,,Studii clasice”, 14, 1972, p.- 111-128 (cu toata
bibliografia).

TJOAL 23, 1926, Bbl. 263264 (= SEG, IV, 521; AE, 1928, 94); Louis Robert et Jeanr:
Robent, La Carie. Histoire et géographie historique avec le recueil des inscriptions antiques, tome !.
Le plateau de Tabai et ses environs, Paris, 1954, p. 178, nr. 75.

StCl XL-XLI, 2004-200S, Bucuresti, p. 251-254
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Numele siu a fost intregit intr-o altd inscriptie onorarad de la Heraclea Saltake
(‘Hpdkhea dmd ZalBdkng)® din Caria (aceeasi provincie), ridicata de fiul siu
Statilius Marcianus si de Statilia Critonis (sotia medicului §i mama lui
Marcianus)’. De asemenea, W. H. Buckler (acceptat de L. Robert) a recuno:cut
pe medicul Criton intr-o inscriptie de pe o bazi de statuie a impératului Triian
din anul 115, ridicatd conform testamentului acestui personaj: [€]k Sadnm(g
T.] ZTaTi[Aov KplTwvog To]i yevopévou dpxLaT[pod kai émTpomov kali
¢[{\ov Tob kuplov K[aloapog]'®; pe baza acestei inscriptii, Buckler, accepta de
L. si J. Robert, considera ca Heraclea Salbake era patria lui Crito''.

T. Statilius Crito apartinea unei cunoscute familii de medici din Heraclea
Salbake, din care mai amintim pe 7. Statilius Attalus, medic al impérailor
Antoninus Pius si Marcus Aurelius'?. Se considera ci Statilii din Heraclea Salbake,
unde formau un grup destul de numeros, primisera cetatenia de la un 7. Stati'ius,
poate un proconsul al provinciei Asia (dar neatestat pina acum)"’; unii primiera
chiar demnitatea ecvestra'®. Astfel, inscriptiile mentioneaza trei ofiteri care fsi
indeplinesc militiile ecvestre:

M. St(atilius) Trypho"®: este atestat printr-o inscriptie greaca de la Heraklea
Salbake din epoca lui Hadrian'®: 76 punuetov M. 3.7. Tplidovog, Lepéwg [8]id iov
Tob mpoka[B]yyepdvog ‘HpakAé[oJug kal xelAidpxov [A]eyi@vog (. Acea legio
VII poate fi legiunea VII Gemina din Hispania sau legiunea VII Claudia din
Moesia Superior.

® Pentru numele localitatii, vezi L. et J. Robert, La Carie, 11, 1954, p. 43—46.

% L. et ). Robert, La Carie, I, 1954, p. 178-179.

' w. H. Buckler, JOAI, 30, 1936, Bbl. 5-8; AE, 1937, 85; L. et J. Robent, La Carie, 1l,

p- 167, nr. 49. Titulatura lui Traian, indeosebi cea de-a XIX-a putere tribuniciand a imparatului,
permite datarea inscriptiei intre 10 decembrie 114 §i 9 decembrie 115. De asemenea, referirea la
testamentul lui Crito arata ca acesta nu mai era in viata la acea dati.

L. et J. Robert, La Carie, 11, p. 178 (comentariul la inscripia nr. 75).

2 RE, III A 1 (1929), col. 2186, nr. 11. Vezi L. et J. Robert, La Carie, 11, p. 156-157, 179
(inscriptiile nr. 76 si 77), 220 (monede); vezi si H.-G. Pflaum, Les carriéres procuratoriennes
équestres sous le Haut-Empire Romain, 1, Paris, 1960, p. 300 si nbta 2.

P L. et J. Robert, La Carie, 11, p. 222; H.-G. Pflaum, Carriéres, 1, p. 303, nota 21. Cunoastem
de altfel un numar apreciabil de personalitati de rang senatorial cu acest gentiliciu; vezi: Atti del
Cologuio Internazionale su Epigrafia e ordine senatorio, Roma, 14-20 maggio 1981, 1I (Tituli, 5),
Roma, 1982, p. 916 (indici). Pentru alti Statilii, vezi RE III A (1929), col. 2183-2210, nr. 1-46.

"L.et). Robert, La Carie, 11, p. 396 (index) inregistreaza 24 de Statilii, 1a Heraklea Salbake.

5 H. Devijver, PME, p. 753-754, S 71.

¥ MAMA, VI, 195; L. et J. Robert, La Carie, 11, p. 190, nr. 94. Cf. E. Birley, in Epigraphische
Studien, 8, Bonn, 1969, p. 80.

https://biblioteca-digitala.ro



3 C. Statilius Crito 253

T. St(atilius) Apollinaris'’: apare intr-o inscriptie greaca funerara fragmentara
tot de la Heraclea Salbake's; la inceputul carierei sale, a fost tribun legionar sau
poate al unei cohors milliaria, in continuare prefect al unei trupe de cavalerie, iar
ulterior procurator financiar al Lyciei, Pamphyliei §i Cyprului, pe timpul lui
Antoninus Pius. El a fost identificat cu un T. Statilius Apollinarius, al carui fiu,
T. Statilius Solon, a participat la inceputul domniei lui Hadrian la sarbatorile in
cinstea lui Apollo la Claros".

Un al treilea ofiter, cu numele partial pastrat, . Statiflius. . . . . Jnus®, apare
intr-o inscriptie greaca de la Apollonia Salbake din 129/130 pusi in onoarea
imparatului Hadrian®'; el a fost mai inti prefect al unei cohors Ulpia necunoscute
(poate cohors I Ulpia Galatarum), apoi tribun al legiunii IV Scythica. A fost
identificat cu un Titog Khavbiog ZTtaTiAiog PpovTwiriavog TModia Aukibag
dintr-o alti inscriptie de la Heraclea Salbake®.

Prosopografia militiilor ecvestre inregistreazi inca un numar important de ofiteri
de rang ecvestru purtitori ai gentiliciului Statilius®, provenind din diferite zone ale
imperiului. in cazul lui C. Statilius Crito, prefect al cohortei I Thracum Syriaca din
Moesia Inferioara, cognomenul sau’! ne determina a-l considera inrudit cu medicul
imparatului Traian, fiind foarte probabil originartot din Heraclea Salbake.

ABREVIERI
AE Année Epigraphique, Paris.
JOAI Jahreshefte des Osterreichischen Arch4ologischen Instituts in Wien.
MAMA Monumenta Asiae Minoris Antiqua, I-VIII, Manchester, 1928-1962.
PME H. Devijver, Prosopographia militiarum equestrium quae fuerunt ab Augusto ad Gallienum,
Leuven, I (1976), 11 (1977), 111 (1980), IV (Suppl. I) (1987), V (Suppl. II) (1993).
RE Real-Encyclop4die der klassischen Altertumswissenschaft. Stuttgart.
RMD Margaret M. Roxan, Roman Military Diplomas, 1-1V, London
SCIVA Studii §i cercetari de istorie veche si arheologie, Bucuresti
SEG Supplementum Epigraphicum Graecum
ZPE Zeitschrift fur Papyrologie und Epigraphik, Bonn

" H.-G. Pflaum, Carriéres, 1, p. 298-303, nr. 124; H. Devijver, PME, p. 749-750, S 63.

'® MAMA, VI, 97; AE, 1940, 188; L. et J. Robert, La Carie, 11, p. 163, nr. 40.

191, et J. Robert, La Carie, 11, p- 295, nr. 132; Pflaum, Carriéres, 1, p. 299, nr. 2.

2 H_ Devijver, PME, p. 747-748, S 61).

2 L. etJ. Rabert, La Carie, 1l, p. 276, nr. 151; reprodusa si de Pflaum, Carriéres, 1, p. 299.

2 MAMA VI 118 = Robert, la Carie, I, 1954, p. 169, n. 55. B. Holtheide, T. Statiflius Titi]
filius Pollifa Frontonia]nus, Préfekt der cohors I Galatarum, ZPE, 38, 1980, p. 125-126 (SEG XXX
1980, 1264).

2 H, Devijver, op. cit., I, p. 747-751, S 61-71.

X De altfel, o inscriptie mai mentioneaza i alti purtatori ai acestui nume la Heraclea Salbake:
KplTtwv 'AmoMwviov §i Kpltwy KpiTwvog (L. et L. Robert, La Carie, 11, p. 206, nr. 136).
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C. STATILIVS CRITO

(RESUME)

Un dipléme militaire, datant du 20 aodt 127, récemment publié (voir n. 1),
nous fait connaitre un nouveau officier de rang équestre, C. Statilius Crito, préfet
de la cohors I Thracum Syriaca de I’armée de Moesia Inferior. Son nom (le
gentilice et spécialement son cognomen) évoque celui de T. Statilius Crito,
médecin personnel de I’empereur Trajan et auteur des Getica, des mémoires sur la
guerre contre les Daces. A notre avis, il y avait un liaison de parentéle entre ces
deux personnages; notre C. Statilius Crito provenait sans doute, tout comme le
célebre médecin, de Héraclée Salbake de Carie.

Universitatea din Bucuresti
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ZOE PETRE

LE TRIPTOLEME DE SOPHOCLE
ET LA DATE DU PROMETHEE ENCHAINE

Dés le début de la « querelle du Prométhée », quaestio adhuc uexata, 1’un
des arguments les plus fréquents contre I’authenticité de cette oeuvre est celui de
la présumée dependance du long passage du drame prédisant le voyage d’lo aux
confins du monde par rapport au IV-e livre des Histoires d’Hérodote, le
présupposé de cet argument étant celui que les milieux cultivés d’Athénes— y
compris les poétes tragiques — n’auraient découvert les espaces pontiques au sens
large qu’a partir du milieu du V-e siécle, lors des lectures publiques des Histoires
d’Hérodote : trop tard pour Eschyle, a point pour un successeur essayant de se
parer subrepticement de la gloire posthume du grand poétel.

La vogue de cette contestation, ravivée en 1977 par I’apparition de la
monographle de Mark Griffin, The Prometheus Vinctus, est malntenant en train de
palir, grice surtout aux livres de Suzanne Said et de Maria Pia Pattoni’. I| faut par
ailleurs remarquer que bon nombre de specnallstes (dont, modestement, moi-
méme), ont toujours refusé de se dénombrer parmi ceux que Kltto nommait jadis
ces malheureux ne croyant pas a l'authenticité du Prométhée’. L'un des plus
prestigieux parmi les partisans constants de la paternité eschyléenne du drame,
Giinther Zuntz, a ajouté dans une élegante petite étude des arguments forts en
faveur non seulement de I’authenticité, mais aussi d’une date trés haute du drame.
Zuntz démontre, en effet, qu’un des fragments du Triptoléme de Sophocle reprend
de maniére polémique le passage des errances d’lo du Prométhée Enchainé, en
donnant une version épurée du méme théme du voyage au bout du monde lorsqu’il
évoque le parcours civilisateur du héros eponyme de son drame. Le fragment 597
du Triptoléme, ou Déméter enjoint a son mandataire de bien retenir I’itinéraire
qu’elle lui prescrit en le gravant dans /es tablettes de sa mémoire — ouv &' év
dpevos 8€XToLOL Tous épous Aoyous — est en fait une citation de deux vers du
Prométhée d’Eschyle — ob:...ToU épob..Aéyou. Bupuw Bdher (v: 705) et fv

"Le débat, inauguré par W. Schmidt, Untersuchungen zum gefesselten Prometheus, Tiibingen
Beihtrage 9, Stuttgart 1929, a été puissamment relancé par M. Griffith, The Prometheus Vinctus,
Oxford 1977; id., éd. Aeschyli Prometheus, Cambridge 1983 ; pour la date présumée de
I’« apocryphe » v.surtout M.L. West, The Prometheus Trilogy, JHS 99, 1979, p. 130-148, qui
propose de |’attribuer & Euphorion..

? Suzanne Said, Sophiste ct tyran, ou le probléme du « Prométhée enchainé », Paris 1985 ;
Maria Pia Pattoni, L'autenticita del Prometeo Incatenato di Eschilo, Pisa 1987, auxquels il faut
ajouter F. Stoessl, Der Prometheus des Aischylos als geistesgeschichtliches und theatergeschichtliches
Phdnomen, Stuttgart, 1988.

I H.D.F. Kitto, Greek Tragedy’, Londres 1961, p. 212.

StCI XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 255-270
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éyypadov ov pvhpooilr SélTor Ppevav (v. 789) — que son jeune concurent
combine pour bien signaler son intention polémique’.

Or, le Triptoléme fait partie de la trilogie avec laquelle Sophocle a gagié sa
premiére victoire dans un concours dramatique, en 468 av.n.¢ : Pline I’ Ancien qui
cite la traduction latine d’un vers du Triptoléme pour prouver I’anciennete des
cultures céréaliéres en Italie, ajoute que le drame avait été représenté ante motem
eius (sc. Alexandri Magni) annis fere CXLV, c’est a dire en 468 av.n.é.’' Ce
terminus ante quem situe le Prométhée Enchainé entre la composition des P:rses
en 472 et celle de la trilogie thébaine — Laios—(Edipe—Les Sept contre Théres —
représentée en 467. La démonstration de Zuntz me parait irréfutable, et rejont la
datation proposée par Stoessl a partir de la date approximative (470—460) le la
hydrie attique conservée au Musée de Boston, dont la figuration — le roi Inichos
chassant sa fille Io de I’ Argolide et Hermes terrassant le monstre Argos — poirrait
bien étre inspirée des vers 665-681 du drame®. Du drame d’Eschyle car
I’ensemble de la contestation de la paternité eschyléenne se réduit en fait a ’idée
que le texte serait trop « modeme » et devrait imposer une date de composition
postérieure a la moitié du V-e siécle. Or, si une date antérieure a la représen:ation
du Triptoléme en 468 est démontrée, Ie probleme de I’authenticité n’a plus desens,
et il ne s’agit plus d’expliquer les particularités du drame par une date tardive,
mais bien de suivre en quelque sorte le mouvement inverse de celui qui a été
imposé a I’exégése modemne par la re-datation des Suppliantes, et de iendre
compte de cette « modernité » du Prométhée a une date précédant toutes les autres
oeuvres connues d’Eschyle a I’exception des Perses.

Une de ces particularités est, comme je viens de le mentionner, celle de
I’évocation des lointains territoires des confins entre I’Europe et I'’Asie. La
description des vastes espaces déserts ou le Titanide expie sa générosité envers les
mortels, et surtout la longue et passionnée tirade de Prométhée prophétisant
I’itinéraire des errances d’lo, avec ses repéres mi réalistes, mi fabuleux, occupent
des centaines de vers du drame et témoignent d’une fascinante découverte de
I’immensité de I’oikoumene. )

Ce méme théme de la découverte a vol d’oiseau des espaces inconnus sera
repris presqu’immédiatement par Sophocle, qui I’exploite encore mieux dans son
Triptoléme, dont le protagoniste survole I’espace que Prométhée ne fait que voir de
son regard prophétique. Le char plus « fonctionnel » de Triptoléme, tiré par des
dragons ailés, peut bien étre, au demeurant, une autre reprise épurée— et
polémique — du Prométhée, avec les deux chars qui assurent une entrée en scéne
des plus spectaculeuses aussi bien pour le chaeur des Océanides que pour leur péere
Okeanos, sans cependant jouer un réle dramatique a proprement parler.

*G. Zuntz, deschyli Prometheus, HSCP 95, 1993, p. 107111 ; — Toutes les dates mention-
nées dans mon étude se rapportant aux Vi-e et V-e siécles av. n. &., j’ai renoncé a charger le texte qui
suit de I’indication correspondante.

5 Plin. NH 18.65 - S. TrGF 1V, fr. 600, p. 448.

¢ F. Stoessl, op. cit., p. 53-54.
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Méme si la chronologie haute du Prométhée Enchainé — qui est, a mon avis,
incontestable — continuera a étre contestée, la date du Triptoléme reste assurée, ce
qui prouve bien que I’intérét des poeétes athéniens et de leur public pour les
espaces lointains du Septentrion et des plaines de I’Asie précéde de quelques
décennies les lectures athéniennes du 1V-e livre des Histoires; rapporter donc a la
seule ceuvre d’Hérodote la géographie tragique des steppes pontiques ne tient qu’a
un préjugé.

Traditionnellement, en effet, la recherche modeme oppose la géographie
mythique des récits merveilleux a I’essor d’'une premiére géographie descriptive,
dans une logique du progres inéluctable du mythe a la raison. Affrontés et
s’excluant réciproquement, les vieux récits et la nouvelle science se livreraient un
combat dont I’issue serait prévisible : le logos triomphe, le mythe se réfugie dans
le conte merveilleux et enfantin. Eschyle, le précurseur des sophistes, aussi bien
que Sophocle, I’ami d’Hérodote, ne sauraient trouver la matiére de leur géographie
tragique ailleurs que dans les sungrapheis des logographes.

Or, a y regarder de plus pres, ce trajet est celui, platonicien, d’une évacuation
de I’imaginaire au-dela des frontiéres de la cité parfaite. Ce n’est nullement le vrai
trajet d’une pensée qui n’exclut rien, mais qui, au contraire, bricole sans arrét des
images successives de I’oikouméne en employant tout ce qui lui tombe sous la
main — observation par autopsie, récit merveilleux, mensuration d’arpenteur,
astronomie et astrologie — pour reconstruire une représentation de I’inconnu qui
doit étre d’abord significative, et non pas exacte a tout prix.

Lorsque les premiers navigateurs de langue et de culture grecque
parcouraient des mers presque inconnues pour fonder sur leurs bords de nouvelles
cités, lorsque les Milésiens longeaient la cote du Pont Axeinos pour y fonder Istros
ou Olbia, guidés par I’Apollon des colons, Archegetes, par le dieu des nouvelles
terres, Aiguieus, par les chants de I’Odyssée et d’Hésiode, le seul outil intellectuel
dont ils disposaient était cet amas de récits trés divers. lls recomposaient leurs
découvertes a partir de ces « mythes », dans une méme logique - polysémique,
structurée par des oppositions binaires, équivalant le lointain, I’étranger et
I’étrange, ce qui était éloigné avec le jadis de leur propre passé tout aussi
mystérieux que les espaces liminaires vers lesquels ils voguaient.

Ces premiers récits et leur descendance ne seront jamais oubliés lorsque des
ouvrages descriptifs en prose, des périples et des cartes s’ajouteront, a partir
du Vl-e siecle, a ce savoir hérité. Au contraire, dirais-je: la premiére oeuvre
descriptive, celle d’Hécatée de Milet, portait le titre de Periodos Ges, mais ce
méme titre désignera par la suite aussi bien des cartes trés schématiques, telle celle
d’Anaximandre, que des poémes mythologiques évoquant les Harpies ct les
Griffons, voisins des Arimaspes et des Skiapodes.

Je crois donc qu’il nous faut abandonner la lecture diachronique qui f: i
remplacer le mythe par la raison, et comprendre mieux comment, dans |’épaisst .
des tissus sociaux et culturels du monde grec, ces deux niveaux s’associent,
s’entrecroisent, s’affrontent parfois, mais pas toujours, et surtout pas de fagon
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programmatique, en produisant une image du monde qui est une représentation, et
non pas une reproduction du réel.

A mon avis, le fait que deux grands poétes aient exploité dans deux tragélies
presque contemporaines le méme théme d’une exploration du monde doit
témoigner d’un fait culturel sensationnel a I’époque, par exemple de la diffusion a
Athénes d’une ou de plusieurs oeuvres narratives, en vers ou en prose, décrivant
pour la premiére fois les grands espaces au-dela du Pont Euxin. Les meillzurs
candidats connus seraient a cette date les Arimaspées attribuées a Aristée de
Proconnése, ou bien les poémes de Phérécyde de Syros — repris peut-étre par
I’athénien omonyme, ami de Cimon, avec lequel on le confondra souvent. Quelle
qu’aient été cependant ces oeuvres, qui s’ajoutaient d’ailleurs a la Periodos ges
d’Hécatée, d’ou aussi bien Eschyle que Sophocle tireront des informations pour
d’autres drames, I’explosion de cet intérét pour des lointains espaces des corfins
du monde répond sans doute a la nouvelle perception que les Athénens,
brusquement projetés, avec la fondation de la Ligue maritime, vers des horizons
inconnus, acquiérent de |’oikoumene : fascinés par la diversité des nouveaux
mondes qui s’ouvrent soudain devant leurs yeux, ils accueillant avec passion aussi
bien les récits merveilleux que les écrits des Ioniens qui les avaient précédés dans
ces contrées mystérieuses, et qui développaient le riche folklore des peirata gaies,
de ces confins septentrionaux du monde ou des blonds Arimaspes et des griffons
ailés cotoient les Scythes nomades, les Amazones et les Hyperboréens, heureux
comme les dieux immortels dont ils étaient les commensaux attitrés. Le
Prométhée, et le Triptoléme se partagent ces sources, dépositaires d’un savoir
commun du jadis, et qu’Hérodote a son tour reprendra tant6t pour en rélater la
substance, tantot pour la corriger avec une connaissance plus précise de la
géographie réelle de ces mondes lointains.

Si la fagon dont Eschyle racontait ces débuts du monde dans son Prométhée
est assez familiere aux exégétes modernes de la géographie et de I’anthropologie
mythiques, le drame de Sophocle n’est mentionné qu’en passant, car son état
fragmentaire’ ne permet d’habitude qu’une bréve référence au héros Triptoléme et
aux mystéres d’Eleusis. Or, j’ai essayé de démontrer ailleurs® que le Triptoléme
offre en fait une riche matiére a reflexion, en partant d’un élément qui est
d’habitude considéré comme marginal, ou méme ignoré complétement, mais qui
nous offre, en fait, une clé essentielle pour la reconstitution des péripéties du héros
d’Eleusis — et, partant, de la vision de I’oikouméne dont témoigne cette premiére
oeuvre de Sophocle.

Le fragment 604 (Radt) du Triptoléeme contient la premiére mention connue
de I’ethnonyme des Getes : pour exemplifier les génitifs en -wv dont traite son

’S. fr. 596-617a Radt.

8 Zoe Petre, L 'immortalité du roi Charnabon, in Fatetele istoriei. Existente, identitdfi, dinamici.
Hommage a St. Stefdnescu, Bucarest 2000, p. 395406, texte repris et largement amplifi¢ dans mon
volume Practica nemuririi. O lecturd criticd a izvoarelor grecegti referitoare la gefi, lasi 2004.
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opuscule, le grammairien Hérodien cite le vers kai XapvaBavTos, 0s MeTav dpxet
Td viv, et (le pays) de Charnabon, qui régne maintenant sur les Gétes’. En soi,
cette mention prouve que, pour Sophocle aussi bien que pour ses contemporains,
les pays lointains des bouches du Danube et, plus loin encore, des steppes
pontiques, n’étaient plus peuplés par les seuls Galactophages et Abioi de 1’épopée,
mais commengaient a avoir une identité plus précise dés les premiéres années
d’apres la deuxiéme guerre médique.

Certes, on pourrait répliquer que le fait que Sophocle avait entendu parler
des Geétes ne prouve pas qu’Eschyle avait entendu parler des Scythes aux maisons
tressées en osier. Cependant, si, pour nous, la Thrace septentrionale est bien
distincte du pays des Scythes nomades et archers, il n ’en était pas autant pour les
Anciens : un érudit scholiaste des Argonautiques d’Apollonios de Rhodes cite le
Prométhée Délivré d’Eschyle pour avoir affirmé que les habitants du pays
mythique des Hyperboréens se trouveraient entre le pays des Thraces et celui des
Scythes'® — de ces terres scythes que le Prométhée Enchainé qualifie d’dvripoTor,
Jjamais labourés''. Eschyle projettait donc déja une carte imaginaire des peirata
gaies a mi-chemin entre la géographie et le mythe, et qui supposait un continuum
pré-culturel ou se confondaient des altérités multiples. Au-dela des immenses
progrés de I’enquéte historique et anthropologique de I’époque hellénistique et
méme des expériences directes que la conquéte romaine offrira au savoir,
I’imaginaire anthropo-géographique de 1’Antiquité, d’Eschyle et de Pindare a
Poséidonios, a Lucien de Samosate, a Arrien, reste tributaire de cette vision ou les
différentes hypostases de I’Etranger sont en fait interchangeables'?. Si Sophocle
avait entendu parler des Gétes en 468, il est tout aussi vraisemblable qu’il avait
entendu aussi parler des Scythes que mentionnait a la méme époque le Prométhée
de son contemporain plus agé, et le méme raisonnement vaut pour Eschyle.

Mais ces déductions peuvent aller beaucoup plus loin si I’on accepte la
reconstitution du Triptoléme suggérée jadis par Schoenenfeld dans sa dissertation
de 1886 sur les lexicographes anciens", et que j’ai développé dans le livre que j’ai

%S. fr. 604 (Radt). Le nom propre Charnabon est considéré généralement comme authentique:
D. Detchev, Die Thrakische Sprachreste, 2-e éd. Vienne 1974, p. 534, en propose un sens dérivé de
char- ou chari— , I’équivalent thrace de I'indo-européen gor, chef de guerre (cf. anc. perse kara, goth.
harjis. 11 serait donc possible qu’il s’agisse, en fait, d’un titre royal que des Grecs auraient pris,
comme il leur arrivait souvent, pour un nom propre. Rien ne nous interdit, par ailleurs, de penser a un
vrai prénom royal a étymologie propitiatoire. .

19 A . fr. 330 Mette = Schol. Ad Apoll. Rh. 4. 282. — Eschyle fait mention du pays des Scythes
non seulement dans son Prométhée Enchainé (v. 2, 417, 709), mais aussi aux v. 728 et 818 des Sep,
161 des Choéphores et 703 des Euménides, ainsi que dans les fragments 328a et b, 329 et 330 Mette
provenant du Prométhée Délivré. Quant a la Thrace, il en fait le décor de ses drames perdues d:s
Edoniens, des Bassarides, peut-étre aussi de son Thamyris — fr . 71a, 73 et 171 Mette respectivement
Pour I’ensemble de ces problémes v. Edith Hall, Inventing the Barbarian: Greek Self-Definitinr
through Tragedy, Oxford 1989.

'""A. PV 708.

12 70e Petre, Practica nemuririi, cit., p. 240-248 et 362-382.

" W. Schoenenfeld, De léxicographis antiquis qui rerum ordini secuti sunt questiones
precursorie, (Diss. Bonn), Hanovre 1886, p. 118.
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consacré récemment a I’examen des sources grecques concernant les Gétes'.
Schoenenfeld proposait de reconstituer le Triptoléme a partir du fragment cité par
Hérodien et d’un récit d’Hygin I’Astronome, le seul auteur ancien, a jart
Sophocle, a mentionner le méme roi géte du nom de Charnabon.

En effet, dans les Astronomiques, Hygin raconte la dramatique histoire ¢ la
constellation du Porte-Serpent, Ophiouchos, ou en latin Anguitenens, jadis un roides
Gétes, Charnabon, ennemi de Triptoléme. Voici le texte d’Hygin'’ : Ophiuchus, que
nos écrivains ont appelé le Porte-Serpent, se trouve au-dessus du Scorpion, tewant
dans ses mains un serpent qui l'enlace autour de la taille. Selon la plupan, il
s ‘appelle Charnabon et était le roi des Gétes qui habitent la Thrace. 1l exerg¢ason
pouvoir a la méme époque ou, pour la premiére fois, les semences des céreales
furent confiées aux mortels, pense-t-on. Car Cérés, comblant les hommes de ses
bienfaits, placa sur un char attelé de dragons Triptoleme, dont elle avait é¢ la
nourrice (c’est lui qui fut, le premier de tous, dit-on, a se servir d’une roue pow ne
pas retarder sa course), et elle lui donna !’ordre de parcourir le territoire de tow les
peuples en distribuant les semences, pour leur permettre ainsi qu’a lzurs
descendants de s’éloigner de la vie sauvage. Arrivé chez le roi des Getes, dont nous
avons parlé plus haut, il fut d’abord regu par lui selon les lois de I'hospitalité. Puis,
surpris dans un guet-apens, non comme un étranger bienfaisant, mais comme un
ennemi des plus cruels, lui qui s'apprétait a prolonger la vie d’autrui fuillit bien
perdre la sienne. Car sur I'ordre de Charnabon, un de ses dragons fut tué, pour
empécher Triptoléme, qui avait flairé les préparatifs d’un guet-apens, d’esgérer
trouver un secours dans son char, mais Cérés survint, rendit son char au jeune
homme spolié, y attela un autre dragon, et elle infligea au roi, pour son entreprise
criminelle, un chdtiment peu ordinaire. Selon le récit d’Hégésianax, Cérés, pour en
imposer le souvenir aux hommes, représenta au ciel Charnabon tenant dans ses
mains un dragon, et destiné a paraitre sa victime. Il avait mené une vie si cruelle
qu’il trouvait le plus grand plaisir a se donner la mort.

“y. supra, n. 8.

' Hygin., Astronomie, 11, 14, 1 (la traduction! ainsi que le texte que je cite ici, appartiennent a
André le Beuffle, éd., Hygin, Astronomie, (Coll. ...G. Budé), Paris, Les Bellcs Lettres, 1983. Voici le
texte latin: Ophiuchus. Qui apud nostros scriptores Anguitenens est dictus, supra Scorpionem
constitutus, tenens manibus anguem medium corpus eius inplicantem. Hunc complures Carnabonta
nomine dixerunt Getarum, qui sunt in Thracia, regem fuisse: qui eodem tempore rerum est potitus
quo primum semina frugum mortalibus tradita esse existimantur. Ceres enim cum sua beneficia
largiretur hominibus, Triptolemum, cuius ipsa fuerat nutrix, in curru draconum conlocatum (qui
primus omnium una rota dicitur ' usus, ne cursu moraretwr) iussit omnium nationum agros
circumeuntem semina partiri, quo facilius ipsi posterisque eorum a fero uictu segregarentur. Qui
cum peruenisset ad eum quem supra diximus, Getarum regem, ab eo primus hospitaliter acceptus ;
/deinde/ non ut beneficus aduena et innocens, sed ut crudelissimus hostis insidiis captus, aliorum
paratus producere, suam peene perdidit uitam. Carnabontis enim iussu cum draco unus eorum esset
interfectus, ne cum Triptolemus sensisset insidias parari, curru presidium sibi constituere sperarelt,
Ceres eo uenisse et erepto adulescenti currum, dracone altero subiecto, reddidisse, regem pro coepto
maleficio poena non mediocri adfecisse. Hegesianax enim dicit Cererem memorice hominum causa
ita Carnabonta sideribus figurasse manibus tenentem draconem ut interficere existimetur. Qui ita
uixerat acerbe, ut iucundissimam sibi conscisceret mortem.
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Le texte d’Hygin a, sans aucun doute, le rythme d’une tragédie, et, en dépit
de I’abandon ou I’hypothése de Schoenenfeld semble avoir sombré, je ne vois
vraiment pas d’objection solide a y identifier un résumé du Triptoléme de
Sophocle'®. Cette reconstitution me semble d’autant plus vraisemblable que la
survivance de deux traditions tout a fait indépendantes 1’une par rapport a I’autre,
mais associant toutes les deux le méme nom étrange d’un roi barbare, Charnabon,
a la saga de Triptoleme, est tout a fait improbable.

Au début présumé du drame, Triptoléme rencontrait sans doute un Messager
qui lui disait sur quel rivage il se retrouvait — ce qui correspond au vers cité par
Hérodien. A partir de la, I’action devait suivre les lignes esquissées par le récit
d’Hygin : la rencontre avec Chamabon et |’apparente hospitalité du roi géte
pouvait bien donner lieu a une scéne ou le jeune héros civilisateur racontait ses
péripéties le long du chemin déja parcouru a vol d’oiseau — ou plus exactement de
dragon ailé — avant d’arriver au royaume des Getes. La perfidie de Chamabon
provoquait ensuite 1’affrontement des deux héros, avec Triptoléme en danger de
mort et sauvé in extremis par I’apparition de Déméter, dea ex machina assurant le
salut de son ambassadeur et la défaite du roi barbare. Suffoqué par le dragon de la
déesse, tel un autre Laocoon, Chamabon mourait en défiant ses adversaires
humains et divins. La scéne finale du drame, ou Triptgléme reprenait son voyage
aérien, pouvait bien donner lieu aux instructions de la déesse lui signifiant qu’il
devait bien les graver dans les tablettes de sa mémoire. Alternativement, on
paurrait présumer aussi, comme on le fait d’habitude, que ces ordres étaient
impartis au protagoniste a son départ, ce qui reviendrait a supposer que Déméter
apparaissait deux fois, tout au début ainsi qu’a la fin de la tragédie, ce qui ne serait
pas impossible, mais personnellement je parie sur un seul coup de théatre final.

Quoi qu’il en soit, I’essentiel reste que le Triptoléme mettait en scéne, tout
comme le Prométhée Enchainé, des espaces inconnus jusqu’alors et un temps pré-
politique dont la fin était marquée par I’avénement de la culture du blé, trait
essentiel de la civilisation de ces « mangeurs de pain » que sont les hommes
grecs'’. Je me demande s’il ne faut pas retrouver la une autre divergence lourde de
signification entre les deux poétes, dont I’un fait de I’habileté artisanale et du feu
prométhéen le seuil entre la préhistoire et I’histoire politique de son humanité,
tandis que, pour I’autre, ce seuil est dépassé dés que les hommes deviennent des
mangeurs de pain, labourant la terre et se nourrissant des fruits sacrés de Déméter.
Il est vrai que, dans la reconstitution du drame de Sophocle que je propose,
I’espace lointain s’étendant au-dela des terres jamais labourées des Scythes n’était
qu’une sorte d’annexe du monde tout aussi sauvage et cruel du Gete Charmabon.
Mais, si nous partons de I’hypothése d’un Triptoléme en polémique avec le

'8 Cf. aussi I’autre Hygin, Fables, 147.5 ; j'ai developpé amplement ce sujet dans mon livre
Practica nemuririi, p. 21-70.

P, Vidal-Naquet, Valeurs symboliques de la terre et du sacrifice dans |'Odyssée, Le
Chasseur Noir, Formes de pensée et formes de société en Gréce anciennej, Paris 1983, p. 39-68.,
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Promeéthée d’'Eschyle, il faut en conclure que le jeune Sophocle réussissait un vrai
tour de force en reprenant a sa maniére le schéma du Prométhée — celle d’un heros
arrivé dans un lointain pays inconnu et jetant de la un regard ailé sur des espzces
encore plus éloignés et étranges — et en prouvant bien connaitre la géographie
tragique de son adversaire, dont néanmoins il arrivait a déplacer vers d’aures
horizons le centre d’intérét.

Le Triptoléme n’accusait aucun dieu d’injustice, mais, au contraire,
condamnait le refus de la religion de Déméter. Car c’est d’un refus qu’il s’agit
dans I’histoire de Chamabon : le roi ne feint d’accepter I’initiation que Triptol:me
lui offire que pour essayer de le tuer traitreusement, par la ruse d’un guet-apens,
prouvant ainsi, a rebours, combien les lois qui gouvernent la société ordonnée des
hommes sont solidaires de leur état de cultivateurs et de mangeurs de pain et ce la
piété que ce statut leur impose. Le défi transgresseur de Chamabon, qui refuse
toute regle d’une vie civilisée, ne semble pas avoir, comme c’est le cas de la
perfidie du Polymestor d’Euripide — autre roi thrace insouciant des lois de
I’humanité — la cupidité pour mobile. Charmabon n’est pas un traitre avide d’or, il
est le porte-parole d’un monde qui, mis en présence du choix entre I’état sauvage,
naturel certes, mais anarchique et défiant toute loi, et la culture, choisit d'étre
barbare et de le rester.

Les risques de ce refus violent des dons de Déméter sont énormes. Les
Arcadiens dont Pausanias raconte Ihistoire'®, négligeant la Déméter Noire de
Phigalie, s’étaient vus condamnés a retomber dans un état sauvage que le Gete
Chamabon ne veut pas quitter, et que I’oracle delphique décrit ainsi : Arcadiens
azanes, mangeurs de glands, ... seuls vous connaissez pour la deuxiéme fois la vie
nomade, seuls vous retournez au régime sauvage.. Déo (Déméter) vous avait
déchargés de 1’élevage, elle a fait de vous de nouveau des bergers au lieu de lieurs
de gerbes et de mangeurs de gdteaux...Elle fera bientét de vous des gens qui se
mangent les uns les autres et se repaissent de leurs propres enfants. Situé aux
confins séparant le monde de la culture et les steppes des nomades, les Gétes de
Charnabon, voisins aussi bien des Galactophages que des Androphages — c’est a
dire a mi-chemin entre le refus absolu de la viande et I’exc€s cannibale — hésitent
tragiquement entre la nature inhumaine et la vraie civilisation des hommes.

Dans la géographie tragique d’Eschyle, le pays de Charnabon était voisin
du mystérieux pays des Hyperboréens. C’est un pays bienheureux — Eschyle
toujours fait allusion au bonheur proverbial des Hyperboréens'® — ou les Muses,
nous apprend Pindare, sont chez elles, c’est aussi un lieu de féte perpétuelle ou
les hymnes entonnés par les chaurs de jeunes filles, le chant plaintif de la lyre et
le haut son des flutes font toujours résonner les cieux, pendant que le dieu,
entouré de son peuple aux cheveux pris dans des résilles en or, festoie
Joyeusement. Ni la maladie, ni I’'horrible vieillesse ne se mélent a cette race

’

® Paus.7,42,6-7; vF. Hartog, Le passé revisité, « Le temps de la réflexion », IV, 1983, p. 165.
' A. fr. 73 Mette.
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sacrée, vivant toujours loin du souci et des guerres, en contournant la juste
rangon du sort®®, c’est a dire la mort.

Cette Utopie septentrionale est donc, tout comme le Pays du Soleil*', une
terre imaginaire des morts bienheureux, commensaux du dieu Apollon vivant une
vie éternelle de liesse, a I’abri du malheur, des guerres, de la maladie et de la
vieillesse. Au seuil d’un trépas qu’il attend avec une sérénité souriante, c’est en
pensant a ce pays des Bienheureux que dira Socrate la joie sans pareil du chant
des cygnes merveilleux d’Apollon Hyperboréen??. Mais c’est aussi un pays
d’inventions culturelles, une terre de I’Apollon architecte, dieu des rythmes :
I’archétype du temple apollinien, I’édifice tout en plumes collées avec du miel, est
une merveille d’ingéniosité qui ne doit rien a la pesanteur. Léger comme les
plumes, on dirait presque un projet de temple, un contour, une idée plus qu’une
batisse, défiant la lourdeur des pierres et le dur travail des magons que toute
construction comporte, mais qui n’est pas le lot d’Apollon, dieu du projet ordonné
et habile, dieu de la lyre qui fait bouger par miracle les pierres que d’autres que lui
doivent charrier a la sueur de leur front — Poséidon, par exemple et ses enfants, les
Cyclopes, ou bien Zéthos, le frére primitif, fort comme un beeuf, du héros Amphion,
qui, lui, au contraire, sait, tout comme le dieu, batir de fagon miraculeuse et sans
effort au son de son instrument magique®.

L’offrande délienne des Hyperboréens n’est cependant pas une offrande
miraculeusement artisanale. Faite de couronnes de paille tressée et de gerbes de
blé, c’est une offrande essentiellement agraire, qui semble au premier abord plus
appropriée a Déméter qu’au dieu oraculaire de Delphes et de Délos. C’est sans
doute I’aspect solaire d’Apollon, qui met en rapport le Solstice d’hiver et le
Solstice d’été, le pays des morts et les céréales, substance de vie pour les mortels
mangeurs de pain, qui préside a ces offrandes. Mais le contraste entre cette
contrée solaire de la profusion du blé et le sombre refus des fruits de la terre
labourée qui fait la substance du Triptoléme tel que Hygin nous le raconte est
des plus saisissants.

Sans doute, Sophocle reprenait-il ainsi les thémes mythiques faisant de la
Thrace un seuil entre la culture et la nature sauvage et d’une humanité encore trop
jeune pour se situer au juste milieu, comme les vrais hommes — qui sont,
évidemment, les hommes grecs, mangeurs de blé et mortels. La Thrace des mythes
était comme une Forét des Ardennes du monde antique, couverte de foréts
sombres, parsemée des prés fleuris, le pays d’un temPs révolu ou les dieux
frayaient avec des jeunes et beaux mortels des deux sexes’

2 pj. P. 10, 34—44.

1. Gemnet,

22p|. Phaid. 85 b.

B Zoe Petre, Trophonios ou l'Architecte, « Studii clasice » 18, 1978, p. 23-37.

24Zoe Petre, Practica nemuririi,cit. ainsi qu’en frangais ead, Les Thraces dans les mythes
grecs: entre le Méme et |'Autre, « Cahiers roumadins d’Etudes Littéraires » 1987,1, 411 et Les

Thraces et leur fonction dans l'imaginaire grec, « Annales de I'Université de Bucarest », Série
Histoire, 40, 1991, 6-16.
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Dans I'oeuvre de Sophocle, les Thraces sont loin d’étre absents : rappelons
son Térée, rappelons aussi son Thamyris, car, pour les deux drames, le poéte
déplace délibérément des mythes ayant leur origine en Gréce dans ce décor
nouveau, qui est celui du monde septentrional et imaginaire d’'une Thrace encore
sauvage. Térée le Mégarien, par exemple, devient pour Sophocle un roi thrace, ce
qui transfere ses violences, sexuelles ou autres, dans un monde polygame et violent
par nature. De la définition ambivalente d’un état pré-politique du monde
septentrional et de ses territoires, de ce lieu transitoire, avoisinant la Gréce des
cités d’un coté et I’au-dela hyperboréen de I’autre, Sophocle aurait donc fait
ressortir surtout les dangers qui guettent a mi-chemin entre la nature et la culture.
Son antihéros Charnabon incarme ce qu’il y a de pire dans cette double image des
limites thraces de 1I’oikoumeéne : la duplicité — témoin d’un état -liminaire, mais
aussi d’une déplorable perfidie; la violence traitre, le défi des lois de I’hospitalité
et méme le défi des dieux. Sa métamorphose - il devient Porte-Serpent comme
d’autres mécréants deviennent lycanthropes — prouve combien labile encore est le
statut humain de ces marches du monde. Refusant la civilisation, Charnabon
bascule vers un temps des monstres, assimilé au dragon qui met fin a sa hubris et
rappelle ainsi aux hommes les risques mortels de I’excés.

La fin méme de ce héros duplicitaire est double, du moins d’apres Hygin, car
la métamorphose astrale dont le frappe Déméter se double d’une mort qu’il se
donne lui-méme en jubilant. Le suicide est, on le sait bien, un motif qui hante
Sophocle dans plusieurs de se drames, Aias en téte”. 1l faut signaler, par ailleurs,
que, peu de temps avant la date de composition du Triptoléme, un suicide
dramatique et spectaculeux avait sans doute frappé [Iimagination des
contemporains, et notamment celle des Athéniens qui en étaient responsables :
c’est le suicide de Boges, le satrape perse vaincu par Cimon a Eion. Hérodote
racontera la fin grandiose et tragique du Perse : Quand il ne resta plus rien a
manger dans la place, il fit élever un immense biucher, il égorgea ses propres
enfants, sa femme, ses concubines et ses serviteurs, et les livra aux flammes, puis,
du haut des murs, il éparpilla dans le Strymon tout I'argent qu’il y avait dans la
ville; apreés quoi il se jeta lui-méme dans les ﬂammeszﬁ.

Peut-on mettre en rapport la scene finale du Triptoléme avec I’épisode
dramatique du siége d’Eion? D’apres Plutarque, il le faudrait bien, car ce serait
grace a Cimon, et notamment au prestige qu’il devait a sa victoire d’Eion, que le
Triptoléme de Sophocle aurait obtenu son premier prix. En effet, raconte
Plutarque, lorsque Sophocle, alors jeune encore, s'inscrit pour la premiére fois
dans un concours avec ses drames, |’archonte Apsephion, voyant la rivalité et

5 Zoe Petre, La représentation de la mort dans la tragédie grecque, « Studii clasice :» 23,
1985, p. 23-55 ; Elise P. Garrison, Attitudes towards Suicide in Ancient Greece, TAPA 121, 1991,
p. 1-34.

% Hdt. 7. 107, trad. André Barguet, in Hérodote. L enquéte 11, texte présenté, traduit et annoté
par A.B., Paris, Gallimard, 1964 (Coll. « Folio ») ; I’histoire sera bri¢vement reprise par Plutarque,
Cim. 7.2.
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11 Le Triptoléme de Sophocle et la date du Prométhée Enchainé 265

l'attitude partisane qui dominaient les spectateurs, ne tira pas au sort les juges,
mais, comme Cimon et ses collegues stratéges étaient arrivés pour faire les
libations rituelles, ne les laissa pas se retirer, mais les obligea a préter serment et
a siéger comme juges du concours, d’autant plus qu'ils étaient dix, un par chaque
tribu. Alors le concours devint plus animé que jamais, en raison du haut prestige
des juges. Puisque Sophocle y gagna le premier prix, on raconte qu’Eschyle,
profondément blessé et au comble de l'indignation, ne s’attarda par la suite que
peu de temps a Athénes, s’en allant ensuite furieux en Sicile, ou il finit ses jours et
fut enterré prés de Géla®'.

A partir de cette derniére phrase, dont I’inexactitude est avérée, puisque
Eschyle ne quittera définitivement sa cité d’Athénes que dix ans plus tard, ce
passage de la Vie de Cimon est d’habitude vite expédié comme anecdotique. Il
nous faut cependant remarquer d’abord que Plutarque fait une distinction nette
entre la scéne du concours dramatique de 468, ou des détails précis, a commencer
avec le nom de I’archonte, sont diment consignésn, et la phrase sur I’exil
volontaire d’Eschyle, introduite par un Méyetatr des plus sceptiques®. En ce qui
concéme I’histoire méme du concours, je ne vois pas quelles raisons nous feraient
douter de I’essentiel, c’est a dire d’une relation privilégiée entre le jeune Sophocle
et Cimon : le mécénat exercé systématiquement par le fils de Miltiade est si bien
connu qu’il est inutile d’hésiter a ajouter le nom de Sophocle a la liste, déja
longue, de poétes et d’artistes qui I’entouraient dans ses années de gloire™.
Plutarque le savait bien, puisqu’il cite, immédiatement apreés I’épisode concernant
Sophocle, des détails a propos du poéte lon de Chios, un autre protégé des plus
connus du Philaide. Au demeurant, le souvenir d’une désignation a tel point
exceptionnelle des juges du concours pouvait bien rester gravé non seulement dans
la mémoire des Athéniens, mais aussi dans des écrits de cette époque, accessibles
par la suite a Plutarque.

Il n’y a rien d’invraisemblable dans ses remarques sur |’agitation du public,
excité par la ¢iloveikia, la passion des rivalités partisanes qui animent non
seulement les compétiteurs, dont on soupgonnait bien I’adversité, mais aussi leurs
publics respectifs, comme dans une bataille de I"'Hernani athénienne. Les Grenouilles
d’Aristophane nous rappellent que les concours de théatre étaient des vraies
batailles littéraires. Il est vrai que, dans la comédie d’ Aristophane, Sophocle refuse
dignement le concours ou Eschyle et Euripide s’affrontent, mais il ne faut pas, je
crois, prendre au pied de la lettre cette idéalisation discréte du personnage et faire

*Plut. Cim. 8.7-8.

2 Ibid., 8. 7. 4, cf. Marm. Par. 56.

 Ibid. 8. 8. 2 sqq.

%0 C'est P. Amandry, Sur les épigrammes de Marathon, in ®EOPI A, Festschrift fiir W.H. Schuchar. -
Baden-Baden, 1960, p. 1-8, qui a lancé le théme de la propagande culturelle du cercle de Cimc:
v. P. Vidal-Naquet, La tradition de !’hoplite athénien, Le Chasseur Noir, cit, p.134; id., I’
énigme a Delphes, ibid., p. 381-407 ; Zoe Petre, Eschyle, Salamine et les « Epigrammes ae
Marathon », « Revue Roumaine d’Histoire » 17, 1978, 327-336.
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de la pugnacité d’Eschyle ou de la hargne d’Euripide une exception, en vertu 4’un
préjugé vieillot présupposant une amitié obligée des grands esprits reconnaisant
mutuellement leur excellence. Une pointe de malice somme toute assez méprisinte
envers Euripide couve derriére le jugement critique attribué par Aristote a 1’ateur
des deux Oedipes® : si, dans I’atmosphére hautement agonistique des concours de
théatre athéniens, Sophocle pouvait bien, en fin de carriére, regarder de haut son
compétiteur plus jeune, il aurait bien pu, a ses débuts, attaquer avec hardiesse son
plus grand rival de I’époque, Eschyle, alors a son akme.

Une adversité entre Cimon et Eschyle, enfin, est tout aussi vraisembhble,
dans le contexte général des luttes politiques et idéologiques des années *60 di Ve
siecle, car il y a mainte raison pour supposer qu’Eschyle n’avait aucune sympathie
pour la politique dynastique de Cimon. Les Perses déja développaient le théme du
monarque irresponsable puni par Zeus Barus Euthunos, le Lourd Exactew de
Comptes, et semaient le doute envers toute transgression des limites entre I’ Asie et
la Grece, que les dieux eux- memes avaient posé sur le Strymon, précisément a ou
Cimon allait déployer ses efforts’’. Pendant ces années d’affrontement et de cébat
qui étaient les prodromes des réformes — cruciales pour la radicalisation
démocratique d’Athénes — d’Ephialte le Prométhée Enchainé brossait le po-trait
haut en couleurs de Zeus Tyran qun pouvait bien suggerer aux Athéniens une
critique de Cimon, puisqu’il n’a cessé de la suggérer a maint exégéte modeme™
La polémique de Sophocle débutant avec le Prométhée de son grand predecesseur
pourralt donc confronter non seulement deux visions poétiques différentes, mais
aussi deux visions divergentes de la cnte

" Arist. Poet. 47: Sophocle disait que lui-méme créait ses personnages tels qu'ils devaiert étre,
tandis qu 'Euripide les créait tels qu'ils étaient ; v.Manfred Weidhom, Twin Stars: The Anxiety of Sibling
Rlvalry between Literary Titans, « Papers on Language and Literature », 40. 2004, 2, p. 199-221.

2Zoe petre, Gold in Aeschylus’ Persae, « Annales de 1'Université de Bucarest », Série
Histoire, 28, 1979, p. 61-71 ; ead. Eschyle, Salamine, cit. ; Nicole Loraux, La voix endemllee Essai
sur la tragédie grecque, Paris 1999, pp. 63-77 ; Edith Hall, Inventing the Barbarian, pp. 76-79 ;
ead., Asia Unmanned: images of victory in classical Athens, in ). Rich & G. Shipley, edd., War and
Society in the Greek World, Londra 1993, pp 108-133 et ead., Aeschylus’ Persians, Warminster 1996,
p.5-7; T. Harrison, The Emptiness of Asia: Aeschylus’ Persae and the History of the Fifth Century,
Londra 2000. — Pour le Strymon comme limite de I’Asie v. N.M. Horsfall, Aeschylus and the Strymon,
« Hermes » CII, 1974, pp. 503-505 ; Serena Bianchetti, I/ confine Europa-Asia in Eschilo, « Sileno »,
X1V, 1988, pp. 205-214 ; B. Lincoln, Death by Water, Strange Events at the Strymon (Persae 492—507)
and the Categorical Opposition of East and West, CPh 95, 2000, pp. 12-20. — Eschyle reprendra
d’ailleurs avec force le théme du dynaste responsable dans les Suppliantes, en pleine bataille
d’Ephialte pour ’euthunia : Zoe Petre, Le décret des « Suppliantes » d’Eschyle, « Studii Clasice »
24, 1986, 25-32.

Suzanne Said, Sophiste ou tyran, cit. ; F. Stoessl, Prometheus, cit. supra, n. 2.

“ Le toumnant politique et institutionnel des réformes d’Ephialte est fortement marqué dans la
recherche contemporaine: v. notamment P. Lévéque et P. Vidal-Naquet, Clisthéne I'Athénien. Essai
sur la représentation de l'espace et du temps dans la pensée politique grecque de la fin du Vie siécle
a la mort de Platon, Paris 1968, p. 120-121 ; P. Rhodes, The Athenian Boule, Oxford 1972 ; id., A
Commentary on the Aristotelian Athenaion Politeia, Oxford 1981 ; M. H. Hansen, Athenian
Democracy, Oxford 1991 ; A.H.Sommerstein, Sleeping safe in our beds : stasis, assasination, and
the Oresteia, in J.H. Molyneux, éd., Literary Responses to Civil Discord, Nottingham 1993, p. 1-17 ;
T.E. Rihill, Democracy Denied. Why Ephialtes Attacked the Areopagus, JHS 115, 1995, p. 87-98.
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Les aventures de Triptoléme aux limites du monde thrace peuvent bien
parler, en fait, des aventures thraces de Cimon. Rappelons d’abord que le
sanctuaire d’Eleusis, dont le Triptoléme exaltait le prestige, occupe une place de
choix dans le programme constructif de la propagande cimonienne, puisqu’il fait
’objet d’un effort massif de restructuration et d’agrandissement pendant ces
mémes années de gloire du Philaide®. Le stratége athénien, qui est, en 468, au
comble d’une gloire qu’aucun désastre ne vient encore ombrager, venait justement
d’assurer a sa cité des territoires nouveaux, tout en parachevant, par la conquéte
d’Eion et d’Amphipolis, le projet de contrdle de la route du blé pontique inauguré
au temps des Pisistratides par ses aieux. Tel un autre Triptoléme, il aurait ainsi
confirmé aux Athéniens les dons de Déméter et porté les bienfaits de la civilisation
dans des contrées jusqu’alors sauvages, en y affrontant mille dangers, mais en
rentrant en héros a Athénes.

Cette héroisation de Cimon s’accorde bien avec I’ensemble des opérations
idéologiques dont il est le bénéficiaire, et peut expliquer au premier abord le choix
d’une Thrace lointaine et mystérieuse comme décor d’un drame disant
I’affrontement entre la civilisation et la barbarie. Assez proche de la Thrace de
Cimon pour en héroiser les victoires, assez loin du présent cependant, dans le
temps et dans I’espace, pour projeter dans I’imaginaire les exploits du fils de
Miltiade, le royaume de Charmabon — lieu tragique ou, refusée, la culture avait
failli s’arréter — était bien choisi pour rendre hommage au héros du jour.

Si Sophocle voulait rappeler aux Athéniens les hauts faits qui avaient assuré
la gloire de Cimon, le défi hautain du satrape perse Bogés et son grandiose suicide
pouvaient bien lui servir d’appui, tout en justifiant peut-étre aussi le choix d’une
contrée peu connue par ailleurs, celle des Gétes. Car, dans le récit d’Hygin, le
suicide du roi Charnabon est évoqué d’une maniére assez singuliére : qui ita
uixerat acerbe — écrit-il en conclusion de son histoire — ut iucundissime sibi
conscisceret mortem. Cette étrange joie est, sans aucun doute, un double défi:
insolence d’un criminel qui prive la déesse de son repentir, insolence du mortel
aussi, qui conteste la valeur exemplaire de la mort comme chatiment, en niant ainsi
le critére essentiel qui distinguait les hommes et les dieux.

L’expression de Hygin semble faire écho a une phrase de Pomponius Mela
qualifiant les Getes de feri ac paratissimi ad mortem parce qu’ils ont |’étrange
habitude de plaindre les nouveaux-nés et de féter la mort de leurs®. Mela reprend

BG. Mylonas, Eleusis and the Eleusinian Mysteries, Princeton 1961, p. 84107 ; T. Leslic
Shear Jr., The Demolished Temple at Eleusis, in Studies in Athenian Architecture, Sculpture, and
Topography presented to Homer Thompson, Princeton 1982, p. 128-140.

% Mela 2.2.18 : Quidam (sc. Thraces) feri sunt ac paratissimi ad mortem, Getae utique.
Itaque lugentur apud quosdam puerperia natique deflentur, funera contra festa sunt, et ueluti sacra
cantu lusuque celebrantur.
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dans ce passage une tradition qui avait fait fortune pendant toute I’ Antiquité, celle
d’un peuple septentrional d’origine thrace — parfois les Gétes, parfois d’autres
tribus avoisinantes — dont le trait distinctif le plus saillant est celui de célébrer les
funérailles comme une féte joyeuse. Cette tradition, qui rejoint d’ailleurs une
vieille sagesse gnomique des Grecs eux-mémes, attestée dés Hésiode®’, est parfois
indépendante, parfois, au contraire, identifiée aux pratiques d’immortalité des
Getes dBavaTifovTes. Hérodote, par exemple, qualifie invariablement les Gétes de
praticiens d ‘immortalité®, Tétar ol dBavatifovTes, avec une épithéte formu-
laire de type homérique, assigne la coutume des funérailles joyeuses aux Trauses,
dfavaTifovTes eux aussi comme leurs voisins les Gétes, mais fait une distinction
nette entre ceux-ci, pratiquant les sacrifices humains pour Salmoxis comme un rite
d’immortalité spécifique’, et les Trauses qui sont d8avaTiCovTes en célébrant
des rites funéraires joyeux. Pour Hellanicos (ou plut6t I’épitomateur anonyme des
Barbarika Nomima cité par les lexiques)w, cette liesse funéraire rituelle sont la
conséquence des initiations pythagoriciennes dispensées par Zalmoxis aussi bien
aux Gétes qu’aux Crobyzes et aux Térizes, qui d@avaTifovat, pratiquent les rites
(zalmoxéens) d’immortalité de cette insolite maniére. Beaucoup plus tard,
Pomponius Mela reprendra le méme théme des funérailles joyeuses pour I’at-
tribuer aux Gétes, mais sans aucune mention de Zalmoxis®'.

On peut déduire de I’ensemble de ces témoignages que la tradition des
funerailles a rebours circulait déja avant Hérodote au sujet des Thraces du Nord.
Au demeurant, I’épithéte hérodotéenne des Gétes, oi dbavaTtifovTes, appartient
elle aussi, de toute évidence, en tant que qualificatif formulaire, a un savoir
commun de vieille date et qu’ Hérodote avait recueilli chez des prédécesseurs®.
Est-il impossible de penser que Sophocle avait déja lu ou entendu, en 468, des
récits concernant [|’attitude paradoxale envers la mort attribuée aux Gétes
aBavaTifovtes —des récits qu’Hérodote, de son c6té, allait reprendre, clarifier et
systématiser par la suite? Fasciné peut-étre déja par le théme du suicide, qu’il fera

3" Hes. Fr 377 M.-W., et Hesiodus natales hominum plangens gaudet in funere, cf. aussi
Theogn., 425-428 ; Empedocle, D.-K. B 118 ; v. D. Asheri, Herodotus on Thracian Society and
History, in Giuseppe Nenci et Olivier Reverdin, éd., Hérodote et les peuples non grecs, Entreitiens
...Hardt, Vandoeuvres-Geneve 1990, p. 149, 167.

%8 Cest ainsi que, sur les traces de I’étude fondamentale d’l. Linforth, O/ AGANATIZON'TES:
(Herodotus IV. 93-96), CPh, 13, 1918, p. 27, nous propose F. Hartog de traduire en frangaiis ce
participe, (Le Miroir d’Hérodote. Essai sur la représentation de l'autre, 2-¢ éd., Paris 2001, p. 171-172)
se référant non pas a des croyances, mais a des pratiques rituelles d¢’immortalité.

3 Hdt. 4.94.1 : dbavarifouor 8¢ TéVBe TOV TpbTOY, Cf. 5.5.

% Hellanikos, FgrHist4, F73. Le fragment, habituellement attribué entiérement & Hellamicos,
comprend en fait une insertion postérieure qui ajoute aux deux citations, I’'une d’Hellanicos, I'autre de
Mnaséas de Patrai, une réference anonyme aux curieuses funérailles attribuées aux Crobyses et aux Térizes.

1 Mela, 2.2.18.

2 Hdt. 4. 93-96, cf. 5.5.
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sien dans des oeuvres ultérieures, Sophocle a investi son personnage de ce supréme
défi a sa condition mortelle aprés avoir pris connaissance de ces nébuleuses
traditions, qui lui ont probablement suggéré le choix du pays des Gétes pour y
mettre en scéne le suicide du roi Charnabon défiant ses adversaires humains et
divins a la fois. La sauvage jubilation suicidaire de son anti-héros pouvait ainsi
opposer une croyance autre et des pratiques barbares d’immortalité fondées sur le
mépris insolent de la mort & I’immortalité pieuse que les initiations éleusines de
Déméter promettaient. Sa sombre joie a se donner la mort — ce qui veut dire, en fin
de compte, le mépris des seuls vrais immortels, les dieux de la Gréce — entrainant
son anéantissement final rehaussait, par contraste, la valeur civilisatrice et la vérité
essentielle des mystéres grecs.

Vaincu par le héros attique du blé et par la déesse des champs labourés,
Charnabon prouve par sa seule existence que le conflit entre la Gréce des héros
civilisateurs et un monde (encore) hors la loi qui guette, sous un masque
« hellénisé », aux limites spatiales de la cité, devient un théme récurrent dans le
drame attique dés le début des années 60 du V-e siécle. Les tragédies, ces
« expériments a haut risque », comme les appelait Froma Zeitlin®’, mettent en
scéne toutes les figures possibles de I’altérité, définissant au repoussé en quelque
sorte, et dans des situations extrémes, I’identité grecque, et plus précisément
athénienne, telle qu’elle est congue par les poeétes tragiques. La découverte des
« Thraces intérieures » du monde de la polis, des dangers de la violence qui couve
sous le mince glacis de la civilisation politique, passe, plus que nous le dit le
corpus classique des tragédies parvenues jusqu’a nous, par I’étude des paradigmes
multiples de I’altérité chargés d’ambivalences et lieux privilégiés de communication
des Grecs avec leur propre passé pré-politique™.

En revenant au point de départ de notre enquéte, il me semble que, si I’on
veut bien prendre en considération les arguments que je viens d’énoncer au sujet
du Triptoleme de Sophocle, on s’apergoit mieux comment le Prométhée Enchainé
d’Eschyle s’inscrit dans le développement du théatre tragique athénien, dans les
courants de pensée et dans les débats — poétiques autant que politiques — de I’age
de Cimon. Ajoutons cependant que, méme si lI’on refuse d’emblée toute
reconstruction hypothétique du Triptoléme de Sophocle, il n’en reste pas moins
que la mention du roi géte Charnabon est en soi une preuve du fait que les milieux
cultivés athéniens n’avaient pas attendu Hérodote pour s’intéresser aux lointains
espaces pontiques et a leurs confins danubiens. Que les poétes tragiques aient
glané des récits plus ou moins fabuleux a propos des Scythes — qu’Eschyle

“>Froma 1. ZEITLIN, Euripides’ Hekabe and the somatics of Dionysiac Drama, « Ramus »
20, 1990, I, p. 57

44 Zoe Petre, op. cit. supra, n. 20 ; Edith Hall, Inventing the Barbarian, cit ; P. Vidal-Naquet,
La démocratie grecque vue d'ailleurs, Paris 1990.
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mentionne souvent — ou des rois légendaires des Thraces — dont Sophocle évoque
les violentes péripéties*’ — dans les souvenirs de voyage ou dans les écrits des
premiers logographes, dans I’Arimaspée ou chez I’un des deux Phérécyde, il nen
reste pas moins qu’ils découvrent soudain, dans le décennie qui suit la deuxiéne
guerre médique, les contrées encore mystérieuses des bouches du Danube et, plus
loin encore, des steppes pontiques. Le Prométhée d’Eschyle, tout comme le
Triptoléme de Sophocle, témoignent de la fascination que ces espaces liminares
exercent dés cette époque comme lieu de découverte, comme lieu aussi de
projection dans I’espace et dans le temps d’une image de I’Autre qui resera
pendant des siécles I’antonyme par excellence de la cité grecque.

Université de Bucarest

“ Pour Eschyle, les occurrences sont citées supra, n. 10 ; Sophocle fait des Scythes le cheeur
d’un drame homonyme, fr. 546—552 Radt, et les mentionne aussi aux fr. 427, 473 et 473a et 707. Les
fr. 473 et 473a, provenant du drame Oinomaos, évoquent les Scythes sauvages qui scalpent leurs
ennemis, mais toutes ces occurrences sont d’habitude attribuées a I'influence des Histoires
d’Hérodote. Or, si I’on part des sources présumées du Triptoléme, cette filiation devient moins
impérative. — Comme le Triptoléme, les deux autres drames certainement thraces de Sophocle ne
survivent, 4 part leurs titres, que par quelques fragments — les fr. 236a—245 du Thamyras et les fr.
581-595b du Térée.
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DAN SOLCAN

SUR LE PROLOGUE DE L’EUTHYPHRON DE PLATON (2a-5c¢)

Les prologues des dialogues platoniciens ont souvent un réle fonctionnel bien
précis : ils nous livrent des informations qui aident a comprendre la suite des
débats, en nous faisant lire le texte dans une certaine perspective. Le prologue de
I’Euthyphron constitue, dans ce sens, une preuve aussi convaincante que possible.
I occupe presque le quart du dialogue' et présente amplement, et avec une
préoccupation singuliére des petits détails, deux cas particuliers qui orienteront la
discussion sur la piété. Je traiterai dans ces pages ‘du décor, des cas de Socrate et
d’Euthyphron, et de la distribution des personnages.

LE DECOR

Les premiers mots du dialogue (Ti vewTepov... yéyovev..., 2al) font voir la
surprise d’Euthyphron : Socrate a quitté son espace familier, propice a I’entretien
philosophique (8taTpLf1), 2a2) et se trouve devant le Portique royal’. Ce passage
nous rappelle le début de I’Apologie : le Lycée mentionné dans I’Euthyphron,
I’agora et les comptoirs des marchands dans I’4pologie (17c8-9), représentent pour
Socrate le cadre de ses conversations habituelles; en revanche le siége de
I’ Archonte-roi et le tribunal sont des espaces étrangers au philosophe et au débat
philosophique.

Les deux oeuvres sont d’ailleurs des oeuvres consécutives d’apres la
chronologie dramatique des dialogues’. La surprise d’Euthyphron, qui n’arrive pas
a associer la personne de Socrate a une affaire litigieuse (2a3-4, b1-2), renvoie aux
circonstances assez difficiles a comprendre du procés et de la condamnation du
philosophe. En fait, la discussion imaginée dans I’ Euthyphron (qui a lieu en dehors
du Portique) représente le dernier épisode dans une série de confrontations
évoquées par le passage de I’4pologie 2 1b-22e, qui raconte I’examen des prétendus

' 11 constitue le prologue platonicien le plus long par rapport aux dimensions du texte tout entier.
2 On sait, grice A Aristote, Const. Athén., LVII 2, que les accusations d’impiété tcnalent ala
Jundlctlon de I’Archonte-roi.

? Diogéne Laérce, 11l 61-62, mentionne que certains exégétes (il nomme Aristophane le
grammairien) ont distribué des dialogues au nombre de 15 en trilogies. Conformément au critére de la
continuité dramatique, I' Euthyphron et I’Apologie font cortége au Théétete (a la fin duquel Socrate se
met en route vers le Portique royal) dans la quatri¢me trilogie. Le Criton (discussion en prison) et le
Phédon (dernier débat et mort du maitre) suivent, dans la cinquieéme trilogie, I'Euthyphron et
I’Apologie (placés dans la quatri¢me) et complétent la liste des quatre dialogues dits « apologétiques »
(cf. 111, 58 : conformément a une autre classification, ces dialogues forment une tétralogie a part).

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 271-286
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connaisseurs. En effiet, le procés dont traite I’ Apologie n’est pas I’occasion dun
débat philosophique proprement dit, mais la conséquence dramatique 1les
confrontations antérieures ; ensuite, les dialogues Criton et Phédon présenent
des discussions entre des amis. Par conwraste, le « spécialiste » que veut itre
Euthyphron représentera 1’image fidele du faux connaisseur qui subit (sans résutat,
comme dans d’autres cas) I’é\e'yxos socratique. Socrate va démasquer, une fois de
plus, I’ignorance tenue pour la science, et Platon a voulu que la dernére
confrontation de ce genre traitait de la piété. Il convient d’insister sur ce fat :
examiner ce qu’est la piété signifierait, pour I’auteur, éclairer les motivations du
proces et faire justice a son maitre. L’ Euthyphron développe donc le sujet de la
piété dans un contexte qui permet I’examen critique de cette notion.

SOCRATE ET SON CAS

Ayant probablement a I’esprit son propre cas’, Euthyphron s’intéresse
d’abord non a I’accusation portée contre Socrate, mais au nom de I’accusatur.
Platon met ainsi en discussion le personnage de Mél€étos, qui sera trés présent cans
le prologue. On verra, en effet, que la présentation du cas de Socrate se fait par
rapport aux attitudes de deux personnages, Mélétos d’abord, ensuite Euthyphron.

Mélétos est caractérisé comme véos ... kai ayvws (2b8) ; Euthyphrox ne
le connait point (2b12), et Socrate lui-méme le connait assez peu (2b7) ; enfin, son
physique est assez désagréable (2b10-11).

Cette image plutot défavorable contraste apparemment avec les éloges qui
suivent. Sans répondre directement a la question d’Euthyphron : « de quoi peut-il
t’accuser ? », Socrate décrit Mélétos comme un homme savant (go¢os, 2c5) qui
posséde une connaissance généralement applicable : il sait comment on corrcmpt
les jeunes gens et qui sont ceux qui les corrompent (2c3-5). En comprenant
(xaTi8wv®), grice a cette connaissance générale, que Socrate corrompt les jeines
gens du fait de son d’ignorance (dpaia), il décide d’accuser celui-ci devant lacité
(2c5-8). Posséder la connaissance d’une chose tellement importante (TogoiTov
mpdypa, 2c3), fait remarquable en soi (oU ¢avlov, 2c3), signifie aussi poLvoir
s’exprimer en véritable homme politique (2c8-d1). Mélétos prendra soin des jeunes
gens d’abord, puis des gens plus agés, et sera pour la cité la source des plus
nombreux et grands biens (MAeloTwv kal peyloTwv ayaddv aitios, 3a3-4).

Platon sait suggérer beaucoup en peu de lignes. Notons que Mélétos est
crédité d’une connaissance d’ordre général (il sait comment on corrompt les jeunes
gens) qui lui permet d’identifier un cas particulier (Socrate corrompt les jeunes

* Euthyphron est aussi impliqué dans un procés (2a) dont I’élément de surprise est constitué
par la personne de son adversaire (4a).

5 Le méme verbe est utilisé a la fin du prologue (5c7), toujours en rapport avec Mélétos : «il m’a
pénétré profondément », « il a bien compris ce qui se passe avec moi...» .
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3 Sur le prologue de I’ Euthyphron de Platon 273

gens) et d’agir en connaissance de cause. |1 est question ici de trois éléments d’un
schéma qui doit assurer I’action correcte ; c’est précisément ce type de schéma que
Socrate voudra imposer a Euthyphron comme condition pour pouvoir juger
ensemble le caractére pieux ou impie des actions. Ainsi, il assume que Mélétos se
guide dans son action (donnée comme correcte pour I’instant, car Socrate n’essaie
point de se disculper) exclusivement d’aprés ses connaissances (générale : con-
naitre X, et particuliére : reconnaitre des instances de X)°. A ces connaissances
Socrate oppose son dpadia, seule responsable de sa faute envers les jeunes gens’.
Les mauvaises intentions, les intéréts personnels sont exclus d’une discussion qui
veut faire ressortir nettement I’opposition entre la connaissance, cause des actions
correctes, et |I’ignorance, cause des actions fautives.

Jusqu’a quel point faut-il prendre au sérieux ce que Platon nous dit dans ces
passages ? D’abord, il faut le croire quand il parle de la corruption des jeunes gens
comme d’une affaire « d’aussi grande » importance. Socrate était réputé pour avoir
beaucoup de jeunes disciples. Dans I’Apologie, il affirme les avoir influencés
positivement (33c-34b) et il demande a Mélétos de reconnaitre I’importance qu’il
faut assigner a I’éducation de la jeunesse (24c-d). De méme, le Lachés montre que la
préoccupation chez Socrate de I’amélioration des jeunes gens était bien connue
(180c, cf. Charmide 156a). Ainsi, agir dans un domaine d’une telle importance
réclame, en vérité, des connaissances propres a éviter des conséquences graves. On
comprend ainsi I’intérét de Platon pour le probléme du savoir, qui est distingué des
aspects tenant des motivations subjectives. Posséder une connaissance est chose trés
remarquable ; cette connaissance est d’autant plus nécessaire a ’homme politique ;
I’action politique fondée sur la connaissance constitue la source des plus grands biens
pour la cité — toutes ces affirmations de Platon peuvent étre prises au pied de la lettre.

L’ironie des passages en question consiste bien sir a attribuer cette
connaissance a Mélétos. Ce faisant, Platon a voulu créer un personnage en quelque
sorte semblable a celui d’Euthyphron, le « connaisseur », et anticiper ainsi une
opposition qui se fera jour au long du dialogue. La vraie opinion que Socrate se fait
sur son accusateur se trouve dans I’ 4pologie : en 23c, 25b, 26b, Mélétos est accu..e
d’avoir simulé le plus grand intérét pour des choses dont il ne s’est jamais soucié’.

® Les gestes supposent des motivations, qui peuvent avoir des raisons différentes. Socrate exclut
délibérément des motivations de Mélétos tout intérét personnel et lui attribue un but noble : vouloir agir
correctement. L’ironie est évidente, et I'’4pologie (23¢) reconnait en Mélétos un représentant de ceux qui
sont devenus, en subissant '€ \eyxos socratique, les ennemis personnels du philosophe.

" La discussion sur I’ignorance renvoie a I’argumentation de I'Apologie (26a) ol Socrate
s’efforce de prouver que, s’il est coupable de corrompre la jeunesse, il le serait a titre involontaire.
L’argumentation est fallacieuse, mais la conclusion qu’on peut tirer de 1a — que nul ne tait le mal
volontairement —, se retrouve dans d’autres dialogues platoniciens, et non seulement dans ceux dits
« socratiques » (voir les Lois, 860d7 : « C’est donc involontairement que paraitrait faire son injusticc
Iinjuste... », trad. A. Diés).

¥ Cf. le méme jeu de mots entre le nom de Mélétos et le verbe « se soucier » dans I’ Euthyplron

(émperéopat, 2d2, 3a3). 1l constitue I'une des fagons dont Platon souligne la portée ironique de ses
affirmations.
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Dans I’ Euthyphron, I’auteur obtient un bel effet en contrastant les connaissances de
ce jeune inconnu et I’ignorance du vieux philosophe’.

Qu’il comprenne ou non I’ironie de Socrate, Euthyphron est d’un autre avis
sur le cas en discussion. 1l soutient qu’accuser Socrate d’avoir corrompu la
jeunesse signifie commettre une injustice (adikelv) et nuire (kakovpyelv, 3a8) a la
cité. Et cela, car Mélétos s’est attaqué des le début a ce que la cité a de meilleur
(@’ ‘Eotias dpxeobar'®, 3a7-8). Cette affirmation est digne d’intérét, car elle
évoque ce que Socrate affirme au sujet-de sa propre personne dans I’4pologie : il
n’y a rien de meilleur pour la cité que son activité philosophique (30a)''. Enfin,
Euthyphron veut savoir par quoi précisément Socrate corrompt les jeunes gens.

On voit comment le dialogue acquiert progressivement son objet. L’ignorance
de Socrate, responsable de la corruption de la jeunesse, consisterait a fabriquer des
dieux nouveaux et a ne pas croire aux anciens (kaLvouvs moiolvTa Beols, Tols
8’dpxaiovs ol vopilovTa, 2b2-3). Ce fragment renvoie a I’Apologie, 24b8-cl, qui,
d’apres Platon, reproduit « a peu prés » le texte formel de la plainte. Notons que,
dans les deux textes, I'accusation concernant la corruption des jeunes gens précede
celle qui vise les dieux'?. Mais I' Euthyphron dérive explicitement le premier grief
du deuxiéme" et, vu que ce deuxiéme grief justifie principalement la ypadn
acéPeLa, le débat se place sur le terrain de la piété.

® Renverser les positions signifierait attribuer 2 Mélétos une fausse connaissance et 4 Socrate
une vraie connaissance. Pourtant, le texte ne permet pas une telle interprétation, car Socrate affirme
formellement son ignorance et préserve cette position jusqu’a la fin du dialogue. Le contraste
vise donc, comme dans I’4pologie, I’ignorance qui se présente comme connaissance et |’ignorance
consciente de soi.

1 L *interprétation de ce proverbe est donnée par M. Croiset, Platon. Oeuvres complétes, 1,
Paris, Les Belles Lettres, 1925, p. 185, note 1.

" Pour E. Chambry, Platon. Premigrs dialogues, Paris, Flammarion, 1967, (I° éd. 1936),
p. 182, la citation du proverbe de 3a7-8 prouve qu’en dépit de I’admiration qu’il avait de lui-méme,
Euthyphron se reconnaitrait inférieur & Socrate. Cette interprétation est difficile & soutenir, étant
donné la position qu’Euthyphron assume tout au long du dialogue. 1l est le spécialiste qui accepte
Socrate comme disciple et qui reste confiant au sujet de sa science a la fin du débat. Qui plus est, il
suggérera en 9b que Socrate n’est pas trés habile 4 comprendre ses idées. Comment expliquer alors le
passage 3a7-8? D’abord, il faut noter que I’attitude d’Euthyphron envers Socrate est, dans les
premiéres séquences de leur conversation, extrémement aimable. 11 sympathise avec son interlocuteur
et lui en fait part méme avant de connaitre toutes les circonstances de son cas (2a, 3a). La formule en
question pourrait étre I’expression généreuse de cette sympathie. D’autre part, a$¢ ' ‘Eorias dpxeoBat
pourrait avoir un sens générique : « commencer avec les gens les meilleurs ». Socrate lui-méme
utilise quelques lignes plus haut le pluriel hpudg (3al) pour désigner ceux qui sont visés par les
accusations de Mélétos, quoiqu’une seule personne ait été en question. De méme, Euthyphron peut
avoir a ’esprit les sages de la cité, au nombre desquels il compte Socrate, et assurément lui-méme.
Cette interprétation est d’ailleurs en accord avec la suite de la discussion (voir 3b-c).

2 L’4pologie parle des dieux auxquels croit la cité (Beobs ols ¥ woMis vouilel) et des
divinités nouvelles (batpévia kawd).

1 Si une telle dérivation n’existe pas dans I’ 4pologie, 24b8-cl, elle est toutefois présente plus
loin dans cette oeuvre, en 26b2-6.
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Le cas de Socrate se construit jusqu’a ce moment par rapport a I’attitude de
Mélétos, traduite dans ses accusations. Dans ce qui suit, le point de référence sera
Euthyphron. Celui-ci croit reconnaitre dans le 8aipoviov socratique la cause des
accusations et trouve en cela une similarité avec sa propre situation. Il parle parfois
dans I’ Assemblée sur les choses divines (Ta Beia) et a I’habitude de prédire
I’avenir (mpoAéyw, 3bl0), mais les gens se rient de lui et le tiennent pour fou
(pawvopevos, 3cl), en dépit de la vérité de ses prédictions. Euthyphron veut
souligner deux points : ce sujet se préte aux calomnies (e0StdBola, 3b8) aupres de
la foule ; les gens envient ceux qui, comme Socrate et Euthyphron, ont un don
particulier dans ce domaine (¢pBovoiigLy fulv mdoL Tois TotoUTots, 3c2-3). On
dira donc qu’Euthyphron considére le don de Socrate comme tout aussi réel que le
sien'’. Evidemment, il tient le philosophe pour innocent : Mélétos ne fait que le
calomnier (StaBdMw'’) devant le tribunal (3b7-8).

On ne sait pas si Socrate voit aussi dans le Satpdviov la cause de ses ennuis,
car il ne se prononce pas a ce sujet'®. Il tient juste a faire une précision : ce n’est
pas I’habileté quelconque d’une personne qui irrite les Athéniens, mais I’essai de
faire partager cette habileté a d’autres gens. La ou Euthyphron avait insisté sur la
similarit¢ de leurs cas, Socrate fait apparaitre une différence substantielle.
Euthyphron n’est pas une personne aussi sociable que Socrate et ne veut pas
transmettre ses connaissances (3d5-6). Par contre, du fait de son « humeur
sociable » (¢pthavBpwmia), le philosophe parlera avec effusion (ékkexupévws) a
quiconque voudra I’écouter (3d6-9). Notons que Socrate quitte le registre des dons
particuliers (la capacité de prédiction, le signe démonique) et insiste sur le
probléeme de la sagesse (codia, 3c8, d6) et de sa transmission. Ce qu’il soutient
constitue, me semble-t-il, la justification du dialogue — et non seulement de ce
dialogue-ci : malgré les risques encourus, il faut soumettre a un examen critique ses
propres idées tout comme celles des autres. On y touche toujours le probléme du
savoir : le savoir ne s’affirme pas, il se prouve. Suggérée de maniére générale, cette
idée ne tardera pas de trouver son application dans I’Euthyphron'’.

M. L. MacPherran, The Religion of Socrates, Pennsylvania, The Pennsylvania State
Univesity Press, 1996, p. 33 : « Euthyphro sees Socrates as a kindred spirit (...) because Socrates, like
himself, is something of a diviner (...) while Euthyphro predicts future events for the benefit of the
Assembly, Socrates is himself the privileged recipient of a predictive ‘divine sign’ that wamns h'm
away from unbeneficial courses of action ».

 Cf. Apologie, 19b1-3 : Socrate considére que Mélétos se rend coupable de calomnie envers iui.

' Platon fait qu’Euthyphron accentue le role du démon pour rapprocher les cas des dcux
interlocuteurs. Le procés a di avoir toutefois des causes plus complexes, donc le silence de Socrate
est justifié.

7 En méme Jemps, er parlant de la transmission du savoir, Socrate fait unc allusion ass>-
évidente au grief de corruption des jeunes gens. Il montre apparemment plus d’intérét pour ce g
que pour celui visant le démon (voire la note précédente). On pourrait expliquer ce fait par I’int
que Platon accorde, au long du dialogue, au probléme de I’action. Posséder un savoir signifie pouve
apprécier les actions (y compris celles de Mélétos, Socrate, Euthyphron) et agir correctemen:
Socrate demandera dés le début du débat philosophique « qu’est-ce que I’action pieuse » (5c-d) et
finira par s’interroger sur le caractére de I’action d’Euthyphron (15d).
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La présentation du cas de Socrate finit par une question inquiéte. Si les
Athéniens prennent les choses au sérieux, qu’arrivera-t-il au tribunal? Personne ne
peut le savoir, sauf les devins comme Euthyphron (3e2-3). Ce passage suscite deux
observations. D’abord, en contredisant la confiance tranquille d’Euthyphron (3e7-
8), Socrate anticipe ici, comme dans le Gorgias (484d-e, 486a-b), sur le résultat du
proces : le philosophe ne peut pas faire triompher sa cause devant le tribunal
populaire. En second lieu, ce passage contient une ironie a I’adresse du pdavris
(3e3) Euthyphron et des devins en général. Platon sera conséquent dans cette
attitude : les Lois, oeuvre de vieillesse, réservent les plus dures punitions aux
HdvTels qui ruinent particuliers, familles, cités (909b-c)'®.

Pour conclure, Platon construit le cas de Socrate en utilisant des similarités et
des contrastes relatifs aux personnages et aux situations. Par rapport a Mélétos, le
“connaisseur* qui sait comment agir et passe pour un bienfaiteur de la cité, Socrate
serait I’aplaBés qui agit incorrectement et constitue un péril pour ses concitoyens.
Des touches ironiques, des remarques trop évidemment appuyées soulignent le
comique de la situation. Par rapport a Euthyphron, Socrate est a la fois semblable et
différent. Les deux possédent des dons particuliers qui suscitent I’envie des gens
ordinaires. La différence consiste dans ce que cette envie s’avére dangereuse pour
Socrate seulement, dont I’activité philosophique (son é\eyxos permanent) contraste
avec la réserve qu’Euthyphron s’impose dans le partage de ses connaissances. Dés
lors, ce qui rapproche les deux personnages est moins pertinent que ce qui les
sépare (et c’est ainsi que Socrate se trouve devant le Portique royal comme accusé,
tandis qu’Euthyphron est, on le verra, accusateur dans son proces). L’analyse du
cas d’Euthyphron offrira d’autres points de comparaison entre les deux situations.

EUTHYPHRON ET SON CAS

On a appris déja qu’Euthyphron est un pdvTis (3e3), que ses prédictions
n’ont pas de succés auprés de ses concitoyens'”, qu’il se montre bienveillant envers
Socrate. Avant d’insister sur la présentation du personnage, nous devons faire
appel aux références extérieures a notre dialogue.

® W. K. C. Guthrie, The History of Greek Philosophy, 1V, Cambridge, London, New York,
Melbourne, Cambridge University Press, 1975, p. 34, note 1 : « The Euthyphro (...) seems to mark the
first of Plato’s several attacks on fraudulent and / or unjust divination and ‘magic’ ».

9 M. Croiset, op. cit., p. 179, suggére que, tenu parfois pour insensé, Euthyphron était dans
d’autres occasions écouté avec faveur. Pourtant, le passage 3b9-cl est formel : I'utilisation de éTav
(« quand », « aussi souvent que », « autant de fois que ») montre que la réaction défavorable recueillie
par le devin est permanente. M. L. MacPherran, op. cit., p. 184, note 18, est probablement plus proche
de la vérit¢ en affirmant que cette réaction indique « the popular regressive interest in magic and
foreign religious imports (...) that marked the end of the fifth century in Athens ».
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Nous connaissons Euthyphron par deux textes platoniciens, 1’Euthyphron
et le Craryle®. Dans ce dernier dialogue, Platon attribue a son inspiration non
humaine la démarche concernant la rectitude des noms. De six références, deux
contiennent des informations plus pertinentes. On apprend en 396d-e qu’Euthyphron
est du déme de Prospalte, qu’il est inspiré par la divinité (évBovold{w) et possede
une sagesse divine (Satpévia godia). Il s’est emparé de I’ame de Socrate qui doit,
pour s’échapper, se purifier a I’aide d’un prétre ou d’un sophiste. Le fragment
399¢-400a montre qu’Euthyphron a des disciples (ot ap¢i EU8U¢pova).

En dépit de la précision concernant I’origine d’Euthyphron, il est difficile de
dire si ce personnage a vraiment existé. Le fait qu’il apparait dans deux dialogues
n’exclut pas la possibilité que Platon I’ait inventé en lui attribuant un certain role?'.
En tout cas, si I’on tient compte des éléments communs au Cratyle et au prologue
de I’Euthyphron, le personnage — fictif ou historique — a une relation spéciale avec
la divinité (d’ou sa capacité de prédire I’avenir) et posséde une sagesse (codia ;
peut-étre est-ce a cause de ce dernier élément que le sophiste est tout aussi
approprié pour purifier Socrate que le prétre, cf. Cratyle 396d-e).

En revenant au cas d’Euthyphron, notons que celui-ci est accusateur dans un
procés privé (8ikm, 3e7, cf. 2a4), tandis que Socrate est impliqué dans une
poursuite criminelle (ypa¢t, 2a6)*2. Le devin accuse son propre pére, ce qui peut
passer pour un geste fou (le verbe paiveofar de 4al renvoie a patvépevos, terme
utilisé par les gens du commun pour caractériser Euthyphron, 3cl). L’accusation
vise un crime supposé ; il s’agit donc d’une 6ikn ¢dvov, cas atypique : vu que la
victime ne peut pas poursuivre le meurtrier, il n’est pas question d’une affaire
privée proprement dite”’.

20 Diogéne Laérce, 11 29, mentionne lui aussi Euthyphron en assurant que Socrate I’a
convaincu de ne plus accuser son pére ; mais le texte du dialogue ne justifie point cette affirmation. Il
est improbable que Diogéne Laérce ait eu d’autres sources contemporaines de Platon ; il a di
simplement se méprendre sur le message de I’ Euthyphron.

2A.E. Taylor, Plato. The Man and this Work, London, Methuen & Co., 1977, (I éd. 1926),
p. 146 et M. Croiset, op. cit., p. 179, souticnnent fermement [’historicité du personnage. E. Chambry,
op. cit.,, p. 181 et Y. Bres, La psychologie de Platon, Paris, Presses Universitaires de France, 1968,
p- 144, inclinent aussi, mais avec une certaine circonspection, a accepter la thése de I’historicité.
L. Versényi, Holiness and Justice. An Interpretation of Plato’s « Euthyphro », Lanham, New York,
London, University Press of America, 1982, p. 26, considére qu’Euthyphron est un personnage fictif ;
M. L. MacPherran, op. cit., p. 31, note 8, montre que cette questiom.n’a pas encore trouvé sa réponse.
Les commentateurs s’accordent plus facilement pour identifier le personnage du Cratyle avec celui de
I‘Eulhyg)hrcm.

2 D. M. MacDowe!l, The Law in Classical Athens, London, Thames and Hudson, 1978, p-52:
« The word for a case is dike, and the broadest distinction is between a private case (dike idia) and a
public case (dike demosia) (...) The most ordinary type of public case was graphe« . S’il est ainsi, la
distinction de Platon n’est pas trés exacte, mais il s’est fait assurément comprendre ; il faut noter que
les commentateurs modernes aussi utilisent souvent cette distinction imparfaite entre les cas privés
(8lkar) et publics (ypadat).

3 Ibidem, p. 59.
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Socrate souligne pleinement le caractére inédit de la situation : se débrouiller
en de telles circonstances exige des qualités spéciales. Ce passage (4all-b2) est
riche de contenu : on lit que la foule ne sait pas comment agir dans ce genre de
cas qui réclament d’étre vraiment avancé (moppw) en sagesse. Platon joue ici sur
plusieurs aspects. Il souléve le probléme du savoir (de la sagesse) d’Euthyphron
en le rapportant au cas de celui-ci. Il accentue I’importance de I’action correcte et
répete ainsi le raisonnement fait dans le cas de Mélétos. Par 1a, il met sur le
méme plan Mélétos et Euthyphron, les deux sages dont les connaissances leur
permettent d’agir correctement. Enfin, il insiste sur ce qui sépare Euthyphron de
la foule et suggére clairement que les gens du commun ne seront pas d’accord
avec I’action du devin.

La réponse d’Euthyphron (moppw pévTot, 4b3) le place a c6té d’un Hippias,
d’un Ion, d’un Thrasymaque, etc., personnages qui s’avérent, aux débuts des
discussions, trés confiants au sujet de leur savoir. Face a cette confiance, Socrate se
situe pour un moment sur les positions du sentiment commun : du moins, dit-il, la
victime devait-elle étre un parent d’Euthyphron (4b4-6). Le devin rejette non
seulement la supposition, mais aussi le principe qui la fonde. Sa réponse (4b7-c3)
contient quelques éléments d’intérét sur lesquels je reviendrai. Notons pour le
moment que les répliques de Socrate («ton propre pére ? » ; «cette situation
réclame une sagesse particuliere de ta part » ; « la victime est assurément de tes
parents ») préparent le lecteur a la confrontation avec un cas singulier.

I1 faut connaitre les circonstances de ce cas qui a suscité beaucoup d’intérét
parmi les exégétes modernes®*. Un mercenaire (mehdTns) au service de la famille
d’Euthyphron se querelle avec un serviteur et, en état d’ivresse, le tue. Le pére
d’Euthyphron fait jeter le meurtrier dans une fosse, les mains et les pieds liés, et
envoie quelqu’un a Athénes pour demander I’avis des exégétes sur cette affaire
(qui se passe a Naxos®, sur une propriété de la famille). Il ne se soucie point du fait

24 Certaines d'eux plaident pour son authenticité, par exemple A. E. Taylor, op. cit., p. 146 :
« ...the situation is too bizare to be a natural fiction » et M. Croiset, op. cit., p.180 : « Comment croire
que Platon elt imputé une si étrange action a un personnage réel, si elle n’edt fait scandale en son
temps 7» ; voir dans le méme sens E. Chambry, op. cit., p. 181-182 et Y. Lafrance, La théorie
platonicienne de la ‘doxa’, Paris, Les Belles Lettres, 1981, p. 51. Néanmoins, le caractére trés
particulier du cas n’est pas un argument suffisant pour soutenir son historicité car, on le sait, Platon
possédait une habileté unique pour imaginer des situations. Pour quelques opinions plus
circonstanciées a ce sujet, voir E. Méron, Les idées morales des interlocuteurs de Socrate dans les
dialogues platoniciens de jeunesse, Paris, Librairie Philosophique J. Vrin, 1979, p. 181, note 65,
C. J. Rowe, Plato, Brighton, Harvester Press, 1984, p. 29 et L. Versényi, op. cit., p. 37.

% Les commentateurs ont remarqué un anachronisme : Naxos n’était plus I’alliée d’Athénes
deés 405404 av. Jésus Christ, donc il y aurait un laps de temps de quatre ou cinq ans entre le
déroulement des événements et I’introduction de la plainte. Plusieurs solutions ont été proposées pour
résoudre cette difficulté. W. D. Furley, « The Figure of Euthyphro in Plato’s Dialogues », Phronesis,
XXX, 1985, p. 202, note 5, considére que la révision de lois de 403/2 a empéché Euthyphron d’agir
plus vite. R. E. Allen, Plato’s ‘Euthyphro’ and the Earlier Theory of Forms, London, Routledge &
Kegan Paul, 1970, p. 21, note 3, suppose que la famille d’Euthyphron aurait pu garder ses propriétés
apres la révolte de Naxos. Cette hypothése est rejetée par S. Panagiotou, Plato’'s Euthyphro and the
Attic Code on Homicide, in « Hermes », CIl, 1974, p. 424 : I’auteur rappelle que le pére d’Euthyphron
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9 Sur le prologue de I’ Euthyphron de Platon 279

qu’entre-temps le mercenaire aurait pu mourir (de faim, froid etc.), et c’est justement
ce qui advient (4¢3-d5).

Euthyphron décide d’accuser son peére. Indignés, ses parents le combattent
par trois arguments (4d5-el) pris dans des registres différents. Ils soutiennent
d’abord que le vieillard n’a pas a proprement parler tué le mercenaire. Cet
argument a le mérite d’essayer une interprétation objective des faits?. Ensuite, ils
accentuent le fait que la victime était elle-méme meurtrier, ce qui peut constituer
un motif de ne se pas soucier d’elle. Pour les parents d’Euthyphron (mais non
nécessairement pour le tribunal), cet aspect se veut une sorte de circonstance
atténuante. Il s’agit néanmoins d’une considération subjective a laquelle on pourrait
ajouter d’autres du méme genre : la victime était une personne de condition
inférieure et un ivrogne. On affirme enfin qu’il est impie (dvéaoiov, 4d10) qu’un fils
accuse son pere. C’est précisément cette considération, toujours subjective (on peut
y ajouter que le pére est extrémement dgé, 4a4) qui frappe les consciences,
anciennes mais aussi modernes’’.

Ces trois arguments, qui constituent un tout assez incohérent, nous aident a
comprendre la ligne de Platon pour un cas aussi compliqué. Les circonstances du
cas nous font voir que les idées d’Euthyphron différaient substantiellement de
celles partagées par ses parents et concitoyens (cf. 4al1-bl). A vrai dire, nous ne
savons pas si I’action d’Euthyphron était possible de point de vue légal : étant
donné la pauvreté des sources, les commentateurs ont formulé des réponses
contradictoires a ce sujet’®. Mais nous pouvons étre siirs que I’immense majorité
des Athéniens auraient refusé de défendre un étranger contre un de leurs parents.
Le fait que la culpabilité de I’accusé est discutable singularise d’autant plus I’action
trés tranchée d’Euthyphron.

veut consulter les exégétes d’Athénes, ce qui montre qu’Athénes pouvait encore décider en matiére de
procédure légale et religieuse dans un cas ayant lieu a Naxos. R. G. Hoerber, Plato’s Euthyphro. in
« Phronesis », 111, 1958, p. 97, soutient qu'Euthyphron aurait pu simplement attendre toutes ces
annces, afin d’'étre sir que la décision adoptée sera la meilleure. Ce fait montrerait qu'il est un
superstitieux avec des tendances orphiques : il décide en fin de compte d'agir pour s’assurer une
destinée heureuse dans une vie future. Le méme auteur propose une deuxiéme explication, plus
proche peut-étre de la vérité : Platon veut montrer par cet anachronisme que la situation présentée est
fictive (voir le méme procédé dans le Ménexéne, cf. le cas d’ Aspasie).

% Objective, mais non nécessairement correcte. S. Panagiotou, op. cit., p. 421, rappelle que le
pére d’Euthyphron avait envisagé la possibilité de la mort du mercenaire. Ainsi, Euthyphron
accuserait son pére de « negligence with the intent to harm and / or to kill ».

7Y Brés, op. cit., p. 116 : « Visiblement, Euthyphron manque de bon sens... ».

2 M. L. MacPherran, op. cit., p. 32 : « By suing his own father, that is, by acting as though he
is an aggrieved relative of his labourer, Euthyphro is proceeding contrary to all legal custom. »
S. Panagiotou, op. cit., p. 431, affirme, par contre, que le code de Dracon, qui régularise les question
relatives & I'homicide, « is not a document which states who is entitled to prosecute. It rather
prescribes as to whose duty it is to prosecute. » Cela veut dire que les parents de la victime sont
obligés de la venger, tandis que les autres gens ont simplement cette possibilité. Cf. D. M. MacDowell,
op. cit., p.59 : « whether a non-relative was allowed to be the prosecutor is disputed ».
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En fait, quels sont le but et la justification de cette action? Revenons et
regardons de plus prés les passages 4b7-c3. Euthyphron soutient qu’il ne faut pas
instituer des distinctions entre les parents et les étrangers, mais tenir compte de cela
seulement (ToUTo povov) : si le meurtrier a tué en conformité avec la justice
(év 8ikm). Sinon, il faut le poursuivre (éméEeipl), fut-il de ceux dont on partage le
foyer et la table (ouvéaTiés ool kai OpoTpdmelos). Car la souillure (T piaopa)
est égale (loov) pour toi et pour lui si tu sais (cUvol8a) ce qu’il a fait et ne purifies
(apooiéw) pas ta propre personne et la sienne (oeavtév Te kai ékeilvov) en le
poursuivant.

De ces faits, on n’a pas de raisons de croire qu’Euthyphron ait envisagé
comme but nécessaire de son action la condamnation de son pére. En 5b5, Socrate
traduit a sa maniére I’intention du devin, en affirmant qu’il veut avertir (vouBeTéw)
et punir (ou faire du tort a, koAd{w) son pére, mais Euthyphron ne dit point cela lui-
méme. Dans les passages 4b7-5c3, il utilise le méme verbe, éméEeLpt, qu’il s’agisse
de poursuivre un meurtrier en général (b10) ou le parent meurtrier (c3). Ainsi,
poursuivre judiciairement le coupable serait, pour Euthyphron, une action suffisante.

Mais a quel titre au fond? Les commentateurs modernes ont accentué la peur
qu’Euthyphron aurait eu de la souillure. Sans doute cet aspect est-il d’importance :
la souillure accompagne 1I’homicide, délibéré ou accidentel, en touchant la famille
de la victime et celle du meurtrier”. Ainsi les exégétes ont-ils justifié le geste
d’Euthyphron par le désir de se purifier lui-méme™, mais aussi son pére®’.

Néanmoins, les mots d’Euthyphron infirment partiellement cette conclusion.
Observons d’abord cette précision : la souillure vient du fait que tu refuses
d’accuser ton parent tout en sachant (oweldws, 4cl) qu’il est coupable. Pourtant,
le fait en soi de tuer attire inévitablement la souillure sur la famille du meurtrier ;
ici Euthyphron semble introduire dans I’équation un élément nouveau. Remarquons
ensuite que la premiére partie de I’argumentation d’Euthyphron (4b7-10) est
suffisamment cohérente en soi : on n’a pas besoin, pour la comprendre, de recourir
aux aspects envisagés dans la deuxiéme partie (bl0-c3). Euthyphron affirme : 1)
que la personne de la victime n’a rien a voir avec la discussion et 2) qu’il faut se
poser une seule question : si le meurtrier a agi en conformité avec la justice. Si la
réponse est affimnative, 2a) il n’y a plus rien a dire ; dans le cas contraire, 2b) il
faut poursuivre le meurtrier, dont la culpabilité est établie en se rapportant

¥ W. K. C. Guthrie, op. cit., IV, p. 109.

% A. E. Taylor, op. cit., p. 147.

3 M. L. MacPherran, op. cit., p. 32 ; W. E. Mann, Piety : Lending a Hand to Euthyphro, in
« Philosophical and Phenomenological Research », LVIII, 1998, p. 134 — I’auteur soutient qu’accuser
(donc purifier) son pére était pour Euthyphron un geste obligatoire de piété filiale. W. K. C. Guthrie,
op. cit., IV, p. 109 et Ch. H. Kahn, Was Euthyphro the Author of the Derveni Papyrus ?, in Studies on
the Derveni Papyrus, Oxford, Clarendon Press, 1997, p. 56, ‘insistent toujours sur les aspects liés au
plaopa, sans préciser si la purification qu’Euthyphron a eu en vue le vise exclusivement ou non. En

tout cas, le texte platonicien est assez clair : il faut se purifier soi-méme, mais aussi |’autre personne
(4¢c3).

https://biblioteca-digitala.ro



11 Sur le prologue de I’ Euthyphron de Platon 281

exclusivement au critére de la justice. La proposition 2b) est complétée par une
formule concessive (introduite par édv mep) : 2b’) méme s’il partage le foyer et la
table avec toi. 2b’) est en rapport avec 1) ; prises ensemble, les deux affirmations
tentent a rejeter tout élément subjectif (qui est la victime? qui est le coupable?) Et
c’est a peine par I’entremise de 2b’) qu’Euthyphron introduit le probléme de la
souillure, qui fonctionne comme une illustration d’un cas particulier.

Je ne veux pas contester I’intérét d’Euthyphron pour les aspects visant la
souillure ; en définitive, ce cas particulier est son propre cas. Outre cela, le
spécialiste ne pouvait pas ignorer un aspect dont les gens ordinaires connaissaient
I'importance™. Je veux pourtant faire observer que les propositions de 1) 4 2b’) ne
font aucune mention de la souillure, mais insistent sur un principe, celui de la
justice, qui ne permet aucune considération subjective. Le noyau du petit discours
d’Euthyphron consiste dans ces propositions. Si I’on veut une confirmation dans ce
sens, on la trouvera dans les passages 5d7-6a5, qui présentent le premier essai
d’Euthyphron de définir la piété. Cette premiére réponse part du cas méme du
devin, mais joint a I’homicide d’autres catégories d’infractions. On retrouve ici
I’intérét d’Euthyphron pour la justice, illustrée en général par Zeus et en particulier
par sa propre action. Il insiste toujours sur I’unicité du critére a utiliser — la justice
des actions ; que le coupable soit ton pére ou ta mére, cela n’a point d’importance.
Quant au sujet de la souillure, Euthyphron n’en dit aucun mot dans ces passages.

Dans ces conditions, il me semble difficile d’affirmer, avec les commenta-
teurs cités plus haut (cf. notes 30 et 31), que la peur de la souillure est, du moins
principalement, quoique non exclusivement, responsable pour I’action d’Euthyphron.
Assurément, celui-ci croit que la poursuite judiciaire purifiera sa propre personne et
celle de son pére. Mais on a vu que le probléme de la purification, introduite en 4cl
pour discuter un cas particulier, ne constitue pas I’élément autour duquel
I’argumentation se construit. Dans un contexte trés proche, cet élément manque,
tandis que le probléme de la justice joue, dans les deux cas, le role prépondérant.
Ce probleme sera repris tout au long du débat philosophique, et il est bon de
constater que c’est Euthyphron qui I’introduit, et avec beaucoup de force. Le but
d’Euthyphron serait donc de se guider dans I’appréciation des -actions d’aprés le
critére de la justice et d’aligner sa propre action sur le méme critére ; c’est-a-dire,
d’étre en toute circonstance en accord avec la justice, telle qu’il la congoit.

2w, D. Furley, op. cit., p. 206 cite, dans ce sens, Athéneus et les scholiastes d’Aristophai e,
qui font référence aux aspects visant le ulaopa en liaison avec une des fetes les plus populaires des
Athéniens, les Anthésteries. Au festival des xdes, les participants buvaient le vin dans des coupes
individuelles, qui ne circulaient donc pas entre eux. On considérait qu’Oreste, qui avait tué sa mér,
était bpotpdmelos avec eux ; on voulait ainsi éviter la possibilité que tous soient atteints par la
souillure. Il ne faut pas croire que le sujet de la souillure inquiétait seulement les gens ordinais:
Platon, par exemple, insiste longuement dans ses Lois sur la nécessité et les conditions précises d¢
purification (voir dans ce sens le livre IX, 865a-874b, qui traite des différentes catégories de meurtre
et des purifications qu’elles exigent). -
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On pourrait tout de méme restituer au probléme de la souillure son importance,
mais ce n’est pas le méme genre de souillure dont les commentateurs cités parlent. 11
faut se rappeler qu’Euthyphron tient pour fautif celui qui, en sachant que son parent
est coupable, en connaissance de cause, ne le poursuit pas en justice. Cette
affirmation se trouve dans la deuxiéme partie de son argumentation (la discussion du
cas particulier), mais on pourrait la mettre en accord avec la premiére partie aussi (la
stipulation du principe général). Euthyphron veut dire, peut-étre, que la souillure ne
frappe ni indistinctement, ni (surtout) exclusivement les familles de ceux qui sont
impliqués dans I’affaire. Que le meurtrier ou la victime soit ton parent ou un
étranger, ta culpabilité consiste a reconnaitre I’injustice sans la poursuivre ; ce fait
méme est suffisant pour te rendre impur. Cette interprétation fait fonctionner
ensemble les aspects liés a la justice et a la souillure, mais attribue a Euthyphron une
conception assez originale (et avancée) sur la souillure ; il faut la prendre a titre
d’hypothése. En tout cas, que cette hypothése soit valable ou non, le geste
d’Euthyphron semble solidement justifié par rapport au principe de la justice. S’il en
est ainsi, il ne peut pas étre question, dans son cas, d’un geste plut6t formel®, mais de
ce qu’on peut appeler un probléme de conscience.

Pour finir avec la justification qu’Euthyphron donne a son action, il faut
rappeler qu’il commence son petit discours par une critique de la position de
Socrate (4b7). En assumant le « bon sens » commun, celui-ci avait suggéré que, vu
la personne de I’accusé, la victime devrait étre aussi un parent d’Euthyphron. En
fait, on a des raisons de ne pas créditer Socrate de ce raisonnement. Comme je I’ai
déja dit, Platon a voulu souligner le caractére a part du cas en discussion, en
attribuant pour un moment a Socrate I’étonnement de I’esprit commun face a une
situation inaccoutumée. Un fragment du Gorgias (480c), qui présente des
similarités évidentes avec le texte de |’ Euthyphron, nous permet de connaitre la
vraie position de Platon a ce sujet. En répliquant a Polos, Socrate soutient qu’il faut
accuser toute personne qui commet une injustice — y compris, si c’est le cas,
soi-méme, ses parents ou ses amis — et que le coupable doit étre puni et guéri. A
mon avis, on ne doit pas hésiter a choisir entre I’opinion exprimée dans
I’ Euthyphron et celle du Gorgias. La premiére tient seulement a une conjoncture ;

) Comme A. E. Taylor, op. cit., p. 147, le suggére, Euthyphron se proposerait simplement de
faire passer la souillure sur les autorités, afin de pouvoir vivre en toute tranquillité avec son pére et sa
famille. Cf. P. T. Geach, Plato’s Euthyphro. An Analysis and Commentary, in Logic Matters,
Oxford, Basil Blackwell, 1981, p. 32 : « we may suppose Euthyphro to be well aware that his father
would not in fact be in any serious legal danger ; the prosecution is just a gesture ». En ce qui me
concemne, je pourrais toujours admettre qu’Euthyphron espérait I’acquittement de son pére : vu que ce
n’était pas a lui de prononcer une condamnation, il pouvait se dire que son geste était suffisant et en
accord avec sa vision de la justice. Mais, sans se désintéresser de la situation de son pére, il aurait dd
trouver que cet aspect ne faisait point I’objet d’une discussion visant des principes. Son adhésion a un
principe moral ne permettait pas & Euthyphron d’envisager son action comme un geste formel.
(Certes, on pourrait objecter que cette adhésion n’est pas entierement cohérente aussi longtemps
qu’elle permet au devin d’évacuer I’aspect essentiel de la punition du coupable.)
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la deuxiéme se propose de combattre (sur un ton trés sérieux) des interlocuteurs
redoutables (les Sophistes), et offre une présentation plus détaillée de la vision
platonicienne de la justice : la punition est nécessaire car indispensable a la
guérison™. Ainsi, malgré les apparences, Euthyphron soutient une position que
Socrate et Platon accepteraient volontiers ; la défense du principe exige d’éliminer
toute considération subjective. En attribuant cette position a Euthyphron, Platon a
voulu se focaliser sur ce personnage ; le lecteur avisé comprendra qu’Euthyphron
et Socrate se situent, vis-a-vis d’un sujet délicat, sur une position comimune qui les
singularise parmi leurs concitoyens.

Revenons maintenant un peu en arriére et rappelons-nous le troisiéme argument
des parents d’Euthyphron : il est impie qu’un fils accuse son pére. Euthyphron réplique
en affirmant que ses parents parlent sans savoir bien (kak@s €i86Tes) ce qui est
pieux et impie pour le divin (T0 Belov, 4el). Retenons cette précision : Euthyphron
invoque I’autorité de la divinité en matiére de piété*® et suggére ainsi que les dieux et
les hommes peuvent avoir des opinions bien différentes a ce sujet. Son arriére-pensée
devient tout de suite évidente a I’aide d’une question de Socrate, qui veut savoir si
son interlocuteur connait assez bien les vues de dieux pour ne pas craindre de
commettre lui-méme une action impie. Euthyphron répond affirmativement : c’est lui
qui sait exactement (akpBas ®) tout cela (Tolaira wdvTa, 5a2). En cas contraire, il
ne serait utile a rien (oUSév ... 6¢peAos, 4e8), car ce savoir précisément le fait
différer (8Ladéperv, Sal) de la foule. Euthyphron réclame donc des connaissances
exactes en matiére de piété, connaissances fondées sur une compétence spéciale dans
le domaine du divin.

Vu la réponse d’Euthyphron et la relative’” similarité de leurs cas, Socrate,
qui était déja auparavant (év 7@ éumpooBev xpévw) intéressé par les choses
divines (Ta Oela, 5a6), se propose de devenir le disciple de son interlocuteur. Ce
fragment (5a3-c7) fait revenir en scéne Mélétos, invité ici a renoncer a ses
accusations ou alors a accuser Euthyphron, car celui-ci corromprait les vieillards

M Cette conception du réle de Ia punition est développée dans les Lois (voir le X© livre), ce qui
confirme que le fragment du Gorgias exprime en effiet les vues de Platon.

¥ Ce qui constitue un point de départ dans la discussion : les définitions de la piété feroat
constamment appel a I’autorité divine.

3¢ A. Gomez-Lobo, Les fondements de I 'étique socratique (trad. N. Ooms), Villeneuve d’Ascq,
Presses Universitaires du Septentrion, 1996, p. 50 : « le contraire serait de savoir tupoi, ‘a peu pres’,
‘dans les grandes lignes’ ». Pourtant, le contraire d’dkpipus est plutdt kakas, utilisé par Euthyphron
en 4el pour exprimer le manque du savoir. Connaitre « & peu pres » est une prétention modérée.

37 Relative, car Socrate est accusé d’impiété en justice, tandis que les parents d’Euthyphron -
contentent de lui reprocher verbalement son impiété (supposée). Pourtant, comme M. L. MacPheri -
I’observe (op. cit.,, p. 35, note 22), Platon semble suggérer qu'Euthyphron était aussi susceptil -
d’étre poursuivi judiciairement (trés probablement par une ypa¢ty kakwoews yovéwv).

% Socrate peut étre accusé d’ignorance (2c et suiv.), mais non de manque d’intérét,
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(son propre pére et Socrate). Dans cette derniére situation, affinne Euthyphron,
Mélétos serait plutdt accusé qu’accusateur”.

LA DISTREBUTION DES PERSONNAGES : CONTRASTES ET SIMILARITES

Nous disposons a ce point d’assez d’éléments pour essayer d’analyser la
distribution des personnages dans le prologue. Comme je I’ai déja dit, Platon
construit les personnages et les cas en jouant sur une série de contrastes et de’
similarités ; essayons, a partir de cette observation, de déchiffrer ses intentions.

On se souvient que Mélétos a été présenté comme détenant une connaissance
d’ordre général qui lui permet d’agir correctement dans des cas particuliers.
Euthyphron posséde une connaissance du méme genre : il est le spécialiste en
Ta Beta, ce qui lui donne la confiance d’agir dans un cas concret. Le cas
d’Euthyphron est particulierement compliqué. Cela est vrai aussi pour Mélétos ; la
littérature suscitée par le proces de Socrate constitue une preuve convaincante dans
ce sens. Outre cela, on trouve une confirmation interne — quoique pas trés explicite
— de cette idée dans les passages 2c-3b : ’accusation n’a pas un caractére ordinaire
(olx dyewvi), elle vise des faits inaccoutumés (dtoma) etc. Tout le monde ne
saurait pas se débrouiller dans tels cas, et c’est pourquoi Euthyphron et Mélétos
sont tenus pour des cgodoi. Les deux sont jeunes', mais chacun semble se
considérer comme bienfaiteur : de la cité, pour Mélétos, de sa famille ou de son
pere du moins, pour Euthyphron.

Face a ces deux personnages, Socrate est le vieil ignorant — c’est pourquoi il
veut devenir le disciple d’Euthyphron. On trouve une attitude analogue dans
I’Apologie en 26a : Socrate aurait bien voulu s’instruire auprés de Mélétos. Les
trois sont impliqués dans des proces, mais Socrate est accusé, les deux autres
accusateurs. Enfin, Socrate peut passer pour le destructeur de la cité, s’il est vrai
qu’il corrompt ce qu’elle a de plus précieux.

Ces éléments accentuent ce que les opinions et les situations de Mélétos et
d’Euthyphron ont en commun ; ces mémes éléments font ressortir le contraste

%9 C’est justement ce qui se passe dans le mini-dialogue entre Socrate et Mélétos, Apologie
24c-28a, ou Socrate fait un vrai réquisitoire contre son adversaire.

“ || faut remarquer que seule cette qualité comptera dans I’économie du dialogue. L’ironie de
4e2-3 exceptée, le fait qu’Euthyphron est un pdvTis ne semble point intéresser Platon. L’explication
serait la suivante : le dialogue se propose d’obtenir une définition de la piété par suite d’un examen
rationnel du sujet, examen qui met a I’épreuve des connaissances. Or, comme G. Vlastos, La piété
socratique, in Socrate. Ironie et philosophie morale (trad. C. Dalimier), pp. 235-238, le montre, ni les
devins, ni les poétes ne sont, d’aprés Platon, les bénéficiaires d’une « divulgation de connaissance »,
vu qu’il s’agit, dans les deux cas, d’un « état mental totalement dépourvu de vois, d’intelligence »,
état qui ne peut pas constituer une science. Socrate a aussi son démon, mais il use toujours de sa
raison critique en essayant de déchiffrer la signification des messages regus.

4! Euthyphron est jeune par rapport a son pére et 4 Socrate ; il a dd étre une personne d’ége
moyen, vu que son peére était « extrémement 4gé » ; voir a ce sujet A. E. Taylor, op. cit., p. 146.
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évident entre les deux personnages et Socrate’’. En méme temps, Euthyphron
apprécie Socrate, en le considérant un des hommes les meilleurs de la cité. Il prend
son parti contre Mélétos, dont il condamne I’action et dont il méprise les aptitudes,
et il espere que le procés rendra justice a I’accusé. Il croit comprendre la
signification du signe divin et se considére apparenté au philosophe par les dons
particuliers qu’ils possédent et par I’intérét qu’ils partagent pour les problémes
théologiques. Qui plus est, Euthyphron fait une affirmation qui le distingue
nettement de la foule : toute action doit étre jugée d’aprés un critére objectif, son
caracteére juste ou injuste. J’ai montré que ce critére ne saurait déplaire a Socrate et
conclu que les deux personnages adoptent, dans une question d’intérét moral
majeur, une position commune.

Il est évident que Platon insiste sur les éléments de ressemblance et de
dissemblance pour créer certains rapports entre ses personnages. Il est facile
d’observer aussi que le personnage Euthyphron a des points communs avec les
deux autres, lesquels semblent nettement opposés. Cela étant, peut-on attribuer a
chaque personnage un réle bien individualisé? Socrate adopte une position qu’on
retrouve dans les prologues de plusieurs dialogues (Hippias Mineur, Hippias
Majeur, Ion, Protagoras, Gorgias etc.) : il incarne I’ignorance consciente d’elle-
méme qui veut s’instruire auprés de gens réputés pour leurs connaissances. Ensuite,
on peut identifier en Mélétos, non pas tellement le représentant des poétes irrités
(Apologie 23e) que le porte-parole des gens du commun. 1l passe pour leur
défenseur (2c-3a), et sa plainte traduit I’envie et la colére qu’ils ressentent envers
ceux qui, plus doués, ont la capacité de communiquer leur savoir (3b-d). Quant a
Euthyphron, il est peut-étre plus difficile d’essayer de lui attribuer un réle précis,
mais je tiens a faire une remarque : il y a trés peu de personnages platoniciens dont
les portraits soient exécutés aussi méticuleusement, ce qui explique en bonne partie
I’ampleur du prologue par rapport au texte. Réfléchissons un peu sur cet aspect.

Au niveau des déclarations, Euthyphron s’oppose a Mélétos (3a-b, 5b-c) et a
la foule (3b-c, 4e-5a). On sait que cette opposition se manifeste de maniére trés
concrete : Euthyphron prend une option morale vivement contestée par I’opinion
commune (cf. 6a)*’. D’autre part, Socrate et Euthyphron different essentiellement
par la position qu’ils assument au sujet du savoir. A partir de ces oppositions, tous
les autres traits de ressemblance ou de dissemblance ne font que consolider le statut

“2 Pour le rdle du contraste comme technique dramatique dans I’Euthyphron et pour une ample
illustration dans ce sens, voir R. G. Hoerber, op. cit., pp. 98-99.

“ Dans cette perspective, il est difficile d’accepter I'affirmation de G. Reale, L Eutifrone, il
concetto di santo e la prima teoria platonica delle idee, in « Rivista di Filosofia Neoscolastica », LI,
1959, p. 323, qui met sur le méme plan les cas d’Euthyphron et Mélétos : « A noi sembra che il
dialogo (...) intenda richiamare |’attenzione del lettore sull’analogia dei due processi e sulla loro
profonda ingiustizia e iniquita ». Platon ne semble point considérer le vieillard comme tout aussi
innocent que Socrate et insiste beaucoup sur les motivations d’Euthyphron. Ce sont précisément ces
motivations que la foule est inapte a saisir.
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intermédiaire d’Euthyphron. On expliquerait donc I’attention particuliére que
Platon accorde a ce personnage par I’intention de lui attribuer une vision propre en
mati¢re de piété. Ainsi, Socrate aura a combattre deux attitudes a l’égard de la
piété, celle, commune, dont Mélétos se fait I’écho, et une autre qui differe de la
premiére sous certains aspects. Deux personnages se confrontent tout au long de la
discussion, trois conceptions de la piété seraient en jeu. On pourrait tirer de la une
conclusion qui porte sur le propre de cette vertu et, implicitement, sur la piété
comme definiendum. En jouant sur I’ambiguité de la situation, sur des similarités et
des contrastes, en introduisant plusieurs opinions, Platon a voulu probablement
suggérer, dés le début du dialogue, qu ‘obtenir une définition de la piété ne sera pas
une mince affaire.

Université de Bucarest
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LIVIU STROIA

THE QUESTION OF TIME IN CANTEMIR’S METAPHYSICS -
THE CRITICS ON ARISTOTLE

Dimitrie Cantemir, the Moldavian Prince well known for his humanistic
attitude and writings, was not at all an Aristotelian. On the contrary, his
philosophical writings are in a way conceived as a continuous critics in Aristotle,
no matter — as far as we are now concerned — if he had a direct approach to the
works of the Philosopher, or if he studied him through an intermediate source as
for instance writings of Theophilus Chorydaleus' might have been.

Throughout his early writing Sacro-Sanctae Scientiae Indepingibilis Imago,
better known as The Metaphysics, Cantemir continuously deals with the Aristotelian
philosophy, to which he is trying to oppose his own theory of knowledge, based on
apophatic revelation of the God. In all the six books of his Metaphysics, dedicated
to his teacher Cacavela as a result of the study period spent in Constantinople,
Cantemir attacks the thesis of the scholastics, arguing with the Western tradition of
thought based on Aristotle.

The interest of this paper relays in the question of Time, expounded by
Cantemir in the fourth book, DE TEMPORE — In quo de Motu, Loco, Duratione
atque Aeternitate, to which the author gives a lot of weight in his struggle against
the tenebrarum Filius et Ethnicae obscuritatis parens®. As one knows, Aristotle
provided an early, careful answer to the question “What is Time?” by remarking
that time is the “number of movement in respect. The Question of Time in
Cantemir’s Metaphysics 2 of the before and after, and is continuous.... In respect of
size there is no minimum,; for every line is divided ad in.nitum. Hence it is so with
time.”” Occasionally Aristotle speaks as if time were motion, but in these passages,
as he also asserts, though linked to motion, is neither the circular motion of the
heavens (Plato's view) nor any other motion. He believes time is something by
which we measure motion. Aristotle would have said that time is so intimately
linked with motion, with change, that without change there is no time. But he is,
after all, a finitist! So he thinks there are no infinite sets of things and therefore he
has to adapt to his view the thesis that the world is without beginning; this would

! Theophilus Chorydaleus (1570-1646), who had run for a while the Patriarchal Academy of
Constantinople, started there a Neo-Aristotelian School and had spread in this way the doctrine of
Aristotle in the region.

2 Chap. IV. .

? Physics, 220a. The quotations taken from the Physics are all according to the English
translation by R. P. Hardie and R. K. Gaye, Adelaide, 2004.

StCl XL-XLI, 2004-200S, Bucuresti, p. 287-294
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lead to the idea that there has been an infinite number of days before each new one.
The solution would be, according to the Stagirite, to consider time and motion as
infinite, but to reject the infinity of the natural world, which means to reject the
existence of the infinity in the nunc. It is in a way, an acceptation of the infinity, as
far as, for instance, time and motion are concerned, but a rejection of it as far as the
quantity is concerned. The infinite is such that no matter how much you have of it,
you can always take something more*.

Let’s have a look now on the fourth book of Cantemir’s Metaphysics, to see
what our young philosopher thinks on the matter. We find out first that there are
two things escaping man’s domination: Time and Life’, and Time in only
represented into the Eternity, but all other things are represented into the Time, as
being nothing else than accidents into the Eternity, represented in the mirror of
Time. Man cannot command the Time, who is only subject to the Divinity. The
whole book, as a continuation of the previous ones, is conceived as a dialog
between the young boy, the writer, and an divine and omniscient old man, actually
the personification of the Sacred Science and of the Eternal Truth®; this old man is
bearing on his breast the emblematical mirror of the Writings, mirror in which one
must see the indication of the Time, too. He claims that the reason why the
mankind failed to acquire the real knowledge is the fact that — and this is the first
attack on the Stagirite - they dared to give the definition of Time without knowing
the Etemnity, which, as we will soon see, is the God himself’. They - i.e. He, the
Philosopher — have committed themselves on the study of the Image, instead of
studying the Sole and Etermal God, on which Eternity, Time and Life actually
depends. Further on, the whole demonstration uses the Writings as an argument to
refute the doctrine of the Schools fundamentaly based on Aristotle’s thoughts.
Because in the Writings there is no explicit mention of the beginning of Time; the
words Erunt stellae in tempora’® do not refer to a beginning of time, since they are

* Physics 206b—207a: “But on the other hand to suppose that the in.nite does not exist in any
way leads obviously to many impossible consequences: there will be a beginning and an end of time,
a magnitude will not be divisible into magnitude, number will not be in.nite. If, then, in view of the
above considerations, neither alternative seems possible, an arbiter must be called in; and clearly there
is a sense in which the in.nite exists and another in which it does not. We must keep in mind that the
word is means either what potentially is or what fully is. Further, a thing is in.nite either by addition
or by division. Now, as we have seen, magnitude is not actually in.nite. But by division it is in.nite ...
The alternative then remains that the in.nite has a potential existence”.

5 Chap. I: duo, dumtaxat, ab hominis longe recedunt dominio, Tempus nempe et Vita.

% He is leading the young philosopher to the deep knowledge of the truth, i.e. of the God, by
apophasis.

" Chap. 2: Verum enimvero omnis cognitionis dif-cultas hinc omnibus exorta est mortalibus,
quoniam extra Veritatis splendorem rerum notitiam habere autumarunt, et, incognita Aeternitate,
Tempus, in quo omnia, de.nire ausi sunt.

8 Cf. Gen, 1, 14, 2; Cantemir quotes directly from the Vulgate, but his quotations are often
approximatc, as in this case for instance, when we read in the Vulgate: fiant luminaria infi.rmamento
caeli ut dividant diem ac noctem et sint in signa et tempora et dies et annos.
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followed by the mention of the days and years, that are not Time itself, but
successions of changes taking place in the Time. More than that, the Writings do
not assert that the stars make (facere) the Time, but that they are (esse) in the Time,
so they are only recording different changes that happen in the Time. If we had to
trust any ancient philosopher, they why not to take into consideration Augustine’s
statement — a Christian of course — who says se scire quidem tempus aliquid esse,
quid autem esset ignorare’? Briefly, we cannot presume that Sacred Spirit forgot to
mention the making of Time, so, as long as we don’t find any mention of it in the
writings, this means we have no trustful proof that Time has actually a beginning.

The definition Tempus esse mensuram motus'® is wrong! To say motum esse
mensuram temporis would have been closer to the truth, although still wrong: we
will see why. To assume that there has been a beginning of Time would lead us to
the conclusion that the measure would have been subsequent to the measured thing,
since motion is eternal. Which is absurd! Therefore we have to accept that either
Time or Motion have first come into existence; if we now accept Aristotle’s
hypothesis as a starting point, this would mean that, since Time is the measure of
Motion, Motion was first created. This is absurd also, because Motion happens in
Time and not Time in Motion! But this means Time was first created and preceded
the Motion and we are back to the wrong finding that the measured thing might
precede the measure. The final conclusion is that Aristotle failed to give a good
definition of Time and that he actually gave the definition of Motion.

After a so complete refutation, we may now expect Cantemir to develop his
own theory on the matter. And there it is: Tempus ignotum atque indefinitum est"'.
Time cannot generate Motion, neither Motion can generate Time, since Time is not
Motion alike and neither Motion is Time alike and we know that the generated
thing must be of the same species as the generator. The attributes of Time, as for
instance the seasons of the year or the units of Time are not the Time itself and
were created by man’s fragility, which tried to count, measure or divide Time is
smaller units. But man cannot actually reach the quidditas Temporis. The “lazy”"
Peripatetics think Time is made of indivisible points; this is also wrong! At this
point, our author is sarcastic: Vah! Tot tantisque antonomasiis superlativis usque
ad Saturni sedem exaltati viri quomodo non considerarunt per negativum
indivisibile sibime{t}ipsis contradixisse?"* His arguing point is obvious: how could
they consider Time as being made of negative indivisible points, since they also
claim that Time, which is positive, can be divided in longer, shorter, larger ur
smaller parts and since they agree that “In respect of size there is no minimum; for

® Cf. Aug., Confess., 11, 4-26, et praesertim 14.
10 Physics, 220a.

' Chap. 6.

12 Chap. 7 ignavi.

" Chap. 7.
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every line is divided ad infinitum. Hence it is so with time”'*? This can only be
laziness! In vain have the Ancients tried to support their demonstration by the
movement of the Sun, or the Moderns by the rotations of clock’s coils: both the
Sun and the coils are acting in respect to their nature and not for the purpose of
showing quidditas Temporis. Otherwise, who could they try dividing indivisible
points as they seem to do if we modify either the diameter of Sun’s shadow or the
strength of the coils? They have tried to describe the Eternity as a sum of the finite
parts they artificially invented, like the year, the day, the hour or the minute, but
the Eternity does not concern the perception, because it is not subject to the
Science but only to the Eternal God; at the end, they failed to define the essence of
Time in relation to the whole and, according to Cantemir’s opinion, all these
indivisible points taken into consideration by the Peripatetics are only external
accidents of the Time, they are neither Time or parts of it.

The critics on the relation between Time and Motion is still going on,
focussing this time on the concept of the imobilis motor (below, the mover)
presented by Aristotle in his Physics:

All the things mentioned present a feature in which they differ from
things which are not constituted by nature. Each of them has within itself a
principle of motion and of stationariness (in respect of place, or of growth
and decrease, or by way of alteration)"’.

Perhaps it is necessary that the actuality of the agent and that of the
patient should not be the same. The one is ‘agency’ and the other
‘patiency’; and the outcome and completion of the one is an ‘action’, that
of the other a ‘passion’. Since then they are both motions, we may ask: in
what are they, if they are different? Either (a) both are in what is acted on
and moved, or (b) the agency is in the agent and the patiency in the patient.
(If we ought to call the latter also ‘agency’, the word would be used in two
senses.) Now, in alternative (b), the motion will be in the mover, for the
same statement will hold of ‘mover’ and ‘moved’. Hence either every
mover will be moved, or, though having motion, it will not be moved. If on
the other hand (a) both are in what is moved and acted on-both the agency
and the patiency (e.g. both teaching and learning, though they are two, in
the learner), then, first, the actuality of each will not be present in each,
and, a second abswrdity, a thing will have two motions at the same time.
How will there be two alterations of quality in one subject towards one
definite quality? The thing is impossible: the actualization will be one. But
(some one will say) it is contrary to reason to suppose that there should be
one identical actualization of two things which are different in kind. Yet

'8 Physics, 220a. The quotations taken from the Physics are all according to the English
translation by R. P. Hardie and R. K. Gaye, Adelaide, 2004.
15 Physics, 2nd Book.
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there will be, if teaching and learning are the same, and agency and
patiency. To teachwill be the same as to learn, and to act the same as to be
acted on-the teacher will necessarily be learning everything that he
teaches, and the agent will be acted on. One may reply: (1) It is not absurd
that the actualization of one thing should be in another. Teaching is the
activity of a person who can teach, yet the operation is performed on some
patient-it is not cut adrift from a subject, but is of A on B. (2) There is
nothing to prevent two things having one and the same actualization,
provided the actualizations are not described in the same way, but are
related as what can act to what is acting. (3) Nor is it necessary that the
teacher should learn, even if to act and to be acted on are one and the
same, provided they are not the same in definition (as ‘raiment’ and
‘dress’), but are the same merely in the sense in which the road from
Thebes to Athens and the road from Athens to Thebes are the same, as has
been explained above. For it is not things which are in a way the same that
have all their attributes the same, but only such as have the same
definition. But indeed it by no means follows from the fact that teaching is
the same as learning, that to learn is the same as to teach, any more than it
Jfollows from the fact that there is one distance between two things which
are at a distance from each other, that the two vectors AB and BA, are one
and the same. To generalize, teaching is not the same as learning, or
agency as patiency, in the full sense, though they belong to the same
subject, the motion, for the ‘actualization of X in Y’ and the ‘actualization
of Y through the action of X' differ in definition'®.

If the immobilis motor'’ is the principle of the Motion, what is then the
Nature? Cantemir argues that, by defining this mover, and assuming that it would
be sufficient to move all the natural things, this has to be either the same thing as
the Nature itself — which means that they have given the same definition for two
diffierent things or that they have introduced in vain a new principle of the Motion
— or subject to the Nature, or not subject to the Nature. In the second case, the
immobilis mover wouldn’t move the Nature, but it would be moved by the Nature,
i.e. it would be not immobilis; in the last situation, as being not subject to the
Nature, the immobilis mover would need another Nature as the cause of its rest,
since lack of motion (immobilitas) can only mean rest (quies)'®, and these natures
would continue ad infinitum. According to Cantemir, Place, Motion and Time are
distinct and separate things, and Motion and Time are not the same, even if Motion
happens in Time.

' Physics, 3rd Book.
" Chap. 9.

'8 Chap. 10: Idem enim de nitionum lator ‘naturam non tam motus, quam quietis principium
esse’ definivit. ’
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The demonstration continues by reductio ad absurdum, considering this time
the Earth and its Poles. The Heaven moves faster than the rest of the bodies. This
must bring us to the idea, according to Aristotle and assuming that Time is Motion,
that it is in Time maxime, i.e. to the highest degree. On the other hand, the
consequence of that is that the bodies moving slower than the Heaven must be less
in Time than the Heaven itself. But this means that the slower a body might move,
the less in Time it must be, and at the top of this gauge one must find the resting
natures, which would be not in Time, as lacking motion. The point is obvious: the
Earth and its Poles are lacking motion, so must we consider them as being not in
Time? It would be hilarious. And back to the initial question: if Time is the
measure of Motion, then what motion would it measure actually? Could it measure
only the motion of the fist mover only? We see that if we consider Time the
measure of all motions, a more difficult question would arise: since we notice that
different species move faster or slower (e.g. eagle and man), we would have to
admit many kinds of Time, as many as the species of atoms we have. Secondly, if
the divisions of Time, as for instance hours, minutes or seconds, apply to each kind
of motion, i.e. Time, this would mean that the faster the motion is, the closer these
divisions would be to an indivisible unit. And final point, taking into account that
the motion of the first mover is produced by participation of the infinity, we
wouldn’t be able to measure it, since we cannot measure or even conceive the
infinite, according to the Philosopher and all the tradition of the Schools. After this
refutation of Aristotle’s theory, Cantemir decides to take his arguments into
consideration once again, this time more systematically, by enumerating them:

Tempus est (inquit Primo) mensura motus et quietis. 2. Neque motus
sine tempore, neque tempus sine motu est. 3. Non videbitur factum
Sfuisse tempus ullum, quia neque motus. 4. Cum autem prius et
posterius est, tunc dicimus ‘tempus’. Hoc enim est tempus, numerus
motus, secundum prius et posterius. 5. Cum videtur fuisse aliquid,
simul et motus fuisse videtur, quare aut motus, aut motum aliquid est
Tempus. 6. Plus enim et minus discernimus numero, motum autem
plurem et minorem tempore, numerus itaque quidam est Tempus.
7. Tempus est mensura. 8. Tempus est quod numerat, non quo
numeramus. 9. Tempus est mensura motus et motus mensura
temporis. 10. Omnem mutationem et omne quod movetur esse in
tempore. 11. Motus primi mobilis est circularis, ideo semper. 12 Ea,
quae semper sunt, The Question of Time in Cantemir’s Metaphysics 8
quatenus semper sunt, non sunt in tempore — non enim sunt in
tempore, neque mensuratur esse ipsorum in tempore. 13. Quae autem
haudquaquam continet neque erant, neque sunt, neque erunt. Sunt
enim huiuscemodi ea quae non sunt, quorum opposita sunt semper.
14. Non deficiet tempus, semper enim in principio est. 15. Omnia in
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7 The Question of Time in Cantemir’s Metaphysics 293

loco, omnia in tempore. 16. Tempus et motus simul sunt et potentia, et
actu. 17. Primum mensura omnium cognitorum est circulatio, et
maxime regularis mensura erit, quia numerus huius notissimum est.
18. Neque generatio, neque alteratio, neque augmentatio regulares
sunt, latio autem est, quapropter videtur Tempus esse sphaerae motus,
quia hoc numerantur alii motus, et Tempus hoc motu. Vigesi{me}, et
postremo. Quemadmodum, inquit, sine numeraturo impossibile est
aliquid numerabile, sic sine anima non potest esse tempus"’.

All these arguments are rejected in their tumn: it has been already proven that the
definition of Time is lacking sense; we will see then that Time existed before Motion;
the mention of a first mover is useles; the succession of all things was artificially called
Motion; we cannot not equal Time and Motion, otherwise we must consider the motion
of blood as being Time; saying that numerus est Tempus would contradict the last
affirmation that Time is Motion; the assertion that Time is measure is against the
affirmation that tempus est numerus motus, secundum prius et posterius, Tempus est
quod numerat, non quo numeramus is again against the fourth affirmation; the nineth
assertion makes a confusion between the genre and the species; by saying that
everything moved is in Time, one would contradict the affirmation that everything
moved is Time; and so for the rest of Aristotle’s propositions.

After this detailed enumeration, we come to the real definition of the
Etemity. First of all, Time is continuous and indefinite, so most probably it has
been called Eternity by those infused with the Sacred Science. Time has no proper
definition, as long as the question is under discussion’®! It is then wrong and
senseless to divide Time, i.e. Eternity, into shorter or longer parts. It is also wrong
to consider Eternity as being what cannot be shown by any quantity of Time, as the
Pagan Schools think, since we cannot know the whole Time. If this definition
refers to the Creator, it would be anyway wrong, since no creature can give any
positive definition of the Creator. Any such possible definition must be negative
according to the Christian doctrine. If is refers to the creature, it is also wrong,
because quod ad Creatorem pertinet Creaturae genus et constitutivam differentiam
esse constituitur®'. In conclusion, the definition of the Eternity according to the
norm of Truth is the following: Eternity is what includes everything within the
Creator and what is included in the One, anterior to the posterior things and
posterior to the anterior things?. The Eternity is not known to the Pagans because it
does not belong to the Categories, but it is known to the disciples of the Sacred
Science because they seek for it beyond the Categories. And the question is: is the
Eternity Creature or Creator? If it is Creator, then we can get no definition of it,
since there can be no definition of what we cannot understand. Assuming it would

' Chap. 12.

20 Chap. 14: sub iudice stans.

2 Chap. 14.

2 Chap. 14: Aeternitas est quae in Creatore comprehendit omnia, et comprehenditur ab Vno,
posterioribus anterior et anteriore posterior.
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be Creature, then the scholars must decide to which category it may belong, but
they would most probably refuse to attribute it to a category, since they claimed
that it include all the categories without being included in anyone. This means that
the Etemnity is neither substance, or accident, or category. What is it then for the
Pagans? Obviously only inane, et nihil significans vocabulum®. But what for the
Theologiae Voluntarius? It can only be God, because only God is beginning and
end without having himself either beginning or end. No creature deserves to be
called eternal or perpetual and we have to reject the Pagan nonsense that might
have penetrated the Christian theology; we have to think as Augustine, the Veritatis
Scitator, did: we know that Time is something, but we don’t know what it is, in the
way we don’t know what exists around God, but we know for sure that God and
everything around him actually exist! That’s why the Writings call God the One
that existed before Time, because the secular understanding of the Eternity is not
able to reveal what it was before the Eternity.

Bottom line: Time is Etemity, because it exists independently, but for the
Creatures Etemnity is Time, because it does not exist independently. Time does not
depend on any created thing and has nothing to do with Motion; the Schools are
wrong by rejecting the existence of Time before Motion. According to the
Writings, God created the stars during the fourth day of Creation, but we cannot
accept even the preceding three days without assuming that Time existed before. If
one is Christian, then one has to trust the Writings! The Question of Time in
Cantemir’s Metaphysics 10 There are many examples in the Writing that prove
Time has nothing to do with Motion: we can take for instance the moment when,
during Joshua’s leadership, sub Duce lesu Navi, the Sun and the Moon, as well as
the Heaven itself rested for a while: should we conclude that there was no Time?
God did not create anything by necessity, but by his own will, He moved
everything as He wished in no connection with Time and necessity of Motion.
Time is not related to anything, because it is more abstract, closer and more similar
to the Eternity, which is not true for the other mobile things; it depends emanative
of the Eternity. Tempus debet esse Creaturae manuductio ad Superintellectualem
Vnum, Aeternum atque Indefinitum Deum™.

By developing his thesis on Time, Cantemir proves both to be a good
connaisseur of Aristotle’s doctrine on Time and consequently familiar with the
Western tradition, and to have been already acquired a strong philosophical
background based on the Orthodox tradition of thought, that enables him to reply in
philosophical terms to major questions. Even if still very young, the Moldavian
prince proves to be absorbed by the attempt to create his own theory and doctrine,
that are supposed to be developed in the next tomes of the Metaphysics.
Unfortunately, despite the fact that at the end of these six books he announces a
continuation of his treatise, it seems that it never followed.

University of Bucharest

2 Chap. 16.
# Chap. 24.
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LUCIA WALD

TACEREA - ACT DE LIMBAJ iN METAMORFOZELE
LUI APULEIUS

Limba nu e vorba ce o faci,
Singura limba, limba ta deplina,
Stapdna peste taine §i lumina

E aceea-n care gtii sa taci.

Lucian Blaga, Catren

in romanul lui Apuleios, printre mijloacele neverbale, alaturi de gest si
mimicd, in procesul comunicirii dintre personaje intervine si tdcerea, act de limbaj
ilocutionar, cu o elocinta proprie si avand drept unic indice formal — durata.

Singura sau insotita de gest si mimica, ticerea intentionat expresiva devine
fapt de limbaj in opozitie cu vorbirea, ea functionand — de regula — ca interludiu in
cadrul comunicirii.

Substituirea limbajului sonor prin contrarul sidu — ticerea — are motivatii
diverse: fiziologicd, denotand o stare patologica, congenitala; psihologicd, expresie
a unei stari de spirit temporare, conditionata psihic sau afectiv; sacrald, impusa de
anumite reguli de cult, in forme mai mult sau mai putin durabile.

Toate aceste manifestari ale tacerii se regisesc la personajul principal al
Metamorfozelor, in dubla lui ipostazi de om si de magar.

in cadrul procesului de comunicare tdcerea motivati psiho-social apartine
intotdeauna receptorului; ea este un rispuns la un mesaj verbal si, in functie de
context, semnifici, de la caz la caz, timiditate, aprobare sau dezaprobare,
nemultumire, refuz, negare, ignoranta, asteptare invitand la continuarea vorbirii,
deci purtatoare a unor multiple virtualitdti semantice, decodate mai mult sau mai
putin corect de catre partener in functie de situatia de comunicare §i de capacititile
lui interpretative — ea prezentand, prin polisemie intrinseca, o potentiala sursa de
ambiguitati. in raport cu evolutia schimbului de replici, ticerea poate uneori
neutraliza unele porniri §i dezarma un conflict sau, dimpotrivd, poate spori tensiunea.

Tacerile lui Lucius ca om, subliniate frecvent prin termenul tacitus, sunt
expresia unor variate stiri de spirit. Ele au rolul de a ascunde nerabdare sau
nervozitate, mai ales in raporturile lui cu Milo, pe care, ca unul ce ii este indatorat,
nu-l poate ,,pune la punct”, oricat l-ar deranja insuportabila lui trincéneala: Haec
Milone diutine sermocinante tacitus ingemescebam mihique non mediocriter
suscensebam, 11, 15; si tot numai ,,in gand” 1i raspunde lui Milo, ‘revoltat cé acesta
si-a gasit sa rada de el, in situatia in care se credea banuit de crima: at tunc tacitus
sic mecum: en, fides, inquam, en conscientia, 111, 7.
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Fara replicd raimane Lucius si dupa gestul de un comic absurd al lui Pythias,
in faimoasa scena din piata, la 1, 25: His actis consternatus ac prope obstupidus ad
balneas me refero.

Tacerea este, pentru erou, si manifestarea unei emotii coplesitoare; redevenit
om, el nu-si poate gési cuvintele prin care sa-si exprime bucuria: at ego stupore
nimio defixus, tacitus, haerebam, animo meo tam repentinum tamque magnum non
capiente gaudium, XI, 14.

in ipostaza de asinus, de aceasta data si ca emitator, ticerea este pentru
Lucius o stare fireasca si continua, ea acoperind afecte sau ganduri pe care in zadar
le-ar dori sa le facd sa fie cunoscute si altora. Se adreseaza ,,in gand” fetei rapite de
briganzi care era pe punctul de a savarsi o fapta nesabuita: sic in animo meo tacitus
expostulabam: quid facis, infelix puella? VI, 29.

Sufera gemand in sinea lui cand aude relatarea avatarurilor lui: Haec eo
enarrante veteris fortunae et illius beati Lucii praesentisque aerunmnae et infelicis
asini facta comparatione medullitus ingemebam, VI, 2, dar si din compasiune
pentru altii: ego quoque tacitus frequenter ingemescebam, 1X, 14.

Disperarea imbraca forma solilocviului: et ipse mecum: quid stas Luci vel
quid novissimum exspectas ? V1, 2.

Tacerea lui silita 1i infurie pe pastori: meum verecundum silentium ... animos
pastorum suscitavit, V11, 22. Si ca pentru a i se spori amdraciunea ii aude pe oameni
regretand (ca un ecou al propriilor lui ganduri) ca el, Lucius asinus, nu poate vorbi
pentru a depune marturie: atque utinam ipse asinus ... vocem quiret humanam dare
meaeque testimonium innocentiae perhibere posset, V11, 25. Exasperarea fi face chiar
sa se revolte pe neputinta lui, adresandu-i reprosuri: nam pro deum fidem, quadrupes
nequissime ! licet precariam vocem usuram sumeres, VII, 27.

in Metamorfoze este consemnati si ticerea rituala la un act augural: Propheta

. tunc orientem obversus tacitus imprecatus Il, 25, la care participa si Lucius,
precum si, in finalul romanului, in ritualul pe care el insusi il savarseste: nec
impatientia corrumpebatur obsequium meum sed intentus mihi quiete et probabili
taciturnitate sedulum, X1, 22.

Spre deosebire de situatiile precedente, ticerea cu semnificatie religioasa este
un act institutionalizat, impus de anumite reguli, alaturi de ruga si de alte acte sacrale;
ea inseamnna in Metamorfoze o forma a reculegerii celor care vor sa stabileasca
contactul cu fortele supranaturale.

Universitatea din Bucuresti
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RECENZII

EUGEN CIZEK, Istoria literaturii latine, Bucuresti, Grupul Editorial Corint, 2003, vol. I + II,
386 +490p.

Cette nouvelle Histoire de la littérature latine démontre une fois de plus I’assidue et
passionnée fréquentation de la culture classique que le professeur Eugen Cizek a pratiquée durant
toute sa vie. |1 nous propose un travail exégétique de longue haleine (quelques 900 pages) allant des
anciennes productions orales, prélittéraires, aux demiers créateurs de la latinité proprement dite,
Claudien, Rutilius Namatianus, Orose, Boéce : nous avons sous les yeux toute la polyphonie issue de
la créativité italique au cours de plus de dix siécles.

L’étendue de la recherche n’entrave pourtant pas son caractére systématique, son sens des
proportions : 1’auteur ne se perd pas en détails mineurs, mais dresse des « portraits » d’époques et
d’oeuvres qui en décantent {a structure essentielle, mémorable en méme temps que fertile pour la
postérité, fut-elle antique ou modeme. L'un des signes les plus visibles de cette volonté de concentration
est le groupage, en un unique chapitre, d’auteurs divers, d’habitude justifié (e.g. Andronicus, Naevius et
Ennius ; Lucréce et Catulle ; César et Salluste ; Tibulle et Properce ; Perse et Lucain ; Quintilien et Pline
le Jeune etc.), mais parfois, 4 notre avis, pas pleinement convainquant, vue la divergence des genres
littéraires (la tragédie préclassique et Lucilius). Naturellement, les écrivains majeurs bénéficient d’une
étude a eux seuls consacrée.

Pour chaque époque, le cadre de compréhension est assuré par |’évocation de son sceau
historique, administratif et social, économique aussi, mais surtout par sa culture, fut-elle artistique
(architecture, arts plastiques) ou littéraire, philosophique, religieuse, rhétorique, éducative. La vie
privée n’est pas omise, pas plus que les mentalités, longuement étudiées par Eugen Cizek et
auxquelles il accorde une place privilégiée.

Les oeuvres et les écrivains sont étudiés sous |’aspect du genre littéraire, du message idéatique,
des thémes majeurs et, bien sir, de I’écriture, ainsi que de la survie de I’oeuvre et de ses principales
traductions'. Cette si rigoureuse méthodologie domine de fagon heureuse I’érudition de !'auteur, en
évitant tout glissage pédant et en incitant le lecteur non seulement & assimiler 1'information, mais
encore a se plaire & la communion avec les écrivains de I’Antiquité latine. C’est ce que |’on peut
espérer de mieux d’un tel guidage, compétent et courtois.

Si, en grand, I’organisation, les buts et la mani¢re d’abordage d’Eugen Cizek nous étaient déja
connus par son précédent ouvrage, Istoria literaturii latine, Bucuresti, Societatea Adevarul, 1994,
2 volumes, 817 pages, nous tenons a préciser que celui que nous signalons ici n’est nullement une
reproduction mécanique de I’antérieur. En effet, les presque dix années d’intervalle ont été fructifiées
par I'auteur aussi bien pour parcourir la bibliographie nouvellement parue (celle-ci, filtrée, assimilée,
parfois refutée, est poussée jusqu'en 2000), que pour réévaluer et refondre certains chapitres
importants. Par exemple, celui dédi¢ a Pétrone, auteur profondément étudié auparavant, mais
reconsidéré a I’occasion de la réimpression, en 2003, de la version du Satyricon due a Eugen Cizek.
Citons aussi Tacite, repris et amplifi¢é par Eugen Cizek, traducteur récent des trois cuvres
« mineures » de I’historien (Biografia lui Agricola, Bucuresti, Paideia, 2003 ; Germania, Dialogul
despre oratori, Bucuresti, Paideia, 2004).

Enfin, le chapitre XXXIX, dédié a la littérature chrétienne, pratiquement plus que doublé
comme volume et approfondi comme interprétation. En fait, I’impression que dégage le second
volume, c’est celle d’avoir été en bonne part récrit et, en méme temps, rajeuni a I’aide de nombreuses
opinions nouvelles, personnelles, mais non arbitraires.

' Ont été privilégiées, comme il se devait, les transpositions en roumain. Tout en sachant bien
que la liste n’en peut, ni n’en veut, étre exhaustive, nous aurions pourtant désiré y voir insérés des
titres d’exceptionnelle réussite, tels que Teodor Naum, Eneida, Canturile 1-VI, 1979; Gheorghe
Tohaneanu, Eneida, 1994; id., Bucolice, Georgice, 1997.
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Notons aussi I’amplification de I’analyse esthétique de certaines ceuvres, surtoit celles
d’écrivains novateurs sous cel aspect, tels que Virgile, Horace, Sénéque, Lucain, Tacite.

Ouvrage d’érudition et de scrupule philologique, cette nouvelle Histoire de la littératire latine
n’en contient pas moins la proposition d’une grille de lecture modeme, intertextuelle, qii manie
aisément les méthodes actuelles d’approche littéraire — théorie des mentalités, psycianalyse,
narratologie, analyse structurelle — et qui applique aux écrivains latins, avec succés, par anabgie, des
concepts tels que romantisme, expressionisme, roman-quéte etc. Trés personnels nous sembent aussi
les parallélismes que Eugen Cizek établit entre certains écrivains de I’Antiquité et Proust Eugéne
lonesco ou Céline, Caragiale ou Hurmuz et autres.

Ce large panorama de la littérature latine, le premier qui ait été rédigé en roumain par un seul
auteur. allie donc de fagon heureuse la compétence, la vision originale et I’ouverture sur la modemité.
Doceantur et delectentur quam plurimi lectores!

Gabriela Creia

GABRIELA CRETIA. Dignus et ses dérivés. Etude de lexicologie diachronique latine, Editura
Universitatii din Bucuresti, 2003, 116 p.

Le livre que nous signalons ici représente la premiére analyse systématique de la coastellation
lexicale régie par dignus (I’adjectif lui-méme, son antonyme, indignus, les noms abstraits
dignitas/indignitas, dignatio/indignatio, les verbes dignari/indignari). On pourrait s’étonner du fait
qu’une famille aussi importante et persistante n’ait pas fait, jusqu’ici, I’objet d’un abordage complet
(a I’exception, partielle elle-méme, de dignitas), surtout en constatant que ses composants sont les
signifiants de notions situées au centre méme des préoccupations des Romains. En effet, ils
appartiennent tous a la sphere des relations sociales ou des relations homme/Divinité et, comme tels,
expriment des régles de convivence, des appréciations éthiques et politiques de capacités et de mérites,
I’évaluation juridique ou religieuse de droits et de devoirs, des principes de rhétorique, etc. La raison
du manque d’analyse antérieure a celle-ci pourrait étre la difficulté de la démarche, cxplicable, elle-
méme, par le nombre important des attestations et par la richesse sémantique de certains composants,
ainsi que, parfois, leur imprécision, puisqu’il s’agit de termes abstraits.

Dans cet ouvrage, congu au départ comme thése de doctorat. Gabriela Cretia résout brillamment,
4 notre avis, la lourde tache. L’étude est structurée par paliers chronologiques, en commengant par les
données indo-européennes, en passant par les stades successifs du latin, pour aboutir & quelques
considérations sur les successeurs néo-latins. Jusqu'a I'époque d’Auguste, y comprise, I’examen des
occurrences est exhaustif, réalisé a I’aide d’/ndices littéraires et épigraphiques. Apres cette période, le
dynamisme de la langue littéraire s’avérant trés ralenti et les tournures antérieures étant constamment
reprises, |’analyse devient sélective et se charge des situations les plus révélatrices.

Le chapitre final, Bilan de la recherche, est précédé par quelques considérations sur les
correspondants grecs, de méme que sur les représentants romans, et suivi d’une large liste
bibliographique.

L’arc de I’abordage est ample : chaque lexéme est examiné tant sous I’aspect de ses régimes
syntaxiques (nombreux et variables), que sous I’aspect sémantique (composants sémiques, évolution,
interférences), et stylistique (marque initiale, migration).

Quant & la méthodologie, elle est multiple, parcequ’adaptée a la complexité des données
étudiées : statistique (ex. 5.5.1; 7.2; 31.4), traditionnellement philologique (passim), mais aussi
structurelle (ex. 1.3; 5.6.7; 5.7.4) et transformationnelle (ex. 13 ; 38), selon les nécessités. La
description diachronique, obligatoire, s’allie aux considérations synchroniques (relations des lexémes
4 une certaine époque).

Dans cet espace restraint d'un compte-rendu, nous avons choisi de ne présenter que certains
des résultats de la recherche, pour nous les plus importants et les plus originaux.

https://biblioteca-digitala.ro



3 Recenzii 299

L’étude sémantique commence par la préhistoire : en démontrant I’appartenance de decer et
donc de dignus au radical i.e. *dek- (et non *deik-) et la survie de celui-ci dans certains termes de sens
religieux du vieux-nordique et du sanskrit, Gabriela Cretia établit de fagon convainquante
I’appartenance au palier «noble», sacral-juridique, des formations latines. Totalement inédite est la
découverte de I’ambivalence virtuelle de la paire dignus/indignus, dont la connotation méliorative ou
péjorative ne ressort que du contexte, & savoir du sens du troisitme terme de la triade habituelle
dignus/indignus laude ou poena : les adjectifs sont des médiateurs de relation dont la présence définit
le sens du premier terme, fut-il persona ou res (cf. 5.5 ; 15 ; 36, etc.). En fait, ce role de médiateur est
I’expression de la qualité de modalisateurs de I'énoncé qu’ils possédent. Ce statut ressort aussi de
certaines permutations possibles, ct présentes dans les textes, du type dignus memoria/memorabilis ou
dignum esse ... quicum ... mices/posses micare (cf. 13.1;13.2; cf. 38. 2; 38. 5).

Autre opération toute personnelle : la décomposition sémique de dignus/indignus, et leur mise
en équation avec d’autres, quasi-équivalents ou concurrents. L’analyse des champs sémantiques
constitués autour du sensus conuenientiae et du sensus meriti démontre I’absence de séries
synonymiques a oppositions graduelles, ce qui nous semble confirmer I’observation de Jules
Marouzeau concernant la redondance du language sacral-juridique. La méme décomposition sémique
appliquée aux noms abstraits et aux verbes de cette famille lexicale découvre la multiplicité de leurs
valeurs contextuelles dans les sphéres politique, éthique, culturelle, rhétorique, et donc les difficultés
que suscite une traduction exacte (passim). C’est aussi ce qui explique la tendance des auteurs latins a
accumuler des lexémes de sens proche (ex. dignitas, maiestas, nobilitas, uirtus, etc.).

Pour ce qui est de I'interprétation stylistique, originale, elle aussi, Gabriela Cretia démontre
que le sceau initial «noble» des deux adjectifs est indélébile et leur assure une fréquence accrue dans
I’ancienne tragédie et dans les passages émotionnels des discours de Cicéron. En poésie d’époque
républicaine ils apparissent exclusivement dans les plaidoyers philosophiques (Lucréce) et dans les
poémes d’inspiration mythologique (Catulle) ; de méme, la poésie impériale les reprendra comme
outils de pathétique. En revanche, ils sont complétement absents de la narration neutre de César.
L’auteur démontre leur occurence accrue dans les contextes ou I’affectivité du locuteur est fortement
présente, fussent-ils littéraires, matrimoniaux ou funéraires (leur fréquence sur les inscriptions
tombales, les chrétiennes inclues, est saisissante (cf. 20.6.3 ; 37 ; 40.2.1). Mais cette aura d’élévation
elle-méme les rendra aptes a servir, parfois, aux intentions parodiques (Plaute, Térence, Horace,
Pétrone ; cf. 5.1.3;5.5.2).

Gabriela Cretia étudie aussi a fond le comportement syntaxique de dignus et de ses dérivés, la
variété de leur régime, dépendent souvent du sens, son dynamisme au cours des époques. Celui-ci est
expliqué, avec raison, par des tendences purement latines et par des transferts intérieurs au groupe,
plutdt que par I'influence de dfios / &Eu@. L’auteur découvre aussi I’aptitude des deux adjectifs de base a
coaguler des locutions phraséologiques figées, devenues parfiois si banales qu’elles apparaissent, sur les
inscriptions, réduites aux seules initiales : sur les affiches électorales de Pompéi, d. r. p. résume dignus
re(i)publica(e) (cf. 15.3). Détail amusant: ces expressions figées se retrouvent dans les langues
romanes, au niveau cultivé, bien sir (cf. 55).

Forcément incomplétes, nos observations ont pourtant, nous I’espérons, fait apparaitre les
caractéristiques de cet excellent livre : richesse du matériel examiné, multiplicité des plans d’abordage,
souplesse et modemité de la méthodologie, rigueur dans la démonstration, originalité et importance des
résultats. Ajoutons la clarté et la sobriété du style : chaque phrase a son support idéatique et sa valeur
démonstrative. Peut-étre cette densité-méme du texte aurait-elle du engager I’auteur a dresser des /ndices
(rerum, auctorum, peut-étre aussi locorum) qui auraient facilité le parcours du lecteur.

Le livre de Gabriela Cretia, qui crystallise un immense travail de dépouillage et d’interprétation
et, par suite, d’étonnantes découvertes, sera sans doute indispensable au chercheurs qui se
préoccupent des rouages fonctionnels et de la finesse de nuances qui régissent les abstraits latins.
Personnellement il nous a servi de repére méthodologique et d’exemple d’acribie. C’est pourquoi ce
compte-rendu est un avTiSwpov.

Florica Bechet
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STUDIILE CLASICE IN ROMANIA

CRONICA SOCIETATII DE STUDII CLASICE DIN ROMANIA

Dupa scurta perioadd de tranzitie care a urmat tragicei disparitii a
profesorului lancu Fischer, Societatea de Studii Clasice din Romania s-a
reorganizat, tinandu-si sedintele in anii universitari 2003—-2004 si 2004-2005 cu
regularitate aproape lunard. Comunicérile prezentate au imbratigat un spectru larg
de domenii, incluzind lingvistica latind §i greaca, literaturile clasice, dar si
arheologia, istoria antica si filologia. Merita remarcata in acest context si
extinderea preocupidrilor clasicistilor nostri la domeniul literelor eline si latine
medievale. Un semnal de bun augur l-a constituit prezenta in randul
comunicatorilor, alaturi de figurile consacrate ale studiilor clasice romanesti, a
unor tineri filologi in formare. La fel de imbucurétoare este §i sosirea la Bucuresti
a unor reputati profesori straini, directie pe care conducerea Societatii de Studii
Clasice isi propune sa o extinda in urmatorii ani. De asemenea, se va incerca
atragerea pe viitor §i a unui numar cit mai mare de specialisti romani din afara
Universitdtii bucurestene si chiar a Capitalei.

1. 14 octombrie, lect. loana Munteanu (Universitatea din Bucuresti),
Bucuria la Hildegard von Bingen,

2. 13 noiembrie 2003, prof. Lucia Wald (Universitatea din Bucuresti),
Strategii comunicationale in doud discursuri sallustiene,

3. 12 decembrie 2003, prof. Ennio Sanzi (Universita di Messina), Il Culto
di Mithra nel impero romano; .

4. 8 ianuarie 2004, drd. Anca Dan, Roma la Ovidius;

5. 11 martie 2004, asist. drd. Luiza Dumitru (Universitatea din Bucuresti),
Sacrificiul fondator in Roma arhaica;

6. 15 aprilie 2004, conf. Vlad Alexandrescu §i dr. Liviu Stroia (Universitatea
din Bucuresti), Cantemiri Sacrosanctae scientiae indepingibilis imago —
insemnari asupra cartii a doua;

7. 6 mai 2004, prof. Fédérique Biville (Universitatea Lyon II Lumiére),

A propos du bilinguisme gréco-latin;

20 mai 2004, Adunarea Generala anualj;

9. 14 octombrie 2004, asist. drd. Theodor Georgescu (Universitatea din
Bucuresti), Emancipare vestimentard in ,, Lysistrata” lui Aristofan;

10. 9 decembrie, 2004, acad. prof. Gheorghe Vladutescu (Universitatea din
Bucuresti) Ideile de ,,eidos” gi ,,morphe” la Platon;

*®
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11.

12.

13.

14.

15.

13 ianuarie 2005, prof. dr. Alexandru Barnea (Universitatea din Bucuresti),
O noud fila in dosarul cavalerului trac;

10 februarie 2005, asist. drd. Tudor Dinu (Universitatea din Bucuresti),
Elementul cregtin in poemele lui Stavrinos §i Gheorghios Palamedes
despre Mihai Viteazul;

10 martie 2005, conf. Cristian Olariu (Universitatea din Bucuresti),
Despre Dominat;

Joi, 14 aprilie, lect. univ. drd. Ovidiu Pop (Universitatea din Bucuresti),
Cregstinismul lu Dundrea de Jos in veacurile IlI-1V;

12 mai, Adunarea Generala anuala.

Tudor Dinu
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ACTUL DE INFIINTARE A SOCIETATII DE STUDII CLASICE
DIN ROMANIA

Public, aici si pentru prima dati, copia facsimil a actului constitutiv al
Societatii de Studii Clasice din Romania (initial, conform situatiei politice si
ortografice, ,,din R.P. Romana”, apoi, din 1965 pana in 1989 inclusiv, ,din
R.S. Romania”), datand din 15 februarie 1958 si inregistrat cu nr. 992 de la acea
data la Notariatul de Stat al raionului ,,I.V. Stalin” de atunci, astdzi sectorul I
din Bucuresti.

Dedic aceasta editie princeps profesorului Eugen Cizek, de care mi leagi o
cunoastere veche, de pe cand i-am fost student la Sectia de filologie clasica din
Facultatea de Limbi Straine (apoi, prin desprindere, de limbi romanice, clasice si
orientale) a Universitatii din Bucuresti, in anii 1962-1967. Aceasta cu atit mai
mult cu cat, peste multi ani, odatd cu reorganizarea Societitii din ianuarie 2003 si
alegerea domniei sale ca presedinte al acesteia, s-a reluat sistematic un capitol
esential din activititile prevazute in statut. Prevederea, reluatd si in forma noui a
acestuia, marca ,sedinte de comunicédri §i conferinte” si a fost sustinuti cu
insistentd de profesorul Cizek, fiind adoptatd prin hotdrare unanima. A devenit
foarte curand program pus in aplicare sistematic, aga cum se poate vedea in
numarul precedent al revistei, la p. 225-230, precum si in Cronica din numaérul
prezent, unde, pe scurt, se vede rezultatul acestei decizii. Spre exemplu, la data la
care inchei aceste note, a avut deja loc intrunirea lunaréd de joi 13 octombrie 2005,
ora 16, din sala ,,I. Fischer”, cand a conferentiat profesorul Jean Pierre Martin de la
Paris, cunostinti mai veche a noastrd s§i ilustru reprezentant al istoriografiei
franceze contemporane a Imperiului Roman. A venit (din nou, dupa cétiva ani), la
invitatia prietenului si colegului sdu, profesorul Eugen Cizek, si s-a pronuntat, cu
mult interes pentru audientd §i cu reactii interesante ale acesteia, asupra relatiei
dintre Ovidius §i Augustus.

Revenind la actul notarial ilustrat aici, trebuie si@ spun cd am fost foarte
impresionat la descoperirea in arhivi a numelor semnatarilor documentului din
1958. Aceasta se intampla — o spun din experienta personald — dupé un an si trei
luni de esecuri datorate unei birocratii postcomuniste puse, potrivit unor dispozitii
deja observate ale sistemului si incéd in functie pana la inceputul anului 2005, sa
impiedice restituirea proprietatilor ale caror acte formau majoritatea celor notariale
arhivate acolo.

S1Cl XL-XLI, 2004-2005. Bucuresti, p. 303-308
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Asadar, voi nota aici bucuria de a fi intalnit semnaturile celor care mi-au fost
dascali si mentori la sectia de filologie clasica sau ale celor carora le-am fost coleg
si colaborator la Institutul de Arheologie din Bucuresti, unde am fost angajat
din 1968.

lata-i in ordine alfabeticd, agsa cum apar cu totii in pagina a doua a actului
notarial, seria onomastica de mai jos preluand, prin decizia subsemnatului, numele
fondatorilor sub forma cunoscutd ca autori in publicatiile de specialitate, nu
intotdeauna de suprapus numelui din actul de identitate obligatoriu transcris in
documentul notarial de atunci:

Petre Alexandrescu, Nicolae Barbu, Gabriela Bordenache, Gheorghe
Bulgér, Maria Coja, Emil Condurachi, Constantin Daicoviciu, Suzana Dumitriu,
Victorita Eftimie (ulterior Andronescu), Aram Frenkian, Alexandru Graur,
Gheorghe Gutu, Vladimir Iliescu, Maria Marinescu-Himu, Dumitrie Marmeliuc,
Adelina Piatkowski, Dionisie M. Pippidi, David Popescu, Virgil Popescu,
Gheorghe Stefan, lorgu Stoian, Teofil Sauciuc Saveanu, Dumitru Tudor, cérora li
s-au adaugat in ultimi instantd incd tinerii pe atunci Emilian Popescu, lancu
Fischer, Mihai Nasta.

Cei de mai sus au ales tot atunci un aga-numit comitet de conducere, care, aga
cum se specifica la articolul 3, intra in functie din luna iunie a aceluiasi an si avea
aceastd componenta:

Acad. prof. Alexandru Graur, presedinte;

Acad. prof. Emil Condurachi, vicepresedinte;
Acad. prof. Constantin Daicoviciu, vicepresedinte;
Prof. Aram Frenkian, vicepresedinte;

Prof. Dionisie M. Pippidi, secretar;

Conf. univ. lorgu Stoian, secretar adjunct;

Prof. Gheorghe Gutu, casier.

Nk W =

Dintre toti acestia, doar cdtiva mai sunt in viata la data includerii in revista a
notelor prezente.

In nume personal, al lor si al tuturor membrilor si al celor care ni se alatwra
spre cunoasterea originilor noastre clasice, sper si doresc din tot sufletul ca
Societatea de Studii Clasice din Romania si poatd merge mai departe cu
profesionalismul celor care au intemeiat-o, la nivelul intermational de tinuta prin
care s-a impus §i pe care continud sa il mentind prin membrii §i colaboratorii séi,
inclusiv prin aceasta revista deja de mult timp prestigioasa.

Bucuresti, octombrie 2005 Alexandru Barnea

C (3 te
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CARTI PRIMITE )
LA SOCIETATEA DE STUDII CLASICE DIN ROMANIA
fN PERIOADA 2004-2005

Acta Instituti Romani Finlandiae, vol. 28, Le scritture dai monasteri, Atti del 11 Seminario
Internationale di Studio / monasteri nell alto medioevo, Roma 9-10 Maggio 2002, a cura di
Flavia de Rubeis & Walter Pohl.

Acta Instituti Romani Finlandiae vol. 28, The Roman Curia, the Apostolic Penitentiary and the
Partes in the Latter Middle Ages edited by Kirsi Salonen and Christian Krétzl.

Anuari di Filologia — Estudis Hebreus i Arameus, vol. XXII, Secci6 E, Numero 9, Any 2000,
Universitat de Barcelona, Facultat de Filologia.

Anuari di Filologia — Filologia Romanica, vol. XXII, Secci6 G, Numero 10, Any 2000,
Universitat de Barcelona, Facultat de Filologia.

Anuari di Filologia — Studia Graeca et Latina, vol. XXII, Seccié.D, Numero 10, Any 2000,
Universitat de Barcelona, Facultat de Filologia.

Anzeiger fiir die Altertumswissenschaft, LIV. Band, 1./2. Heft, Jinner/ April 2001, 3./4. Heft,
Juli/Oktober 2001, Universit4tsverlag Wagner, Innsbruck.

Anzeiger fiir die Altertumswissenschaft, LV. Band, 1./2. Heft, Jdnner/ April 2002, 3./4. Heft,
Juli/Oktober 2002, iversit4tsverlag Wagner, Innsbruck.

Anzeiger fiir die Altertumswissenschaft, LVI. Band, 1./2. Heft, Jinner/April 2003, 3./4. Heft,
Juli/Oktober 2003, niversititsverlag Wagner, Innsbruck.

Arbeitspapier Nr. 47 (Neue Folge). An Interesting Couple: The Semantic Development of Dyad
Morphemes. Nicholas Evans, August 2003.

Arbeitspapier Nr. 48 (Neue Folge). Nomen/Verb-Distinktion im Guarani. Sebastian Nordhoff,
September 2004.

»Athenaeum”, Studi di Letteratura e Storia dell’ Antichita pubblicati sotto gli auspici dell’Universita
di Pavia, Volume Novantaduesimo, 2004, Fascicolo I, Amministrazione di Athenaeum,
Universita — Pavia, Como — Edizioni New Press, 2004.

Cahiers des Etudes Anciennes XL. La Matrone d'Ephése. Histoire d'un Conte Mythique.
Colloque International 25-26 Janvier 2002 en Sorbonne, Salle Bourjac, Université de Paris,
tome I-II. )

Cahiers des Etudes Anciennes XXXV. Communication et Echanges dans le Monde Ancien.
Université Laval. Le 22 Novembre 1997. Varia. Université du Québec & Trois-Riviéres. Société
des études anciennes du Québec.

Cuadernos de Filologia Cldsica Estudios Latinos. Serie de monograflas, I, 2003.

Cuadernos de Filologia Cldsica Estudios Latinos, vol. 23, Num. 1, 2 (2003), Nam. 1 (2004).
Cuadernos de filologia cldsica, estudios griegos e indoeurapeos, vol. 13 (2003), vol. 14 (2003),
Faculdad de Filologia de la Universidad Complutense de Madrid, Director Luis Gil.

Des chercheurs lyonnais a la découverte de | 'Orient, Maison de I’Orient et de la Méditerranée.
»Eikasmos”. Quademni Bolognesi di Filologia Classicaa Rivista fondata da Enzo Degani,
XIV/2003, Patron Editore, Alma Mater Studiorum.

Entretiens sur L'Antiquité Classique, tome XLVIII, Callimaque. Sept exposés suivis de
discussions. Fondation Hardt pour I’étude de I’antiquité classique. Vandoevres — Genéve, 2002.
Entretiens sur l'Antiquité Classique, tome XLIX, Galien et la Philosophie, Fondation Hardt
pour I’Etude de I’Antiquité Classique, Vandeevres — Genéve 2003.

StCl XL-XLI, 2004-2005, Bucuresti, p. 309-311
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34.

36.
37.
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39.
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41.

42.

43.

45.

EOS, Comentarii Societatis Philologae Polonorum, Volumen LXXXVII 2000, Fasc. I, II,
volumen LXXXVIII 2001, Fasc. I, Warszawa — Poznan, Polskie Towarzystwo Filologiczne, 20(0.
»Euphrosyne”. Revista de Filologia Classica, Nova Série, volume XXXII, Centro de Estucos
Cléssicos, Faculdade de Letras de Lisboa, MMIV.

Favolisti Latini Medievali e Umanistici 1X, a cura di Maria Pasqualina Pillolla, Universita di
Genova, Facolta di Lettere, D.AR.FL.CL.ET.F.DELLA CORTE, 2003.

Giornate Filologiche ., Francesco della Corte” — 111, a cura di F. Bertini, Universita di Geno.a,
Facolta di Lettere, D.AR.FL.CL.ET.F. DELLA CORTE, 2003.

Giuseppe Dell’Anna, Dies Critici: La Teoria della Ciclicita gelle Patologie nel XIV Secdo,
vol. L. Dies et Crises. Mario Congedo Editore, 1999.

Giuseppe Dell’ Anna, Dies Critici: La Teoria della Ciclicita delle Patologie nel XIV Secdo.
Vol. II Textus. Mario Congedo Editore, 1999.

Introduccion a la semantica latina. De la semdntica tradicional al cognitivismo. Franci:co
Garcia Jurado.

Jahreshefte des Osterreichischen Archdologischen Institutes in Wien, Band 72, 2003.

L 'armée romaine de Dioclétien a Valentinien ler, Actes du congreés de Lyon (12—14 Septermre
2002), rassemblés et édités par Yann Le Bohec et Catherine Wolff, Lyon, 2004, Diffusion De
Boccard, 11, rue de Médicis, 75006 Paris.

Latina Didaxis XVIII, Atti del Congresso a cura di Silvana Rocca, Genova e Boglia<o,
11-12 Aprile 2003, Universita di Genova, Facoltéa di Lettere, D.AR.FI.CLEET.F. DELLA CORTE,
2003.

~Latomus”, tome 63, Fascicule I, Janvier-Mars 2004, Fascicule 2, Avril-Juin 2004, Fascicule 3,
Juillet—Septembre 2004.

,.Les Etudes Classiques”, Facultés Universitaires Notre-Dame de la Paix, Namur, No. 71 (2003).
1,2,3.4.

Méditerranée. Ruptures et Continuité. Actes du Colloque tenu a Nicosie les 20-22 octdre
2001, Travaux de la Maison de I’Orient Méditerranéen N° 37, Université Lumiére-Lyor 2.
Université de Chypre, sous la direction de May Chehab, Yannis loannou, Frangoise Métral.
-Minerva”, Revista de Filologia Cléasica, N° 16, 2002-2003, Universidad Valladolid.

.Myrtia”. Revista de Filologia Clasica, v. 17, 2002, v. 18, 2003, Facultad de Letras Universilad
de Murcia. ‘

N. S. Grinbaum, Mikenologhiceskie atiudi (1959-1997), ed. Aleteija, Sankt-Petersburg, 2001.
Nigello di Longchamps, Speculum Stultorum, Presentazione, Traduzione e Note a cure di
Francesca Albini, UniversitA di Genova, Facoltd di Lettere, D.AR.FI.CL.ET.F. DELLLA
CORTE, 2003.

»Opuscula Archaeologica”, vol. 27, Zagreb 2003.

Q. Horatius Flaccus, Oden und Epoden. Erklart von Adolf Kiessling. Besorgt von Richard Heixze.
Weidmann, 1968. '

Revista ,,Menander”, Nr. 1-6 (fasc. 1-4), 2002, editatd de Warsaw University, Institute of
Classical Philology.

Revista ,,Menander”, Nr. 1-6 (fasc. 14), 2003, editatd de Warsaw University, Institute of
Classical Philology.

Revista ,,Quademi Urbinati di Cultura Classica”, Nuova Serie 74, N. 2, 2003, vol. 103 cella
serie continua, Nuova Serie 75, N. 3, 2003, vol. 104 della serie continua, dirretore Bruno
Gentili, Istituto Editoriali e Poligrafici Internazionali, Pisa-Roma.

Revue ,Les Etudes Classiques”, Facultés Universitaires Notre-Dame de la Paix, Namur, N* 71
(2003), 3, éditée par la Société des Etudes Classiques a.s.b.1. Belgique, Président M. Scheuer.
»Revue des Etudes Anciennes”, tome 106, 200, N° I, Annales de I’Université Miche! de
Montaigne-Bordeaux 3, Publiées avec le concours du Centre National de la Recherche
Scientifique.

Revue des Etudes Anciennes”, tome 105, 2003, N° 1, 2, Annales de I'Université Michel de
Montaigne-Bordeaux 3. Publiées avec le concours du Centre National de la Reche:che
Scientifique.
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»Rivista Storica dell’ Antichita”. Anno XXXIII 2003, Patron Editore.

»Rudiae” 13-14, 2001-2002 . Richerche sul Mondo Classico. Universita degli Studi di Lecce,
Dipartamento di Filologia Classica e di Scienze Filosophiche. Congedo Editore.

Silvana Rocca, Animali (e Uomini) in Cicerone (De nat. deor. 2, 121-161), Universita di
Genova, Facolta di Lettere, D.AR.FI.CL.ET.F. DELLA CORTE, 2003.

»Studi Micenei ed Egeo-Anatolici”. Fasciculo XLV/2 - 2003. CNR - Institutodi Studi Sulle
Civilta Dell’Egeo E Del Vicino Oriente, Roma, 2003.

Technology, Ideology, Water: From Frontinus to the Renaissance and beyond, edited by
Christer Bruun and Ari Saastamoinen, Acta Instituti Romani Finlandiae, vol. 31, Roma 2003.
,»The Jounal of Hellenic Studies”, volume 123 (2003). The Society for the Promotion of Hellenic
Studies Senate House, Malet Street, London WCIE 7HU, Published by the Council of the
Society, 2003.

The Language of Silence, vol. 11. Edited by Asko Timonen, Wolfgang Greisenegger & Raoul
Kneucker, Turun Yliopisto, Turku, 2004.

Travaux de la Maison de |'Orient et de la Méditerranée, N° 38. Inscriptions Grecques de la
France (IGF), Jean-Claude Decourt, 2004.

»Veleia”, Revista de Prehistoria, Historia Antigua, Arqueologia y Filologia Clésicas, 20, 2003,
Universidad del Pais Vasco & Euskal Herriko Unibertsitatea.

Zeitschrift fur Kulturaustausch 4/03, Willkommen im Club.

Zeitschrift fur Papyrologie und Epigraphik, Band 145, 2003, Band 146, 2004, Band 148, 2004,
Dr. Rudolf Habelt GmbH, Bonn.

Liviu Stroia
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