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I Introduction

quid ? tu tot illa milia siderum iudicas otiosa lucere ?
Séneque, Quaestiones naturales 2,32,7

La poésie astrologique est un domaine qui connait un intérét croissant dans la
recherche actuelle. Ces textes, ol s’entremélent poésie, science, histoire, culture,
et société, offrent une multitude d’angles d’approche possibles. A cela s’ajoute que
la dimension astrologique atteste 'intérét porté a une pratique divinatoire dont
les traces les plus anciennes remontent au moins au deuxieme millénaire avant
J.-C. Cet intérét est encore bien actuel, et se vérifie tous les jours dans les colonnes
des quotidiens ou des horoscopes sont publiés.

Pendant de nombreuses années,la plupart des vers astrologiques grecs etlatins
parvenus jusqu’a nous n’étaient connus que d’un cercle restreint de spécialistes
versés dans cette littérature. Les Astronomica de Manilius sont toutefois une
exceptionnotable. La premiere édition de ce poéme remonte au XVes. ; bien d’autres
ontsuiviparlasuite. ’attention portée a ce texte et a son auteur a pris de 'ampleur
au début du XXe s., et ne s’est pas essoufflée depuis.

Maniliusn’est cependant pasle seul poete a avoir composé une ceuvre versifiée
sur lastrologie. Il existe d’autres poémes, en grec, ol les secrets de cette technique
sont dévoilés. Relativement méconnus, la plupart de ces textes sont longtemps restés
enveloppés d’'un nuage d’obscurité. La nécessité d’investir des recherches dans ce
domaine est signalée dans un article de Joséphe-Henriette Abry, qui propose un
état de la question sur le sujet, et met en évidence les lacunes qui restent encore
a combler?. Cet appel a trouvé une réponse dans la récente parution de nouvelles
éditions de poémes et fragments astrologiques relativement négligés jusqu’a présent.
Dans ces études, 'ceuvre individuelle de chaque poete ainsi que le contexte de
création des vers astrologiques sont mis en lumiére. A c6té de ces recherches qui
constituentun apport fondamental notamment sur le plan philologique, on constate
également, depuis quelques décennies, un vif intérét pour la science astrale dans
PAntiquité et son implication dans la littérature3.

1 Abry 2011a. Sur la vie et I'ceuvre de Josephe-Henriette Abry, savante francaise qui a consacré sa
carriére au poete latin Manilius, voir Monteventi 2011. Ses articles seront cités selon leur année
de parution réelle ; le lecteur les trouvera également réunis, a titre posthume, dans Abry 2014.

2 Heilen 2011 ; Pérez Jiménez 2014 ; Schubert 2015 ; Zito 2016 ; Lightfoot a paraitre.

3 Entre autres Barton 1994a ; Beck 2007 ; Boehm/Hiibner 2011 ; Guidetti/Santoni 2017 ; Brown 2018.
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De maniere générale, les articles ou monographies concernant la poésie
astrologique sont ciblés sur un seul poete, et apportent un nouvel éclairage sur
une ceuvre précise. Ilmanque encore a ce jour une vision d’ensemble de ces poémes,
afin de mieux saisir les liens qu’ils entretiennent les uns par rapport aux autres,
et leur place dans 'histoire littéraire gréco-latine. C’est ce qui sera proposé dans
cette étude.

Pour ce faire, il est tout d’abord nécessaire d’avoir un apergu synthétique et
global des poemes astrologiques parvenus jusqu’a nous. La fourchette de temps
considérée comprend la période hellénistique, époque alaquelle remontent les plus
anciens vers astrologiques conservés, et s’étend jusqu’a PAntiquité tardive, avec un
dernier texte dont le terminus ante quem se situe au Ve s. ap. J.-C. Ce siécle ne scelle
toutefois pas la fin de la poésie astrologique. Elle continuera encore a faire des
émulesjusque dansle monde byzantin avecle poeme de Jean Camatéere au XIIesiecle.

En ce qui concerne les poémes qui vont étre présentés, il ne s’agit pas de
proposer un commentaire détaillé des vers, ni d’offrir une nouvelle étude sur
le fonctionnement de I’astrologie antique. L'objectif est de mettre ces poemes
astrologiques en résonnance avec la littérature grecque et latine. Etant donné la
forme versifiée etla nature scientifique du contenu, ces poemes posent la question
deleurlien aveclatradition communément connue sousle nom de poésie didactique.
De fait, non seulement les poémes astrologiques restent relativement marginalisés
dansles étudeslittéraires, mais en outre ils ne sont pas, ou que peu considérés dans
leursrapports ala poésiedidactique, a part derares exceptions—notamment dans
le cas du poeme de Manilius. L’enjeu sera donc de voir 'interaction d’un corpus
de textes encore peu considéré avec la littérature didactique en vers, d’ordinaire
abordée par le biais des ceuvres d’'Hésiode, d’Aratos, de Lucréce ou de Virgile.

Le corpus astrologique qui sera présenté est donc uniquement constitué de
textes en vers. Il va sans dire que la masse de textes astrologiques en prose qui
a été conservée est bien trop importante pour étre mise en regard de chaque
poéme traitant de sujet connexes’. Cependant, on recourra parfois a des extraits
astrologiques en prose afin de mettre en lumiére les similitudes ou les différences
entre ces deux formes de production. L’intérét d’un texte astrologique versifié, ses
inconvénients éventuels mais aussi ’enjeu littéraire qu’il constitue, en ressortira
d’autant plus clairement.

L’histoire et le fonctionnement de l'astrologie ancienne est un domaine déja
investi par la recherche ; il n’y a donc pas lieu de proposer une nouvelle étude sur

4 Voir 'Eicaywyn actpovopiag de Jean Camatere en vers politiques de 15 syllabes, édité par Weigl
1908.

5 Pour des textes astrologiques antiques en prose, voir notamment la Tétrabible de Ptolémée (II¢ s.
ap.J.-C.),les Anthologies de Vettius Valens (vers 175 ap. ] .-C.), la Mathesis de Firmicus Maternus (IV®
s. ap. J.-C.), les Apotelesmatika d’'Héphestion (début du Ve s. ap. J.-C.), et les écrits astrologiques de
diverses époques rassemblés dans le Catalogus codicum astrologorum graecorum (douze volumes
constitués entre 1898 et 1953).
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le sujet®. Cependant, on reviendra briévement sur ’établissement de la discipline
astrologique dans le monde gréco-romain, afin de mieux comprendre le contexte
historique et culturel danslequel s’inscrivent les poemes astrologiques présentés.
Quelques notions astrologiques rudimentaires seront exposées, afin d’avoir une
vision d’ensemble des principaux acteurs de la discipline. Les termes techniques
d’astrologie etle fonctionnement des divers systémes de la discipline seront quant
a eux explicités a mesure qu’on les rencontrera dans les textes. De cette facon, les
notions astrologiques ne resteront pas des données abstraites, mais seront abordées
dansle contexte du poéme ou de 'extrait afin d’en saisir toute I'implication pourla
composition en question. On précisera également ce qu’on entend par «astrologie » :
la définition de cette notion est primordiale pour la sélection du corpus de textes
présentés. En effet,lalittérature astrale commence bien avant, et s’étend au-dela du
cadre temporel pris en compte dans cette étude. Ainsi, on attribuait déja a Hésiode
une Astronomia, ou Astrologia selon Pline’. Devant la multitude des textes touchant
d’une maniére ou d’une autre a I'observation céleste, il est toutefois nécessaire
d’établir une sélection.

Apresunretour surla question épineuse dela définition dela poésie didactique
danslarecherche actuelle, on présentera de maniere individuelle tous les poémes
astrologiques conservés en proposant une synthése de I'état de larecherche a leur
sujet. Leur contenu sera brievement décrit afin de familiariser le lecteur avec les
vers en question. L’objectif étant de considérer les poémes astrologiques dans une
perspective d’histoire littéraire, ils se succéderont selon leur ordre chronologique
supposé. On aura ainsiun aperculinéaire des similitudes, développements et autres
innovations internes a la tradition de la poésie astrologique. On sélectionnera
également des extraits qui permettront d’établir unlien avec d’autres compositions
didactiques®. Ensuite, on se consacrera a une étude transversale de ces poemes,
en considérant leur forme versifiée et leur contenu. La structure de ces poemes,
les qualités propres au vers et les divers outils littéraires mis en avant dans ces
compositions seront analysés afin de mettre leur potentiel didactique en lumiere.

1 Les origines de I’astrologie antique

Afin de mieux cerner les différentes séquences par lesquelles I’astrologie s’est
imposée comme l'une des pratiques divinatoires les plus influentes dans le
monde gréco-romain, il convient de revenir briévement sur le réle qu’ont joué la

6 Bien que 'ouvrage de Bouché-Leclercq 1899 soit aujourd’hui dépassé sur de nombreux aspects,
il reste un outil fondamental pour I’étude de ’astrologie ancienne. Plus récemment, voir Cramer
1954 ; Barton 1994a ; Beck 2007 ; Kunth/Zarka 2005 pour le lien entre astrologie ancienne et actuelle ;
Greenbaum 2016 ; Brown 2018a.

7 Plin. Nat. 18,213, cf. Hes. frr. 288-293 Merkelbach/West.

8 Toutes les traductions des textes grecs et latins sont les miennes.
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Mésopotamie et 'Egypte dans la transmission du savoir astrologique jusque dans
la Grece dela période hellénistique. En effet, c’est a cette époque-la que remontent
les plus anciens fragments de poésie astrologique grecque conserveés.

Dansnossources grecques etlatines, iln’existe pasde consensus quant aulieu
quiavunaitrelascience céleste. Certains attribuent son origine aux Mésopotamiens,
et plus précisément aux Chaldéens, peuple de la région babylonienne. Le terme
Chaldéen en est ensuite venu a désigner tout astrologue oriental, sans que cela ne
seréfere a une origine en particulier®. L'utilisation de cette appellation, fréquente
notamment chez Cicéron, renvoit tout de méme a 'origine mésopotamienne supposée
pour la discipline astrologique. D’autres placent les origines de la science astrale
en Fgypte, étant donné que les Grecs considéraient volontiers ’Egypte comme le
berceau de toute science. Ainsi, Cicéron accorde la préséance aux Mésopotamiens,
tout en concédant aussi aux Egyptiens une grande ancienneté en matiére de
divination astrale. Il rejette toutefois 'affirmation que les Babyloniens ont observé
les naissances sur une période de 470’000 ans!. Diodore de Sicile atteste quant a
luiles observations astrales conduites par les Egyptiens et remontant a un nombre
d’années incroyable (€€ ¢T@v aniotwv, 1,81,4-6)1.

La recherche moderne a depuis longtemps reconnu I'apport fondamental
de la Mésopotamie pour I’établissement de la doctrine astrologique grecque et
latine, tout en accordant a ’'Egypte un role trés marginal. La place de 'Egypte
danslachaine de transmission du savoir astrologique a cependant été récemment
réévaluée alalumiére de sources égyptiennes astrologiques récemment publiées.
Dans les pages qui vont suivre, on exposera succinctement les derniéres avancées
de la recherche concernant les contributions astrologiques mésopotamiennes et
égyptiennes afin de contextualiser’établissement de cette doctrine dans le monde
grec dés la période hellénistique.

1.1 L’astrologie mésopotamienne

Les sources mésopotamiennes recelent un grand nombre de documents attestant
lobservation des phénomeénes célestes et de leursrépercussions terrestres au cours
des siecles. Le plus ancien document témoignant de la prise en compte des étoiles
en tant que signes remonte a la fin du III¢ millénaire av. J.-C. En effet, dans une
source d’époque sumérienne, la déesse Nisaba consulte une tablette contenant
des représentations stellaires, et guide le souverain Gudea pour la construction

9 Le Beeuffle 1987 : sv. « astrologus ».
10  Cic. Div.1,2;2,97.
1 Bouché-Leclercq 1899 : 51 n. 1 donne une liste détaillée des sources attestant 'origine de la science
astrale en Mésopotamie, en Egypte, ou ailleurs.
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d’un temple dédié au dieu Ningirsu. Celui-ci promet d’envoyer a Gudea un signe,
une étoile’?.

Toutefois, les avis sont partagés quant a la facon d’interpréter ces passages.
Certains estiment que cet écrit prouve uniquement ’existence d’observations
astronomiques par les Sumériens!s. D’autres au contraire considerent ce document
comme untémoignage de pratiques divinatoires fondées surles astres des1’époque
sumérienne, époque alaquelle les générations suivantes attribuaientles prémices
de la divination astrale. On s’accorde cependant pour considérer les textes de la
période paléo-babylonienne comme figurant parmi les premiéres attestations
d’écrits a caractére astrologique. De fait, une tablette datée autour de 1800 av. J.-C.
illustre déja I'influence que peuvent avoir les étoiles, assimilées a des divinités,
sur les événements terrestres’.

L’astrologie mésopotamienne ancienne est caractérisée en premier lieu par
des présagestirés d’observations célestes qui affecterontle pays etle souverain. Ce
type de prédictions est particuliérement bien représenté dans la série de présages
astraux connue sous le nom de Entima Anu Enlil. Cette compilation, qui compte
environ 70 tablettes pour quelques 7000 prédictions, s’est constituée au VII¢s. av.
J.-C., mais contient du matériel remontant au II¢ millénaire av. J.-C.’%. Les présages
portent entre autres surla durée de regne du souverain, concernent des phénomenes
météorologiques, des guerres, des épidémies, ou encore des récoltes, bonnes ou
mauvaises, a venir. Ce type de prédictions est également bien documenté dans les
rapports astrologiques des VIII® et VII¢ s. av. ].-C. adressés aux rois assyriens par
des experts en divination astrale, o1 'on retrouve certains des présages formulés
dans la série Eniima Anu Enlil".

L’abondance du matériel conservé concernant de telles prédictions amene
généralement a considérer l’astrologie mésopotamienne ancienne comme une
divination qui touche en premier lieu a la collectivité, et non pas a 'individu, a
linverse de I’astrologie grecque, dont la branche généthliaque (ou horoscopique)
seral’'une des plusimportantes. En effet, le plus ancien horoscope babylonien dont
la date est connue remonte a ’an 410 av. J.-C., c’est-a-dire relativement tard par
rapportaux autres types de prédictions astrales mésopotamiennes connues. Méme
s’il convient d’user de prudence avec de telles généralisations, il estindubitable que
cespremieres sources attestant la divination astrale mésopotamienne témoignent

12 Voir les inscriptions sur les cylindres de Gudea, Cyl. A 5,23-6,2 ; A 9,9-10 (éd. Romer 2010).

13 Koch-Westenholz 1995 : 32-36 ; Rochberg 1998 : IX ; voir aussi Hunger 2010 : 970.

14 Falkenstein 1966 : 6465 ; Barton 1994a : 11 ; Brown 2018b: 39.

15 Barton 1994a : 11 ; Koch-Westenholz 1995 : 3641 ; Rochberg 1998 : IX ; et en général sur la science
astrale mésopotamienne, Brown 2018b.

16 Sur la compilation Entima Anu Enlil, voir Barton 1994a : 12-13 ; Rochberg 2004 : 66-78 ; Brown
2018b : 40-41.

17 Les rapports astrologiques a l'attention des rois assyriens sont présentés, édités et traduits par
Hunger 1992.
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de l’établissement des fondements astronomiques utiles au développement de
lastrologie horoscopique’®.

A partir du VIII¢ s. av. ].-C., les avancées en matiére d’observations astrales
sont mieux documentées dans nos sources. A titre d’exemple, la premiére éclipse
datée a Babylone est relevée pour I’an 747 av. ].-C. Le cercle du zodiaque se trouve
quant a lui préfiguré dans le recueil connu sous le nom de Mul.apin, qui contient
entre autres un catalogue de constellations ainsi que des présages. Certaines parties
de ce texte sont mises par écrit vers 700 av. J.-C., bien que d’autres présentent du
matériel remontant autour de 1000 av. J.-C.”%. Enfin, a partir du milieu du VIIes. av.
J.-C.,on conserve des relevés mensuels surle mouvement des planetes. C’est a cette
époque qu’apparaissent des concepts fondamentaux pour l'astrologie qui seront
utilisés dansles horoscopes plus tardifs, comme les exaltations planétaires, lieux de
la sphere céleste ol la puissance des planetes est accrue. La division de I’écliptique
(ou trajectoire apparente du Soleil) en douze parts égales de 30° est attestée pour
le Ves. av. ].-C., mais était peut-étre connue plus tot2.

Lespremiers horoscopesdelafinduVes. av.J.-C. témoignent d’un changement
majeur dans’utilisation de la pratique divinatoire astrale mésopotamienne. C’est
a cette époque que s’établit un corpus de présages prenant en compte la position
des corps célestes au moment de la naissance. Ce type de prédictions dérive des
présages astraux généraux comme on les trouve notamment dans la série Eniima
Anu Enlil. La combinaison de cette tradition de présages concernant la naissance
aveclesavancées dessiecles précédents en matiere d’astronomie a tres certainement
permis la constitution de ’astrologie horoscopique?.

En effet,on a désormais la possibilité de pouvoir calculer a ’avance la position
des corps célestes dansle ciel. Les phénomeénes célestes ne sont donc plus de simples
présages envoyés par les dieux dont on peut essayer d’éviter ’accomplissement par
des pratiques cultuelles. Les astres possedent des qualités propres qui influencent
différents moments delavie d'unindividu, notamment sa naissance. En conséquence,
son avenir peut étre prédit?2.

Toutefois, ’'astrologie mésopotamienne traditionnelle représentée notamment
par les textes contenus dans la série Eniima Anu Enlil ne disparait pas avec
Pimportance grandissante de ’astrologie horoscopique ; les textes anciens sont
encore copiés jusque sous les Séleucides?. Le dernier horoscope mésopotamien
conservé date quant a lui de 69 av. J.-C., tandis que le premier horoscope grec est

18  Barton 1994a : 12-15. Sur les observations astrales mésopotamiennes au II* millénaire av. J.-C. en
général, voir Hunger 2010.

19  Voir I’édition de Hunger/Pingree 1989 ; Brown 2018b : 41-42.

20 Barton 1994a : 13-14 ; Koch-Westenholz 1995 : 51-52.

21 Rochberg-Halton 1989 : 109-110 ; Rochberg 1998 : IX-XI.

22 Koch-Westenholz 1995 : 51-52. I'indéterminisme de I'astrologie mésopotamienne traditionnelle
est souligné (entre autres) par Hunger 1992 : XIII-XIV et Hunger 2010 : 970.

23 Koch-Westenholz 1995 : 52-53.



1 Les origines de I'astrologie antique 21

attesté pour 72 av. J.-C.24. L’astrologie grecque semble de ce fait s’inscrire dans la
continuité directe de ’'astrologie mésopotamienne, mais on verra que le témoignage
d’Hérodote remet en question cette apparente linéarité?. En tout état de cause,
les méthodes de calculs astronomiques mises au point par les Babyloniens (dites
arithmétiques oulinéaires) continueront de coexister avec le systéme géométrique
(ou sphérico-trigonométrique) des Grecs, et ce jusqu’a la période romaine?s. Enfin,
les compétences des Mésopotamiens en matiere de science céleste ne sont pas le
seul élément a prendre en compte pour I’établissement de ’astrologie grecque.
L’intermédiaire de ’'Egypte a lui aussi été capital.

1.2 L’astrologie égyptienne

La place de ’Egypte dansla chaine de transmission du savoir astrologique suscite
de nombreux questionnements. En effet, il est difficile de concilier la vision de
I’Egypte en tant que berceau de I'astrologie comme transmise par les Grecs et a
leur suite, les Latins, avec la réalité des sources disponibles aujourd’hui.

Les plus anciennes traces de présages en lien avec les astres remontent au
Il millénaire av. J.-C., a I’époque ramesside (vers 1300-1070 av. J.-C.). Toutefois,
le matériel égyptien ancien conservé ne fait pas état d’'un systeme astronomique
sophistiqué comparable a celuitrouvé surles tablettes mésopotamiennes. En effet,
lesplusanciennesreprésentations astronomiques ont pourla plupart été retrouvées
danslestemplesetlestombes:leuraspect décoratifet relativement simple contraste
avec la portée complexe et mathématique de ’astrologie mésopotamienne. Quant
aux sources astrologiques égyptiennes quiont été conservées, elles n’apparaissent
pourlaplupart qu’alapériode ptolémaique et romaine. Elles sont donc généralement
considérées comme tributaires de la science babylonienne et grecque?’.

De cefait,ilalongtemps été considéré que l'astrologie grecque s’est directement
construite a partir des méthodes venues de Mésopotamie : les Egyptiens auraient
ensuite, a la période hellénistique, repris le savoir grec en y intégrant quelques
traits typiquement égyptiens tels que les décans. Cependant, la récente prise en

24 Leshoroscopes babyloniens conservés sont édités, traduits et commentés par Rochberg 1998 ; leurs
sources sont étudiées par Rochberg-Halton 1989. Les horoscopes datent tous de la période av. J.-C.,
c’est donc la chronologie astronomique conventionnelle qui est adoptée pour faire correspondre
le calendrier babylonien et julien : -409 = 410 av. ].-C., etc. (Rochberg 1998 : 23). Les horoscopes
grecs sont rassemblés par Neugebauer/Van Hoesen 1959.

25  Hdt.2,821,cf. 1.1.3.

26 Rochberg 2001 : 747-748.

27 Quack 2018 : 69-75. Le matériel astronomique égyptien est recueilli par Neugebauer/Parker 1960
1969. Pour davantage de détails sur les représentations astrales en Egypte ancienne, voir Quack
2010.
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considération de sources égyptiennes démotiques a permis d’esquisser un schéma
différent?.

Les sources désormais connues suggeérent de la part de 'Egypte un emprunt a
la science céleste mésopotamienne. D’importants contacts entre ces deux peuples
ont certainement été établis lors dela domination perse du territoire égyptien (525-
404 et 343-332 av. J.-C.). Ce schéma suggere une certaine linéarité, mais il va sans
dire que les échanges entre ces deux régions remontent a des temps tres anciens,
sans qu’il soit toujours facile de les mettre en évidence. En sus d’'un phénomene de
transmission, il faut donc également prendre en compte la dimension de ’adaptation
et de ’échange®.

Par la suite, les Grecs auraient repris, a la période hellénistique, les textes
égyptiens contenant eux-mémes des éléments du savoir mésopotamien. Il n’en
reste pas moins que les traditions égyptiennes et grecques se sont nourries 'une
lautre, enpremierlieuenraison delasituation géographique. Lelien étroit entre la
production astrologique égyptienne et grecque est notamment illustré par certains
textes écrits en partie en grec, en partie en égyptien3.

Certaines des contributions égyptiennes significatives pour la construction
de la discipline astrologique sont néanmoins clairement identifiables. On peut
citer en premier lieu le calendrier civil égyptien, dont ’'année était constituée de
12 mois comptant 30 jours chacun : a ces 360 jours venaient s’additionner 5 jours
supplémentaires (ou épagomeénes). Ce calendrier était en vigueur dans toute PEgypte
enraisondela centralisation du pouvoir. Il contrastait ainsi avecles divers systemes
luni-solaires babyloniens, ou encore avecles différents calendriers utilisés parles
cités grecques.Ilafourniun outil fondamental pour’astronomie et ’astrologie. Ce
n’estqu’avecl’introduction du calendrier alexandrin par Octavien/Auguste en 30 ou
26 av.].-C.quunjour épagomene tousles quatre ans comblerala discrépance entre
le calendrier civil et Pannée solaire, sur le modéle du calendrier julien instauré
par César en 46 av. J.-C.3L

Un autre apport quise rattache a’Egypte est celui des décans, dont ’apparition
remonte alafin dulIllemillénaire av.].-C.Il1s’agit d’'un systeme de mesure temporelle
basé sur 36 constellations. Leurlever héliaque - c’est-a-dire le moment ou une étoile

28 Brown 2018c ; Quack 2018.

29  Voir Collombert 2014 qui fournit un exemple d’un papyrus démotique contenant des omina
météorologiques, datant vraisemblablement de la fin de 'époque ptolémaique. On y décele
T'influence de I'Entima Anu Enlil ; Poriginal dont cette copie est issue remonterait a une époque
située entre 625 et 482 av. J.-C.

30  Quack 2018:76-78.

31 Parker 1950 : 7-8 ; 51-56 ; Lloyd 1970 : 5-6 ; Barton 1994a : 19-20 ; Quack 2018 : 73. Sur les différences
entre le calendrier julien et alexandrin, qui comptent 365,1/4 jours chacun, voir Parker 1950 : 8
n.7.L’ajout d’'un sixiéme jour épagomene tous les quatre ans avait déja été proposé en Egypte lors
du décret de Canope en 238 av. J.-C., sans que cette réforme soit acceptée. Voir a ce sujet Pfeiffer
2004 : 249-257.
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se léve juste avant le Soleil et qu’elle est visible a I’horizon — détermine la derniére
heure de la nuit pour 10 jours (d’ou le nom de décans, du grec §¢ka). Les décans ont
probablement été intégrés au systéme astrologique a la période hellénistique : le
cercle du zodiaque est divisé en 36 décans de 10 degrés ; chaque signe comporte
donc trois décans. Le nom égyptien des décans perdure jusque dans les sources
astrologiques de ’Antiquité tardive32.

1.3 L’astrologie grecque

Lestextes grecslesplus anciens attestent’'observation des constellations a des fins
pratiques avant tout. Certaines constellations sont évoquées lors de la description
dubouclier d’Achille (I1.18,483-489), et réapparaissent dans1’'Odyssée ; elles guident
Ulysse lorsqu’il navigue en mer (Od. 5,270-275). Chez Hésiode, le lever et le coucher
de certaines étoiles indiquent les moments adéquats pour accomplir tel ou tel
travail d’agriculture (par exemple Op. 383-387), ainsi que la période propice a
la navigation (Op. 618-623, etc.). Il n’est cependant pas question d’astrologie a
proprement parler : 'observation du mouvement régulier des étoiles permet de
rythmer Pannée de I’agriculteur et du marin afin de déterminer les moments
opportuns pour accomplir une tache spécifique.

Lanotion d’une étoile en tant que présage n’est toutefois pas totalement absente
delalittérature archaique grecque. En effet, dans'Iliade déja, le « chien d’Orion »,
autrement dit Sirius, est présenté comme un signe annonciateur de malheurs
(1. 22,25-32) :

25) tov & 0 yépwv Iplapog mpdTog i8ev 6¢@OaAuoToL
nap@atvove’ Og T aoTép’ émeaovpevov nediolo,
66 pa T 6mopng elow, apifniot 8¢ ol avyai
@aivovtal TOAAOToL HET’ AGTPACL VUKTOG AUOAY (),
6V Te KUV’ Qplwvog EnikAnoLv KaAéouol.

(30) Aaumpotartog pev 8y’ €oti, kaxov 8¢ te ofjua TéTukTal,
Katl e PEPEL TOAAOV TTLPETOV SeNoToL BpoToloLy:
®¢ 100 yoAkog Edaure mepl otrifeact BEovTog.

Le vieillard Priam fut le premier a le voir de ses yeux [sc. Achille], lui qui était tout
brillant comme une étoile qui s’élance a travers la plaine, celle qui arrive en été ; sa
lumiere éclatante brille parmi le grand nombre d’étoiles au plus profond de la nuit, et
on lui donne le nom de chien d’Orion. Ouli, cette étoile estla plus brillante, mais elle est
signe de malheur, et apporte une chaleur tres ardente pour les malheureux mortels :
C’est ainsi que l'airain brillait autour de sa poitrine tandis qu’il courait.

32 Barton1994a:20; Quack 2018 : 98. Le fonctionnement des décans en tant que systéme de mesure
temporel égyptien et leur intégration dans ’astrologie hellénistique est expliqué en détail par
Quack 1995: 99-101.
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Ce passage est sans doute I'une des plus anciennes attestations de la prise en
considération d’une étoile comme signe annonciateur par les Grecs, et se rapproche
des présages astraux babyloniens anciens. En effet, dans le systeme mésopotamien,
les astres sont des signes avant-coureurs d’'un événement a venir, qui pourra étre
évité par des pratiques cultuelles. L’astrologie hellénistique considérera cependant
les corps célestes, qui se trouvent dans les spheres habitées par les dieux, comme
responsables d’une action directe. Parle biais deleursrayons, ilsinfluent surle monde
sub-lunaire ou vivent les hommes3. Ce passage de I'Iliade atteste déja une certaine
ambiguité quant aurole de’étoile. D’'une part, c’estun signe de malheurs (ofjua, v.30) ;
d’autre part, elle est porteuse de grandes chaleurs (p€peL TOAAOV TTUPETOV, V. 31)34,

Lorsqu’on évoque la science astrale des Grecs, ’accent est avant tout mis sur
leursavancées dansle domaine mathématique et astronomique. De fait, les premiers
développements auniveau astronomique sont a situer chezles présocratiques, méme
sileurs théories cosmologiques sont souvent difficiles a reconstituer. La tradition
attribue a Thales de Milet la prédiction d’une éclipse. La véracité de 'anecdote est
aujourd’hui mise en doute, mais Xénophane et Hérodote I’évoquent déja3. C’est
aussiau VIes. av. J.-C. qu’apparaissent les premieres traductions de noms d’étoiles
du babylonien en grec3®. Pline fait également remonter les avancées concernant
le cercle du zodiaque au VI¢ s. av. J.-C. : Anaximandre de Milet aurait découvert
son obliquité, et 'astronome Cléostrate de Ténédos aurait identifié le Bélier et le
Sagittaire, mais ce témoignage de Pline est habituellement remis en doute?”.

Afin d’expliquer la présence de la discipline astrologique dans le monde
grec, certains auteurs anciens ont cherché a identifier le ou les personnages qui
auraient acheminé en Gréece ces connaissances venues d’ailleurs. Ainsi, d’aucuns
affirment que le premier a avoir transmis aux Grecs ’art de la divination astrale
est un babylonien du nom de Bérose, qui aurait ouvert une école d’astrologie sur
I'lle de Cos au début duIll¢s. av. J.-C. Un autre Mésopotamien apparait environ une
génération plus tard en tant que figure d’autorité en matiére de science astrale :
Soudines, encore mentionné dansle traité astrologique de Vettius Valens au Il¢s. ap.

33 Koch-Westenholz 1995 : 20-21.

34  Rohr 1928 étudie la facon dont I'influence des astres (simples signes, ou principes actifs) est
signifiée dans les sources grecques et latines. Voir Heph. 1, prol. 1 melpav tév mapd Toig dpyaiolg
elpnuévwv mept TOV GOTPWV HTOL CNUAWVOVTWY 1} TTOLOVVTWYV ... . Green 2014 : 129-133 considere
Taction conférée a Sirius comme une exception. Ce n’est qu’a partir des auteurs latins du I¢' s.
av. J.-C. qu’on aurait développé I'idée que les étoiles provoquent un effet sur terre. On remarque
toutefois que la méme ambiguité est déja présente chez Aratos. Le Soleil est signe de pluie ou de
vent (orjuata, Phaen. 836-837), ou porteur de pluie et de vent a la fois (¢opéol, Phaen. 838-839).

35 Xenoph. 21 B 19 DK ; Hdt. 1,74. Voir Guthrie 1967 : 46-50 ; Barton 1994a : 21 ; et en général Graham
2013 sur les compétences des philosophes présocratiques en astronomie.

36  Barton 1994a:21.

37 Plin. Nat. 2,31 ; voir entre autres Brown 2018d : 236.
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J.-C.38.Onne peut vérifierlerole prioritaire de ces personnages dansle transfert dela
connaissance astrologique dansle monde grec. Les conquétes d’Alexandre le Grand
ont certainement contribué a accroitre ’échange culturel entre la Mésopotamie,
I’Egypte et le monde grec, mais les prémices de la diffusion de l’astrologie dans le
monde grec sont probablement a situer encore plus t6t.

AulVes.av.].-C.avecPlaton,danslaRépubliqueetle Timée, et plusparticuliérement
avec Eudoxe de Cnide,’intérét pour le fonctionnement des corps célestes est mieux
documenté®. On attribue a Eudoxe (391/90-338/37 av. J.-C.) la premiére utilisation
duzodiaque: en effet, Aratos, quis’appuie sur'ceuvre de ce dernier pour composer
les Phénomenes, traite des paranatellonta, c’est-a-dire des étoiles qui se levent en
méme temps que les signes du zodiaque. Il n’est cependant pas question d’astrologie
a proprement parler : Cicéron atteste d’ailleurs 'incrédulité d’Eudoxe quant aux
prophéties des Chaldéens, élaborées en fonction dujour delanaissance. Les travaux
d’Eudoxe témoignent néanmoins de la diffusion du zodiaque au cours duIVes. av.
J.-C.,etlarecherche de ces derniéres années tend a situer’utilisation de l'astrologie
zodiacale dans le monde grec au milieu du IVes. av. J.-C. déja“°.

Cette tendance ne va pas a 'encontre du témoignage de plusieurs auteurs
anciens qui font remonter la connaissance de I'astrologie par les Grecs bien avant
la période hellénistique. Selon Proclos, actif au Ve s. ap. J.-C., Théophraste (vers 371
286 av. J.-C.) connaissait 'astrologie horsocopique mésopotamienne. Diogene Laérce
rapporte que le philosophe Démocrite, actif dansla deuxieme moitié du Ves. av.].-C.,
a appris l'astrologie aupres des mages chaldéens, tandis quAulu Gelle évoque une
prédiction chaldéenne donnée au pere d’Euripide lors de la naissance de celui-ci
vers 480 av. J.-C.4. Ces témoignages tardifs ne sont certes pas fiables dans les détails
deleur contenu, mais ils sont compatibles avec d’autres passages qui suggerent plus
fermement la connaissance de cette pratique divinatoire a ’époque classique. Un
fragment de la Mélanippe philosophe d’Euripide, dont le terminus ante quem est situé
en 411 av. J.-C., semble aller dans ce sens (Eur. Mel. Soph. fr. 4 = fr. 482 Kannicht) :

i mp&Ta pév ta Bela mpovpavtevoaTo
XPNOUOTGL «CaQEGLY> AOTEPWV ETT AVTOAAIG.

[A propos d’Hippo, mére de Mélanippe]
Elle qui, la premiére, a préditla volonté divine par des oracles surs tirés du lever des astres.

38 Pour Bérose, voir entre autres Vitr. 9,6,2 ; pour Soudines, Strab. 16,1,6 ; Vett. Val. 9,12,10. Sur ces
deux personnages, voir Cramer 1954 : 13-14 ; Barton 1994a : 23 ; sur Bérose en particulier, voir
Schnabel 1923 ; Burstein 1978, et IL.6.

39  Surlesavancéesdes Grecs en matiére d’astronomie jusqu’au IVes. av. J.-C., voir Lloyd 1970 : 80-98.
En général sur le fonctionnement de I'astronomie ancienne (grecque en particulier), voir Evans
2016, ainsi que les articles réunis par Pontani 2017 sur les textes astronomiques grecs et latins.

40  Cic. Div. 2,87 ; Barton 1994a : 22 ; Brown 2018d : 207-208.

41 Procl. In Tim. 40c—d (vol. 3 p. 151,1-9 Diehl) ; Gell. 15,20,2 ; Diog. Laert. 9,34 ; Schubert 2015 : XLII-
XLIV.
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Dans cesvers,le poéete fait remonter’art divinatoire astral a Hippo, fille de Chiron.
Séduite par Eole, elle est transformée en jument pour éviter les foudres de son pére,
et peut ainsi secrétement mettre au monde Mélanippe, avant d’étre catastérisée
sousla forme d’un cheval®2. On ne peut déterminerlanature exacte des prédictions
auxquelles il est fait allusion dans ce fragment, mais Hippo aurait été la premiére
a établir des prédictions divines tirées du lever des astres, rendues par oracle. Le
fragment suivant (fr. 5 = fr. 484 Kannicht) est de nature cosmologique : Mélanippe
a appris de sa mere la facon dont le monde et tout ce qu’il contient a été créé. Le
contenu de ces fragments semble suggérer bien plus que I’observation des astres
pour déterminer les taches agricoles a accomplir, telle que I’expose notamment
Hésiode dans les Travaux et les Jours. La science astrale dont il est question est
d’ordre cosmologique et divinatoire.

Un témoignage plus ancien encore atteste également la connaissance de
l’astrologie parles Grecs bien plus tot que ce qui est généralement admis (Hdt. 2,82,1)%3:

Kal téd8e dAAa Atyvnitiolot €ott €€eupnuéva, peig te kal nuépn éxdotn Be®v OTev €oTi,
Kal Tf) EKaoTog UEPN YEVOUEVOG OTEOLGL EYKLPNOEL Kal OKWG TEAELTOEL Kal OKOTOG TIG
¢otal xal TouTolol TeV EAAVwV ot €V ool yevopevol xprioavTo.

Etvoici d’autres découvertes faites par les Egyptiens : & qui, parmi les dieux, appartient
chaque mois et chaque jour, et par rapport au jour ou chaque homme nait, ce qui lui
adviendra, et comment il mourra et quel caractere il aura : et ces découvertes, ceux
des Grecs qui se sont adonnés a la poésie les ont utilisées.

Dans ce passage, Hérodote évoque l’astrologie horoscopique ou généthliaque,
permettant de prédirel’avenir d’unindividu selon son jour de naissance. Bien plus,
cette technique, dont la découverte est attribuée aux Egyptiens, serait également
exposée dans des poemes en grec. La plupart des commentateurs supposent que
Pauteur faitavant tout allusion a la section finale des Travaux d’Hésiode, ol le poete
donne desrecommandations quant aux diverses taches qu’il convient d’accomplir
selon le jour du mois (Op. 765-828)*4. L’extrait d’Hérodote ne laisse cependant pas
de place au doute : il est bien question de I'établissement d’horoscopes, ce dont
Hésiode ne traite absolument pas dans ces vers de type calendaire. Peut-étre faut-il
alors supposer une allusion a un poeme astral comme I’Astronomia (ou Astrolo-

42 Surles deux tragédies d’Euripide intitulées Mélanippe ainsi que leurs fragments, voir I'édition de
Jouan/Van Looy 2000 : 347-396.

43 Je remercie vivement Paul Schubert, qui m’a rendue attentive a ce passage, également cité par
Bouché-Leclercq 1899 : 62 n. 3 ; 83 n. 1, toutefois sans commentaire notable quant a l'activité de
poétes grecs dans ce domaine.

44  Voir notamment How/Wells 1928 ad loc. ; Legrand 1982 ad loc. et le commentaire de Lloyd ad loc.
dans Murray/Moreno 2007.
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gia) attribué a Hésiode, mais les fragments réunis sous ce titre sont de nature
astronomique et ne relévent pas non plus de généthlialogie.

Au contraire, dans ce passage, Hérodote affirme de maniére explicite que des
poétes grecs — au pluriel — ont composé des vers sur l'astrologie horoscopique : des
poemes astrologiques grecs auraient donc déja circulé avantle dernier quartdu Ves. av.
J.-C.,Yachévement des Enquétes se situant autour de 425 av. J.-C. Al’en croire, les origines
de la poésie astrologique seraient donc a situer bien avant la période hellénistique,
époque a laquelle remontent les plus anciens vers astrologiques conservés.

Malgré tout, aucune source astrologique grecque antérieure a ’époque
hellénistique ne nous est parvenue. On ne dispose que d’une série de témoignages,
certains contemporains (Hérodote, Euripide), d’autres plus tardifs (Cicéron, Aulu
Gelle, Diogene Laérce, Proclos), faisant remonter la connaissance de la divination
astrale par les Grecs avant la période hellénistique, et jusqu’au Ve siécle av. J.-C.
déja. On peut en conclure que l’astrologie était sans doute déja connue dans le
monde grec au plus tard a ’époque classique, notamment par le biais de contacts
établis durant les guerres médiques au Ves. av. J.-C. La constitution de la doctrine
astrologique grecque, formée a partir des courants mésopotamiens et égyptiens,
est néanmoins a situer dans I'Egypte des Ptolémées. Des travaux comme ceux de
Pastronome Hypsicles, actif a Alexandrie autour de 175 av. J.-C., y ont sans aucun
doute contribué : avec son Anaphorikos, Hypsicles fournit un outil de choix pourles
computations astrologiques, caril propose dans ce traité une méthode pour calculer
le temps du lever et du coucher des signes du zodiaque. Le systeme astrologique
grec sera par la suite repris par les Romains, et se perpétuera au cours des siécles,
jusqu’a nos jours*e.

2 Fonctionnement de ’astrologie antique

Ladiscipline astrologique suppose un systeme oula Terre, percue comme sphérique
et immobile, est au centre du cosmos. La théorie héliocentrique avancée par
Aristarque de Samos au III¢ s. av. ].-C. n’a pas été retenue dans I’Antiquité. De fait,
pour un observateur du ciel, tout se passe comme si la volte céleste se déplagait
d’est en ouest. Au terme d’une année, elle aura accompli un tour complet et sera
revenue au point de départ.

Cette volte est constituée de sphéres concentriques qui se superposent a
mesure que 'ons’éloigne de la Terre. Elles sont traversées parla trajectoire des cinq
planetes connues (Saturne, Jupiter, Mars, Vénus et Mercure) et des deux luminaires
(Ie Soleil et la Lune), généralement assimilés a des planétes. La premiére de ces
sphéres est’'orbite de la Lune, qui délimite le monde sublunaire de celui des dieux.

45 Hes. frr. 288-293 Merkelbach/West.
46 Sur l'astrologie latine, voir Bakhouche 2002.
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Vient ensuite celle de la planéte Mercure (c’est-a-dire Hermes en grec), de Vénus
(Aphrodite), du Soleil (Hélios), de Mars (Ares), de Jupiter (Zeus), et enfin de Saturne
(Cronos). Au-dela se trouve une bande plus large, le cercle du zodiaque, le long de
laquelle sont réparties douze constellations.

Chacune des constellations zodiacales détient 30 degrés de ce cercle que traverse
la trajectoire apparente du Soleil, désignée sous le nom d’écliptique. L’ordre des
constellations zodiacales débute avec le Bélier, qui marque le début du printemps.
De fait, on place par convention ’équinoxe de printemps, ou point vernal, au
degré 0 du Bélier. C’est le moment de ’'année ou la trajectoire du Soleil atteint le
plan de 'équateur terrestre en passant de 'hémisphere sud a ’hémisphére nord.
Néanmoins, 'axe de rotation de la Terre change de direction en 'espace de 25’800
ans, en décrivant la forme d’un petit cone. Ce faisant, ’équinoxe de printemps
recule dans les signes du zodiaque ; ce phénomeéne est appelé la précession des
équinoxes. Aujourd’hui, le point vernal se trouve en réalité dans les Poissons. Il
existe donc un décalage entre la réalité astronomique actuelle et celle qui avait
cours il y a plus de deux mille ans. Apres le Bélier, I’ordre des signes du zodiaque
procede comme suit : Taureau, Gémeaux, Cancer, Lion, Vierge, Balance, Scorpion,
Sagittaire, Capricorne, Verseau, et Poissons.

Ces constellations sont considérées comme fixes, car elles semblent fixées ala
voite céleste qui évolue autour de la Terre. Etant donné que les orbites apparentes
des planetes et luminaires sont situées sur un méme plan que celui de la bande
zodiacale, les sept astres donnent tous 'impression de se mouvoir a I'intérieur du
cercle du zodiaque. En raison de la rotation de la Terre sur elle-méme, le Soleil et
le cercle du zodiaque semblent accomplir un tour complet autour de la Terre en un
jour et une nuit. Toutefois, la sphére des étoiles fixes nécessite environ 23 heures et
56 minutes pour revenir a son point de départ, tandis que le Soleil prend 24 heures.
Pour cetteraison, celui-ci semble cheminer en sensinverse a celui des constellations
zodiacales, qu’il aura toutes traversées en I’'espace de douze mois.

Cesseptplanetes etluminaires ainsi que les douze constellations du zodiaque
constituent les acteurs majeurs de la discipline. Lors de I’établissement d’un
horoscope, il s’agira de prendre en compte la constellation ou se trouve le Soleil
selon le mois de ’'année, mais également de définir le signe qui se 1éve a ’horizon
au moment de la naissance. A partir de ce point situé a I'est, on déterminera dans
la sphére céleste trois autres points cardinaux (kévtpa, cardines). On prétera
attention a la position des planétes et luminaires par rapport a ces points ainsi
qua ’'emplacement des astres dans les constellations zodiacales. On considérera
également les associations polygonales créées selon les angles qu’ils forment les
uns avecles autres. Ces diverses localisations doivent étre observées en ce qu’elles
viendront modifier les qualités propres aux astres et de ce fait leur influence sur
les humains.
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Les 360 degrés dela sphere céleste permettent bien d’autres subdivisions. Les
diverssystemes donnentlieu a une multitude de combinaisons possibles et assurent
la complexité deladoctrine. Onreviendra plus en détail sur leurs fonctionnements
au gré de leurs apparitions dans les poémes. Pour ’heure, il convient de souligner
que pourlestenants dela discipline, les astres ont un effet surle monde sublunaire
ou vivent les humains.

Defait,dansle systeme babylonien, les planétes sont assimilées a des divinités,
bien que ce ne soit pas le cas pour chacune d’elles¥. Le systeme grec incorpore lui
aussi des éléments religieux, et décrit les planetes comme l'astre d’Arés [Mars] (6
T00 Apewg doTrp), I'astre d’Aphrodite [Vénus] (6 Tfig Appoditng dotnp), et ainsi de
suite. Ce mode d’énonciation sera trés souvent remplacé par un raccourci : I’astre
d’Aréssera désigné parlenomdeladivinité uniquement, Ares; Aphrodite signifiera
la planéte Vénus*. Ce fait n’est pas anodin ; il tient méme une grande place dans la
doctrine astrologique: ce sontles étoiles, et en particulier les planetes, qui exercent
une influence sur les hommes.

En tant qu’astres assimilés a des divinités, et de ce fait anthropomorphisés,
ils ont aussi pour fonction d’étre le pendant céleste et divin a I’étre humain sur
terre. Ainsi, la Lune et Vénus sont féminines ; le Soleil, Saturne, Jupiter et Mars
sont masculins, tandis que Mercure est mixte, il posséde les deux natures. Ces
propriétés pourront cependant étre altérées selon la position de ces astres dans le
ciel. Par exemple, si Vénus se trouve dans le premier quadrant du cercle en partant
de ’horizon, elle deviendra masculine, car elle se situe a I’est dans la votte?°.

Il en va de méme pour les signes du zodiaque : a chaque signe sont attribuées
des propriétés terrestres et humaines. Un procédé consiste a identifier le Bélier
comme signe masculin, suivi du Taureau féminin, et d’alterner selon la suite des
constellations. Le Cancer, le Scorpion et les Poissons sont féconds, tandis que la
Vierge,le Lion etle Verseau sont stériles; les autres signes sont mixtes. Enfin, Cancer
et Poissons sont aquatiques, mais le Bélier, le Taureau, le Lion ou le Scorpion sont
quant a eux terrestres®. Ces quelques éléments permettent de saisir les fondements
de la discipline astrologique ; quant aux divers systemes de la branche, ils seront
explicités au gré deleur apparition dansles poemes présentés. Ces prémisses rendent
néanmoins compte des points essentiels de la doctrine, quisera définie comme suit.

47  Cramer 1954 : 4.

48  Ptolémée fait usage de la premiére méthode dans sa Tétrabible, tandis que Vettius Valens n’hésite
pas a employer le raccourci.

49 Ptol. Tetr. 1,6.

50  Manil Astr. 2,150-264 propose un exposé des qualités propres aux constellations zodiacales.
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3 L’astrologie antique

Dans cette étude, on entendra par astrologie une pratique divinatoire astrale qui
attestelacroyance enl’influence directe des astres surla vie humaine, telle qu’elle
se constituera a la période hellénistique a la suite des courants mésopotamiens et
égyptiens. On considérera comme relevant de ’astrologie tout texte ou il est fait
état du lien essentiel qu’est la relation entre corps célestes et destinée humaine.
Les présages astraux babyloniens anciens illustrés notamment dans la série En-
tima Anu Enlil présentent déja les prémices de cet élément fondamental. Certes, ces
prédictions concernent en premier lieu le roi, ou méme le peuple entier, tandis que
Iinfluence des astres sur 'individu ne sera développée que plus tardivement dans
lastrologie mésopotamienne. Toutefois, des les origines de la divination astrale
mésopotamienne, ’élément humain est présent.

Il estindéniable en outre que le développement de la discipline astrologique
dansle monde grec et particuliérement ala période impériale est fortementlié ala
politique. Dans le cas de Rome en particulier, ’avenement de ’astrologie coincide
avec la fin de la République et la mise en place d’un systeme monarchique ou la
destinée d’'unindividu devient cruciale’. On constate a un niveau macroscopique —
représenté par les spheres du pouvoir - les enjeux de la divination astrale quant
ala personne humaine.

On l’a vy, certains des présages babyloniens anciens concernent le bien-étre
etla santé du roi. Un schéma semblable se retrouve dans des textes égyptiens, ou
le prétre Pétosiris expose a Néchepsos — a identifier avec le pharaon Néchao II -
les prédictions qu’il a tirées des astres’. Dans le monde grec, on raconte que les
parents d’Alexandre le Grand auraient consulté un astrologue égyptien, Nectanébo,
pour assurer a leur fils un avenir prometteurss. Nos sources témoignent aussi de
prédictions établies par les Chaldéens en relation avec la vie — et plus précisément
la mort - d’Alexandre et du satrape Antigonos®. Enfin, la possibilité de prédire la
durée de vie d’un souverain sera 'un des sujets briilants concernant l’astrologie,
spécialement sous ’Empire romain. On peut citer en particulier 1’édit de 11 ap.
J.-C. promulgué par Auguste en lien avec la lex maiestatis, en vertu duquel il était
désormais défendu d’établir des prédictions concernantla mort d'une personne3.

51 Barton 1994a : 3841 ; Pamias i Massana/Zucker 2013 : XLVII-XLVIIL Les liens entre astrologie et
politique sont étudiés entre autres par Cramer 1954 ; Green 2014 ; Schubert 2015 : XLIX-LVIIIL.

52 Voir le chapitre consacré a Néchepsos et Pétosiris, II.1.

53 Ps.-Callisthéne 1,12 ; Cramer 1954 : 9-11.

54  Diod. Sic. 17,112,2-4 ; 19,55,6-8.

55 Voir Cramer 1954 : 248-281. Firmicus Maternus, au IVe s. ap. J.-C., exhortera encore son lecteur a
se garder d’établir des prédictions concernant I'Etat ou la vie de Iempereur (Math. 2,30,4).
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Lelien capital entreles astres etla personne humaine pourl’astrologie, illustré par
le biais de la sphere du pouvoir, se vérifie dans toutes les couches de la sociétéss.
La notion d’astrologie ainsi établie, un dernier point doit étre précisé par
rapportau corpus poétique astrologique. La sélection des poemes ne repose sur aucun
prérequis delongueur :les textes peuvent étre constitués de plusieurslivres, n’étre
conservés que sous forme fragmentaire, ou faire ’'objet d’une bréve composition ne
comptant qu'une dizaine de vers. Cependant, il est primordial que le sujet principal
concerne la discipline astrologique comme définie ci-dessus. En effet, la science
astrale comporte diverses disciplines comme l’astrologie, ’astronomie ou encore
Pastrométéorologie. Ces branches présentent entre elles des points de contacts
évidents, mais aussi des différences marquées; il convient donc de les distinguer.

3.1 Astrologie et astronomie

Il existe de nos jours une idée recue selon laquelle la différence entre astronomie
et astrologie n’avait pas cours dans ’Antiquité gréco-latine. La lecture des textes
qui seront présentés témoignera toutefois du contraire. Certes, étant donné que
lastrologie utilise les fondements de I’'astronomie, il n’est pas surprenant que la
frontiere entre ces deux disciplines ait pu étre au départ plus floue que celle que
’on connait actuellement. A cela s’ajoute que certains considéraient I’astrologie
comme une science, ce qui est réfuté de nos jours.

Néanmoins, cette absence apparente de délimitation entre ’'astronomie et
Pastrologie procéde avant tout d’'une confusion de termes. De fait, 'appellation
astronomia ou astrologia était employée indifféremment pour qualifier 'une ou
Pautre de ces disciplines®. Ainsi, les Astronomica de Manilius, poeme du I*' s. ap.
]J.-C., concernent bien la doctrine astrologique, et non pas 'astronomie.

Au fil de son développement, l'astrologie se démarquera plus nettement des
méthodes d’observations et de calculs purement astronomiques. Une distinction
entre astronomie et astrologie qui rejoint notre acception actuelle de ces mots est
notammentillustrée parlesécritsde Claude Ptolémée. Cetastronome etmathématicien
grecpropose aulles. ap.].-C. deux ouvrages sépareés : la MaOnuatikr covta€ig (Traité
mathématique), traitant de principes astronomiques, et la Ma®nuatikr tetpapLpAog
oVUvTallg (Traité mathématique en quatre livres, plus communément appelé Tétra-
bible), expliquant les rouages de l’astrologie?.

56  Parmi les sources papyrologiques grecques ont été conservés une centaine d’horoscopes datant
tous de la période impériale. Voir la section y relative chez Jones 1999 (= P.Oxy. Astr.) ; Schubert
2015 : LVIII-LX.

57  Cramer 1954 : 3. Un apercu historique de I'usage des termes aotpovopia et dotpoAoyia en Grece
est donné par Laroche 1946. Voir aussi Le Beeuffle 1987 s.v. « Astrologia » ; Hitbner 1989.

58  L’Almagest estle nom arabe qui sera donné plus tard au traité astronomique de Ptolémée, moins
connu sous son nom d’origine. Sur Ptolémée et son ceuvre, voir l'article de Hiibner 2018.
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La distinction entre ces deux disciplines est toutefois présente bien plus t6t,
comme on le constate d’apres le témoignage de Cicéron. En prélude a son célébre
démantelement de 'astrologie au deuxiémelivre du De divinatione (2,87-99), Cicéron
énumere les astronomes quise sont élevés contre cetartdivinatoire (Cic. Div. 2,87-88) :

ad Chaldaeorum monstra ueniamus; de quibus Eudoxus, Platonis auditor, in astrolo-
gia iudicio doctissimorum hominum facile princeps, sic opinatur, id quod scriptum reli-
quit, Chaldaeis in praedictione et in notatione cuiusque uitae ex natali die minime esse
credendum. nominat etiam Panaetius, qui unus e Stoicis astrologorum praedicta reiecit,
Anchialum et Cassandrum, summos astrologos illius aetatis qua erat ipse, cum in ceteris
astrologiae partibus excellerent, hoc praedictionis genere non usos. Scylax Halicarnas-
sius, familiaris Panaeti, excellens in astrologia idemque in regenda sua ciuitate princeps,
totum hoc Chaldaicum praedicendi genus repudiauit.

Venons-en aux prodiges des Chaldéens. A leur sujet, Eudoxe, éléve de Platon, qui au
jugement des plus savants des hommes est sans conteste le premier versé en astrono-
mie, est de I'avis suivant, qu’il a laissé par écrit : il faut le moins du monde croire les
Chaldéens dans leurs prédictions et observations de la vie de chacun a partir du jour
de la naissance. Panaitios, le seul parmi les stoiciens a avoir rejeté les prédictions des
astrologues, nomme méme Anchialos et Cassandros, les plus grands astronomes de
son époque, qui ne faisaient pas usage de ce genre de prédictions, alors qu’ils excel-
laient dans toutes les autres parties de ’astronomie. Scylax d’Halicarnasse, un ami de
Panaitios, qui excellait en astronomie tout en occupant la premiére place pour diriger
sa cité, repoussa en bloc cette facon de prédire chaldéenne.

Dans ce passage, ’'astronomie (astrologia) est clairement distinguée de la pratique
divinatoire chaldéenne : la Chaldée, territoire de la région babylonienne, était
volontiers considérée comme le berceau de l'astrologie. Bien plus, selon Cicéron,
lastrologie, percue comme une branche a part, est rejetée par plusieurs astronomes
influents. Le témoignage de Vitruve, versla fin duIes. av. J.-C., va également dans
ce sens (Vitr. 9,6,2-3) :

ceterum ex astrologia quos effectus habeant signa XII, stellae V, sol, luna ad humanae uitae
rationem, Chaldaeorum ratiocinationibus est concedendum, quod propria est eorum ge-
nethlialogiae ratio, uti possint ante facta et futura ex ratiocinationibus astrorum explicare.

Par ailleurs, les effets tirés de la science astrale que les douze signes, les cinq planétes, le
Soleil, la Lune, ont sur la sphére de la vie humaine, il faut les concéder aux calculs des
Chaldéens, parce que la doctrine de la généthlialogie leur est propre, de sorte qu’ils sont
en mesure de révéler le passé et le futur a partir de leurs calculs fondés sur les astres.

Vitruve distingue explicitement la doctrine chaldéenne du reste de la science
astrale, en mettant en exergue le critere distinctif de ’astrologie : les influences
attribuées aux astres dans la sphere de la vie humaine. Enfin, on citera encore
le début du court traité sur l'astrologie de Lucien (Ilepi Tii¢ dotpoioying), au Ile s.
ap. J.-C., qui s’ouvre sur un point de définition concernant cette discipline (Luc.
De astrol. 1) :



3 Lastrologie antique 33

apeite ovpavod aueite Aotépwv 1 ypaen, ovk adT®v AoTépwv 008’ avtod népLovpavod,
GAAG pavTelng kat dAnBOeing, i 81 €k ToLTEWV &g avBpwTwv Blov épxeTal.
Cest le ciel et les astres que concerne cet écrit, non pas les astres eux-mémes ni le ciel

lui-méme, mais la divination et la vérité qui en sont réellement tirées pour la vie des
hommes.

Malgré latouche humoristique de cette premiere phrase, ’ouverture de cet opuscule
souligne deux points essentiels. D’une part, 'auteur se trouve dans la nécessité de
définir le mot dotpoAroyia, utilisé a plusieurs reprises au cours du traité : P’emploi
de ce terme peut donc préter a confusion quant a la discipline dont il est question.
D’autre part, il ne s’agit pas d’une étude des astres et du ciel considérés en eux-
mémes, autrement dit d’une approche astronomique. Le traité concerne la divination
tirée des corps célestes et 'influence de ceux-ci surla vie de ’homme. L’astrologie
est donc distinguée de la science astronomique et définie en tant que pratique
divinatoire postulant I'influence des astres sur I’existence humaine.

On constate donc que dans le monde gréco-romain, cet art divinatoire n’était
passimplement assimilé a ’'astronomie, mais qu’il étaitidentifié comme une branche
distincte dela science astrale, voire comme une autre discipline. Les textes présentés
viendront confirmer ce témoignage : a la différence de 'astronomie, qui repose
sur observation céleste, les mathématiques et la géométrie, l’astrologie antique
se distingue par son caractére divinatoire. Cette discipline attribue au cours et a
la position des étoiles une influence sur la vie de ’étre humain.

Comme souligné dans le passage de Vitruve, en astrologie, la dimension
humaine est fondamentale, et il convient de ne pas ’occulter. On tomberait alors
dans un amalgame simpliste ol toute prédiction tirée des astres, qu’elle concerne
le calendrier, les phénomenes naturels ou encore la météorologie, reléverait de
lastrologie. De fait, a c6té de l'astrologie, il existe une autre maniére d’établir
des prédictions ou le ciel et les astres tiennent une place de premier choix :
Pastrométéorologie.

3.2 Astrologie et astrométéorologie

Casparticulier dela météorologie, 'astrométéorologie permet, grace al’observation
des astres, de prédire le temps qu’il va faire, ou de prévoir des phénomenes naturels
comme lesmarées®. Les théories astrométéorologiques seront bien souventincluses
danslestraités astrologiques concernantl’action des astres surla destinée humaine®.

59  Sur l'astrométéorologie, voir R6hr 1928 et Hitbner 2003. En général sur la météorologie dans
PAntiquité, voir les articles réunis par Cusset 2003.

60  Les fragments attribués au traité de Néchepsos et Pétosiris, le plus ancien traité astrologique en
grec dont nous ayons connaissance, font état de présagesliés a des phénomenes astraux comme les
éclipses ou le lever héliaque de Sirius, cf. I1.1.3. Pour des chapitres a caractére astrométéorologiques
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Ilyacependantunedifférence detaille entre cesdeuxdisciplines. astrométéorologie
étudielelien entre phénomeénes célestes et phénoménesnaturels: le lever des Pléiades
marque le début de I’été, la Lune tachée de noir est signe de pluie, un crépuscule
rougeoyant est annonciateur de beau temps. L’astrologie établit pour sa part un
lien entre astres et destinée humaine. L’inclusion des phénoménes météorologiques
dans les traités astrologiques visait certainement a démontrer la validité de la
croyance en l'action des astres sur ’6tre humain, étant donné que les effets des
astres pouvaient se vérifier sur la nature en général.

Toutefois, 'observation des astres et leur lien avec les effets climatiques ou
saisonniers n’implique pas forcément ’acceptation d’une doctrine astrologique
supposantl’influence astrale surles étres humains®. Plusieurs auteurs marquent
clairement une distinction entre ces deux pratiques. Au premier livre du De
divinatione, Cicéron évoque, par 'intermédiaire de Quintus, les prévisions
météorologiques. Bien que celui-ci ne les assimile pas a un art divinatoire, elles
nourrissent son argumentation visant a prouver l'existence de la divination.
Cicéron réfute ce point de vue au deuxieme livre, en insistant notamment sur
la teneur non pas divinatoire, mais scientifique, des prévisions astronomiques,
obtenues par 'observation et le calcul®?. Pline ’Ancien pour sa part critique la
croyance en une destinée régie par les étoiles, mais expose le fonctionnement des
marées par rapport aux phases de lalune®. Enfin, Artémidore, auteur d’un traité
surlessongesaullles. ap.].-C., considere que les prédictions de ceux qui observent
les étoiles (aotepookomol) sont dignes de foi, mais place les faiseurs d’horoscope
(HoBnuatikol yevebAtardyol) dans une autre catégoriess.

Dans les pages qui vont suivre, on considérera comme astrologique tout texte
oulinfluence des astressurle destin des individus est rendue évidente. Il convient
de spécifier dés a présent que le corpus des textes analysés dans cette étude n’inclut
pas les Phénoménes d’Aratos, ni les poémes grecs et latins s’inscrivant dans cette
tradition d’astronomie et de météorologie. De méme, les textes en relation avec
le calendrier, comme les Fastes d’Ovide, ne seront pas pris en compte. Plusieurs
raisons motivent une telle sélection.

Toutd’abord, le poeme d’Aratos ne traite pas d’astrologie. L’auteur, actif durant la
premiere moitié duIll¢s. av. ].-C., compose les Phénoménes a une période ot le systeme
astrologique est sans doute en train de se mettre en place dans le monde grec. Le
poéme n’en fait cependant pas état. En effet, le contenu consiste en une description
delasphere céleste, relevant de’astronomie (Phaen.1-757). La deuxieme partie du
poéme, souvent décrite sous le nom de Atoonuelat, est de nature météorologique

dans des traités astrologiques, voir entre autres Ptol. Tetr. 2,12 ; Vett. Val. 2,16, et Heph. 2,14 pour
les travaux d’agriculture a accomplir selon la période de I'année.

61  Ce point est souligné par Le Beeuffle 1983 : 91, qui cite I'exemple de Plin. Nat. 2,29 et 2,97.

62 Cic. Div. 1,13-15 ; 2,14-17.

63  Plin. Nat. 2,23 ; 2,212-220.

64  Artem. 2,69 ; cf. 4,59, voir I'édition d’Harris-McCoy 2012.
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(Phaen.758-1154). Elle concerne les signes envoyés par Zeus grace aux astresouala
nature en général, qui permettent de prévoirle temps qu’il va faire®. Le poémereleve
donc d’astronomie et de météorologie, plus précisément d’astrométéorologie, en ce
quiconcernelaseconde partie météorologique impliquant’observation des astres.

Ilenvade méme pourlestraducteurs et adaptateurs grecs et latins des Phéno-
menes®®. Certaines de ces reprises témoignent néanmoins du ferme établissement
de l’astrologie dans le monde gréco-romain, quelques siécles apres la composition
du poéme d’Aratos. Le cas de Germanicus en est un bon exemple. Il est souvent
stipulé que la traduction — ou plutdt ’adaptation — que celui-ci donne des Phé-
nomeénes d’Aratos, est empreinte d’un caractere bien plus astrologique que son
modele®. Il est indéniable en effet que le texte de Germanicus rend compte de la
place prépondérante qu’a prise l'astrologie au début de PEmpire. Alaméme époque,
Manilius compose un poeme astrologique en cing livres®s.

La propriété « astrologique » conférée aux vers de Germanicus concerne en
premierlieulaseconde partie du poeme, aussi connue sousle nom des Prognostica,
censée faire écho alapartie météorologique du poéme aratéen (ou Atoonueiar). Cette
partie n’a été conservée que sous forme fragmentaire, mais deux éléments sont
fréquemment relevés. D’une part, il y est question des planetes, 'un des éléments
fondamentaux de la doctrine astrologique ; ce sujet a été laissé de coté par Aratos
dans des vers célébres®. D’autre part, dans le fragment 6, malheureusement tres
mutilé, a été conservé le terme triangula (Germ. fr. 6):

65  Le titre Atoonpetat pour signifier la partie météorologique du poéme ainsi que le découpage du
poéme d’Aratos en plusieurs sections sont attestés depuis I’Antiquité : voir Martin 1956 : XXI-XXIV
et Martin 1998 I : XLIX-LXXXV, qui propose aussi d’autres divisions possibles.

66 Sur les Phénomeénes et leur réception latine, voir Gee 2013 ; Volk 2015. Voir aussi Pamias i Massana/
Zucker 2013 : LXXVIII n. 204 sur les compositions littéraires dérivées des Phénoménes. Harder
2011 : 177 n. 12 donne une liste des autres poetes de la période hellénistique qui ont composé
sur lastronomie : voir les ®awopeva d’Alexandre d’Ephése SH 20-22 ; d’Artémidoros SH 213 ;
d’Hégésianax SH 465 (+ 466—470) ; d’Hermippe SH 485 (+ 486-490) ; de Smintheés SH 729 ; peut-
étre aussi le fragment de papyrus anonyme SH 922. Enfin, pour les fragments latins d’époque
préclassique qui se rattachent a la tradition aratéenne (env. jusqu’au I’ s. av. J.-C.), voir Kruschwitz/
Schumacher 2005 : 65 (Accius) ; 110-116 (Quintus Tullius Cicero) ; 132-136 (Varron d’Atax).

67  Voir par exemple Montanari Caldini 1973 et 1976 qui tente de faire ressortir les propriétés plus
spécifiquement astrologiques dans le poeme de Germanicus. Le poéme de Germanicus est aussi
inclus dans I'étude de Green 2014 : 141-149 sur 'avénement de ’astrologie a Rome.

68  Les vers de Manilius et Germanicus présentent d’ailleurs des similitudes frappantes, et les avis
divergent quant a savoir lequel des deux a précédé I'autre ; voir la section sur Manilius, IL.3.

69  Arat. Phaen. 454-461. Effe 1977 : 41 n. 8 et Kidd 1997 ad 460 estiment que la raison du refus du
poéte de mentionner méme dans les grandes lignes le mouvement des planétes provient du fait
que cet élément n’est pas pertinent pour le but du poéme en général : 'influence des planétes est
primordiale, a I'inverse, pour I'astrologie.



36 I Introduction

cur te diuite lingua,
Graecia, praecurram potiusque triangula dicam ?

Pourquoi te surpasserais-je, 6 Grece, dans la richesse de ta langue, et dirais-je plutot
« triangle » ?

Cetermerenvoie certainement ala théorie astrologique des configurations célestes
(ou aspects). Ce systeme d’associations polygonales suggere des influences variées
des signes, et particuliérement des planétes, selon qu’ils se trouvent positionnés
I'un en face de l’autre dans le cercle du zodiaque (aspect diamétral), ou qu’ils
sont considérés par groupes de trois (aspect trigone), quatre (aspect quadrat ou
tétragone), ou six (aspect hexagonal)”.

Le contenu des Prognostica s’éloigne indéniablement du modele aratéen. Au
vu des fragments conservés, Germanicus recense de maniere systématique les
effets de chacun des signes du zodiaque sur le climat, ainsi que les influences
météorologiques des planetes selon leurs positions dans les signes (frr. 3 et 4)™. 11
traite aussi de notions plus purement astronomiques en indiquant le cours et le
tempsnécessaire aux sept planetes et luminaires pour accomplir leursrévolutions
(fr. 2)72. Le fr. 5 quant a lui évoque les différents secteurs qu’Eole a assignés aux
vents, indications précieuses pour la navigation.

Ces fragments restent toutefois dans le sillage de I’astrométéorologie. La
présence du terme triangulaw’implique pas nécessairement qu’ily aiteu alorigine
un développement plus spécifiquement astrologique dans les Prognostica de
Germanicus. En effet, cette configuration polygonale est utilisée dans diverses
théories concernant I'influence des astres sur le climat. Parmi elles, on peut citer
lathéorie radio-solaire, qui explique les raisons de la rétrogradation des planetes,
ouencore lesliens établis entreles aspects trigones etles vents, dont il est question
dans le fr. 57.

Ces fragments témoignent assurément de la diffusion de ’astrologie dans la
Romedules. ap.].-C., carils font état de certains des outils les plus communs a cette
discipline, les signes du zodiaque et les planetes. Toutefois, 'élément distinctif et

70  Ptol. Tetr.1,14 ; Bouché-Leclercq 1899 : 165-179.

71  Un poéme grec en trimetres iambiques se rattachant a la tradition aratéenne, dont 'auteur est
inconnu et la date incertaine, présente lui aussi une section météorologique en lien avec les signes
du zodiaque. Voir Wieck 1897 ; Maass 1883 : 140 et 1898 : XXXII-XXXVI ; 154-169. Les fragments de
nature astrologique attribués a Orphée (frr. 718-782 Bernabé) refletent eux aussi cette tradition
météorologique : voir en particulier fr. 778 Bernabé sur les séismes.

72 Il manque I'indication de la durée nécessaire a Saturne pour accomplir son orbite, qui devait se
trouver dans la lacune, voir le commentaire de Le Beeuffle 1975 : ad loc.

73 Queleterme triangula se réfere ala théorie radio-solaire est une hypothése avancée par Montanari
Caldini1973:190-193. Sur la rétrogradation des planétes, cf. I.8.5. Un résumé des diverses théories
météorologiques en lien avec les aspects trigones est donné par Le Boeuffle 1983 : 89-90. Voir aussi
Ptol. Tetr. 1,19 et Firm. Math. 2,12 pour la relation entre trigones et vents.
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primordial pour qualifier ce texte d’astrologique est absent : il n’y a aucune trace
de la croyance en ’action des astres sur la destinée humaine.

Pour conclure, on retiendra a ce sujet encore deux passages significatifs. Le
premier est tiré de Vitruve, et intervient peu apres I’extrait cité plus haut. Apres
avoir évoqué l'astrologie, discipline chaldéenne, il en vient a la physique de Thaleés,
d’Anaxagore oude Pythagore. Il conclut cette section avecla science des parapegmes,
ou calendriers établis par rapport a la position des étoiles avec les prévisions
météorologiques y relatives (Vitr. 9,6,3) :

quorum inuenta secuti, siderum ortus et occasus tempestatumque significatus Eudoxus,
Euctemon, Callippus, Meto, Philippus, Hipparchus, Aratus ceterique ex astrologia pa-
rapegmatorum disciplinis inuenerunt, et eas posteris explicatas reliquerunt.

Ala suite de leurs découvertes [sc. de Thales, Anaxagore, Pythagore, etc.], Eudoxe, Euc-
témon, Callippe, Méton, Philippe, Hipparque, Aratos et d’autres, ont trouvé grace au
systeme des parapegmes, tiré de la science astrale, les levers et les couchers des astres,
ainsi que les significations des conditions météorologiques, et ils en ont laissé I'expli-
cation a la postérité.

Dans cet extrait, Aratos figure dansla lignée des plus éminents astronomes, et son
poéme n’est en aucun cas assimilé a de I’'astrologie, mais il est clairement identifié
comme relevant de 'astronomie et de la météorologie. Un autre passage fait état
d’une distinction semblable, et provient du traité astrologique en huit livres, la
Mathesis, composé par Firmicus Maternus. Cet auteur latin du IVe s. ap. J.-C. nous
livre’appréciation suivante concernant Aratos etla tradition aratéenne, en parlant
des paranatellonta, constellations qui se levent en méme temps que les signes du
zodiaque (Firm. Math. 8,5,2-4) :

hae in uicinis signorum regionibus collocatae, cum XII signis oriuntur et cum ipsis occi-
dunt rursus, immutatum semper cursus sui ordinem reseruantes. sed his stellis nomina
ueterum fabularum apposuit antiquitas. executus est etiam horum numerum siderum
Graece Aratus poeta disertissimus, Latine uero Caesar et decus eloquentiae Tullius. sed
hi nomina ipsarum et ortus, non etiam auctoritatem apotelesmatum ediderunt, ut mihi
uideatur haec non aliqua astrologiae scientia, sed poetica elatos licentia docilis sermo-
nis eos studio protulisse. sed nos omnium apotelesmatum ratione perspecta, plurimum
sibi inuenimus etiam has stellas in genituris hominum uendicare.

Ces étoiles, placées dans les régions voisines des signes, se levent avec les douze signes
et se couchent aussi avec eux, en conservant toujours inchangé l'ordre de leur course.
Mais a ces étoiles, ’Antiquité a donné des noms tirés des anciennes fables. Il a méme
exposé le nombre de ces astres en grec, le tres disert poete Aratos, et en latin, ce fut
César ainsi que Tullius, gloire de I’éloquence. Mais ceux-ci ont publié leurs noms et leurs
levers, mais non pas la force de leurs influences, de sorte qu’il me semble qu’ils ont
présenté cela avec zéle non pas grace a une quelconque connaissance de ’astrologie,
mais qu’ils ont été emportés par la liberté poétique d’un propos facilement maniable.
Mais nous, apres avoir approfondi le systeme de toutes les influences des astres, nous
avons découvert que ces étoiles aussi revendiquent pour elles-mémes bon nombre
d’actions dans les themes de naissances des hommes.
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Dans ce passage, Firmicus porte un regard sur Aratos et la tradition aratéenne
en insistant sur le fait qu’Aratos et ses successeurs ont traité des paranatellonta
sans toutefois s’adonner a I’astrologie, étant donné qu’ils ne se sont pas occupés
des influences de ces astres sur les humains. Il va méme jusqu’a refuser a Aratos,
Germanicus et Cicéron toute connaissance de cette discipline. Firmicus au contraire
est versé en astrologie, et se propose d’exposer les pouvoirs de ces astres dans la
vie des hommes.

Ilressortde tous ces extraits quela discipline astrologique était, des PAntiquité,
percue comme une discipline distincte de ’'astronomie ou de 'astrométéorologie.
Les textes poétiques présentés seront donc uniquement de nature astrologique,
afin de mieux cerner la variété des approches possibles pour une seule et méme
discipline. On pourra ainsi considérer la relation qu’entretient ce groupement de
poémes astrologiques avec une tradition littéraire plus vaste :la poésie didactique.

4 La poésie didactique

Ala période hellénistique fleurissent traités et manuels sur diverses sciences, arts
et savoir-faire comme l’astronomie, la chasse ou la médecine. A coté de ces textes
en prose, on posséde des compositions en vers sur ces mémes disciplines, dont le
contenu provient généralement de leurs pendants prosaiques. La versification de
traités en prose sera également adoptée par les poetes latins, et particulierement
chérie a la période impériale. De maniere générale, ces poemes se rattachent a
la tradition de 'enseignement d’un art ou d’une discipline en vers. La premiére
attestation de ce type de poemes dits didactiques remonte a la période archaique
avec les Travaux et les Jours d’Hésiode™.

Les poemes astrologiques font également partie de ce contexte littéraire.
Mieux attestés sous PEmpire romain, les fragments les plus anciens remontent
toutefois au II¢ s. av. J.-C. Le contenu scientifique et technique de ces poemes
nous invite instinctivement a les considérer comme des poémes didactiques aux
cotés de leurs équivalents philosophiques, culinaires ou agricoles. Néanmoins,
il importe de clarifier plus précisément ce qu’on entend par poésie didactique,
étant donné que c’est sous 'angle de cette tradition littéraire que le corpus de
poémes astrologiques sera considéré. On proposera donc un bref retour sur les
sources antiques déterminantes pour cette question, ainsi qu'une synthese des
différentes approches de la poésie didactique proposées par la recherche de ces
derniéres décennies.

74  Cetypede production esta rapprocher des textes distingués sous le nom de « Wisdom Literature »,
qu’on trouve notamment au Proche-Orient ancien, en Egypte, ou dans certains livres de I'Ancien
Testament, voir West 1978 : 3-25.
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Lorsquon cherche a donner une définition de la poésie didactique, la premiére
difficulté a laquelle on est confronté procede de ’'absence d’une telle définition
danslesthéorieslittéraires anciennes. Plusieurs raisons expliquent cet état de fait.
Toutd’abord, la fonction didactique de la poésie en général est reconnue depuis les
tempsles plusreculés. En effet,lespoemes d’Homere étaient tout autant considérés
comme porteurs d’enseignement que ceux d’Hésiode ou d’autres poétes. Xénophane
déja souligneleréle d’Homere en tant qu’instructeur des Grecs (Xenoph.D 10 LM =
21B10 DK):

€€ apyfg ka®’ Opunpov émel pepadnKact mavTeg

Puisque depuis le commencement tous ont appris d’aprés Homere.

Héraclite formule la méme observation par rapport a Hésiode (Heracl. D 25a LM =
22B57DK):

S18dokarog 8¢ mieiotwv Holodog

Et le maitre de la plupart des hommes, Hésiode.

Quant a Aristophane, il met en avant les poemes d’Orphée, de Musée, d’Hésiode
et d’Homere comme porteurs d’enseignement dans des domaines spécifiques (Ar.
Ran. 1030-1036) :

(1030) oxépat yap &’ apxfis
WG WEEALUOL TGOV TToNTMV ol yevvalol yeyévnvtal.
‘Opeelg pév yap TeAeTAS 0’ NUIV Katédelée ovwv T anéxecdal,
Movoalog & ¢€akéaelg Te vOoWV Kal xpnopoug, HoloSog 8¢
YAS épyaciag, Kapm®v Mpag, dpdtoug: 6 8¢ Belog Ounpog
(1035) dtd To0 TNV Kal kA€og Eaxev ARV 1008, 6TL xprioT €8i8atey,
TAEELG, APETAG, OTIALOELG AvSpdV;

En effet, regarde depuis le début a quel point ceux de la génération des poétes ont été
utiles. Orphée en effet nous a appris les rites, ainsi qu’a nous abstenir de tuer ; Musée
les remedes aux maladies et les oracles, Hésiode les travaux de la terre, les saisons des
récoltes, les labours; et le divin Homeére, d’ou a-t-il tiré son mérite et sa gloire si ce n’est
d’avoir donné des enseignements utiles, les lignes de batailles, les actes courageux, les
armes des hommes ?

En somme, la poésie est éducative, etla valeur didactique des poemes homériques
en particulier sera reconnue tout au long des siécles?. La figure d’Homere en tant

75  Voir en particulier Plat. Resp. 10,606e et le traité de ps.-Plutarque sur la vie et la poésie d’'Homere
(Ilept tod Biov kat Tig Moujoews Tol ‘Oprjpov), datant de la fin du II¢s. ap. J.-C. I1 y est fait mention
de la vaste étendue de savoir dispensé dans les poémes homériques. Voir par exemple le passage
54B,6 dans I’édition de Keaney/Lamberton 1996, et sur cette question en général Buffiere 1956 ;
Koning 2010 : 105-126 ; Miiller 2012 : 97 ; 170-172.
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que poete de tout savoir est en outre bien illustrée par les nombreuses attestations
de l'utilisation des poemes homériques dans I’éducation’.

Desurcroit, on n’attribuait pas ala poésie didactique une catégorie spécifique
étant donné que les poetes et leurs ceuvres étaient généralement classifiés en
suivant le critere du métre. Cette pratique est particulierement bien illustrée par
Quintilien, qui cite Homere, Hésiode, Antimaque, Apollonios, Aratos ou encore
Théocrite comme poetes épiques (epici), tandis que Virgile, Lucrece, Varron, Ennius,
Valérius Flaccus ou Lucain figurent dans la catégorie latine correspondante””. Ces
passages de Quintilien illustrent le fait que les poémes aujourd’hui généralement
percus comme didactiques n’avaient anciennement pas de section spécifique, et
étaient considérés comme des £ au méme titre que I'Iliade ou Enéide™.

Cette classification selon le métre utilisé ne prend évidemment pas en compte le
contenu. Aristote déja, dans un passage célebre de la Poétique, souligne la différence
entre 'ceuvre d’Homeére et celle ’Empédocle (Arist. Poet. 1447b) :

008V 8¢ KooV €0ty Oppw Kal EUeSOKAET ANV TO YETPOV, 81O TOV UEV TTONTIV
Sikalov KaAely, Tov 8¢ uOLOAdyoV HAAAOV ) TOTHV.

Etiln’y arien de commun entre Homeére et Empédocle a part le meétre ; c’est pourquoi
le premier, il est juste de I’'appeler poéte, mais le second, il serait préférable de 'appeler
philosophe naturaliste plutot que poete.

Cettedistinction siclaire entre Homeére et Empédocle est cependant contrebalancée
par un autre passage, tiré du traité Sur les poétes, aujourd’hui perdu, ou Aristote
qualifie Empédocle d’« homérique », etloue son talent poétique (Arist. fr. 70 Rose =
Diog. Laert. 8,57) :

ApLoToTEANG (...) €v 8¢ Q) Tepl MoNT®V PNoly OTL Kal Ounpukog 6 EuneSokAig kat
8ewog epl TV QPACLY YEYOVE, HETAPOPLKOS T MV Kal TOTG GAAOLG TOTG TIEPL TTOLNTLKIV
EMITEVYUAOL XPWUEVOG.

Aristote, (...) dans son traité Sur les poétes, dit qu'Empédocle est homérique, et qu’il
s’est montré habile d’expression, vu qu’il est métaphorique et qu’il fait usage des autres
trouvailles poétiques.

Aristote met en avant la qualité mimétique comme critére distinctif de la poésie.
Ainsi, sur un plan formel, Empédocle peut étre qualifié d’homérique, mais il ne
Pest pas pour ce qui touche au récit™. Aristote souligne donc la nécessité d’'une

76 Cribiore 2001 :140-142;194-197 ; sur l'utilisation des poémes d’Hésiode dans un contexte éducatif,
Cribiore 2001 : 197-198, et dans le monde romain : Rosati 2009 : 353-355.

77 Quint. Inst. 10,1,46-55;10,1,85-92, voir Steinmetz 1964. Sur la classification poétique selon le meétre
utilisé, voir Miller 2012 : 81-87.

78  Kroll1925:1842. Surla définition de 'épopée dans ’Antiquité, voir Koster 1970 et Hainsworth 1991.

79  Sur le concept de pipnotg, voir Halliwell 2002. L’apparente contradiction de ces deux extraits
d’Aristote est discutée entre autres par Oshorne 1998 : 27-28.
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classification allant au-dela du meétre utilisé ; le contenu doit lui aussi étre pris
en comptes?.

Enfin,ladistinction dela poésie didactique comme genre poétique particulier
n’est attestée explicitement qu’a la fin du IVe s. ap. J.-C. par le grammairien
latin Diomeéde®!. Celui-ci suit la tradition platonicienne et aristotélicienne de la
classification des poémes selon le mode d’énonciation®2. Il distingue de ce fait trois
genres de poemes différents (poematos genera) :ils peuvent étre imitatifs, énonciatifs
ou mixtes. La poésie didactique fait partie de la deuxieme catégorie (Diom. Ars
gramm. 3, De poematibus = Gramm. Lat. 1p.482,20-25;p.482,31-32; p. 483,1-3Keil):

exegeticon est uel enarratiuum in quo poeta ipse loquitur sine ullius personae interlo-
cutione, ut se habent tres georgici et prima pars quarti, item Lucreti carmina et cetera
his similia. (...)

exegetici uel enarratiui species sunt tres, angeltice, historice, didascalice. (...)

didascalice est qua comprehenditur philosophia Empedoclis et Lucreti, item astrologia,
ut phaenomena Aratu et Ciceronis, et georgica Vergilii et his similia.

Le genre narratif ou énonciatif est celui ou le poete lui-méme parle sans que personne
d’autre n’intervienne, comme les trois livres des Géorgiques et la premiére partie du
quatriéme, de méme le poeme de Lucréce et les autres qui leur sont semblables. (...)

Ily atrois types de poemes narratifs ou énonciatifs : le type gnomique, historique, didactique.
(..)

Le type didactique est celui qui comprend la philosophie d’Empédocle et de Lucrece,
de méme l'astronomie, comme les Phénomeénes d’Aratos et de Cicéron, et les Géorgiques
de Virgile ainsi que les autres qui leur sont semblables.

Servius emploie une terminologie identique et qualifie de didactiques (didasca-
lici) les Géorgiques de Virgile, qu’il compare aux Travaux d’Hésiode ainsi qu’au
De rerum natura de Lucrece®3. La diversité des systéemes de classification adoptés
dansl’Antiquité ainsi que 'apparition tardive d’une catégorie distincte de la poésie
didactique ne sont pas étrangeres aux difficultés auxquelles on se trouve confronté
encore actuellementlorsqu’on en vient a des questions de définition. La description

80  Voir Hor. Ars poet. 73-85 qui associe au critere du métre celui du sujet, cf. Brink 1971 : 161.

81  Ilexistede méme un document grec qu’on désigne sous le nom de Tractatus Coislinianus, conservé
dans un manuscrit du X¢ s. Dans cet écrit, la poésie est divisée en poésie mimétique et poésie non-
mimétique. Cette derniere catégorie est elle-méme subdivisée en poésie historique (ioTopwr) et
en poésie instructive (matSevtikn). Certains pensent que ce Tractatus Coislinianus a été composé
a partir d’un traité péripatéticien de la période hellénistique, dont la datation est incertaine. Voir
les discussions chez Cooper 1922 : 10-15 ; Janko 1984 : 42-53 et Volk 2002 : 31-32. Le Tractatus a été
édité, entre autres, par Kaibel 1899 : 50-53 et Koster 1975 : 63-67.

82 Sur le mode d’énonciation comme critére de classification, voir Miiller 2012 : 87-91.

83 Servius Comment. in Georg. (p. 129,9-12 Thilo) ; cf. 1.4.1.
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de la poésie didactique en tant que « probléme de la poétique » illustre bien la
situations®.

De nombreuses études ont été consacrées a ces poemes (ui, sans conteste, se

distinguent danslalittérature grecque etlatiness. Malgré des similitudes évidentes

aveclapoésie épique en particulier, certains élémentsles en différencient nettement.

Eneffet, dans ces ceuvres généralement composées en hexametres dactyliques, les

poétes exposent la teneur et le fonctionnement d’une discipline scientifique, d’un

art ou d'un savoir-faire.

Durant ces dernieres décennies, plusieurs approches ont été proposées pour
distinguer ces compositions d’autres genres littéraires. L’une d’entre elles consiste
aclasser ces poemes en trois catégories, en utilisant une typologie ot 'on considére
lintention du poetess :

1)  Lepoéte désire réellement enseigner une matiere en particulier, son but est
tout d’abord didactique : c’est le type factuel (« sachbezogen »). L’exemple
représentatif en est le De rerum natura de Lucrece.

2) Le poete cherche tout d’abord a relever le défi de la mise en vers d’un sujet
technique. Le but didactique n’est qu’apparent: c’estle type formel (« formal »).
Il est illustré par les poémes de Nicandre, les Theriaca et les Alexipharmaca.

3) Le poéte n’enseigne pas une matiére, il enseigne par son biais. La matiére
exposée est un vecteur pour le theme réel que le poete désire aborder : c’est le
typetransparent (« transparente »). Un exemple appartenant a cette catégorie
«transparente » est le poéme d’Aratos, les Phénomenes.

Ces trois points sont présentés clairement comme des distinctions constituant
un cadre pour situer les poémes didactiques?’. Certains poemes ne peuvent étre
attribués de maniere exclusive a 'un ou a 'autre de ces types, et témoignent ainsi
des frontiéres parfois ténues qui délimitent ces points®. Malgré 'intérét de certaines
de ces remarques pour I’étude des poémes didactiques, une telle classification,
quirepose sur 'intention supposée de 'auteur, reste délicate. En effet, par ce type
d’approche, on risque avant tout de proposer une projection moderne®.

84  Voir l'article de Fabian 1968, intitulé « Das Lehrgedicht als Problem der Poetik ».

85 Sur la poésie didactique, voir : Kroll 1924 : 185-201 ; Kroll 1925 ; Fabian 1968 ; P6hlmann 1973 ;
Effe 1977 ; Heath 1985 : 253-263 ; Schiesaro/Mitsis/Strauss Clay 1993 ; Dalzell 1996 ; Toohey 1996 ;
Atherton 1998 ; Wohrle 1998 ; Fowler 2000 ; Volk 2002 ; Gale 2005 ; Horster/Reitz 2005 ; Kruschwitz/
Schumacher 2005 ; Cusset 2006 ; Miiller 2012 : 172-183 ; Hutchinson 2013 : 281-284 ; 301-307 ; 344—
347 ; Sider 2014 ; Sistakou 2014 ; Overduin 2014 : 12-31.

86  Effe 1977:28-33; Effe 2005 : 28-29.

87  Une approche similaire est proposée par la distinction entre la finalité didactique et 'aspect
didactique formel d'un poéme : voir Heath 1985 : 253-263.

88  Effe 2005:29.

89  Pour des critiques formulées a I'égard du systéeme d’Effe 1977, voir Volk 2002 : 4 ; Harder 2007 :
25; Sider 2014 : 15-17. Lightfoot 2014 : 87 résume les objections principales : on ne peut prétendre
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Une réponse a cette difficulté peut étre apportée par ’établissement de
différentes caractéristiques pour définir le genre. La plupart du temps, on peut
relever dans ces poemes généralement composés en hexameétres dactyliques la
présence d’un maitre et d’un éleve, un sujet instructif et souvent technique, des
excursus mythologiques, le tout sur une étendue d’environ 800 vers. Ces éléments
ne figurent toutefois pas forcément dans tous les poémes ; le genre, ainsi que le
format, évoluent avec le temps?. La validité de ces remarques n’est pas mise en
doute, et les composants relevés dans cette liste sont des éléments-clés pour I’étude
des poemes didactiques. Néanmoins, ces caractéristiques ne peuvent former un
point de départ a I’établissement d’un corpus didactique. On tomberait en effet
dans un argument circulaire. Elles ne devraient servir que dans un deuxieme
temps, lorsqu’intervient 'analyse des poémes a proprement parler.

Une approche analogue consiste a prendre comme point de départ le contenu
des textes eux-mémes. Quatre criteres doivent étre réunis pour qu'un poeme puisse
étre considéré comme didactique?! :

1) Le poéte doit signifier une intention didactique explicite (« explicit didactic
intent »). Cette intention peut, par exemple, se traduire par les interpellations
répétées du mafitre a son éléve.

2) La présence d’'un maitre et d’un éléve est obligatoire (« teacher-student
constellation »).

3) Le texte doit explicitement étre présenté comme une composition poétique
(« poetic self-consciousness »). L’auto-conscience poétique suppose que le
poéte, en plus d’avoir la parole, identifie explicitement ses vers comme de la
poésie. Cela peut se traduire par une invocation a la Muse ou a une divinité,
par une sphragis, ou encore par des allusions du poéte a sa profession.

4)  Enfin,le poeme doit faire état d’indicateurs relatifs ala simultanéité poétique
(«poetic simultaneity »). Ce procédé souligne ’'avancement du chant du poete,
qui correspond a ’'avancée de 'enseignement donné par le maitre. Il est
identifiable, notamment, dans les passages de transition, qui structurent le
poéme et lui donnent sa composante narrative.

Ces quatre points partagent un trait commun : un caractére explicite®. Bien que

ces éléments soient récurrents dans les compositions didactiques, il est laissé peu

de place a la nature implicite qu’ils peuvent revétir. Le deuxieme critere, celui
de la présence d’un maitre et d'un éléve, en est un bon exemple. En effet, il est

pouvoir hiérarchiser les éléments d'un poeme de la sorte, ni connaitre I'intention réelle d'un
auteur.

90  Toohey 1996 : 4 ; 250-251. Sur le caractere évolutif d'un genre littéraire voir aussi Dalzell 1996 :
3-6.

91  Volk 2002 : 36-40.

92  Le systéme des quatre critéres mis en avant par Volk ne fait pas 'unanimité. Harder 2007 : 26
critique la méthode circulaire employée pour définir le genre ; voir aussi Sider 2014 : 16-17 ;
Lightfoot 2014 : 101.
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souvent stipulé que ces deux personnages sont un élément essentiel d’un poeme
didactique. Cette caractéristique est reconnue de facon quasi unanime®. Toutefois,
on est en droit de se demander a quel point le caractére explicite de leur présence
est obligatoire pour considérer un texte comme didactique. Le maitre et I’éleve
peuvent étre implicitement suggérés par la fonction du narrateur et par celle de
lauditeur oudulecteur®. Enrésumé, I'établissement a posteriori d'une classification
ou de criteres qui définissent le genre et qui fonctionnent comme des garants de
Pappartenance d’un texte a un certain corpus est un procédé délicat. Celaimplique
nécessairement d’inclure des textes et d’en exclure d’autres, ou d’admettre tout du
moins un caractere hybride dans certains cas.

Alinverse, on peut se retrouver devant une conception tréslarge de la poésie
didactique, en partant d’'un point de vue historique. D’aucuns proposent ainsi de
distinguer dans la poésie didactique les textes informatifs et les textes instructifs,
respectivement représentés par la Théogonie et les Travaux et les Jours d’Hésiode®.
Ces deux catégories englobent un nombre tres large de poemes. Outre les poémes
habituels comme les Phénomenes d’Aratos ou les Géorgiques de Virgile, qui figurent
dansle type instructif, la prise en compte d’'un type informatif réunit entre autres
les poémes étiologiques (notamment les Aitia de Callimaque), catalogiques (par
exemple le Catalogue des femmes hésiodique), ou méme mythologiques, comme
les Métamorphoses d’Ovide.

Iln’yacertes paslieuderemettre en questionle caractere informatif du poeme
de Callimaque ou des poemes du type catalogique, ni la quantité de savoir quiy
est réunie. Toutefois, un caractére informatif peut étre attribué a tout texte, qu’il
soit en prose ou en poésie, et ne reflete pas précisément la notion de didactique.
L’inclusion des Métamorphoses d’Ovide dans le type informatif en est une bonne
illustration. ’aspect informatif contient une portée bien trop générale pour pouvoir
étre un outil qualificatif de la poésie didactique. En réalité, cette approche est
comparable ala conception ancienne delavaleur didactique de la poésie en général.

Dans les discussions concernant la poésie didactique, on constate que la notion de
genre littéraire intervient fréquemment. Bien que dans ce cas précis ce concept ne
soit attesté de maniére explicite que tardivement, il n’est pas dénué d’intérét dans
la mesure ou c’est un outil qui aide a appréhender une composition et a la mettre
enrésonnance avec d’autres®. Cette notion n’en reste pas moins particuliérement
problématique, étant donné qu’on ne s’accorde pas surla définition méme du genre

93  Toohey 1996 : 2-5 ; Green 2014 : 12.

94  Fowler 2000 : 205 souligne que la figure du maitre est habituellement explicite, tout comme l'est
celle de I'éléve, qui peut cependant aussi étre identifiée avec le lecteur ; Harder 2007 : 27 n. 13.

95  Harder 2007.

96  Sur la théorie ancienne du genre littéraire dans ses manifestations explicites et implicites, voir
Farrell 2003 ainsi que Van Tress 2004 : 4-7 sur les conceptions actuelles et anciennes du genre.
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de la poésie didactique. En conséquence, il n’existe pas de consensus quant aux
textes poétiques a inclure ou a exclure du genre didactique.

L’objectif de cette étude n’est pas de proposer une nouvelle définition du genre
delapoésie didactique, ni d’en adopter une existante. Toutefois, il est nécessaire de
trouver un compromis entre les diverses approches rencontrées danslarecherche
moderne et de définir la position qui sera prise face a cette problématique.

On considérera donc le genre de la poésie didactique par le biais de ’histoire
etdelaréceptionlittéraire. On constate en effet’existence d’une tradition poétique
quidébute avecles Travaux et les Jours d’Hésiode et se perpétue avecles ceuvres de
Parménide, d’Empédocle, d’Aratos, de Nicandre, de Lucrece, de Virgile, de Manilius,
et de bien d’autres encore. Ces compositions se distinguent de 1’épopée ou de la
bucolique, car ce sont des textes versifiés oulesrouages d’une discipline technique,
d’un art, d’une science ou d’un savoir-faire se trouvent exposés.

Le concept de genre didactique sera employé de maniere souple. On ne
chercherapas a établir des éléments constitutifs quirisqueraient d’enrestreindre
I'horizon, mais on évitera également d’y affilier des ceuvres diverses et variées que
Pon fait difficilement entrer dans la catégorie de '’épopée. Le jugement d’Aristote,
qui distingue la poésie hexamétrique d’Homere et d’Empédocle, restera la ligne
directrice : on considérera comme poémes didactiques des ceuvres en vers qui
portent sur le fonctionnement d’une discipline, d’un savoir-faire ou d’une science.

Cette approcherepose donc uniquement sur des criteres de forme et de contenu.
Elle permet de ne pas exclure au préalable certaines compositions selon des pré-
requis de longueur ou de metre, ni d’en écarter d’autres en raison de ’'absence de
caractéristiques explicites ou de traits didactiques habituels attendus. Ce cadre
aidera toutefois a prendre en compte le caractere évolutif du genre, en prétant
attention aux similitudes, aux variations et aux innovations proposées au gré du
temps par chaque auteur face a ’ceuvre de ses prédécesseurs. Pour ce faire, on
considérera également la dimension de I'imitation littéraire ou intertextualité,
dans une acception large du terme?”.

Dans cette étude, on se proposera tout d’abord de mettre en lumiére les
similarités etles différences que 'on peut constater a 'intérieur du corpus poétique
astrologique. Au cours des chapitres, on aura un apercu des diverses formes que
prend la poésie astrologique sur une échelle de sept siécles. Ces poemes seront
principalement mis en résonnance avec le genre didactique ; ce faisant, on aura
un apercu plus clair de leurs interactions avec la production littéraire grecque
et latine. Il ne s’agit pas pour autant de présenter un commentaire des vers, ni de
signaler toute allusion ou intertexte avec d’autres ceuvres littéraires. Le but est de

97  Labibliographie concernant la notion d’intertextualité appliquée a la littérature gréco-latine est
abondante. On trouvera une orientation autour du débat chez Fowler 1997 ; Edmunds 2001. Pour
des exemples d’application de ce concept, voir notamment les études de Hinds 1998 ; Cusset 1999 ;
Nelis 2001 ; Van Tress 2004.
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considérer en quelle mesure des éléments de forme et de contenu sont pertinents
dans ces poemes, sur un plan didactique en général et astrologique en particulier.
Ainsi, cespoemes seront considérés a l'intérieur d’un corpus spécifique de méme qu’a
lintérieur de la tradition didactique dont Hésiode est le plus ancien représentant.

Les pages qui vont suivre offrent une bréve synthese d’éléments poétiques
et littéraires que l'on trouve fréquemment dans les poémes didactiques. Ces
particularités ont été mises en exergue par la recherche moderne ; on y ajoutera
également quelques remarques personnelles. Elles guiderontlalecture des poemes
astrologiques, afin de voir en quelle mesure ces compositions correspondent aux
attentes habituelles d’un lecteur familier de la poésie d’Hésiode, d’Aratos ou de
Lucréce. Enfin, étant donné que la poésie didactique est considérée sous un angle
de tradition littéraire, on citera en premier lieu des exemples tirés des Travaux
d’Hésiode, le primus auctor incontesté de cette tradition?.

4.1 Le maitre et I’éléeve

La présence d’un destinataire ou d’un groupe de destinataires a qui le poeme
est adressé est généralement considérée comme un élément primordial pour un
poéme didactique®. La nécessité d’'un destinataire est exprimée par Servius dans
son commentaire aux Géorgiques de Virgile (Servius Comment. in Georg. p. 129,9—
12 Thilo) :

et hi libri didascalici sunt, unde necesse est, ut ad aliquem scribantur ; nam praeceptum
et doctortis et discipuli personam requirit : unde ad Maecenatem scribit, sicut Hesiodus
ad Persen, Lucretius ad Memmium.

Et ces livres [sc. les quatre livres des Géorgiques] sont didactiques, c’est pourquoi il
est nécessaire qu’ils soient adressés a quelqu’un ; de fait, une instruction requiert et
la figure d’un maitre, et celle d’un éléve : c’est pourquoi il écrit a Mécene, de méme
qu’Hésiode écrit a Perses, Lucréce & Memmius.

Bien que ce passage ne soit pas compris dans un contexte de théorie littéraire,
il identifie une particularité nécessaire — selon Servius du moins — d’'un poeme
didactique. La centralité de cet élément semble déja suggérée par un fragment des

98  Le role crucial joué par le mp@tog €0peTi¢ — ou du moins par un exemple d’autorité ancien —
dans les définitions génériques est illustré par le passage d’Hor. Ars poet. 73-85. Cela découle
vraisemblablement des études d’époque hellénistique sur le canon poétique, voir Harrison 2013 :
3-4. Sur Hésiode en tant que modéle pour la poésie didactique gréco-latine, voir (entre autres) les
Phénomeénes d’Aratos avec Fakas 2001 et les Géorgiques de Virgile avec Farrell 1991, en particulier les
Pp. 27-168, et Koning 2010 : 341-349 pour un apercu général. Sur Hésiode et sa réception : Montanari/
Rengakos/Tsagalis 2009 ; Koning 2010 ; Hunter 2014 ; Van Noorden 2015 ; Canevaro 2015.

99  Sur cet aspect, voir les articles réunis par Schiesaro/Mitsis/Strauss Clay 1993.
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Didascalica du poete et grammairien Accius (170 - env. 85 av. J.-C.) qui comporte la
figure du maitre et de I’éléve0.

Le destinataire peut étre unique ou multiple, nommé ou anonyme : Hésiode
s’adresse a son frere Persés de méme qu’aux rois ; le destinataire des Phénoménes
d’Aratos n’est pas nommé, tandis que le poeme de Lucrece est adressé a Memmius.
Dans tous les cas, la présence du destinataire est d’ordinaire signifiée par des
interpellations du poete, généralement a la deuxieme personne du singulier.

L’auteur construit donc deux personnages dans son poéme : celui du mafitre-
poete, et celui de I’éléve-lecteur (ou auditeur). Le poéte compose une ceuvre en
vers, maisil estaussiun maitre qui dispense un savoir technique. De fait, c’est une
matiere scientifique qu’il véhicule dans ses vers, et qu’il enseigne au destinataire. La
personne dudestinataire évolue elle aussi sur deux plans. D’une part,le destinataire
estl’éleve a qui s’adresse le maitre ; il est supposé apprendre la matiére enseignée.
D’autre part, il est plus précisément unlecteur ou un auditeur de vers, étant donné
quon attend de lui ’'apprentissage par 'entremise d’une ceuvre poétique.

Ces personnages sont des constructions de 'auteur du poeme. Malgré I’effet
de réel qu’ils impliquent, ils ne reflétent pas forcément des situations ou des
personnesréelles. Entermes de narratologie, ils correspondent respectivement au
narrateur et au narrataire, tous deux internes!®!. A ces protagonistes intratextuels
répondent les personnes réelles que sont ’auteur et son public ou lectorat ; leur
présence n’est pas a négliger dans les différents niveaux de lecture offerts par
ces poemes.

4.2 Autorité du mafitre, inspiration divine et vérité

Dans cette relation maitre-éleve, 'autorité du maitre est d’ordinaire clairement
affirmée: en effet,ilassure dispenser, dans son poeme, une discipline ou un savoir-
faire particulier. Son autorité en la matiére se traduit de différentes maniéres. D’un
point de vue syntaxique, la voix du maitre est généralement soulignée par une forte
présence de verbes a la premiére personne du singulier. Le maitre indique que
c’estluiquialaparole, et qu’il détient un certain savoir-faire:le «je » dunarrateur
interne est clairement mis en avant'2, Parfois, cette autorité est affermie par des

100 nam quam uaria sint genera poematorum, Baebi, quamque longe distincta alia ab aliis, nosce (Acc.
fr. 8, p. 27 Funaioli), P6hlmann 1973 : 848 ; Rosati 2009 : 344 n. 6. Parmi les fragments conservés de
cette ceuvre sur la poésie grecque et latine, certains sont en prose, d’autres en vers : Degl’Innocenti
Pierini 1980 : 55-67 ; sur Accius et ses écrits didactiques, voir Kruschwitz/Schumacher 2005 : 53—
66.

101  Sur cesnotions de narratologie appliquées a la littérature grecque et latine, voir en particulier De
Jong 2014 : 17-45.

102 Le mode énonciatif des poémes didactiques est souligné par Diomede, voir I.4.
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indications biographiques concernant la personne du poete. Hésiode mentionne
le litige I'opposant a son frere, ou encore son bourg d’origine, Ascra's.

L’enseignement d’'une matiere scientifique va donc habituellement de pair
avecla présence du maitre en tant que figure d’autorité en la matiere. Néanmoins,
la discipline est dispensée sous une forme versifiée qui n’exclut pas une autorité
supérieure, divine, inspiratrice. Ainsi, le maitre qui affirme son autorité pour le
contenurend parfois aussi compte de 'autorité divine quil’inspire, grace alaquelle
lemaitre est aussi poéte. Cela se traduit généralement par une invocation ala Muse
ou a une divinité en début de poéme®4,

Toutefois, 'inspiration divine, étroitementliée a la forme poétique, souleve une
question épineuse : celle de la véracité du contenu. La polémique a 'encontre des
poétes, accusés de proférer des mensonges, est déja attestée chez les présocratiques:
onreproche notamment a Homeére et Hésiode les vices qu’ils attribuent aux dieux!s.
La problématique du mensonge en poésie est bien résumée par ce proverbe
mentionné par Solon (Solon fr. 29 West)!06 :

TTOAAG Yevdovtat dotsol

Les poétes disent beaucoup de mensonges.

Dansun célebre passage dela Théogonie, Hésiode souligne précisément ’ambiguité
des Muses, capables de chanter le vrai comme le faux (Hes. Theog. 27-28):

{Spev Pevdea moAAA AéyeLy ETVpOLOLY dlOola,
{Suev &, e0T €08 wpeY, AAnBLa ynpuoachal.

Nous savons dire bien des mensonges semblables a des vérités, et nous savons, quand
nous le voulons, chanter le vrai.

Néanmoins, dansle cadre d’une composition o1 le poete se propose de transmettre
une discipline ou un savoir-faire particulier, il est primordial que le contenu soit
pris au sérieux!?”. Ainsi, I’'autorité que se confere le maitre est parfois renforcée
par une affirmation de vérité (Hes. Op. 10) :

gyw 6¢ ke IIépon €TjTupa pudnoatuny.

Quant a moj, j’ai I'intention de dire des vérités a Perses.

103  Hes. Op. 27-41; 633-640. Sur la portée métaphorique des indications autobiographiques d’Hésiode,
voir Strauss Clay 2003 : 181.

104 Sur Iinvocation a la Muse comme marqueur poétique, voir Volk 2002 : 12-17 ; 39.

105 Xenoph.D8LM=21B11DK;D9LM=21B12DK. Surles attaques a 'encontre d’Homere et d’Hésiode
et les diverses stratégies mises en ceuvre pour défendre leurs vers, voir Koning 2010 : 82-103.

106  Sur lattribution de ce vers a Solon, voir West 1989-1992 11 : ad fr. 29.

107 Pour la question de la vérité liée a 'inspiration divine, voir Koning 2010 : 299-328, qui propose
également un compte rendu général des différentes interprétations de ce passage de la Théogo-
nie dans la recherche moderne.
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Ces occurrences hésiodiques, tirées des deux ceuvres majeures du poete, forment
une opposition qui sera utilisée dans I'histoire de la réception d’Hésiode. Les
mythes divins présentés dans la Théogonie et le Catalogue des femmes, que ’on
peut rapprocher des épopées homériques, contrastent avec la réalité concréte et
humaine exposée dans les Travaux et les Jours. Ainsi, les ceuvres d’'un méme poete
peuvent étre utilisées pour évoquer I’aspect fictif ou 'aspect véridique des versos.

En somme, on constate que la dimension du contenu d’'un poéme est décisive.
Cet élément résoudra la tension suscitée entre le potentiel mensonger des Muses
comme exprimé dansla Théogonie, et’utilisation de ces mémes divinités en tant que
garantes de la véracité des paroles du poete dans les Travaux. En effet, leur statut
divin leur permet d’accéder a des connaissances inatteignables aux mortels ; en
outre, elles peuvent combler, le cas échéant, certaines lacunes du poete. C’est ainsi
qu’Hésiode se tourne vers les Muses au moment d’aborder le sujet de la navigation,
domaine qui dépasse ses compétences!o®.

4.3 Structure et contenu

Danslecasd’un poéme didactique, le contenu consiste en ’'exposition d’une science
ou d’un savoir-faire. Les sujets traités couvrent une vaste étendue de disciplines,
allant delaphilosophie alamédecine, en passant par’agriculture, ’astronomie, la
péche, la chasse, ou encore la gastronomie!’?. Le poéme remplit, au premier abord
du moins, la fonction d’'un manuel versifié. Il va sans dire que cette conception
s’applique uniquement aux poémes composés a partir de la période classique et
hellénistique, auxquels on peut confronter des traités en prose. De maniere générale,
unvocabulaire technique, spécifique ala discipline enseignée, ainsi que la structure
de 'ceuvre sont des aspects principaux pour la fonction didactique du texte.

On a souligné, chez Hésiode, 1a présence de la Muse au moment d’aborder le
theme de la navigation. De fait, 'invocation a la divinité est aussi un outil pouvant
étre exploité vis-a-vis du contenu. Tout d’abord, c’est un marqueur structurel :
il intervient généralement en début de poeme, mais parfois aussi au cours des
vers, notamment en un point central de I'ceuvre, ou encore en guise d’épilogue.
La composante structurelle de I'invocation tient en premier lieu au fait qu’elle est
d’ordinaire accompagnée d’indications concernant le contenu. En effet, ’'appel
a la Muse ou a la divinité est une occasion, pour le poete, de définir le sujet de
ses vers, et d’établir les thémes qui seront abordés'!. En outre, il a également

108 Rosati 2009 : 348-352.

109 Hes. Op. 660-662.

110  Voirrespectivementles poemes de Lucréce, d’Aglaias (SH 18), de Virgile, d’Aratos, des deux Oppien
et d’Archestratos.

111 Conte 2007 : 219.
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Poccasion d’établir le contexte géographique et temporel de sa composition!2. Que
ces indications soient fictives ou réelles, elles ne sont pas sans signification pour
la forme et le fond du poéme. Ainsi, en sa qualité d’indicateur du contenu et du
contexte poétique,’outil de 'invocation divine possede une composante fortement
didactique et pédagogique.

Le poéte dispose néanmoins d’autres outils pour définir le contenu et structurer
lamatiere, sans qu’il yait nécessairement une présence divine. Ces passages peuvent
étre qualifiés de « passages de transition » : ce sont des moments o, par exemple,
le maitre-poéte résume ce qui vient d’étre dit, et annonce le sujet ou 'aspect qui
sera traité dans la suite. C’est précisément dans ces passages fondamentaux pour
lagencement delamatiere que la fonction didactique du texte est mise en exergue.
Ce faisant, le maitre balise son exposé technique et donne, de facon pédagogique,
une structure a son enseignement. Il attire ’attention de son éleve sur le contenu
de ses vers, passés et futurs.

Ces passages de transition, qui signalent 'avancée de ’exposé scientifique,
soulignent de méme I’avancée de la composition poétique, étant donné que le maitre
est aussi poete. Ils ont été identifiés comme des marqueurs de la simultanéité
poétique (« poetic simultaneity »)'3. Ils servent en effet a donner 'impression que
letexte estentrain d’étre créé a mesure qu’on I’entend ou qu’on lelit. Un marqueur
temporel vient bien souvent appuyer ce sentiment. De tels procédés s’observent
dés I’époque archaique ; tout porte a croire qu’ils sont a rapprocher du caractére
originellement oral de la production poétique. Ils se retrouvent ensuite aussi bien
en prose qu'en poésie, et sont particulierement fréquents en poésie didactique, ou
le développement de I’exposé se doit d’étre clairement conduit.

4.4 Forme poétique, mnémotechnique et vérité

Lalittérature archaique est indissociable de I’'oralité, et il n’est pas surprenant que
la forme poétique, propre a la mémorisation, ait été privilégiée. Toutefois, avec
lapparition de la prose et son établissement dans les domaines philosophique et
technique en particulier, le choix des vers pour un exposé scientifique ne sera plus
une nécessité dictée par une culture de l'oralité, mais une décision consciente de
lauteur.

Lapoésie didactique, qui fleurit a ’époque hellénistique etimpériale dans un
contexte livresque, est bien trop souvent réduite a un tour de force littéraire dans
lequel la forme métrique n’a pour fonction principale que de montrer ’habilité du
poete. Bien quela place de I’écrit ne cesse de croitre au cours des siecles, 'apprentissage
par cceur n’en est pas oublié pour autant. L'importance delamémorisation est encore

112 Hutchinson 2013 : 301-303.
113 Volk 2002 : 14-24 ; 39-40.



4 La poésie didactique 51

soulignée au Il¢s. ap. J.-C. par Plutarque, qui exhorte vivement a ce que la mémoire
des enfants soit entrainée (Plut. Mor. 9d—e De liberis educandis) :

TAVTWV 8¢ «S€L HAAOTA TNV UvAUNY TOV Ta{dwv AoKeY Kal cuveBilewv- aliTn yap wore-
pel ¢ taudeiag éoti Tauelov, kai 81 ToTo unTépa TOv Movo®v puBordynoav sivat
TV Mvnpoouvny, aivittopevoL Kat tapadnAofvteg 6TL o0TwG 0VSEY YEVVAV Kal TPEPELY
WG 1 Uviun TEPUKE. Kal Tolvuv TadTny KaT QUQOTEP’ €0TLY AOKNTEOV, €T €K YPVOEWS
uvrjpoveg elev oi maldeg, eite Kai TovVavTiov ETAOUOVES.

Par-dessus tout, il faut exercer et accoutumer la mémoire des enfants : en effet, c’est
elle qui est pour ainsi dire le trésor de ’éducation, et c’est pour cela qu’on dit dans les
mythes que la mere des Muses est Mnémosyne, laissant entendre et insinuant qu’il
n’y a rien qui ne développe et nourrisse comme la mémoire. Et celle-ci doit certes
étre exercée dans un cas comme dans l'autre, que les enfants aient par nature bonne
mémoire, ou au contraire qu’ils soient oublieux.

Acetégard,le métre, qui facilite lamémorisation grace a sa structure, a sonrythme,
a sa musique, est un atout majeur pour une composition didactique. La forme
poétique est en elle-méme un outil pédagogique, étant donné que 'apprentissage
et la mémorisation du texte — versifié en occurrence - en sont facilités'%. Platon
déja souligne la fonction mnémotechnique du vers (Plat. Phaedr. 267a) :

TOV 8¢ KdAALoToV IIdpLov EvNvov (...) ol 8 adTov kal mapapoyous pacty €v UETPwW Aé-
YEW UAUNG xdpwv — 6ogog yap avrip.

Et on dit que l'illustre Evénos de Paros (...) a aussi mis des reproches indirects en vers
afin d’aider la mémoire — car c’est un homme compétent.

Deux possibilités quant a’apprentissage effectif de 'ceuvre des poétes sont énoncées
dansles Lois: certains soutiennent qu’il faut apprendre I'intégralité des vers, mais
d’autres conseillent de mémoriser uniquement les passagesimportants (ke@daiaia),
rassemblés dans des recueils d’anthologies (Plat. Leg. 7,810e-811a):

114

AEyw PRV OTLTIOINTAL TE UV ElOTY TIVEG EMMV ECAUETPWY TTAUTTOAAOL KAL TPLUETPWY Kal
TAVTWV 81 TV AeYOUEVWVY UETPWV, Ol HEV &l oTouSHY, ol & &l YEAWTA WPUNKOTES,
£V 0lg Paot 8€tv ol TOAAKLG pupiol TOUG OPODS TALSEVOUEVOUG TGV VEWV TPEPEWY Kal
SLaKOPETG TIOLETY, TOALNKOOLG T’ €V TATG AvayvWGESLY TToLoTVTAG KAl TOAVUAOETS, dAoug
TONTAG EKPaVOAVOVTAG: ol 8¢ €K TAVTWY Ke@dAatla EKAEEavTES Kal Tvag dAag prioeLg
€l TaUTOV oLVAYAYOVTEG, EKUaVOEveY @aact Sev eig uviunv TiBepévoug, el UEAREL TIG
ayabog Uv kai co@og ék moAvTelplag Kal moAvuabiag yevéabal.

Je dis en vérité que nous avons des poetes, certains, tout a fait nombreux, auteurs
d’hexametres, mais aussi de trimetres et enfin de tout ce qu’on appelle metres, les uns
pour un motif sérieux, les autres pour un motif comique ; bien souvent d’innombrables
personnes disent qu’il faut en nourrir les jeunes qui sont correctement éduqués et les en
rassasier complétement, en les rendant tres savants dans ces lectures et tres connaisseurs

Sur les systémes mnémotechniques grecs et latins, voir Small 1997 : 72-76 ; 81-137.
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par 'apprentissage par coeur de tous les poétes : d’autres, apres avoir sélectionné parmi
tous ceux-ci les passages les plus importants et rassemblé au méme endroit certaines
citations en entier, disent qu’il faut les apprendre par coeur en les mémorisant, si on veut
devenir vertueux et sage grace a une grande expérience et un grand savoir.

Quelques siecles plus tard, ’'apprentissage par cceur est encore préconisé par
Cicéron, qui exhorte un ami a ce que son fils mémorise Hésiode et ses célebres
maximes (Cic. Fam. 6,18,5) :

Lepta suauissimus ediscat Hesiodum et habeat in ore ‘tiig 8 apetiig i8p&OTa’ et cetera [=
Hes. Op. 289].

Que le tres doux Lepta apprenne par cceur Hésiode et qu’il ait sur ses lévres « (au-
devant) de la prospérité, c’est la sueur » et le reste.

Bien plus, le vers, incriminé par certains pour son potentiel mensonger, devient
pour d’autres un garant de la fiabilité du contenu (Gal. De compositione medicam.
per genera 5,10 = vol. 13 p. 820 Kithn) :

elpntal got ToAAGKLG G 00 UdVOoV €ig pvruny ai EUPETpoL ypagal XpnolunTepaL TOv
nieCfi yeypauuévwy eioty, GAAG Kal eig TV T ouupeTplag TV pryvouévwy axpifetav.

Jai souvent dit que ce n’est pas seulement pour la mémoire que les recettes métriques
sont plus avantageuses que les compositions en prose, mais aussi pour la précision de
la proportion des ingrédients mélangés.

Galienmet en avantlesmémes qualités duvers au sujet delathériaque de Damocrates,
en trimétres iambiques (Gal. De antidotis 1,15 = vol. 14 p. 89 Kiihn) :

™MV Xpiow avtiig 6Anv éypade cap®g. £0TL 8¢ 8U EUUETPOL AéEews, WG elwBev, HTLg
o0 uévov 0 pvnuovevesbat padiwg, aAAG xal o PN mapanolelobat Tag cupUeTplag
ayaBov €yel.

11 [Damocrates] a décrit clairement toute son utilisation. Et c’est en vers, selon son
habitude, ce qui est non seulement un avantage pour s’en rappeler facilement, mais
aussi pour éviter que les proportions soient falsifiées.

Galien souligne donc deux avantages des remedes médicaux versifiés. D’une part,
la mémorisation du contenu en est facilitée. D’autre part, la forme métrique offre
un cadre strict qui empéche d’altérer les indications concernant les ingrédients
utilisés. En effet, Galien affirme que certaines personnes mentent volontairement
en transmettant des remedes a d’autres, ou qu’ils en falsifient le contenu. De plus,
lorsque lesindications numériques sont notées a l’aide de signes, certains chiffres
sont facilementintervertis entre eux. C’est pourquoiles recettes médicales versifiées
d’Andromachos ou de Damokratés sont dignes d’éloges : la forme métrique de
ces textes garantit un contenu précis, fiable, et non falsifié (Gal. De antidotis 1,5
=vol. 14 pp. 31-32 Kiithn) :
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éviatkakeg eloL yeypapuévat, Tviv Hev év Td Tolg aitrjoaot St86val Tig ypagag Ekovti
PevSopévwy, Eviwv 8¢ kal SlaoTpeovTwy & Tapd Twwv EAapov avtiypaga. Ta 8¢ 81
BBAla ta xata Tag BLPALOONKaAG dmokeipeva, T TV ApOUGOVY Exovta onuela, pasdiwg
SlaoTpépetal, T0 Uev MEVTE TOLOUVTWY €Vvea, Kabdmep kal o o, T0 8¢ Ly, mpocbéael
ULBG ypaupic, womep ye Kal apatpéoet ULdg £Tépag, (...). Emav@ 8¢ kal Tov Avépouayov
EUUETPWCS YpahavTa THV Bnplaknv adTiv, Gomep Kal GAAOL TIVEG. 6 8¢ AapokpdTng Kal
TEAAA TTavTa S1a HETPWY Eypadev 0pb®¢ motjoag. fKlota yap ol mavobpyot Suvavtat
Staotpépev avTd.

Certains [remédes] ont été mal mis par écrit. Certaines personnes, en transmettant
les recettes a ceux qui le leur ont demandé, mentent volontairement, et d’autres
falsifient méme les copies qu’ils ont regues d’autrui. Quant aux livres qui se trouvent
dans les bibliothéques, ceux qui ont les signes des chiffres sont facilement altérés :
a la place de cing, ils mettent neuf, et de méme pour le 70 et pour le 13, par l’ajout
d’une seule lettre, de méme certes par la suppression d’une seule autre (...)'. Et je
loue Andromachos qui a écrit cette thériaque en meétres, tout comme quelques autres
aussi ’ont fait. Et Damocratés, qui a aussi écrit toutes les autres recettes en metres,
a bien fait. En effet, les personnes mal intentionnées ont bien moins la possibilité de
falsifier ces écrits-la.

Pour Galien, les vers sont donc un avantage certain pour les remedes médicaux!®.
Néanmoins, la question du mensonge en poésie n’est pas absente de ses écrits. En
discutant une ode de Pindare (Pyth. 2,44-49), Galien établit une différence claire
entrele savant (co@dg) et le poéte (mownTiig), entre enseigner (§18dokewv) et charmer
(B€Ayewv), entre vérité (GAn0eLa) et mythologie (WuBoAoyia) (Gal. De usu partium 3,1
=vol. 3 pp. 169-171 Kithn) :

115

116

IlivSapog & el pév wg montig mpoaoietal 70 TV Kevtavpwv puboAdynua, cuyxwpn-
€OV VTR €l 8 WG 00POG AvNp Kal TL TEPLTTOTEPOV TV TMOAADV émioTacBat mpooTot-
OVUEVOG ETOAUN YPAPELY

cbc

inmotot Mayvntideoowv éutyvot év Iaiov

oQLPOTC. €K & EyEVOVTO GTPATOG

BaupaoTOG APPOTEPOLS

duotot Tokebol, Ta pa-

TPOBEeV pev kdtw, Ta 8 Umepbe matpdg.’
EMITLUNTEOV VT Tfj TPOOTIOL]GEL THiG copiag. (...)
¢, @ MivSape, ool uév 8w te Kai uuBoAoyslv EMITPENOUEY, EI8OTEG TNV TOUTIKNV
potoav oy HKLOTA TGOV EAAWY TV oikelwv KOoUWV Kal ToD Bavatog Seopuévny- EKTAR{EAL
yap olpat kai BEAEaL Kai KnAfjoat Toug Akpoatdg, ov SI8GEat BovAeabat. rueig &, olg
aAnBelag, ov puboAoyiag, HEAEL cag®s iouev ovaiav AvBpwov Te Kal {Tmov TavTdnacty
AUIKTOV LTTEPYOLTQV.

En grec, on peut facilement modifier le chiffre cing (¢") en neuf (8"). Le deuxiéme cas est moins
évident : le chiffre septante (o) serait interverti avec le chiffre treize (y).
Sur Galien et la poésie médicale versifiée, voir I'article de Luccioni 2003.
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Sic’est en tant que poéte que Pindare accepte le récit mythique des Centaures, il faut le
lui concéder : mais si c’est en tant quhomme savant, et en prétendant savoir quelque
chose de plus remarquable que la plupart, qu’il osait écrire :

« Celui-ci [Kentauros] s’'unit aux cavales de Magnésie au pied du Pélion, et il en est né
une foule étonnante, semblables a ses deux parents : la partie inférieure vient de la
mere, et la partie supérieure du pére », il faut le blamer de revendiquer abusivement
la connaissance. (...)

Eh bien, Pindare, nous te confions le soin de chanter et de raconter des récits mythiques,
sachant que la Muse poétique a surtout besoin des autres univers que ceux qui nous
sont propres, ainsi que de ce qui est fabuleux : en effet, je crois que tu veux étonner,
charmer et séduire les auditeurs, non pas leur enseigner. Quant a nous, qui nous
soucions de la vérité et non pas de la mythologie, nous savons tres bien que la nature
de ’homme et du cheval n’est pas du tout mixte.

De tous ces extraits, il ressort que le parametre du contenu est décisif. L’éloge des
remédes médicaux en versindique que, pour Galien dumoins,la valeur scientifique
d’un texte transcende la forme, et peut s’appliquer tant a la prose qu’a la poésie!?”.
Pour ce qui touche a I’aspect didactique d’'un texte, et en particulier d'un reméde
médical, la forme poétique offre selon Galien des avantages non négligeables. Ces
avantages sont d’ordre pédagogique (la mémorisation du contenu est facilitée) et
scientifique (’autorité du contenu est préservée).

Ces extraits tirés d’auteurs comme Platon, Cicéron ou Galien, dont ’activité est
séparée dansle temps par plusieurssiecles, attestent les avantages mnémotechniques
dumetre et 'importance constante de lamémorisation dans 'apprentissage. Au XII¢
siecle de notre ére, le vers et ses propriétés didactiques n’ont toujours pas perdu de
leur attrait pour Jean Tzétzes, qui compose ses trois traités sur la poésie dramatique
grecque en dodécasyllabes byzantins, afin d’en faciliter Papprentissages.

Ainsi, dans les poémes rattachés a la tradition didactique, la question de la
forme n’est pas uniquement un aspect esthétique. Le metre fonctionne comme
un acteur didactique majeur dans une composition dont 'objectif prétendu est
d’enseigner une science en vers. La forme est donc un élément décisif pour ce
type de compositions : elle est 'un des outils fondamentaux qui participent de la
qualité didactique d’un texte.

4.5 Le role de I’éléve

Jusqu’ici, on a porté une attention particuliere a la fonction du maitre-poete, et
a la maniere dont les deux facettes de cette figure sont exprimées dans le texte.

117  Surlaposition de Galien concernant la vérité en poésie, voir Von Staden 1998. Il souligne en particulier
que dans le cas de Galien, la distinction formelle entre prose et poésie n’est pas pertinente (p. 81).

118  Les trois traités, intitulés otiyol mept Stapopdc montdv (XXIa) ; iapuol Texvikol mept kwuwsdiag
(XXIb) ; mepl Tpaykii¢ moujoewg (XXIc), sont édités par Koster 1975.
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L’éléve-destinataire a lui aussi un réle a jouer ; ce que le maitre attend de lui peut
étre identifié de diverses fagons.

Toutd’abord, ily al’aspect implicite, suggéré parla forme:les versfacilitentla
mémorisation du poeme. En optant pour une forme métrique,le maitre peut mettre
enavantsadémarche pédagogique. Dela partdel’éleve, il attend 'apprentissage de
Penseignement donné ; la mémorisation des vers en est un moyen. Les injonctions
d’Hésiode a Perses rendent cette suggestion explicite: a maintes reprises, le
maitre-poéte exhorte son destinataire a se souvenir (pepvnuévog). Ces conseils
lui permettent de jouer sur deux plans en simultané. D’une part, il encourage son
destinataire a se souvenir de la teneur de son enseignement. D’autre part, ce verbe
estsignificatifdans un contexte oul’oralité prévaut. Ainsi, ces exhortations renvoient
ala mémorisation des vers en méme temps qu’a I'intégration de leur message.

Un pendant célébre a cette notion de mémorisation sera développé a 'époque
hellénistique avec les interpellations au destinataire des Phénomeénes. La forme
puepvnuévog apparait une seule fois, dans un contexte ou le contenu des Travaux
est évoqué'®. Par contre, le poete insiste sur le sens de la vision : il recommande a
son éleve de regarder et le texte, et le ciel’?’. Enfin, un mafitre attend de son éléve
une capacité de réflexion personnelle, généralement suggérée par des verbes de
pensée et de considération (ppdlw, voew, etc.)122

4.6 Interactions avec d’autres genres littéraires

La plupart des poémes didactiques sont composés en hexameétres dactyliques,
méme si certains auteurs emploient d’autres métres, comme le distique élégiaque
ou le trimetre iambique. La proximité entre poésie épique et didactique a déja été
soulignée. A c6té d’une forme métrique généralement identique, ces compositions
partagentde nombreuses similarités auniveau delalangue, que ce soit pourle style,
la syntaxe ou le vocabulaire. A ’instar d’un poéme épique, un poéme didactique
présente également un canevas, qui se traduit en premier lieu par I’accession de
l’éléve ala connaissance grace a un voyage initiatique!?s.

119  Ondénombre sept emplois du verbe ppvijokouat, dans la forme pepvnuévog : Hes. Op. 298 ; 422 ;
616 ; 623 ; 641 ; 711 ; 728.

120  Arat. Phaen.745, avecl’entier du passage, vv. 732-747 (agriculture, navigation et jours). Cf. Phaen. 7
UUVioKwy, en parlant de Zeus.

121 1l existe pas moins de dix-neuf occurrences du verbe okéntopat, sans compter les synonymes et
dérivés. Sur le theme de la visibilité dans les Phénoménes d’Aratos, voir Hunter 1995 ; Volk 2012.

122 Chez Hésiode, voir en particulier Op. 293-297 et certaines occurrences du verbe @pdlw (et dérivés)
en lien avec le destinataire : vv. 248 ; 294 ; 367 ; 404 ; 448 ; 688 ; 766. Voir Canevaro 2015 : 143-211
sur les efforts intellectuels attendus du destinataire dans les Travaux et les Jours.

123 Sur les interactions entre poésie épique hexamétrique et poésie didactique dans la littérature
latine, voir Gale 2004, ainsi que Fowler 2000 sur la notion de « didactic plot ».
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En outre, de méme qu’un poéme épique peut contenir des parties plus
techniques, comme un développement catalogique, I’exposé scientifique d’un
poéme didactique est parfois agrémenté d’interludes. C’est le cas, par exemple, du
mythe hésiodique des cinq ages de ’humanité, réduits au nombre de trois dans les
Phénomeénes d’Aratos'?%. Au cours de ces passages, le poete présente un aspect de sa
matiere sous unjour différent, et diversifie son discours. En introduisant ces excur-
susmythologiques dans son enseignement, le poete brouille leslimites génériques
en rappelant les liens étroits qui lient son poeme a ’épopée conventionnelle. Les
excursus mythologiques en sont certainement I'exemple le plus évident, mais la
variété des metres utilisés en poésie didactique permet bien d’autres subtils échos.

Ce dernier point servira a clore ce survol d’outils didactiques utilisés de fagon
récurrente par les poétes traitant d’une matiere scientifique. Il refleteles difficultés
quant a la définition de la poésie didactique mises en exergue en début de chapitre.
En effet, ce type de trait propre a d’autres productions littéraires contribue a brouiller
leslimites distinguant un genre littéraire d’un autre!?. Le lecteur se trouve, encore
et toujours, mis au défi d’apprécier une ceuvre dans la richesse de sa diversité.

Ensomme,lespages quivontsuivre seront centrées surla dimension littéraire
delapoésie astrologique. Certains aspects de ces textes seront étudiés de pres grace
aunnombre d’extraits quirythmeront les chapitres. Au-dela dela question de leurs
liens avec la production didactique, ces citations tirées de compositions diverses,
mais quipartagent toutes une méme thématique, offrent parle biais de I’astrologie
une fenétre ouverte sur la société gréco-romaine et ses préoccupations, et ce sur
une étendue de sept siecles. Il est a espérer que la perspective proposée dans cette
étude contribuera a éveiller toujours davantage I'intérét de la recherche pour ces
textes qui n’ont pas encore révélé tous leurs secrets.

124 Hes. Op.106-201 ; Arat. Phaen. 96-136.

125  Voirla célébre formulation du croisement générique (« Kreuzung der Gattungen ») par Kroll 1924 :
202-224. Dans la recherche actuelle touchant a des questions de genre littéraire, on tend de plus
en plus a mettre en relief ces interactions et leurs mécanismes : voir Fowler 1982, en particulier
pp.106-129 surla notion de « mode » littéraire ; Harrison 2007 et 2013 sur le concept d’enrichissement
générique (« generic enrichment »), et en général les articles réunis par Papanghelis/Harrison/
Frangoulidis 2013.
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1 Néchepsos et Pétosiris

Néchepsos et Pétosiris sont deux figures semi-légendaires auxquelles sont attribués
des écrits astrologiques. Ces textes, en circulation dés la période hellénistique,
représentent 'autorité supréme en matiere d’astrologie. La plupart des manuels et
des poémes astrologiques conservés, qu’ils soient en grec ou en latin, mentionnent
Néchepsos et Pétosiris en tant que source. Le contenu de leurs écrits nous est
parvenu sous forme fragmentaire. Une grande partie des extraits conserveés est
rapportée par Vettius Valens, qui compose autour de 175 ap. J.-C.; on en trouve aussi
chez Héphestion de Thébes (début du Ve s. ap. J.-C.). Certains passages sont aussi
repris enlatin dans le manuel de Firmicus Maternus, composé entre 334 et 337 ap.
J.-C. Plus généralement, des extraits de Néchepsos et Pétosiris figurent parmi les
autres écrits astrologiques réunis dans les douze volumes du Catalogus codicum
astrologorum graecorum (1898-1953), ci-aprés CCAG'. Larecherche de ces dernieres
décennies ainsique de récentes découvertes ont permis de lever un peu plusle voile
de mystere enveloppant Néchepsos, Pétosiris et les écrits qui leur sont attribués2.

Les sources anciennes se réferent soit a Néchepsos, soit a Pétosiris, soit a
Néchepsos et Pétosiris ensemble. Le premier est parfois qualifié de roi, tandis que le
second apparaitsans qualificatif particuliers.Il esta souligner qu'un bon nombre de
fragments attribués a Néchepsos et Pétosiris ne contient pas de référence explicite
a ces auteurs. Ainsi, la mention d’un roi (6 BaciAevc) est généralement comprise
comme une référence a Néchepsos, méme si ce titre n’est pas spécifié davantage,

1 Les testimonia et fragmenta de Néchepsos et Pétosiris ont été rassemblés par Riess 1891-1893 ;
Heilen 2011 : 31-34 a complété ces listes avec les dernieres références connues a ce jour, reprises
chez Heilen 2015 : 40-47.

2 Sur Néchepsos et Pétosiris, voir en particulier : Kroll 1901 ; Boll 1903 : 372-378 ; Darmstadt 1916 ;
Kroll 1935 ; Gundel/Gundel 1966 : 27-36 ; Fraser 1972 : 436-437 ; Pingree 1974 ; Pingree 1978 : 436—
437 ; Barton 1994a : 26-28 ; Hitbner 2000. Certaines informations données par ces références ne
sont aujourd’hui plus d’actualité : les derniéres avancées de la recherche concernant Néchepsos
et Pétosiris se trouvent chez Ryholt 2011 ; Heilen 2011 ; Moyer 2011 : 228-248 ; Heilen 2015 : 39-52;
539-562 ; Quack 2018 : 110-120.

3 Par exemple 6 BaciAelg Nexepwg (fr. 29 Riess = Gal. De simpl. med. temp. ac fac. 9,19 vol. 12 p. 207
Kiihn), ou simplement 6 BactAevg (fr. 5 Riess = Vett. Val. 3,13,6). Fraser 1972 : 436 avec n. 490 releve
un passage de Vettius Valens ou Pétosiris est vraisemblablement qualifié de roi (= fr. 18 Riess, 0
Baowevg Metdoiplg ESHAwaoe). Kroll 1935 : 2160 avait déja proposé de corriger cette lecon. Dans
l’édition de référence de Vettius Valens (Pingree 1986), on lit a présent : 6 Bactievg Iletooipet
¢8Awoe (Vett. Val. 3,7,1). Sur la fonction sacerdotale parfois attribuée a Pétosiris, voir I1.1.2.
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étantdonné qu’il est en d’autres endroits question du « roi Néchepsos » (6 BactAeVg
Neyewg). Bien plus, vu que le savoir qui se rattache a Néchepsos et Pétosiris est
étroitement associé a ’Egypte, certainsrenvois aux « Egyptiens » ou aux « anciens »
dans les sources postérieures sont acceptés comme des références a Néchepsos et
Pétosiris si d’autres indices textuels semblent corroborer ce fait4. En effet, on trouve
parfois des expressions comme oi 8¢ mept Iletdoelpuv (sic) Aiyvmtiot (Pétosiris et
son entourage égyptien) ; oi 8¢ maAatol Aiyvmriol oi mept Ietoaipy (les anciens
égyptiens, a savoir Pétosiris) ; ot maiatot Aiyvntiol (les anciens égyptiens), ou
simplement ot maAatoi (les anciens)®.

La plupart du temps, ces deux personnages sont donc évoqués en tant que
figures d’autorité en matiere d’astrologie. Il convient de revenir briévement sur
les personnages historiques a partir desquels « Néchepsos et Pétosiris » ont été
construitss.

1.1 Néchepsos

La tradition grecque et latine se réfere a Néchepsos par diverses orthographes,
dont les plus fréquentes sont Nexepw/Nec(h)epso (Néchepso), ou Nexepwg/Nec(h)
epsos (Néchepsos). Etant donné que la plupart des attestations ne conservent pas
le sigma/-s final, la graphie moderne a jusqu’a présent privilégié « Néchepso »”. 11
arécemment été établi que la graphie correcte est en réalité « Néchepsos ».

Mis a part les sources astrologiques postérieures a la période hellénistique,
le nom de Néchepsos (Nexeywg) apparait dans la liste de rois appartenant a la
26¢ dynastie égyptienne fournie par Manéthon l'historien (III¢ s. av. J.-C., frr. 68—
69 Waddell). Plusieurs tentatives d’explications étymologiques ont été proposées
pour comprendre a quel nom égyptien le grec « Néchepso(s) » pouvait se référer :
certains se sont accordés pour comprendre Néchepso(s) comme reproduisant le
nom royal Néchao, auquel on aurait ajouté un titre ou une épitheted. Le nom de
Néchepso(s) n’avait encore jamais été identifié dans les sources égyptiennes, mais
ilarécemment été découvert dans deux papyrien égyptien démotique provenant
de la bibliotheque du temple de Tebtunis. Ces découvertes ont permis d’établir

4 Heilen 2015 : 40. Quack 2018 : 113-114 met en garde contre l'attribution automatique a Néchepsos
et Pétosiris de fragments provenant des « Egyptiens ».

5 En voici, dans I'ordre, les références : fr. 14 Riess = Procl. In Plat. Rem publ. II p. 59,3 Kroll ; fr. 14b
Riess = Heph. 2,1,2; fr. 6 Riess = Heph. 1,21,1 ; fr. +10 Heilen = Vett. Val. 8,6,14.

6 Voir l'article fondamental de Ryholt 2011, d’ou les informations sur Néchepsos et Pétosiris qui
suivent sont tirées. Heilen 2011 : 23-31 ; Heilen 2015 : 539-562 et Quack 2018 : 49-120 en reprennent
les conclusions tout en développant aussi certains points.

7 Ryholt 2011 : 65.

8 Ryholt 2011 : 63.
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Porthographe et1’étymologie correcte dunom, ainsi que d’identifier d’autres sources
ol le nom apparait vraisemblablement en partie®.

Ainsi, les sources égyptiennes connues mentionnant le nom de Néchepso(s)
s’élévent aujourd’hui a six papyriprovenant de quatre textes différents en égyptien
démotique (entreleIeretle ITIes. ap.].-C.) en plus d’'un menat en faience, instrument
de musique utilisé dans les cultes, dont la date est inconnue’. L’'un des textes
démotiques ot le nomroyal apparait estle P.Carlsberg 710, oul'on peutlire : « Pharaon
Néchepsos ». Grace a ces sources égyptiennes, il a pu étre établi que la graphie
Neyepwg (Néchepsos) transcrit parfaitement ’égyptien démotique ; ce nom signifie
selon toute vraisemblance « Néchao le Sage »'*. De plus, le roi Néchepsos mentionné
par Manéthon avant Néchao I, Psammétique I et Néchao II est trés certainement
un ajout de I’historien grec — ou des auteurs plus tardifs grace auxquels son texte
a été conservé. En effet, '’étude des sources démotiques a permis d’établir que
le regne de Psammeétique I fournit en réalité un terminus post quem pour le roi
Néchepsos, qui est a identifier avec Néchao II. C’est ainsi que le nom du roi Néchao
IL, dont I’épithéte « le Sage » est certainement postérieure a son regne, a été rendu
en égyptien démotique et en grec par « Néchepsos ».

Enfin, une source démotique mentionne une éclipse coincidant avecl’accession
aupouvoir de NéchaoIlen 610 av.].-C.'2. De plus, on a conservé une clepsydre datant
du régne de Néchao II (610-595 av. J.-C.) contenant les noms de mois, de décans,
et de divinités. Le dieu Amon et le roi Néchao II sont tous deux représentés sur
la clepsydre ; Amon s’adresse au roi. Ainsi, de son vivant déja, le roi Néchao II
semble avoir été mis en lien avec des phénomenes célestes. Ces éléments ne sont
peut-étre pas étrangers a la construction a posteriori d’une figure royale en lien
avec l’astrologie.

1.2 Pétosiris

Le nom de Pétosiris (« Celui qu’Osiris a donné ») est quant a lui particuliérement
fréquent, ce qui n’a pas facilité son identification’. On a proposé de voir, derriere
ce nom, le grand-prétre Pétosiris dont la tombe a été retrouvée a Hermopolis (fin

9  Ryholt 2011. Ces papyri ont été récemment publiés par Quack/Ryholt 2019.

10 La liste des sources est donnée par Ryholt 2011 : 62-63.

11 Ryholt 2011 : 64-66. Le P.Carlsberg 710 est édité par Ryholt 2012 : 131-141.

12 Sur lhistoricité de cette éclipse, voir Ryholt 2011 : 68-70.

13 Les fragments restants de la clepsydre sont décrits par Montet 1946, qui traduit la fin du discours
d’Amon a NéchaoIl: «... devant ton pére Ra. Tu les verras dans le ciel, comme R4, éternellement. »
(p. 37). La clepsydre est aussi mentionnée par Schott 1950 : 42 et Neugebauer/Parker 1969 : 42.

14 Heilen 2011 : 29 ; Quack 2018 : 112 avec n. 267.
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du IVe s. — début du III¢ s. av. J.-C.), ou encore un autre Pétosiris dont la tombe, a
Atfih, contient des représentations astrales (II¢s. av. J.-C.)%5.

Aujourd’hui, il est désormais possible d’identifier Pétosiris avec un personnage
bien connu de la littérature égyptienne, le sage Pétésis, ou Petese en égyptien’s. En
effet, grace a la découverte du nom de Néchepsos dans I'introduction a un manuel
astrologique que le sage Pétésis présente au roi, le lien entre Pétésis et Pétosiris a
pu étre établi. Pour expliquer le glissement de Pétésis a Pétosiris, il a été démontré
quen égyptien démotique, le nom de Pétésis est trés similaire a celui de Pétosiris ;
bien plus, on ne saurait distinguer 'un de l'autre si un déterminant divin était
ajouté a Pétésis. Ainsi, il semble que la tradition concernant un certain Pétosiris
en relation avec Néchepsos et ’astrologie résulte d’une erreur de lecture du nom
qui se référait a 'origine au sage Pétésis"".

Le terminus ante quem fourni par la premiére référence a ce personnage dans
les sources égyptiennes remonte au IVe s. av. ].-C.18. Un certain Pétésis (IletefoLg)
apparait de méme dansun fragment de papyrus grec (III¢s. ap.].-C.) ol sont conservés
les douze derniéres lignes d’un dialogue astrologique entre ce dernier et Platon.
Pétésis fait sans aucun doute partie des prophéetes mentionnés sur le papyrus, avec
qui le philosophe se serait entretenu en Egypte?. $’il a réellement instruit Platon
en astrologie, cela impliquerait de faire remonter sa période d’activité a la fin du
Ve ou au début du IVe s. av. ].-C. Toutefois, il n’existe pas de preuves tangibles qui
confirmeraient cette hypothése ; la rencontre entre ces deux personnages a tout
aussi bien pu étre une construction postérieure.

Dans la recherche moderne, Pétosiris est souvent qualifié de prétre, bien
qu’aucune source grecque ou latine ne mentionne explicitement une charge
sacerdotale en lien avec Pétosiris?. Il est vrai que dans son prologue aux Astrono-
mica, Manilius évoque les rois et les prétres a qui le savoir astrologique est échu
enpremier?2. Lamention desrois est vraisemblablement une allusion a Néchepsos,
qualifié comme tel dans les sources. Etant donné que celui-ci est souvent cité de
pair avec Pétosiris, ’évocation des prétres, qui suit directement celle des rois, a

15 Voir entre autres Spiegelberg 1922 ; Kroll 1935 : 2164-2165 ; Gundel/Gundel 1966 : 31 ; Bohleke 1996 :
18 n. 43 (tombe d’Hermopolis) ; Depuydt 1994 : 6 (tombe d’Atfih). Neugebauer/Parker 1969 : 216
rejettent I'une et I'autre de ces identifications.

16  Sur Pétésis dans la littérature égyptienne, voir Ryholt 1999.

17 Ryholt 2011 : 70.

18 Quack 2002 étudie les diverses sources démotiques ou un personnage du nom de Pétésis, sage ou
magicien, apparait. Il mentionne une source hiératique anormale du VIIIe-VII¢s. av.].-C. de nature
juridique et littéraire, ol apparait un Petese de Héliopolis (pp. 78-79), sans qu’on puisse toutefois
le relier au domaine de la magie.

19  PRylands 63, édité par Johnson/Martin/Hunt 1915 : 2-3.

20 Sur le sage Pétésis, sa période d’activité et ses liens prétendus avec Platon, voir Ryholt 2006 : 13-
16.

21 Heilen 2011 : 29 avec n. 44 ; Heilen 2015 : 553-554.

22 Manil. Astr. 1,41 ; 1,46-47.
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pu étre comprise comme une référence a Pétosiris, d’ou ’amalgame. En outre, la
représentation de Pétosiris en tant que prétre a sans doute été renforcée par la
volonté des chercheurs d’identifier 'auteur du manuel astrologique avec le grand-
prétre Pétosiris dont la tombe a été retrouvée a Hermopolis.

De surcroit, I’art de la divination en général est fréquemment associé a la
charge sacerdotale. En ce qui concerne I'Egypte et la science astrale, Diodore de
Sicile attestela pratique de ’'astronomie et de ’astrologie par les prétres égyptiens;
des documents en langue égyptienne viennent confirmer ses dires?. En réalité, la
représentation de Pétosiris comme un prétre pourrait bien tirer son origine des
sources démotiques.

En effet, parmi celles qui ont préservé le nom de Néchepsos, celui-ci est parfois
associé a un autre personnage, non sans lien avec un temple, avec la divinité ou
avec la charge de prétre. Dans I'introduction au manuel astrologique, le prophéte
Pétésis présente au roi Néchepsos un texte composé par Imhotep, fils de Ptah, qu’il
est le seul a pouvoir déchiffrer. Pétésis aurait découvert cet écrit dans le temple
d’Héliopolis. Le qualificatif de prophéte est a comprendre dans le sens égyptien
du terme, et non biblique : Pétésis a le statut d’un prétre de haut rang. Un autre
document met en scéne un prétre présentant des textes mortuaires au pharaon
Néchepsos?4. Enfin, le sacerdoce de Pétosiris peut aussi étre déduit du fragment de
papyrus grec ou Platon s’entretient avec Pétésis, certainement 'un des prophetes
mentionnés. Ainsi, ces sources suggerent pour Pétosiris, ou tout du moins pour un
personnage apparaissant avec Néchepsos, une fonction sacerdotale. En dernier
lieu, dans d’autres sources démotiques relatant les aventures de Pétésis, bien que
sans lien spécifique avec astrologie ni avec Néchepsos, celui-ci est explicitement
qualifié de prétre et magicien a Héliopolis?.

En résumé, on constate que Néchepsos et Pétosiris représentent un theme
littéraire aussibien en Egypte qu’en Gréce. L’appellation « Néchepsos et Pétosiris »
estconstruite a partir du pharaon Néchao IL, un personnage historique, et Pétésis, un
prétre,sage etmagicien dont’existence ne peut étre prouvée, mais reste somme toute
possible?. Toutefois, ’auteur oules auteurs quise cachent derriéere ce pseudonyme
devaient étre actifs a la période hellénistique ; au cours des siecles, divers textes
ont été ajoutés au corpus de Néchepsos et Pétosiris, afin de garantir 'autorité du
contenu. Voici la facon dont se compose le corpus d’écrits qui leur sont attribués.

23 Diod.Sic.1,28,1;1,81,6. Pour les sources égyptiennes attestant la pratique de I'astrologie par certains
prétres, voir notamment Moyer 2011 : 235 ; Quack 2018 : 74-75 avec n. 34.

24 Voir Ryholt 2006 : 13 ainsi que les sources égyptiennes n°1 et n°4 présentées par Ryholt 2011 : 62—
63.

25  Quack2002.

26 Ryholt 2006 : 15.
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1.3 Euvre

Les écrits en grec attribués a Néchepsos et Pétosiris ne sont conservés que sous la
forme de fragments dont le contenu est transmis, repris ou traduit, de maniére plus
oumoinsfidele, par des auteurs postérieurs. Il n’existe a ce jour qu'un seul fragment
provenant de la tradition directe, daté autour du II¢ — début du III¢ s. ap. J.-C. Ce
papyrus contient un extrait du15¢livre de Néchepsos et releve dela magie astrale?”.

Lestextes de Néchepsos et Pétosiris abordent différentes branches deladiscipline
astrologique, et peuvent étre répartis en plusieurs catégories?. Un premier groupe
de textes concerne des prédictions astrales de portée générale. Les phénomeénes
considérésincluent en premier lieu les éclipses et le lever héliaque de Sirius ; quant
a lattribution a Néchepsos et Pétosiris de fragments concernant les cometes, elle
est mise en doute®. Ce type de prédictions générales atteste vraisemblablement un
développement égyptien d’époque achéménide et ptolémaique, construita partir de
la tradition de divination astrale mésopotamienne. On retrouve en effet la plupart
de ces éléments dansla série de prédictions astrales babyloniennes Entima Anu Enlil
ainsi que dans des papyri en égyptien démotique®. D’aucuns doutent toutefois de
Porigine mésopotamienne de ce matériel, étant donné la présence de prédictions
fondées sur Sirius, un élément typiquement égyptien et non attesté dansles présages
astraux destablettes en cunéiforme3. Néanmoins, la présence d’éléments égyptiens
ne devrait pas exclure une potentielle influence babylonienne a l'origine.

Les prédictions concernent 'Egypte et plus largement le continent eurasien ;
pour ce quiest dela date,la composition originale de ces fragments est généralement
située dans la deuxiéme moitié du II¢ s. av. J.-C. au vu des événements historiques
quiysont évoqués. De plus, on suppose que auteur a utilisé le traité astronomique
d’Hypsiclés, actifautour de 170 av. J.-C., comme le suggere déja Vettius Valens32. Ces
fragments sont en premier lieu conservés par des auteurs de PAntiquité tardive
comme Héphestion (début du Ves. ap. J.-C.), Proclos (Ves. ap. J.-C.) ou encore Jean le
Lydien (VIes. ap. J.-C.).

Un deuxieme ensemble regroupe les éléments astrologiques généraux :
méthodologie, planetes, signes du zodiaque, aspects. Ces données pourront étre

27  PBingen 13, édité par Fournet 2000.

28  Pingree 1974 propose une division en quatre catégories ; Heilen 2011 : 25, qui connait davantage
de témoignages et fragments, en énumere dix, reprises dans Heilen 2015 : 48-50. La division en
cing catégories proposée ici condense les deux systemes : elle reprend les détails contenus chez
Pingree 1974 tout en tenant compte de Heilen 2011 : 25.

29  Voir frr. 9; 10 ; 11 Riess et son commentaire ; Pingree 1974 : 548 ; Quack 2018 : 113.

30 Pingree 1974 : 547 ; Barton 1994a : 26-27.

31 Quack 2018 : 118.

32 Vett.Val.3,13,5-6 = fr. 5 Riess. Sur Hypsiclés, Néchepsos et Pétosiris, voir Kroll 1901 : 576-577 ; Fraser
1972 : 435-436 avec n. 487 ; pour la datation en général, voir Fraser 1972 : 437 avec notes ; Barton
1994a : 27 ; Heilen 2011 : 24.
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utilisées pour lastrologie généthliaque (horoscope d’individus et horoscope
du monde, ou thema mundi) et pour 'astrologie catarchique. Ces textes sont
majoritairement conservés par Vettius Valens ; certains sont aussi repris en latin
par Firmicus Maternus. Valens connait en outre un écrit spécifique de Pétosiris,
intitulé ‘Opot, ou Définitions®. Valens mentionne également un 13¢livre du « roi» ;
il fait suivre cette mention d’un extrait de ce livre qu’il paraphrase en prose, mais
Poriginal était vraisemblablement en trimetres iambiques3s. Ailleurs en effet,
Valens cite un peu plus de trois vers iambiques qu’il attribue a Néchepsos?*. Ce
sont les seuls vers des écrits de Néchepsos et Pétosiris conservés dans leur forme
d’origine. D’autres passages de Valens, qu’il attribue a Néchepsos, a Pétosiris, ou
a chacun des deux, ont été identifiés comme une paraphrase d’un original en
trimetres iambiques (voir infra).

Valens souligne que « le roi » a indiqué le moment d’ascension des signes du
zodiaque uniquement pour la latitude d’Alexandrie ; il est donc possible que le
manuel ait été composé a cet endroit?”. Toutefois, étant donné qu’on postule pour ce
sujet-la en particulier un emprunt a Hypsicles, les données relatives a Alexandrie
sont peut-étre le fait de ce dernier, et ne constituent pas une preuve certaine du
lieu de composition du traité astrologique. Le cas de Manilius offre un parallele :
dansle calcul de ’Ascendant, le poete affirme donner des valeurs selon la latitude
d’Alexandrie, alors qu’elles correspondent en réalité a celle de Rhodes?®. Les lieux
géographiques avec lesquels concordent les calculs astrologiques donnés par un
poeéte ne sont pas nécessairement ceux ou a pris place la composition des vers.
Ces calculs peuvent provenir d’autres sources, et il reste tout a fait plausible que
le poéte latin ait composé ses Astronomica dans la Rome du I’ s. ap. J.-C. Placer la
composition du poéme de Néchepsos et Pétosiris a Alexandrie reste somme toute
probable, étant donné la tradition de poésie didactique iambique qui passe pour
avoir été initiée en ce lieu par Apollodore (env. 180-110 av. J.-C.)*.

Une troisieme catégorie fait état de textes de Néchepsos et Pétosiris relevant de
liatromathématique,labranche médicale de ’astrologie. Dans ces écrits,'influence
astrale sur les plantes et les pierres est utilisée a des fins médicinales ; Galien
évoque un quatorzieme livre de Néchepsos*.

Un quatrieme groupe concerne les textes de nature numérologique, parmi
lesquels une lettre de Pétosiris adressée au roi Néchepsos, dont on a conservé

33  Surlastrologie généthliaque et catarchique, voir IL.8.1.

34 0 IletdolpLs ... €v 101G OpoLg, Vett. Val. 2,3,3 ; 9,2,7.

35  Vett. Val. 3,11,24 = fr. 19 Riess.

36 Vett. Val. 6,1,9 = fr. 1 Riess.

37  Vett. Val. 3,13,6 ; Kroll 1901 : 576-577.

38  Manil. Astr. 3,271-274 avec le commentaire de Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 II: ad 3,206-274.
39 Cf. II1.1.

40  Gal. De simpl. med. temp. ac fac. 9,19 vol. 12 p. 207 Kiihn = fr. 29 Riess.
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plusieurs versions#. Ces textes sont passablement éloignés du contenu proprement
astrologique du deuxiéme groupe. De plus,la mention de gladiateurs semble indiquer
que ces écrits ont été ajoutés au corpus astrologique de Néchepsos et Pétosiris a
une époque plus tardive, probablement romaine®.

Lareprésentation de Néchepsos en tant que destinataire des écrits de Pétosiris
semble avoir été bien attestée. A titre d’exemple, voir Vett. Val. 9,11,2 (= test. +2 Heilen)
KaBdmep 6 IMeTooLPLg TH BAGIAET TEPl MTOAAGDV HLOTIKDG EkTiBeTaL ; le fragment
démotique ol le sage Pétésis présente un manuel astrologique au roi (P.CtYBR 422), ou
encore CCAG 7p.161, ouil est question d’un traité surles planetes adressé a Néchepsos.
Ces fictions littéraires d’un sage instruisant un roi sont caractéristiques de la
littérature hermétique et se trouvent déja dansla tradition égyptienne ancienne®.
Enfin, on peut regrouper dans un cinquieme ensemble les écrits touchant a la
magie, la théologie, la théurgie et les mysteres*:.

En résumé, nous possédons des écrits a caractere astrologique dont 'origine
remonte vraisemblablement a la deuxieme moitié du II¢ s. av. J.-C. Toutefois, la
célébrité dontjouissaientles écrits attribués a Néchepsos et Pétosiris a donnélieua
la composition plus tardive de textes qui ont circulé sous leurs noms. Ainsi, parmi
les fragments attribués a Néchepsos et Pétosiris figurent certainement des textes
plus tardifs qu’il est difficile de distinguer des écrits originaux*. Le seul fragment
de Néchepsos conservé par la tradition directe, attestant un quinziéme livre, fait
certainement partie de ces ajouts postérieurs?.

Iln’existe qu'unseul extrait de Néchepsos et Pétosiris conservé dans sa forme
métrique, le trimetre iambique (fr. 1 Riess = Vett. Val. 6,1,9). Parmi le reste des
fragments en prose qui leur sont attribués, certains ont pu étre identifiés comme
étant une adaptation d’un original en trimétres. A ce jour, on connait huit extraits
explicitement attribués a Néchepsos et Pétosiris, fr. 1 inclu, qui présentent une
origine métrique. Tous sont transmis par Vettius Valens. A ceux-ci peuvent s’ajouter
le fr. +10 Heilen (= Vett. Val. 8,6,14), dont ’attribution a Néchepsos ou Pétosiris n’est
pas explicite (il est question des maAatoi), ainsi que quelques autres extraits ou
pourraient figurer des traces de trimetres. Enfin, le fragment lyrique attribué a

41  Frr. 37-42 Riess ; différentes versions de ce groupe de fragments se trouvent dans le CCAG : voir
Moyer 2011 : 246 n. 156.

42 Kroll 1935: 2163. Voir par exemple la mention des povoudyot fr. 39 Riess, repris dans la traduction
latine de ce fragment (depugnaturi ; gladiator fr. 37 Riess). La mention de gladiateurs n’exclut
cependant pas forcément la période hellénistique : voir Moyer 2011 : 246-247 n. 157.

43 Sur le P.CtYBR 422, cf. Ryholt 2011 ; Quack/Ryholt 2019. Sur ces fictions littéraires et ’hermétisme,
voir Festugiere 21950 I : 324-327 (pour Néchepsos et Pétosiris), ainsi que Moyer 2011 : 246-247.

44  PBingen 13 (éd. Fournet 2000) = fr. +19 Heilen ; Procl. In Plat. Rem publ. II pp. 344,26-345,4 Kroll =
fr. 33 Riess ; Souda, s.v. Iletdotpig, 1 1399 Adler = fr. 34 Riess.

45 Voir Schwartz 1980 ; Heilen 2011 : 31 ; Heilen 2015 : 557.

46  Fournet 2000 : 71. Heilen 2011 : 24 ; 2015 : 557-558 suggere que Pétosiris aurait été associé avec un
texte structuré en 12 livres, et Néchepsos avec un écrit comptant 3 livres, d’ou le chiffre 15.
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Néchepsos par Aétius (fr. 31,4-5 Riess) ne fait vraisemblablement pas partie du
poéme original de Néchepsos et Pétosiris.

Il semble maintenant établi que les écrits qui leur sont attribués étaient en
réalité composés en prosimetron, un mélange de prose et de vers. La possibilité que
tous les textes aient été poétiques semble écartée sil’on se fie aux deux passages de
Vettius Valens ou celui-ciaffirme avoir reprisles mots exacts duroi, quise révelent
étre bien de la prose*s. Dans le monde romain, il existe un exemple paralléle a
cette forme, et contemporain des plus anciens éléments du corpus de Néchepsos
et Pétosiris. Le poete tragique Accius (170 — env. 85 av. ].-C.) compose un ouvrage
didactique sur la littérature poétique gréco-latine, les Didascalica, ou la prose est
vraisemblablement mélée aux vers®.

Onpeutnéanmoins considérer une possibilité supplémentaire pour expliquer
la dichotomie entre passages en vers ou en prose cités par Valens. A coté des vers
astrologiques en trimeétres iambiques, celui-ci possédait peut-étre déja d’autres
textes pseudépigraphiques en prose au nom de Néchepsos. Le fragmentiambique et
les autres citations d’origine métrique proviendraient donc d’une source distincte
des passages en prose que Valens rapporte, selon ses dires, fidelement.

Néchepsos et Pétosiris ont recu leurs connaissances par révélation divine :
dans le test. 6 Riess, Hermeés et Asclépios sont désignés comme les instructeurs de
Pétosiris et duroi Nécheus (6 Baoidelg Neyevg), c’est-a-dire Néchepsos. L’identité
d’Asclépios est précisée : il s’agit d’Imouthes, fils d’Héphaistos, équivalent grec de
légyptien Imhotep, fils de Ptah. Il est désormais possible d’établir un lien entre
ce testimonium grec et le papyrus démotique récemment découvert, ou Pétosiris
présente auroi Néchepsos le manuel astrologique composé par Imhotep, fils de Ptah5!.

Quant a Hermes, associé avec Thébes par d’autres sources, il désigne selon
toute vraisemblance Amenhotep fils d’Hapu, personnage célebre a Thebes, qui
recut le statut divin. En effet, Imhotep et Amenhotep apparaissent fréquemment
associés dans les textes égyptiens. Le test. 6 Riess, évoquant Hermes et Asclépios,
en est certainement un témoignage supplémentaire.

Chez Firmicus, Néchepsos et Pétosiris viennent a la suite d’Esculape (c’est-a-
dire Asclépios) et d’Anubis, qui ont recu leur connaissance de Mercure. Au début

47  Sur les fragments métriques de Néchepsos et Pétosiris, voir Heilen 2011 : 34-82, qui propose en
outre une analyse détaillée de cinq d’entre eux, dont le fr. 1 Riess.

48 Vett. Val. 7,6,21 ; 7,6,208 : autaig Aé€eai(v), voir Heilen 2011 : 81.

49 1l s’agirait soit de sénaires iambiques, de septénaires trochaiques ou de vers sotadéens, voir
Kruschwitz/Schumacher 2005 : 60. Sur Accius et son ceuvre, voir Degl’'Innocenti Pierini 1980 ;
Kruschwitz/Schumacher 2005 : 53-66.

50 Test. 6 Riess (= P.Salt), cf. Neugebauer/Van Hoesen 1959 : 42 (n°137c) = P.Louvre 2342 bis.

51 Ryholt 2011 : 71.

52 Ryholt 2011: 71; les conclusions de Ryholt sont reprises par Heilen 2011 : 30.
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du quatrieme livre, ils sont présentés comme successeurs d’Esculape, qui tient son
savoir de Mercure et d’Anubis®.

A coté de ces instructeurs divins, on a souvent relevé que la teneur des
fragments de Néchepsos et Pétosiris se rapproche du matériel contenu dans le
Corpus Hermeticum3*. C’est en effet a partir de la période hellénistique que s’est
constitué un corpus de textes attribué au dieu Hermes. Ces écrits a caractere
philosophique et scientifique attestent la fusion du savoir égyptien et grec®.
Parmieux se trouvent des textes astrologiques, dont certains traitent d’astrologie
médicale et botanique ; ces deux branches de I’astrologie apparaissent dans les
fragments attribués a Néchepsos et Pétosiris.

On soupc¢onne en outre de la part de Néchepsos et Pétosiris 'utilisation
d’un texte hermétique astrologique spécifique, conservé en grec de maniere
fragmentaire, et connu sous le nom de Salmeschiniaka. On a tout d’abord pensé a
une origine babylonienne de ce manuel, mais on penche aujourd’hui davantage
pour une provenance égyptienne. Ce texte, qui traite entre autres des décans,
semble précéder les écrits de Néchepsos et Pétosiris : Héphestion affirme que
Néchepsos y a puisé®. Enfin, I'image de 'homme en tant que microcosme du
macrocosme de 'univers est elle aussi présente dans la littérature hermétique :
reprise par Manilius, elle est rapprochée de Néchepsos et Pétosiris par Firmicus,
et figure parmi les fondements de I'iatromathématique?’.

II a été noté également que le(s) auteur(s) se cachant derriére le nom de
Néchepsos et Pétosiris ont probablement fait usage du traité astronomique
d’Hypsiclés. La présence de passages en trimétres iambiques implique en outre
une bonne mafitrise de la langue ainsi que des sources scientifiques et poétiques
grecques. Celan’implique pas que auteur était nécessairement d’origine grecque:
aulll¢s. av. J.-C., de nombreux Egyptiens apprenaient le grec, en premier lieu avec
Homére. La distinction entre Grecs d’origine et Egyptiens hellénisés deviendra de
plus en plus difficile a saisir avec le temps?®. Toutefois, il ne serait pas improbable

53 Firm. Math. 3,1,1 mundi itaque genituram hanc esse uoluerunt [sc. Petosiris et Nechepsol, secuti
Aesculapium et Hanubium, quibus potentissimum Mercurii numen istius scientiae secreta commi-
sit ; Math. 4, prol. 5 omnia enim quae Aesculapio Mercurius et Hanubius tradiderunt, quae Petosi-
ris explicauit et Nechepso, ... .

54 Kroll 1935 : 2165 ; Festugiére 1950-1954 I : 103 ; Fowden 1986 : 2. Le Corpus Hermeticum est édité
entre autres par Nock/Festugiére 1945-1954.

55  Surle corpus hermétique et 'hermétisme en général, voir Festugiére 1950-1954 ; Fowden 1986.

56 Heph. 2,18,72-76, en reprenant Antigonos de Nicée. Sur les Salmeschiniaka, voir entre autres Boll
1903 : 376-378 ; Bohleke 1996 : 17-18 ; Thissen 1995 ; Quack 2018 : 99-100.

57  Firm. Math. 3, prol. 2-4. Sur I’hermétisme chez Manilius, cf. I1.3.1. Voir Festugiére 21950 I : en
particulier 126-127. Salemme 1983 : 36 reléve que la conception de ’homme comme microcosme
est déja présente chez Démocrite D 225 LM = 68 B 34 DK. Elle est aussi évoquée en relation avec
les théories pythagoriciennes : Bouché-Leclercq 1899 : 77 n. 1.

58  Koenen 2002 : 170-172, cité par Heilen 2011 : 24 avec n. 10. Le cas d’Anoubion offrira un parallele :
voir le chapitre qui lui est consacré, IL5.
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que 'auteur du manuel de Néchepsos et Pétosiris, d’origine grecque, ait privilégié
un nom a consonance égyptienne, afin de conférer davantage d’autorité a ses
écrits®. Il faudrait alors supposer de la part de ’auteur une bonne connaissance
de la langue égyptienne, étant donné le contenu des fragments conservés.
Ensomme,les contacts gréco-égyptiens ont certainement favorisé I'engouement
pourladiscipline astrologique et sa diffusion dansle monde hellénisé. L’entreprise
de lauteur est un exemple significatif d’'un procédé décelé chez d’autres poetes
de la période hellénistique comme Callimaque, Théocrite ou encore Apollonios:
lintégration d’éléments de la culture égyptienne dans un poéme en grec®®.

1.4 Fragment métrique de Néchepsos

Pour des raisons de cohérence avec les autres textes astrologiques, versifiés,
qui sont discutés dans cette étude, il sera ici uniquement question du fragment
préservé dans sa forme métrique originale, le fr. 1 Riess.

Lesversdufr.1sont cités par Vettius Valens dans son prologue au sixiéme livre
des Anthologies. Dans ce qui précede directement la citation, Valens regrette de ne
pas avoir vécu plus tot, a une époque ol ’'observation du ciel n’était pas tombée en
disgrace. Il admire les rois et les souverains d’autrefois qui se sont adonnés a cet
art:apresavoirlaissé derriere euxlesaffairesterrestres,ils ont accédé aux spheres
célestes et ala connaissance des &mes immortelles ainsi que des doctrines divines
et sacrées, comme l’atteste Néchepsos (Vett. Val. 6,1,9 = Néchepsos, fr. 1 Riess) :

elgToooUTOV yap EmBupiag kal apetiigéonevoay WG Ta EMLYRGKATAAUTOVTAG 0VPAVOPATELY,

abavdrolg Puyaic kat Betaig kai iepals yvwpalg cuventotioovtag, Kabws kai 6 Nexehw

EuapTopnoe Aéywv-

£80&e 81 poL mévvuyov Tpog aépa
Kat poi 1§ €€ixnoev ovpavod Bon,
Tfj odpxag [pev] dpeéreito mEMAOG KUAVEDG
KVEQQG TTpoTEiVWY,
Kat ta EERG.
En effet, ils [sc. les rois et les souverains] ont fait montre de tant de passion et de vertu
que, apres avoir laissé derriere eux les affaires terrestres, ils ont parcouru le ciel, ayant

connaissance des amesimmortelles et des pensées divines et sacrées, comme Néchepsos
aussi en a témoigné en disant :

59  On verra par la suite des cas similaires pour d’autres poétes astrologues : c’est également une
possibilité pour expliquer le nom d’Anoubion ; voir aussiles chapitres sur ps.-Manéthon et Ammon.
60  Sur les éléments égyptiens dans la poésie alexandrine, voir Stephens 2003.



68 II Les poémes astrologiques

« Jai alors décidé (en priére, de lever mes yeux) vers le firmament, tout au long de la
nuit, et j’ai entendu, venu du ciel, un cri : un manteau d’un bleu sombre en enveloppa
le corps en étendant son obscurité »,

etc.

Ces vers ont été analysés et commentés en détail par Heilen, a qui on se réferera
pour les questions de texte, de traduction et de commentaire'. Il importe d’ores
et déja de souligner que dans cet extrait, le poéte accomplit vraisemblablement
un voyage céleste. Cette image, qui est a rapprocher de la métaphore du poéme en
tant que chemin, est fréquente en poésie didactique, et intervient également dans
d’autres poemes astrologiques. En conséquence, on reviendra sur cet aspect dans
un autre chapitre, afin d’avoir eu au préalable une vue d’ensemble de I'utilisation
de ce motif, et de pouvoir en identifier plus précisément la pertinence pour la
poésie astrologique®.

En conclusion, les écrits attribués a Néchepsos et Pétosiris, constitués d’'un
corpus en prose et en vers de différentes époques, ont assuré le fondement d’'une
tradition littéraire astrologique. Les auteurs astrologiques postérieurs ont fait
le choix de composer en prose ou en vers, en se réclamant généralement de ces
figures semi-légendaires, garantes d’un savoir ancestral®s. Ces écrits de Néchepsos
et Pétosiris, dont les parties les plus anciennes remontent a la deuxieme moitié du
IIes.av.].-C.,nous aident a comprendre les concordances, mais aussiles divergences
entre les textes astrologiques prosaiques ou versifiés des époques successives.
Dans les pages a venir, on verra en effet que les écrits de Dorothéos, d’Anoubion,
de ps.-Manéthon, de Firmicus, auxquels s’ajoute peut-étre le poeme de Manilius,
n’attestent pas une succession linéaire. Ils semblent en réalité remonter a un original
commun, sans doute a ce manuel d’époque hellénistiques.

2 Orphica

Cestavec Orphée, figure du poéte par excellence, que s’ouvre le panorama des poétes
astrologues qui ont succédé a Néchepsos et Pétosiris. Orphée est un personnage
mythologique auquel on a attribué de nombreuses compositions. La plus ancienne
attestation d’écrits orphiques remonte a Euripide. Le corpus des textes réunis
sous le nom d’Orphée se constituera au cours des siécles : au XII® s. ap. J.-C., Jean

61  Heilen 2011 : 37-52. Il propose en particulier de lire a«i6>épa au lieu de &épa (v. 1), et de conserver
la conjecture de Kroll, kuavdypoug (Mss. kuavoypa) au lieu de la correction de Pingree (kudveog,
v. 3).

62  Cf.IV3.

63  Les auteurs ayant puisé chez Néchepsos et Pétosiris sont énumérés par Kroll 1935 : 2166-2167.

64  Une discussion plus détaillée sera proposée dans la section consacrée a Anoubion, IL5.1.
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Tzétzes cite encore des extraits du poeme astrologique de Maximos, mais en les
attribuant a Orphéess.

Parmilamultitude de fragments poétiquesrecueillis sous son nom, certains sont
regroupés sous l'intitulé carmina astrologica®®. ’'un d’entre eux traite des séismes,
et se rapproche tout particuliérement du type de prédictions météorologiques
trouvées dans les présages babyloniens anciens (fr. 778 Bernabé). Deux fragments
sont réellement astrologiques : les frr. 747 et 779 Bernahé®”.

Le premier fragment, d’époque incertaine, est cité par Tzétzes®s. Celui-ci
Pattribue a la Awdexkaetnpig (Dodecaeteris) d’Orphée : cet intitulé renvoie a un
systéme de division temporelle en cycles de douze années. Chaque année est présidée
par un signe du zodiaque qui déterminera les conditions météorologiques ou
encore le succes des récoltes®. Ce systeme calendaire n’entre pas dans le cadre de
la discipline astrologique tel qu’on I’a défini dansles pages précédentes. Toutefois,
il n’est pas inutile de prendre en compte le fr. 747, dont la teneur differe des autres
témoignages et fragments provenant de la Aw8exaetnpic (Orph. fr. 747 Bernabé =
267 Kern)™ :

£oTaL 8 ad TIg avip { Koipavog g Topavvog
1| Bacievg, 0¢ TijHoG £ oLpavVOV (EeTal atmiv.

Et ’homme sera soit un souverain, un tyran ou un roi, lorsque cet (astre) atteindra le
faite céleste.

65  VoirI’édition des témoignages et fragments orphiques par Bernabé 1996-2007 I1/2, précédemment
édités par Kern 1972. Sur Orphée et la littérature orphique, voir Ziegler 1942 ; West 1983, en
particulier pp.1-38 ; Brisson 1990 ; Calame 2000, ainsi que Bernabé 2018. Voir Calame 2000 : 59, qui
cite Eur. Hipp. 952-954 = test. 627 Bernabé. Les vers que Tzétzes attribue a Orphée correspondent
aux vers suivants : Max. fr. 1,1 = Orph. fr. 771b Bernabé ; fr. 2 = Orph. fr. 771c ; 141 = Orph. fr. 771a;;
268 = Orph. fr. 772 ; 422424 = Orph. fr. 777 ; 456-465 = Orph. fr. 773 ; 466 = Orph. fr. 774 ; 488-
496 = Orph. fr. 775 ; voir aussi Zito 2016 : LXXXVIIL

66  Frr. 718-782 Bernabé ; voir notamment Luc. De astrol. 10 pour la présentation d’Orphée en tant
que pére de l'astrologie.

67  On postule également I'existence d'un poeme orphique - aujourd’hui perdu - sur le systéme
astrologique des initiatives (ITepi katapy®v), voir test. 780 Bernabé.

68  Tzetz. Lycophr. Alex. 523 (éd. Scheer 1958 II : 189). Contrairement a I'indication des manuscrits,
lauteur du commentaire a ’Alexandra de Lycophron est vraisemblablement Jean, et non pas Isaac
Tzétzeés, voir Hurst/Kolde 2008 : LI-LII Fraser chez Hornblower 2015 : 105-106 rappelle néanmoins
la possibilité d’une collaboration entre les deux fréres.

69  Sur la AwSexaetnpic orphique, voir Heeg 1907 : 11-30 ; Ziegler 1942 : 1400-1402 ; Brisson 1990 :
2919.

70  Frr.726-752Bernabé. De maniere générale, il convient d’user de précaution en ce qui concerne les
indications fournies par Tzétzés. A titre d’exemple, celui-ci cite un extrait de neuf vers provenant
prétendument d'un poéme d’Orphée sur I'agriculture (fr. 775 Bernabé). Ailleurs toutefois, I'un
de ces vers (fr. 775,3) est attribué a la Aw8ekaetnpig orphique. En réalité, 'extrait entier est tiré
du poéme astrologique de Maximos (Max. 488-496). Voir Bernabé 1996-2007 II/2 : 290 ainsi que
Papparat critique au fr. 775 Bernabé.
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Cesdeux hexametres sont dignes d’attention carils sont un témoin supplémentaire de
lenjeumajeur deladivination astrale en politique, un élément que 'on rencontrera
anouveau par la suite.

Quantaufr.779,il contient une vingtaine de versincomplets surlesinterventions
planétaires (Tlepi éuBacewv), dont on a conservé une paraphrase. Cette partie dela
doctrine astrologique porte sur 'entrée des planetes dans les territoires d’autres
planetes, mais aussi dans les points cardinaux ou dans des emplacements a partir
desquels des configurations polygonales seront créées’. Les effets propres des
astres se verront ainsi altérés par 'influence d’un autre corps céleste. On possede
acesujet quatre vers de Dorothéos ainsi qu’une paraphrase; c’est aussi un élément
abordé par Anoubion”.

Voici la teneur des vers ou fragments de vers orphiques en question. Ils sont
cités au cours de la paraphrase du Ilepi éupdoewv d’Orphée dans le CCAG, qui suit
celle de Dorothéos et précéde celle d’Anoubion sur le méme sujet™. La traduction
ci-dessous est complétée grace au contenu de la paraphrase (Orph. fr. 779 Bernabé
=286 + 287 Kern) :

aAAGTpLOV SLémeLy Blov
Avtpot

Kal KEPSN TTAPEYEL, PriHag TE KEVAC Kal BpUALOUG
TANV OALyov mpdtepov BAdag
eig 8¢ Kpdvou ITupoelg Tomov aiolog Eaty apeifwv.
évBa yap uavpwae Kpdvouv Bupaiyéa mévta.
Kal Kakog eig dyabov tpémnetal mdoag yap aviag
Kal vovooug Katénavaev- dyel 8 6ABov te §opotat
viknv T ed@pociivny te PEPeL kab kKDS0G AVEEEL.
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71 Cf. IIL.4.1.

72 Heeg 1907 : 60. Voir a ce sujet Ptol. Tetr. 4,10,21-26.

73 Les interventions chez Dorothéos : Doroth. 4,1,8-11, p. 383 Pingree (en vers) ; 4,1,186-235, p. 379-
383 Pingree (paraphrase en prose = CCAG 2 p. 195,15-198,23). Chez Anoubion : Anoub. fr. 10a—f;
fr. 11,7-11 ; test. 10 (= CCAG 2 p. 202,25-203,36) ; test. 11a81 (Schubert 2015). Sur les interventions
chez Anoubion, voir Schubert 2015 : XCIX-CI.

74  CCAG 2 p.198,24-202,23. Dans le CCAG 5,3 p. 43,155v-156v sont transmis les cinq vers réunis sous
la lettre « d » de méme qu’une paraphrase de ces vers. Le passage est reproduit par Heeg 1907 :
58-61.
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Zijva Tptywvitwv @atvwv pdAa y’ €66A0g LTTdpyEL
TTupodevTL Tpiywvog ewv datvwv Péy’ dpLotog

(Lorsque Jupiter intervient chez Saturne, il donne) d’administrer la possession d’autrui
(Jupiter intervenant dans son propre territoire) reldche moyennant rancon et dispense
des gains, des renommées vides de sens et des rumeurs

Enplus de cela, aprés avoir causé auparavant un tort peu considérable, (lorsque Jupiter
intervient chez la Lune ...)

Lorsque 'Enflammé [Mars] passe dans le territoire de Cronos [Saturne], il est de bon
augure. La en effet, il affaiblit tous les effets facheux de Cronos [Saturne]. Etlui qui est
mauvais, il devient bon : en effet, il fait cesser toutes les douleurs et les maladies : et il
apporte prospérité aux demeures, il porte la victoire festive, et il fera arriver la gloire.
(Mars) garantit succes et gloire

(Mars dans tous les points cardinaux est mauvais), apportant inconstance et discordes
(Lorsque le Soleil intervient chez Saturne) il apporte le souvenir des anciens

(Le Soleil intervenant chez Jupiter) garantit une grande gloire

(Le Soleil intervenant chez Arés) réveille les discordes parmi la parenté

(Le Soleil intervenant au Milieu du Ciel) garantit succes et gloire

(Vénus chez Saturne) a changé 1’époux (de la native) et I’a unie avec un homme de
condition inférieure.

(Vénus intervenant chez la Lune) est signe de gaieté et réjouit grandement dans les succes
(Mercure intervenant chez Vénus garantit) de la part des épouses et des époux la
bienveillance dans la maison

(La Lune intervenant chez le Soleil) garantit paresse du cceur et fainéantise tout a la fois
Le Brillant [Saturne] en aspect trigone avec Zeus [Jupiter] est certes bien meilleur
Le Brillant [Saturne] en aspect trigone avec 'Enflammé [Mars] est tout a fait excellent

Par rapport a la teneur de la paraphrase, les estimations de la longueur originale
dupoeme orphique vont de 100 a 250 vers. Leur composition est située ala fin dela
période hellénistique ouaulI*s. ap.].-C.%. En tout état de cause, Firmicus, au milieu
du IVes. ap. J.-C., mentionne Orphée comme l'une de ses sources, méme si rien ne
permet d’affirmer que le prosateur latin ait eu acces a ces vers en particulier”.
Ces hexametres ne présentent pas de paralleles frappants avec les fragments
de Dorothéos et d’Anoubion correspondants. Les influences indiquées parles trois
paraphrases ne se recoupent que tres partiellement. Ce fragment atteste toutefois
Pexistence d’un poéme astrologique circulant sous le nom d’Orphée dont une
partie dumoins, si ce n’est le tout, concernait les interventions planétaires. Malgré
la brieveté du fragment et la discontinuité des vers, on peut souligner la qualité
systématique du contenu, corroborée par la paraphrase. Ce type d’agencement
est comparable a ce que I'on trouve dans certains livres du corpus manéthonien”.

75 Heeg 1907 : 60-61 ; Ziegler 1942 : 1405.

76  Kroll 1898 : 132 émet la possibilité que Firmicus fasse allusion a ce poeme lorsqu’il évoque Orphée
comme auteur astrologique (Math. 4, prol. 5).

77  Voir le chapitre consacré a ps.-Manéthon, II.6.
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L’attribution de vers astrologiques a Orphée est particulierement pertinente,
étant donné que ce personnage mythique incarne les différents aspects qui sous-
tendent cette production littéraire : poésie, prédictions, et connaissance de réalités
supérieures touchant au cosmos. De fait, Orphée est tout d’abord le plus excellent
des poetes et des musiciens. En outre, sa propre production littéraire illustre
particuliérement bien les liens étroits entre poésie et art oraculaire. Parmila vaste
étendue de poemes qu’on lui attribue figurent précisément des oracles’. Ce point
sera considéré plus en détail dans un prochain chapitre ; les vers astrologiques
d’Orphée prendront une signification encore plus profonde.

Ces vers orphiques fournissent un avant-gott de I’état souvent fragmentaire
des poemes qui vont étre présentés par la suite. Ils témoignent également de
Pamplitude delalittérature perdue a ce sujet. La poésie astrologique n’est toutefois
pasconfinée au monde grec :les vers de Néchepsos et Pétosiris acquerront également
une résonnance dans le monde romain.

3 Manilius

On ne connait qu’un seul poéme astrologique en latin. Composé en hexametres
dactyliques, il comporte cinqlivres. Son auteur, enrevanche, est totalementinconnu.
Le nom méme du poéte est attesté de diverses maniéres dans les manuscrits : on
trouve entre autres M. Manilii, M. Milnili (au génitif), ou encore Manlius. C’est par
convention que 'on accepte aujourd’huile nom de M(arcus) Manilius. L’ceuvre est
généralement désignée sous le titre d’Astronomica, bien qu’elle se présente sous
la forme Astronomicon dans certains manuscrits, lorsque I'intitulé est spécifié”.

Les sources anciennes contemporaines ou postérieures aux Astronomica ne
mentionnent ni le poeme, ni son auteur. Toutefois, on peut déceler son influence
notamment chez Lucain, Sénéque, Pétrone, Juvénal, Firmicus Maternus ou encore
Dracontius®. Etant donné que le poéme lui-méme ne renferme aucune indication
sur son auteur, le mystére entourant celui-ci reste complet.

L’origine méme de Manilius estinconnue : divers arguments ont été avancés a
ce propos, et ce en premier lieu pour expliquer sonlatin parfois difficile. Ainsi, on lui
préte tour a tour une origine grecque, orientale ou encore africaine®!. En outre, Pline
PAncien mentionne un Manilius Antiochus qui, arrivé a Rome en tant qu’esclave

78  Orph. frr. 804-811 Bernabé.

79  Cette derniére forme correspond au génitif pluriel grec (Aotpovoutk®v), Von Albrecht 1997 II :
974. Voir Goold 1998 : XII-XV qui recense les divers intitulés et tétes de chapitres comme ils se
présentent dans les manuscrits, ainsi que la discussion chez Maranini 1994 : 77-114.

80  Van Wageningen 1928 : 1130-1131 ; Hiibner 1999 : 820 ; Volk 2009 : 1 avec n. 1. Sur la relation entre
Manilius et Firmicus, voir I1.3.1.

81  Pour un bref résumé des diverses théses avancées quant a 'origine de 'auteur, voir entre autres
Liuzzi 1990-1997 I : 9-11 et Hiibner 2010 I: 1-2.
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dans la premiéere moitié du I’ s. av. J.-C., y aurait introduit la science astrale®. Si
la chronologie de Pline est correcte, ce Manilius Antiochus ne peut étre identifié
au Manilius auteur des Astronomica, dont l’activité est située dans la deuxieme
décennie du I*rs. ap. J.-C. (voir infra). Toutefois, on ne peut totalement exclure une
erreur de la part de Pline. D’autres arguments ont été avancés pour voir dans ce
Manilius Antiochus le poete astrologue, qui aurait composé les Astronomica sur le
tard. A 'inverse, certains supposent un lien de parenté entre ces deux Manilius®.

A nouveau, le manque de preuves dans les sources anciennes ne permet pas
de se prononcer de fagon certaine en faveur de 'une ou ’autre de ces hypothéses.
Néanmoins, la fréquence du nom Manilius, de méme que la différence de siécles
induite par le témoignage de Pline, forcent a la prudence®‘.

Enfin, la difficulté de la langue des Astronomica tient en grande partie a la
transmission du texte, souvent tres corrompu dans les manuscrits, au matériel
indubitablement grec d’ou le poéte puise son enseignement, ainsi qu’ala difficulté
posée parla matiere astrologique elle-méme. Ainsi, rien ne permet d’affirmer que
Manilius n’ait pas été un citoyen romain?®.

Ce n’est qu’au Xe siecle qu’on rencontre, peut-étre, une premiére évocation
du poéme astrologique latin dans nos sources. En 988, Gerbert d’Aurillac, le futur
Pape Sylvestre II, mentionne dans une lettre un certain M. Manlius de astrologia,
a coté d’autres auteurs®S. Il demande a son correspondant, le moine Rainard du
monastere de Bobbio, de lui envoyer une copie de cet ouvrage. Il est possible que le
manuscrit auquel il se réfere soit le poeme de Manilius. Cependant, il faut noter la
confusion existant avec Boéce, dont le nom complet est Anicius Manlius Severinus
Boethius. Ce dernier est mentionné par le méme Gerbert cing ans plus tot, lorsqu’il
citeles huitslivres de Boece surla science astrale®’. La confusion entre Manilius et
Boéce seretrouve par ailleurs dans certainsintitulés des manuscrits de Manilius®s.

82 Plin. Nat. 35,199 conditorem ... astrologiae.

83  Goold 1961 :171-172, en reprenant le passage de Pline, suggéere que I'auteur des Astronomica était
de langue maternelle grecque, qu’il a été esclave puis affranchi. Voir aussi les hypotheses de
Herrmann 1962 et Scarcia dans Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 I: XIX-XXIV. L’hypothése d’un
lien de parenté entre deux Manilius astrologues trouve un écho avec Thrasyllus et son fils Balbillus,
célebres astrologues de la cour impériale (I*' s. ap. J.-C.). Sur le réle de Thrasyllus et Balbillus a la
cour, voir en particulier Cramer 1954 : 92-144. Sur la possible influence de Thrasyllus sur Manilius,
voir Cramer 1954 : 95-99.

84  Voir en particulier Bouché-Leclercq 1899 : 547 n. 4 ; Goold 1977 : XI ; Maranini 1994 : 25-31 ; Volk
2009 : 4-5; Hiitbner 2010 I: 1-2 avec n. 11.

85  Sur la langue du poete, voir Van Wageningen 1928 : 1117 ; Goold 1977 : XII-XIII ; Volk 2009 : 162—
163.

86 Gerbert d’Aurillac, Epist. 130.

87  Gerbert d’Aurillac, Epist. 8 : VIIT uolumina Boetii de astrologia.

88  Maranini1994:77-90 donne un exposé détaillé de la problématique posée par les lettres de Gerbert,
et discute les diverses explications avancées par les chercheurs.
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Un premier manuscrit des Astronomica de Manilius sera finalement retrouvé
au XVe siecle. humaniste italien Poggio Bracciolini, qui prend part au Concile
de Constance (1414-1418), découvre lors de I'un de ses voyages dans la région un
manuscritdupoéme, dontil fait faire une copie. Le manuscrit trouvé par Poggio est
aujourd’hui perdu ;la copie est quant a elle conservée a la Bibliothéque Nationale
de Madrid®. D’autres manuscrits médiévaux ont été retrouvés par la suite : une
premiere édition du texte des Astronomica, élaborée par le célébre astronome
Johannes von Konigsberg (dit Regiomontanus), a vu le jour aux alentours de 1473.
Bien d’autres éditions, partielles ou completes, ont suivi®.

3.1 Datation et contenu du poeme

La datation du poeme est disputée. En effet, la seule indication certaine est la
mention du désastre de Varus, survenu en 9 ap. J.-C. lors de la défaite romaine
danslabataille de Teutoburg (Astr. 1,896-903). Outre cet événement quifournit un
solide terminus post quem, le poete évoque a plusieurs reprises 'empereur, que les
premiers éditeurs de Manilius ont identifié avec Auguste. Toutefois, les avis sont
aujourd’hui partagés quant a cette interprétation.

En effet, le poete mentionne parfois 'empereur sous la dénomination ambigué
de Caesar. De plus,lorsqu’il est clairement fait allusion a Auguste, certains affirment
que Tibére lui avait déja succédé, tandis que d’autres soutiennent que le poéte se
référe al’empereur Auguste de son vivant. Ainsi, il existe trois théories différentes
concernant la date de composition des Astronomica. Certains estiment que les As-
tronomica ont été composéslors des derniéres années duregne d’Auguste. D’autres
soutiennent que le poete a commencé la rédaction des premiers livres du vivant
d’Auguste, eta achevé son poeme sous Tibére. Enfin, bien que ce ne soit pasla vision
la plus largement répandue, d’autres encore situent la composition de I'intégralité
du poéme sous le régne de Tibere.

89 Sur la découverte de Poggio, voir Flores 1980 : 33-44 ; Maranini 1994 : 117-121 ; Volk 2009 : 2 avec
n. 3.

90 Le poéme des Astronomica a été maintes fois édité ; c’est un texte difficile dont le sens a tres
souvent été corrompu dans les manuscrits. Maranini 1994 : 350-364 donne une liste des éditions
complétes ou partielles du poeéme, parmi lesquelles celles de Scaliger (1579, 1590/1600, et 1655 a
titre posthume), Bentley (1739), Housman (1903-1930, avec une editio minor en 1932), Goold (1977 ;
1985 avec une editio correctior en 1998), Liuzzi (1990-1997), Feraboli/Flores/Scarcia (1996-2001).
Pour les citations du texte de Manilius, on suivra cette derniére édition.

91  Concernant la question de la datation, un bref résumé sur les différentes positions adoptées
par les chercheurs jusqu’a aujourd’hui est proposé par Maranini 1994 : 31-35 et par Volk dans
Tintroduction de Green/Volk 2011 : 4-5. Pour la défense de la thése d'une composition uniquement
augustéenne, voir notamment Flores 1960-1961 ; Herrmann 1962 : 82-86 ; Brind’Amour 1983a :
62-71 ; Liuzzi 1990-1997 I : 11-15 ; Volk 2009 : 137-161. Les arguments pour une datation sous les
regnes d’Auguste et de Tibére sont soutenus entre autres par Housman 1903-1930 I: LXIX-LXXII ;
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Les arguments défendant la thése d’une composition des livres 1, 2 et 4 sous
Auguste, entre 9 et 14 ap.].-C., sont des plus convaincants. Enrevanche, nile troisiéme,
nile cinquiemelivre ne contiennent d’éléments pouvant apporter un éclairage sur
leur date de composition®. Le poéte donne au cinquieme livre un aspect conclusif,
quil signifie des le premier vers (hic alius finisset iter, 5,1). Il est donc possible que
ce livre ait été composé aprés les quatre premiers, bien que l'ordre des livres ne
reflete pas forcément l'ordre de leur composition. Quoi qu’il en soit, en I’absence
d’un consensus quant a la date exacte de la composition des Astronomica, on peut
tout de méme placer avec plausibilité lactivité du poéte dansla deuxiéme décennie
du It s. ap. J.-C.

Le poéme des Astronomica compte plus de 4250 vers, répartis en cing chants.
Le premier livre est une introduction astronomique et philosophique ou sont
exposés les fondements nécessaires a la compréhension du contenu astrologique
présenté dans les livres suivants. Le poéte traite ensuite d’éléments de technique
astrologique et en particulier des signes du zodiaque dont il donne un exposé des
diverses propriétés et influences (livres 2-4). Enfin, le cinquiéme livre présente
les actions des constellations extra-zodiacales (ou paranatellonta) qui se lévent en
méme temps que les signes du zodiaque, ainsi qu'une derniére partie ol les étoiles
sont classées par magnitude®.

Le poeme comporte une dimension philosophique tres forte. L’auteur présente
un univers divin, ordonné, ou tout est soumis a I'inéluctable destin. ’influence
principale en est la doctrine stoicienne, qui est aussi la coloration philosophique
du poeme d’Aratos. Néanmoins, d’autres systemes de pensée ont pu contribuer a
construire 'image du monde telle qu’elle est décrite par le poete%.

Tel qu’il a été conservé, le poéme est selon toute vraisemblance incomplet.
Le texte comporte visiblement une lacune au cinquieme livre, entre les vers 709

Van Wageningen 1928 : 1116-1117 ; Goold 1977 : XI-XII ; Hiibner 1999 : 819. Enfin, voir par exemple
Lachmann 1876 : 42-44 ; Bickel 1910 ; Gebhardt 1961 et encore Neuburg 1993 : 243-257 pour une
composition des Astronomica sous Tibére. Sur le role de 'astrologie dans la politique impériale
et sous Auguste et Tibere en particulier, voir Cramer 1954 : 81-108 ; Barton 1994a : 38-44 ; Barton
1994b : 4047 et 54-62 ; Schmid 2005. Le traitement d’éléments astronomiques et astrologiques
dans la littérature latine, dans le contexte politique de la fin de la République et du début de
IEmpire, est étudié par Green 2014.

92 Volk 2009 : 160 avec n. 76, qui mentionne le fait que certains ont tout de méme voulu voir une
allusion a Tibére dans le cinquieme livre (5,509-515), sans que leurs arguments soient probants.
Le passage est discuté notamment par Flores 1960-1961 : 56-64.

93  Unedescription détaillée du poéme est proposée par Abry 1983 : 50-51. La structure du poeme est
étudiée par Romano 1979.

94  Laphilosophie de Manilius et I'influence du stoicisme dans son ceuvre sont étudiées par Lithr 1969 ;
Reeh 1973 : en particulier 159-185 ; Neuburg 1993 : 257-282 ; Abry 2005b ; Habinek 2011, ou encore
Reydams-Schils 2018 : 178. Volk 2009 : 216-251 étudie en détail la vision du monde exposée dans
les Astronomica ainsi que ses liens avec le stoicisme, ’hermétisme, le platonisme, le pythagorisme
et la magie.
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et 710. Selon I’étendue conférée a la lacune, diverses hypotheses ont été émises.
Certains estiment que les vers perdus devaient aborder la question des planétes,
dont’'influence astrologique est primordiale. En effet, dansles chants précédents,
lepoéte promet a plusieurs reprises qu’il traitera cet aspect, mais aucun des chants
des Astronomica n’en fait état®.

Toutefois, il est a souligner qu’au début du cinquieme livre, le poéte dit
clairement qu’un autre aurait, a ce point, conclule poeme en traitant de 'influence
desplanetes. Lui, au contraire, étudieral’action des constellations extra-zodiacales,
aleurleveretaleur coucher (5,1-29). Cette derniere promesse concernant le coucher
des paranatellonta ne trouve cependant pas son accomplissement dans les vers du
dernier chanttel qu’il est conservé. D’aucuns considerent donc que lalacune devait
contenir ’'exposé du coucher des constellations extra-zodiacales, comme annoncé
au début du cinquiéme chant.

Alalumiére de ces éléments, plusieurs possibilités peuvent étre considérées.
Il n’est pas a exclure que les sujets qui ne trouvent pas de traitement dans les cing
livres des Astronomica ont été abordés dans une portion perdue du texte, ou dans
unouplusieurslivres quelatradition manuscrite n’a pas conservés. C’est peut-étre
le cas pour le coucher des paranatellonta, dont 'influence a peut-étre été abordée
danslalacune du cinquiéme chant. En effet, Firmicus, dont le huitieme livre de la
Mathesis montre de fortes similitudes avec le cinquiéme chant de Manilius, traite
pour sa part de cet aspect. Néanmoins, il est possible que celui-ci n’ait finalement
pas abordé tous les sujets qu’il avait annoncés au départ : cela a peut-étre été le cas
en ce qui concerne les planetes?’.

Manilius indique clairement qu’il puise, pour le contenu astrologique, a une
source grecque : tantdt, il reprend les termes grecs, tantdt, il les traduit. Parfois
meéme, le poete introduit une terminologie latine, sans toujours préciser s’il en est
linventeur, ou si cela résulte d’'un emprunt : quoi qu’il en soit, il ne manque pas
de souligner ce travail d’adaptation a son lectorat®.

95 Voir par exemple Manil. Astr. 2,750 ; 2,965 ; 3,156. Hiibner 2010 I: 9-10 met en parallele le début du
cinquieme chant des Astronomica avec la praeteritio d’Aratos, ou le poéte annonce qu’il n’abordera
pasle sujet des planetes (Phaen. 454-461). Green 2014 : 27 propose quant a lui de voir dans 'annonce
du traitement des planetes une stratégie rhétorique.

96  Les avis divergent sur la question de la lacune au cinquieme chant et sur d’éventuel(s) livre(s)
perdu(s). Voir notamment Housman 1903-1930 I : LXXII ; 1903-1930 V : XLVI ; Goold 1977 : XIV ;
Goold 1983 ; Liuzzi 1990-1997 I : 15-18 ; Flores 1993 : 11 ; Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 : ad
2,965 et 3,157-159 ; Abry 2008a ; Hitbner 1999 : 819 ; 2010b I: 14-15 ; Green 2014 : 52. Une discussion
détaillée est proposée par Volk 2009 : 116-126.

97  On reviendra sur la question de 'incomplétude des Astronomica dans un prochain chapitre, cf.
11.4.2.

98  Laterminologie astrologique grecque et latine dans les Astronomica est étudiée par Abry 2008b.
Voir aussi Volk 2009 : 162-163 avec n. 82 pour un détail des références aux passages.
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Lepoéte nedonne pasle nom de sa oude ses sources. Toutefois, dansle prologue
aupremierlivre,ilmentionne les rois et les prétres a quila révélation de la science
du ciel a échu en premier lieu (regalis animos, 1,41 ; sacerdotes, 1,47). Ces vers font
peut-étre référence aux figures semi-légendaires de Néchepsos et de Pétosiris. Dans
la section quileur est consacrée, on a vu que le premier est explicitement qualifié
de roi dans nos sources grecques. Quant a la charge sacerdotale de Pétosiris, elle
n’estjamais rendue explicite, mais figure dansles sources en égyptien démotique®.
Cependant, en raison de I’état fragmentaire du traité qui leur est attribué, on ne
peut établir si Manilius y a eu acces!®. ’influence supposée de I’hermétisme dans
les Astronomica de Manilius, ainsi que le caractére hermétique prété aux écrits de
Néchepsos et Pétosiris, pourraient toutefois plaider en faveur d'unlien quelconque
entre le texte grec et le poeme latin?o.

Demaniere plus concrete,le poeme de Manilius présente des similitudes avec
un autre traité astrologique, mais plus tardif. En effet, des paralleles frappants ont
étérelevés entre le dernierlivre des Astronomica (5,32-709) et le dernier livre dela
Mathesis de Firmicus (8,6-17), dont le sujet concerne la sphaera Barbarica, oul’action
des constellations extra-zodiacales (paranatellonta). 11 a tout d’abord été supposé
que Firmicus dépendait de Manilius, et qu’il avait adapté le cinquiéme chant des
Astronomica en prose. Toutefois, Firmicus ne mentionne jamais le nom du poéte.
Deplus, malgrélessimilitudes entreles deux auteurslatins, certaines divergences
entre leurs textes ont conduit a une autre hypothése. Tous deux puiseraient en
réalité a une source tres semblable — voire commune —, ce qui pourrait expliquer
les différences d’adaptation de part et d’autre2.

En ce qui concerne Manilius, le contenu du cinquieme livre des Astronomica
a été rapproché de fragments de Teucros de Babylone. L’activité de ce dernier est
aujourd’huinon plussituéeIers. ap.J.-C.,mais auIe's. av.J.-C. enraison des paralleles
avec Manilius. Une étude du texte de Firmicus a aussi permis d’identifier des
paralléles avec Teucros'®®. Etant donné que figurent chez Firmicus du vocabulaire et
desornements poétiques tres similaires ouidentiques aux passages correspondants

99 D’autres interprétations restent néanmoins possibles : Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 I : ad
1,41 ; Abry 2006a : 307-311 ; Volk 2009 : 69-70.

100 Abry 2006a : 308. Mais voir toutefois sa p. 309 avec n. 61 et p. 331 ou elle propose de rapprocher le
vers hinc uocat Orion, magni pars maxima caeli (Astr. 5,12) du vers de Néchepsos évoquant le cri
du ciel (o0pavoD Bon) fr. 1 Riess = Vett. Val. 6,1,9 ; (voir aussi Astr. 4,920 : ipse uocat nostros ani-
mos ad sidera mundus). Elle mentionne cependant aussi Verg. Georg. 3,43 uocat ingenti clamore
Cithaeron comme possible source d’inspiration.

101  Sur l'influence de 'hermétisme dans les Astronomica, voir entre autres Volk 2009 : 234-239 ainsi
que san. 30 p. 235 pour la bibliographie concernant la suggestion de I'existence de caractéristiques
hermétiques chez Néchepsos et Pétosiris.

102  Cette situation trouve un parallele frappant avec le cas de Dorothéos, d’Anoubion, de ps.-Manéthon
et de Firmicus, cf. IL5.1.

103  Boll 1903 : 543-546, qui place l'activité de Teucros au I*' s. ap. J.-C., identifie quant a lui la source
de Manilius avec les écrits d’Asclépiade de Myrlea. Les paralléles entre Teucros et Manilius sont
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chez Manilius, on estime généralement que Firmicus, en plus d’avoir probablement
eu sous ses yeux, comme le poete, les écrits de Teucros de Babylone, s’est aussi
inspiré du cinquiéme livre des Astronomica'*. Cependant, on pourrait également
esquisser un schéma quelque peu différent.

Aplusieursreprises, Firmicus cite Néchepsos et Pétosiris comme source pour
composer sa Mathesis, mais il stipule que la sphaera Barbarica est inconnue de
la plupart des auteurs grecs et de tous les Romains. Méme Néchepsos et Pétosiris
n’auraient pas abordé ce sujet, ou pluto6t, ils n’ont pas pu découvrir tout ce que lui-
meéme va exposer (neque (...) Petosiris et Nechepso (...) hoc quod nos edituri sumus,
inuenire potuerunt, 8,5,1). On ne peut toutefois accorder beaucoup de crédit a ce
témoignage de Firmicus : Manilius a traité de ce sujet-la avant lui ; Néchepsos et
Pétosiris ont sans doute aussi abordé cette thématiqueos.

En ce qui concerne les sources des Astronomica, plusieurs indices suggerent
de la part de Manilius un emprunt a Néchepsos et Pétosiris ; il est possible que
Teucros dépende lui aussi de leurs écrits. On ne peut donc écarter la possibilité que
les analogies présentes chez Teucros, Manilius et Firmicus découlent en réalité de
cette source commune que sont les textes circulant sous le nom de Néchepsos et
Pétosiris. Dansle cas d’un auteur plus tardif comme Firmicus, et peut-étre déja pour
Manilius, cela ne va pas a ’encontre d’une combinaison de cette source avec les
écrits de prédécesseurs qui y auraient également puisé. Un cas de figure analogue
sera relevé par la suite en ce qui concerne des similitudes dans plusieurs poémes
astrologiques grecs's.

Les modeéles littéraires sont plus facilement identifiables'?”. Les Phénoménes
d’Aratos ontavant tout été une source d’inspiration pourle premier livre des Astrono-
mica, étant donné que ce chant est concu comme une introduction astronomique au
reste dupoéme. L'influence des Phénomeénes n’est cependant paslimitée au premier
livre, mais reste décelable dans I’ensemble du poéme de Manilius, bien que ce
dernier s’affranchisse a maintesreprises de son modéle!®s. Parmiles prédécesseurs
latins du poete, on peut citer en premier lieu 'influence de Lucréce, Virgile ou
encore Ovide!®.

étudiés par Hitbner 1993 ; Feraboli 1989 suggere que Firmicus avait pour modeéle non pas le texte
original de Teucros, mais un intermédiaire simplifié.

104 Voir Housman 1903-1930 V : XLIII-XLIV ; Hiibner 1984 : 136-144 ; Hiibner 2010 I : 16-22.

105 Fr. 6 Riess. Bouché-Leclercq 1899 : 125 n. 1 évoque la possibilité d’une altération dans le texte de
Firmicus pour expliquer cette prétendue ignorance de la sphaera Barbarica par Néchepsos et
Pétosiris. Pour la réfutation de ce passage de Firmicus, voir Boll 1903 : 374-376.

106  Cf.IL5.1.

107 Les interactions de Manilius avec 'ceuvre de ses prédécesseurs grecs et latins sont entre autres
étudiées par Volk 2009 : 182-197, qui propose une bibliographie détaillée.

108 Voir I’étude détaillée d’Abry 2007, qui reléve aussi les différences entre les deux poémes.

109  Wilson 1986 étudie les échos a Lucrece, Virgile, Cicéron, Horace et Properce dans le prologue au
premier livre. Sur I'influence de Lucréece en particulier, voir Abry 1999. La pratique intertextuelle
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Lepoéeme de Manilius est certainementle poéme astrologique le plus célébre et
le plus connu de I’Antiquité ; de nombreuses études y ont été consacrées!?. L’un des
objectifs de cette recherche est de porter une attention particuliére sur des poémes
quirestent relativement méconnus et qui sont d’ordinaire peu étudiés. Il ne s’agit
donc pas de traiter les cinq chants du poéme dans le détail, car cela dépasserait
le cadre de cette étude, et constituerait un travail en soi. En conséquence, afin
d’éviter un déséquilibre par rapport aux autres textes présentés, on sélectionnera
uniquement un extrait du poeme, en guise d’échantillon exemplaire. Grace a ces
vers, desliens seront établis avec d’autres passages des Astronomica et permettront
de toucher a 'ceuvre dans son intégralité.

3.2 Astronomica 3,385-418

Letroisiemelivre des Astronomica est'un des plus techniques de toutle poéme. Les
vers 3,385-418 font partie d’une pluslarge portion du troisieme livre (3,203-509) qui
concerne le calcul de ’Ascendant (ou Horoscope). En effet, deux personnes nées le
méme jour partagent le méme signe astrologique, c’est-a-dire le signe zodiacal ou
se trouve le Soleil selon la période de ’année. Toutefois, en fonction de ’heure et
dulieudenaissance, ’Ascendant—quicorrespond au signe quiseleve al’horizon a
ce moment précis —peut différer. La connaissance du signe ascendant, a plus forte
raison du degré précis de ce signe, permet de déterminer le premier des quatre
points cardinaux nécessaires pour établir le théme de la naissance (b pook6m0Ogen
grec, horoscopus ou ascendens enlatin). A partir de ce point, on peut ensuite déduire
les trois autres points cardinaux : le milieu du ciel, ou « culmination supérieure »
(uecovpdvnua, medium caelum), le Couchant (8vVaig, occasus), et la « culmination
inférieure » (Undyelov, imum caelum)™,

du poéte est étudiée par Gale 2011. Une question épineuse est posée par les Aratea de Germanicus
(sur l'attribution du poeme a Germanicus, voir Possanza 2004 : 219-233). La date de ce poeme est
incertaine, mais sans doute proche de celle des Astronomica. Le Beeuffle 1975 : IX-X estime que la
composition des Aratea a dii prendre place entre 14 et 19 ap. J.-C., tandis que Fantham 1986 : 254-256
la situe avant I'exil d’Ovide en 8 ap. J.-C. Les liens entre les Astronomica et les Aratea sont étudiés
notamment par Abry 1993, qui revient sur le probleme de la datation (p. 180 avec n. 2) ; Possanza
2004 : 233-235 propose de dater le poeme de Germanicus entre 4 et 7 ap. J.-C. (avec un ajout des
vers 558-560 peu apres 14 ap. J.-C.) ; voir aussi Volk 2009 : 189 n. 29. Colborn 2013 argumente en
faveur de la postériorité du premier livre des Astronomica par rapport au poeme de Germanicus
grace a sa découverte de l’acrostiche sparsu (Astr. 1,813-818). Selon lui, ’acrostiche de Manilius
est une allusion a 'acrostiche vraisemblablement accidentel des Aratea (sparsu, Germ. 118-123).

110  Pour ces derniéres décennies, voir par exemple Calcante 2002 ; Volk 2002 : 196-245 ; Volk 2009 ;
les articles réunis par Green/Volk 2011 ainsi que les dix-huit articles recueillis a titre posthume
dans Abry 2014 sous la section « Maniliana ».

111  Pour la terminologie et ses variantes, voir Bouché-Leclercq 1899 : 258-259.
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Dans le troisieme livre, le poete introduit le développement en soulignant
Iimportance de I’exactitude du calcul de I’Ascendant (3,203-217). Il évoque tout
d’abord la méthode de calcul la plus répandue, qui suppose un temps d’ascension
de2heures pour chaque signe (3,218-224). Toutefois, cette méthode ne prend pas en
compte ’obliquité du cercle du zodiaque. En effet, selon la latitude géographique,
langle formé entre ’écliptique et ’horizon varie : les durées d’ascension des signes
sontdonc différentes. De plus, selonlelieu etles saisons,la durée dujour et dela nuit
n’est pas la méme, ce qui implique aussi diverses vitesses d’ascension (3,225-384).

Ainsi, pour connaitre le temps d’ascension des signes de facon plus précise,
le poete propose une autre méthode, qui peut étre appliquée sur n’importe quelle
latitude de la terre (3,385-418). Cette méme méthode pourra étre utilisée pour
connaitre le nombre de stades parcourus par les signes lors de leur lever et de
leur coucher (3,419-442). La suite du passage aborde 'augmentation des heures
diurnes a partir du solstice d’hiver jusqu’au solstice d’été (3,443-482). Enfin, le
poéte conclut le développement en proposant une autre méthode pour calculer
I’Ascendant (3,483-509).

L’objectifne vise pas a déterminer en quelle mesure les données exposées par
le poete dans tout ce passage sont correctes et précises sur le plan astrologique2.
On notera toutefois que la derniere section (3,483-509) présente, quoique sous
un jour quelque peu différent, la méthode méme que le poete critiquait en début
de passage (3,218-246). Certains considerent donc ces vers 3,483-509 comme une
contradiction de 'auteur, une négligence de sa part, ou encore une interpolation!3.

Danslaperspective présente,’extrait tiré de ce long développement donnera un
exemple concret de la fagon dont le poéte allie hexametres et matiére astrologique
(Manil. Astr. 3,385-418) :

(385) et, quoniam quanto uarientur tempora motu
et quibus e causis dictum est, nunc accipe, signa
quot surgant in quoque loco cedantque per horas,
partibus ut prendi possint orientia certis,
ne falsus dubia ratione horoscopos erret.

(390) atque hoc in totum certa sub lege sequendum est,
singula quod nequeunt, per tot distantia motus,
temporibus numerisque suis exacta referri.

a me sumat iter positum, sibi quisque sequatur
perque suos tendat gressus, mihi debeat artem.

(395) quacumque hoc parti terrarum quisque requiret,
deducat proprias noctemque diemque per horas

112 Surlaméthode de calcul des ascensions en général, voir Bouché-Leclercq 1899 : 259-269 ; Neugebauer/
Van Hoesen 1959 : 11 ; Brind’Amour 1983b ; Abry 1998a.

113 Surlesvers3,301-384 en particulier, voir Abry 2006b. Sur les confusions présentes dans le passage
ainsi que sur les différents avis concernant la derniére section 3,483-509, voir Housman 1903-1930
III : XX—XXI ; Brind’Amour 1983b ; Abry 1998a : 311 ; Volk 2009 : 90-93.
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maxima sub Cancro minimis quae cingitur umbris ;
et sextam summae, fuerit quae forte, diurnae
uicino tribuat post Cancri templa Leoni ;

(400) at quae nocturnis fuerit mensura tenebris
in totidem partes simili ratione secanda est,
ut, quantum una ferat, tantum tribuatur ad ortus
temporis auerso nascenti sidere Tauro.
has inter quasque accipiet Nemeeius horas

(405) quod discrimen erit, per tris id diuide partes,
tertia ut accedat Geminis, quae tempora Tauri
uinciat, atque eadem Cancro similisque Leoni,
sic erit ad summam ratio perducta priorem
quam modo diuisis Nemeaeus duxerit horis.

(410) inde pari Virgo procedat temporis auctu,
sed certa sub lege : prioris sidera ut astri
incolumem seruent summam crescantque nouando.
his usque ad Chelas horarum partibus auctis,
per totidem e Libra decrescent sidera partes

(415) et, quantis in utrumque modis tollentur ad ortus,
diuersam in sortem tantis mergentur ad umbras.
illa erit horarum ratio ducenda per orbem,
haec <et> quot stadiis oriantur quaeque cadantque.

Et, puisqu’il a été dit avec quel mouvementla durée du jour et de la nuit varie et quelles
ensontlesraisons, apprends maintenant en combien d’heuresles constellations se lévent
et se couchent dans n’importe quel lieu que ce soit, afin que, lorsqu’elles surgissent, elles
puissent étre considérées dans des degrés précis, pour éviter que ’horoscope, falsifié
par un calcul incertain, soit erroné. Et cela, de maniere générale, il faut s’en enquérir
au moyen d’une regle fixe, étant donné que les signes ne peuvent, chacun d’eux, étre
passés en revue avec exactitude dans leurs durées et degrés propres, puisqu’ils sont
différents par suite de sinombreux mouvements. Que chacun emprunte le chemin que
j’ai établi, qu’il le suive pour lui-méme, et qu’il s’y dirige de ses propres pas ; qu’il me
soit redevable pour le savoir-faire.

Que quiconque cherche a savoir cela dans n’importe quelle partie des terres, qu’il
définisse la nuit et le jour selon leurs propres heures, le jour le plus long étant celui
qui, sous le Cancer, est encerclé par le moins d’ombres ; et un sixieme de la totalité de
ce jour, quelle qu’en soit la durée, qu’il ’attribue a son voisin le Lion, aprés la demeure
du Cancer, etla durée qui aura été celle des ténébres nocturnes, elle doit étre divisée de
facon identique en autant de parties, de sorte que la durée d’'une seule de ces parties
soit attribuée au Taureau a son lever, lui qui nait avec une étoile située a l’arriere.
La différence qu’il y aura entre ces heures et celles que recevra le Néméen [le Lion],
divise-la en trois parties, pour qu'un tiers incombe aux Gémeausx, tiers qui enchaine
la durée (du lever) du Taureau, et que la méme part aille au Cancer et qu'une part
identique soit donnée au Lion ; de cette maniere le calcul aura été amené a la somme
précédente qu’a'instant le Néméen avait obtenue apresla division des heures. Ensuite,
que la Vierge avance avec une pareille augmentation de temps, mais en suivant une
regle fixe : que les constellations conservent intacte la somme de l'astre précédent, et
qu’elles croissent par cet ajout. Une fois ces parties des heures augmentées jusqu’aux
Pinces [la Balance], & partir de la Balance les constellations décroitront en autant de
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parties, et le temps qu’elles prendront, de 'une ou de 'autre de ces maniéres, pour se
lever, sera le méme que prendront les constellations, dans le point opposé, pour se
plonger dans les ombres.

Voilale calcul des heures auquel il faudra procéder a travers tout le cercle du zodiaque ;
C’est aussi celui qui indique sur combien de stades chaque signe se 1éve et se couche.

La méthode décrite dans cet extrait permet de déterminer le temps nécessaire a
chacun des signes pour se lever et se coucher. Grace a ce calcul, I’'astrologue peut
connaitre ’Ascendant, c’est-a-dire le signe qui se leve a ’'horizon au moment d’'une
naissance.

Pour ce faire, il faut considérer le jour le plus long (le solstice d’été), et diviser
par sixlenombre d’heures d’illumination solaire. Le chiffre obtenu correspondra
aladurée dutemps d’ascension du Lion. De facon similaire, un sixieme de la durée
de la nuit la plus courte donne le temps nécessaire au Taureau pour se lever au-
dessus de I'horizon (3,395-403). Afin de connaitre la durée d’ascension des autres
signes, ce dernier résultat doit étre soustrait au premier. Un tiers du chiffre obtenu
doit étre ajouté au temps d’ascension du Taureau pour trouver celui des Gémeaux.
Ce méme tiers doit étre ajouté a la durée du lever des Gémeaux pour trouver le
temps d’ascension du Cancer, et ainsi de suite (3,404-412).

Apartir delaBalance, qui partage le méme temps d’ascension que la Vierge, il
s’agira cette foisnon pas d’additionnerle tiers ala durée dulever dusigne précédent,
mais de 'en soustraire (3,413-414). Enfin, cette méthode permet aussi de connafitre
la durée que mettent les signes a disparaitre sous 'horizon. La durée du coucher
d’une constellation correspond a la durée du lever du signe opposé (3,415-416).

Cet extrait a été sélectionné pour plusieurs raisons. En premier lieu, il est
particuliérement technique, ce qui permet d’avoir un apercu de la facon dont le
poéte agence le matériel astrologique en vers. L’aspect scientifique de ce passage
propose précisément un pendant au contenu majoritairement technique des autres
poémes astrologiques en grec.

Surunplanstructurel,ils’agit d’'une unité cohérente. En effet,la construction
du passage est elle aussi d’intérét si on veut aborder un extrait par rapport au
genre didactique. Les éléments comme la présence du destinataire, ’'affirmation
de lautorité du poéte ou encore de la véracité de ce qu’il enseigne se trouvent
concentrés en début de passage (vv. 385-394). L’exposé astrologique a proprement
parler constitue le contenu du reste de I'extrait (vv. 395-418). Le passage contient
donc deux parties principales : 'une introductive, a la maniere d’un prologue, et
Pautre technique. Cette dualité formée par le prologue et ’exposé scientifique est
fréquente en poésie didactique. D’autres poemes astrologiques, comme celui de
Dorothéos ou de ps.-Manéthon, en font aussi état!*. Ainsi, a une échelle réduite
et sur un plan structurel, ce passage trouve non seulement des paralléles dans la
tradition didactique, mais aussi dans d’autres compositions astrologiques versifiées.

114 Cf.114;IL6.
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3.2.1 Autorité et vérité

Avant d’en venir a la partie technique a proprement parler (vv. 395-416), le poete
introduit la méthode de calcul qu’il va exposer en établissant quelques notions
liées a son instruction (vv. 385-394). Sa qualité de maitre et son autorité sont
fermement affirmées: c’estlui qui montre la voie a suivre pour connaitre le temps
d’ascension des signes ; c’est a lui que 1’éleve devra ce savoir-faire (a me sumat iter
positum ... [ ... mihi debeat artem, vv. 393-394). Cette connaissance est primordiale
pour assurer la validité d’un horoscope (ne falsus dubia ratione horoscopos erret,
v.389). Pour ce faire, ’éleve doit prendre en considération les constellations (signa,
v. 386), et méme davantage, leurs degrés précis (partibus ... certis, v. 388).

Des le début des Astronomica, le poete emploie la notion des certa signa pour
évoquer la certitude des signes donnés par les astres (certis ... signis, 1,65). Dans
Pextraitdutroisiemelivre,le vocabulaire choisi suggere une variation sur ce motif.
En outre, ces mots possedent une résonnance particuliére, car ils reviennent a
plusieursreprises dansles Géorgiques de Virgile. Un détour par ce poeme permettra de
mieux apprécierleurimplication dans’extrait de Manilius (Verg. Georg.1,351-355) :

atque haec ut certis possemus discere signis
aestusque pluuiasque et agentis frigora uentos,
ipse pater statuit quid menstrua luna moneret,
quo signo caderent Austri, quid saepe uidentes
(355) agricolae propius stabulis armenta tenerent.

Et pour que nous puissions apprendre par des signes strs les chaleurs et les pluies et
les vents porteurs de frimas, le pere lui-méme a décidé ce que la lune mensuelle an-
noncerait, avec quel signe tomberaient les Austers, a la suite de quelle observation ré-
currente les paysans garderaient leurs troupeaux plus pres des étables.

Dans ce passage a consonance aratéenne, les signa en question sont des indications
données parlaLune et ne désignent pas des constellations. A deux reprises pourtant
dans le poéme, le mot signum est employé dans le sens de constellation’s. Cette
ambivalence rappelle ’emploi du mot ofjpa—tantot indication, tantét constellation—
chez Aratos'®. Dans cet extrait des Géorgiques, le mot certis implique une notion de
fiabilité. D’autres passages mentionnent le temps qu’il fera, les maladies ou encore
la guerre civile annoncée par les certa signa, et qui s’accomplissent effectivement :
la connaissance de ces signes n’a pas empéché leur réalisation!?’.

Dans les Astronomica, les signa donnent eux aussi des indications certaines.
Ensuivantle modele d’Aratos, et comme Virgile avantlui, Manilius applique ce mot

115  Verg. Georg. 1,239 ; 1,257 : voir Mynors 1990 ad 1,354. Sur I'imitation de la partie météorologique
des Phénoménes d’Aratos dans la section finale du premier livre des Géorgiques, voir Farrell 1991 :
79-83.

116  Arat. Phaen. 233 ; 247 ; 410 ; 418, etc.

117  Voir Verg. Georg. 1,394 ; 1,438-439 ; 3,440 ; 4,253 avec le commentaire de Thomas 1988 ad 3,440-
477 ; 4,253. Sur les certa signa et I’acrostiche dans les Georg. 1,429-433, voir Feeney/Nelis 2005.
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tant aux astres, en particulier aux signes du zodiaque, qu’aux signes précurseurs
quils donnent. Dans le passage technique du troisieme livre, la méthode donnée
par Manilius est d’autant plus siire (certa sub lege, v. 390), que les protagonistes
principaux ensontles signes du zodiaque (nunc accipe, signa, v.386), dans la précision
de leurs degrés (partibus ... certis, v. 388).

Lanotion de certa lex présente une ambivalence comparable a celle des signa.
Dans les Astronomica, les lois astrologiques qui constituent le contenu de 'ceuvre
trouvent un pendant dans les lois métriques de 'hexameétre quiles véhiculent. Le
poéte 'indique des le début de son entreprise, en montrant I'indissociabilité de la
forme poétique et de la matiere astrologique (Manil. Astr. 1,20-24) :

(20) bina mihi positis lucent altaria flammis,
ad duo templa precor duplici circumdatus aestu
carminis et rerum : certa cum lege canentem
mundus et immenso uatem circumstrepit orbe
uixque soluta suis immittit uerba figuris.

Deux autels, de leurs flammes allumées, brillent pour moi : je prie pres de deux temples,
ceint d’'une double ardeur, celle du poéme, et celle de la matiére. L'univers, avec sa sphére
immense, résonne autour du poete inspiré qui chante, en suivant une loi immuable ;
il permet difficilement que des mots prosaiques soient ajustés a ses configurations.

Les élémentslittéraires et programmatiques contenus dans le prologue au premier
chant ont fait I’'objet de plusieurs études!’®. L'une des particularités relevées est
Pambiguité lexicale et syntaxique de ces vers.

Dans cet extrait (1,16-24), ’attitude de 'auteur face a ses deux contraintes, la
forme poétique et le sujet traité, est dépeinte de fagon imagée. Le poéte soutient
que la forme est intrinséquement liée au sujet, et rend cela explicite par la facture
méme des vers. En effet, il joue sur le fait que le poéme et la matiére sont soumis
aune certa lex. La syntaxe méme des vers contribue a créer un paralléle entre ces
deux éléments. Cette ambivalence se reflete dans les traductions : I'expression
certa cum lege est tant6t rattachée au chant du poete (canentem/ ... uatem, 1,22-23),
tantot au mundus (1,23)'°. Au vu du contenu du passage, d’aucuns suggerent que
Pambiguité syntaxique a été précisément recherchée parle poete. Ainsi,’'expression
peut qualifier autant le chant du poéte que son sujet : tous deux suivent une regle
immuable?.

118  Voir par exemple Schrijvers 1983 pour Astr. 1,1-24 et plus généralement pour ’entier du prologue
(Astr. 1,1-117), voir Wilson 1986 ; Flammini 1990. Les cing prologues des Astronomica sont étudiés
par Landolfi 2003.

119 Van Wageningen 1921 ad loc., Liuzzi 1990-1997 I ad loc., Goold 1977 et Feraboli/Flores/Scarcia 1996—
2001 rapprochent certa cum lege de uatem, tandis que Wilson 1986 : 294 argumente en faveur du
mundus.

120  Schrijvers 1983 : 150 ; Volk 2002 : 236.
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Le méme phénomeéne s’observe avec figuris (1,24). Dans la traduction proposée,
ce mot désigne les configurations célestes. Toutefois, on ne peut ignorer la valeur
littéraire qu’il peut suggérer, en tant que forme ou figure du discours: c’est cet aspect
que d’autres traductions privilégient'?.. Enfin, les vers 1,21-24 ont été rapprochés du
Songe de Scipion en tant qu’allusion a I’harmonie des spheres!?2. Ainsi, le chant du
poéte, dont le sujet concerne les corps célestes, est mis en parallele a la musique que
produisent ces corps célestes: anouveau, forme et contenu sont intrinsequementliés'2s.

Les Astronomica comptent bon nombre d’ambivalences de ce type qui peuvent
renvoyer autant a la forme qu’au contenu du poeme. C’est vraisemblablement un
procédé délibéré de la part du poéte, qui désire souligner les liens structurels qui
unissent son chant et sa matiere. Dans le passage du troisieme livre, la loi stire
que le poéte expose désigne la méthode de calcul pour connaitre I’Ascendant.
Néanmoins, il est primordial d’avoir conscience de 'ambiguité que comporte cette
expression dans ’ensemble du poéme pour en apprécier toute la subtilité dans ce
contexte précis. Ainsi, tant le systéme exposé que la forme qui le véhicule ont une
propriété siire, certaine, fixe.

La forme métrique joue donc un réle fondamental dans 'entreprise du poete.
Undernier élément se doit d’étre précisé a cet égard, caril transparaitdansl’extrait
du troisieme livre. Malgré les correspondances entre forme et contenu, le poéte
n’hésite pas, ailleurs, a soulignerla difficulté que représententles vers pour 'exposé
de sa matiére (Manil. Astr. 3,31-46) :

at mihi per numeros ignotaque nomina rerum
temporaque et uarios casus momentaque mundi
signorumgque uices partesque in partibus ipsis
luctandum est. quae nosse nimis, quid, dicere quantum est ?
(35) carmine quid proprio ? pedibus quid iungere certis ?
huc ades, o quicumque meis aduertere coeptis
aurem oculosque potes, ueras et percipe uoces.
impendas animum ; nec dulcia carmina quaeras :
ornarires ipsa negat contenta docert.
(40) et, si qua externa referentur nomina lingua,
hoc operis, non uatis erit : non omnia flecti
possunt, et propria melius sub uoce notantur.
nunc age subtili rem summam perspice cura,
quae tibi praecipuos usus monstrata ministret

121 Housman 1903-1930 I: ad loc. entend figuris en tant que ta oxfjpata Tig A¢€ewg ; il est suivi par
Goold 1977. D’autres rapprochent figuris de mundus (Bentley 1739 ad loc. ; Van Wageningen 1921
ad loc. ; Schrijvers 1983 : 148 ; Wilson 1986 : 294 ; Liuzzi 1990-1997 I ; Feraboli/Flores/Scarcia 1996—
2001 ; Hibner 2011 : 142 n. 6). Volk 2002 : 240-241 releéve 'ambiguité, qui peut a nouveau étre
délibérément voulue par le poéte.

122 Cic. Rep. 6,18.

123  Van Wageningen 1921 ad 1,23 ; voir aussi Schrijvers 1983 : 148-150 ; Wilson 1986 : 292-294 ; Liuzzi
1990-1997 I ad 22-24. Voir aussi Hiibner 1984 : 214-227 et Hiibner 2011a pour une interprétation
astrologique des figures stylistiques de certains passages des Astronomica.



86 II Les poémes astrologiques

(45) et certas det in arte uias ad fata uidenda,
si bene constiterit uigilanti condita sensu.

Mais moi, je dois me battre avec les nombres, les noms inconnus des éléments, les di-
visions temporelles, les diverses conjonctures, les mouvements de I'univers, les succes-
sions des signes, et les parties dans leurs propres parties. Savoir cela est excessif; qu’en
est-il de combien cela représente de le dire ? Et puis dans un poeme spécifique ? Et puis
d’unir cela a des meétres fixes ? Viens ici, toi qui, qui que tu sois, peux tendre l'oreille et
tourner les yeux vers mon entreprise, et recueille de vraies paroles. Consacres-y ton
esprit, et ne recherche pas de doux chants : la matiere elle-méme, contente d’étre en-
seignée, refuse d’étre ornée. Et si certains termes viennent a étre rapportés en langue
étrangere, ce sera le fait de 'ceuvre, pas du poete : pas tous ne peuvent étre adaptés, et
il vaut mieux qu’ils soient désignés par leurs propres dénominations.

Maintenant allons, examine avec un soin tout en finesse un sujet éminent qui, une
fois exposé, pourrait t’étre de premier usage et te donner des chemins assurés dans ce
savoir-faire pour voir le destin, si, établi dans ta pensée vigilante, il s’y maintient bien.

ATinverse de Lucréce, Manilius n’utilise pas d’image comparable a celle du miel
sur le bord de la coupe pour légitimer le choix des vers!?%. Au contraire, il prévient
le lecteur de ne pas rechercher la douceur dans ses vers (nec dulcia carmina quae-
ras, 3,38)1%. A défaut d’offrir un contenu plaisant, il propose néanmoins un contenu
vrai (ueras et percipe uoces, 3,37 ; certas ... uias, 3,45). ambivalence entre forme
et contenu est encore une fois soulignée : la nature des vers est dépendante de la
matiére décrite, qui refuse d’étre ornée (ornari res ipsa negat, 3,39).

Laméme idée revient au chant suivant, lorsque le poéte s’appréte a passer en
revue les degrés qui, dans chaque signe, sont funestes. Il s’interrompt cependant
I’espace de quelques vers, pour soulignerla difficulté d’exposer de maniere agréable
etvariée une telle succession de chiffres, et ce en suivant, encore et encore, larégle
du metre (totiens sub lege, 4,431), (Manil. Astr. 4,430-443) :

(430) hae mihi signandae proprio sunt carmine partes.
sed quis tot numeros totiens sub lege referre,
tot partes iterare queat, tot dicere summas,
perque paris causas faciem mutare loquendi ?
incidimus in uerba ; piget. si gratia derit,

(435) in uanumque labor cedit quem despicit auris.
sed mihi per carmen fatalia iura ferenti
et sacros caeli motus ad iussa loquendum est,
nec fingenda datur, tantum monstranda figura.
ostendisse deum nimis est : dabit ipse sibimet

124 Volk 2002 : 235.

125  Sur cette affirmation en tant que captatio beneuolentiae, voir Lithr 1969 : 38 ; I’allusion a Lucréce
(dulcia carmina, Astr. 3,38) et la tentative du poete des Astronomica de surpasser son prédécesseur
sont explicitées par Volk 2002 : 241-242. Les passages exprimant le choix de I'austérité poétique
sont étudiés par Abry 2006a : 320-325.
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(440) pondera. nec fas est uerbis suspendere mundum :
rebus erit maior. nec parua est gratia nostri
oris, si tantum poterit signare cauenda.
accipe damnandae quae sint per sidera partes.

Ces degrés, je me dois de les signaler dans des vers spécifiques. Mais qui pourrait rap-
porter tant de nombres, autant de fois selon une réegle, répéter tant de degrés, dire tant
de résultats, et, en abordant des thémes similaires, changer la maniere de parler ? Nous
tombons sur des paroles ; nous sommes mécontents. Sile charme fait défaut, en vain est
leffort que méprise l'oreille. Mais moi, qui dans un poéme rapporte les lois du destin
ainsi que les mouvements sacrés du ciel, je dois parler conformément aux ordres, et il
nem’est pas accordé de faconner, mais seulement de montrer les figures. C’est déja plus
qu’assez, d’avoir révélé la divinité : elle-méme se conférera son importance. Et il n’est
pas permis de soulever I'univers avec des mots : avec ses éléments, il sera plus grand.
Et le charme de notre bouche n’est pas ténu, si elle peut uniquement signaler ce dont
il faut se garder. Apprends quels sont les degrés, dans les signes, qu’il faut condamner.

L'univers, quidésire se révéler de lui-méme a ’humanité, ne permet pas que le poete
use d’ornements. Ses fonctionnements doivent étre exposés tels qu’ils sont ; il ne faut
pas essayer de les travestir par des artifices de langage. Par le vocabulaire utilisé,
le poéte semble pointer du doigt les débats concernantla vérité en poésie (fingenda,
4,438)128, Pour sa part, il ne lui est pas permis d’inventer ni de modeler son exposé : il
doit se contenter de décrire (monstrata, 3,44 ; signandae, 4,430 ; monstranda, 4,438 ;
ostendisse, 4,439 ; signare, 4,442)'?7. Ainsi, le fait de montrer (monstrare, ostendere)
et signaler (signare) garantit la vérité du contenu, qui n’est pas fictif (fingere). Cette
affirmation de vérité est particuliérement bien mise en exergue dans le passage
précédent (ueras et percipe uoces, 3,37 ; et certas det in arte uias ad fata uidenda, 3,45).

En outre, 'opposition entre description du visible et création fictive devient
encore plus significative par ’'entremise du poéme de Lucrece. En effet, dans le De
rerum natura, le mot fingere est fréquemment utilisé en relation avec des théories
philosophiques ou des croyances différentes de la doctrine enseignée par le poéte.
Celui-ci n’a de cesse de répéter que ces manieres de penser sont bien éloignées de
la vérité!?s. De plus, il associe la poésie a des notions de clarté et de lumiére, grace
auxquellesil est possible de voirle vrai. Il met son poeme en contraste avec 'obscurité
du style d’autres philosophes, en particulier celui d’Héraclite et d’Anaxagore ainsi
que, dans une moindre mesure, d’Empédocle. Dans ce jeu d’ombres et de lumiéres,
Lucréce affirme précisément 'importance de la poésie pour illuminer 'obscurité,
et méme l'invisibilité de sa matiere, les atomes!29,

126  Kennedy 2011 : 175 reléve le jeu de mot étymologique entre fingenda et figura.

127  La contradiction entre ces affirmations d’une poésie sans ornements et les passages relevant de
la mythologie stellaire est discutée par Abry 2006a : 320-327.

128  Lucr. 1,104 ;1,370-371;1,708-711 ; 1,842 ; 1,847 ; 1,916-918, etc.

129  Lucr.1,635-920;1,921-950. Waszink 1954 : 252-254 rappelle a cet égard l'identification de la lumiére
et de la vérité chez Parménide ; Gale 1994 : 138-145 ; 202-204 ; Tatum 2007, et sur la notion du visible
et de I'invisible chez Lucrece, Lehoux 2013.
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Dansles Astronomica, les vers ne sont pas présentés comme un moyen externe
pour ornerlamatiére, pourlarendre plus agréable a 'apprentissage. Parla présence
duverbe fingere, Manilius souligne clairement que son enseignement n’est pas une
simple élucubration de sa part : ses hexametres ne sont que la démonstration de la
réalité. Ils ne font pas office de valeur ajoutée au contenu, mais ils font partie de la
matiere traitée que le poete se contente d’exposer. Par ses vers, le poete donne a voir
la réalité astrologique, une réalité qui brille, en partie du moins, dans ’'obscurité
de la nuit.

Ces observations, tirées de plusieurs passages de 'ceuvre, se constatent
également dans le passage du troisieme livre concernant le calcul de ’Ascendant.
En effet, la valeur descriptive des vers est suggérée des le début du passage (nunc
accipe, signa, 3,386). Avec ce terme, le poéte peut jouer sur le fait que les signes du
zodiaque (signa) sont décrits (signare) par ses hexametres. Il va aborder la question
fondamentale du temps d’ascension des signes, afin d’éviter que I’horoscope ne
soit établi de maniére erronée (ne falsus dubia ratione horoscopos erret, 3,389).
Ainsi, par la description des signes, il garantit la justesse de I’horoscope, et donc la
vérité de son enseignement. A nouveau, 'enchainement logique entre description
et vérité est rendu évident.

La difficulté de la matiere est elle aussi soulignée dans cet extrait. Le poéte
affirme ne pas pouvoir passer en revue chacun des signes, a cause de la variation
dans leur durée d’ascension, qui différe selon le lieu et la période (3,391-392). Il se
contentera de donner une loi fixe (certa sub lege, 3,390). La valeur ambigué d’'une
expression comme certa sub lege a été relevée plus haut : ces mots peuvent tout
aussi bien faire référence a une loi astrologique qu’a la loi du metre (v. 1,22). Dans
le présent contexte, il est bien entendu question d’une regle de calcul astrologique.
Néanmoins, la signification métrique de ces mots ne doit pas étre totalement ignorée.
De fait, dans les passages cités plus haut, la difficulté de la matiére est associée a
la difficulté découlant de la forme versifiée (3,31-46 ; 4,430-443).

La régle du calcul de I’Ascendant sera donnée dans les vers qui suivent, eux
aussi soumis a une loi fixe. Le poéte ne pourra pas prendre en compte les durées
etles degrés propres a chaque signe (temporibus numerisque, 3,392). Ces mots sont
eux aussi métriquement connotés : la difficulté de la matiere est reflétée par la
difficulté du traitement en vers. La méme ambiguité lexicale peut étre signalée
pourl’expression désignantles degrés précis des signes (partibus... certis, 3,388). De
fait, les partes peuvent s’appliquer tant a des parties spécifiques des constellations
quadesparties du poéme. Dans’extrait du quatriemelivre cité précédemment, le
poéte doit signaler dans des vers spécifiques (signandae proprio ... carmine partes,
4,430) les degrés néfastes de chaque signe (damnandae ... partes, 4,443).

En définitive, I’enseignement du poéte est conditionné par la connexion
intrinseque entre forme et contenu, garante de vérité. De fait, la méthode qu’il
expose dans un meétre fixe est une regle stire (certa sub lege, 3,390 ; cf. certas ... uias,
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3,45). Lautorité du maitre etla véracité de’enseignement ainsi établies, il convient
de considérer a présent la figure du destinataire.

3.2.2 Le destinataire

Dans les Astronomica, le destinataire est anonyme!®. La plupart du temps, le poéte
s’adresse a son éléve ala deuxiéme personne du singulier’. Bien que les premiers
vers du poeme contiennent une invocation a Caesar (Astr. 1,7-10), le souverain n’est
plus interpellé directement dans la suite de 'ceuvre. Rien ne permet de supposer
quil faille établir un amalgame entre celui-ciet’éleve a qui s’adresse’instruction
astrologique?®.

La fréquence des interpellations au destinataire est particuliérement élevée
au troisieme livre, étant donné que c’est 'un des livres les plus techniques du
poéme’3, Ces appels al’éleve interviennent tout particulierementlorsque le maitre
aborde un nouveau sujet ou un nouvel aspect de ’élément traité. De cette facon,
le poete attire I'attention de son éleve sur le nouveau tournant que prend ’exposé
scientifique’s*. Les interpellations au destinataire dans ces passages remplissent
ainsila double fonction d’établir fermement la relation maitre-éleve et de baliser
le développement technique du poéte. Elles renvoient tant a 'aspect littéraire de
Pceuvre, ou le poéte met en scene une situation d’'un maitre enseignant a un éleve,
qu’a laspect technique de I'entreprise, qui consiste réellement a structurer un
discours scientifique.

Dans lextrait du troisiéme livre, la premiere interpellation au destinataire
intervient des le début du passage (nunc accipe, 3,386). Par cet impératif, le poete
attire’attention de ’éleve et luisignifie le début du traitement d’'un nouveau sujet.
Quelques vers plusloin cependant,la figure du destinataire devient plus générale:
Penseignement du maitre s’adresse a tout un chacun (quisque, v. 393 ; 395). Bien
plus, le poete indique la marche a suivre en utilisant des verbes au subjonctif de

130 Diverses approches concernant la relation maitre-éleve sont proposées par Neuburg 1993 ; Volk
2002 : 198-209 et Green 2014 : 13-55.

131 Reeh 1973:48-53 donne une liste de tous les passages ou le poéte s’adresse au destinataire a la 2¢
personne du singulier et du pluriel. Noter cependant la divergence textuelle pour I'une des deux
occurrences d’interpellation a la 2¢ personne du pluriel : ’édition de Feraboli/Flores/Scarcia 1996—
2001 contient noctis et non nostis (Astr. 4,882).

132 VoirIL6.5 pourla bibliographie a ce sujet ainsi que pour une discussion plus détaillée de ce passage
des Astr. 1,7-10.

133 Larelation maitre-éléve, la technique pédagogique et la méthodologie du poete sont étudiées par
Abry 2006a.

134 Neuburg 1993 : 269 avec nn. 52-53 souligne, dans les Astronomica de Manilius, 'emploi de la
premiere et/ou de la deuxieme personne du singulier au moment d’aborder un nouveau sujet. I1
renvoie entre autres a Astr. 1,255-256 nunc tibi signorum lucentis undique flammas / ordinibus cer-
tis referam ; 2,693-695 perspice nunc ... / ... | dodecatemoria, etc.
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la troisieme personne du singulier (sumat ; sequatur v. 393 ; tendat ; debeat v. 394 ;
requiret v. 395 ; deducat v. 396 ; tribuat v. 399). Enfin, la derniere interpellation a
l’éleve dans ce passage intervient au v. 405 (diuide) ; le poete revient ainsi a 'usage
usuel de la deuxiéme personne du singulier.

Cetteambivalence entre un destinataire ala deuxiéme personne du singulier
etun destinataire impersonnel est présente tout au long de 'ceuvre?ss. On constate
également ce procédé dans les traités didactiques en prose. Le destinataire est
tantotinterpellé par des formes personnelles, comme des impératifs ala deuxiéme
personne, tantdtindirectement désigné par des verbes ala troisieme personne, des
verbes impersonnels ou des gérondifs'ss.

Plusieurs explications pourraient étre avancées pour expliquer ces variations®”.
L’une des raisons principales en est certainement une recherche de variété dans
le discours. Dans les Astronomica, cette diversité trouve cependant un écho dans
la fagon dont le poéte présente le public - tantdt restreint, tantdt vaste — qu’il vise
avec son poeme. De fait, 'anonymat du destinataire permet une large palette de
possibilités quant au public visé. Ceci est particulierement bien signifié dans le
prologue de ce troisieme livre (Manil. Astr. 3,36-37) :

huc ades, o quicumque meis aduertere coeptis
aurem oculosque potes, ueras et percipe uoces.

Viens ici, toi qui, qui que tu sois, peux tendre I'oreille et tourner les yeux vers mon en-
treprise, et recueille de vraies paroles.

L’appel dupoete s’adresse a toute personne pouvant préter attention, parlalecture
ou l’écoute, a son enseignement’®. Le destinataire est décrit d’une facon des plus
générales qui soit (quicumque, 3,36).

Cettemaniére de décrirele destinataire s’accorde bien avecuneidée quele poete
met en avant tout aulong des Astronomica. En effet, il affirme que la connaissance
de l'astrologie s’adresse a tous. L’'univers lui-méme invite ’homme, unique étre
vivant a se tenir debout, a connaitre ses fonctionnements. Pour illustrer cela, le
poéte utilise 'image de I’étre humain en tant que microcosme du macrocosme :
I'homme renferme une partdel’univers divin enson étre; il est une représentation

135  Par exemple Astr. 2,294 licet ... diducere ; 3,36 quicumque ; 3,374 quisquis ; 4,490 damnanda est.

136  Voir I'étude de Gibson 1998 dont les conclusions sont discutées par Sharrock 1998 et remises en
question par Hine 2011.

137 Neuburg 1993 : 260-261 avec n. 34 suggere que ces passages de la 2¢ a la 3¢ personne du singulier
relévent d’une technique rhétorique pour conférer un aspect plus littéraire au texte.

138  Sur la mention d'un auditeur, voir Flores dans Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 II : ad 3,36-37
qui renvoie a Empédocle D 73,245 LM = 31 B 17,14 DK @AX’ éye poBwv kATOL udadn ydp toL gpévag
adgel. On notera que le lecteur des Astronomica est aussi mentionné au vers 3,158 (legentem). On a
longtemps supposé que la lecture silencieuse n’était pratiquée que dans de trés rares occasions dans
TAntiquité. ATencontre de cette communis opinio, voir Knox 1968 ; Gavrilov 1997 et McCutcheon
2015, qui retrace I'histoire du débat.
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miniature deladivinité. Il n’est donc pas surprenant qu’il soit appelé a comprendre
lesmécanismesdel’'universet qu’ilaitrecules capacités nécessaires pour ce faire'.

Toutefois, le caractere universel de ce message présente un contraste avec
d’autres vers suggérant au contraire un certain élitisme de la part du poéte. En
effet, celui-ci compose son chant pour un groupe restreint, et non pas pour la foule
(Manil. Astr. 2,136-144) :

haec ego diuino cupiam cum ad sidera flatu
ferre, nec in turba nec turbae carmina condam
sed solus, uacuo ueluti uectatus in orbe
liber agam currus non occursantibus ullis
(140) nec per iter socios commune gerentibus actus,
sed caelo noscenda canam, mirantibus astris
et gaudente sui mundo per carmina uatis,
uel quibus illa sacros non inuidere meatus
notitiamque sui, minima est quae turba per orbem.

Cest cela que moi, je désirerais porter jusqu’aux étoiles avec un souffle divin, et mon
poeme, je ne le composerai ni dans la foule ni pour la foule, mais seul, comme trans-
porté sur une orbite déserte, libre je conduirai mon char sans que personne ne se pré-
sente a moi ni ne mene sur un méme chemin des actions communes aux miennes,
mais je chanterai ce qui doit étre connu pour le ciel, pour les astres qui s’émerveillent
et pour 'univers qui se réjouit au travers du poéme de son chantre, ou pour ceux a qui
les étoiles n’ont pas refusé l'acces a leurs cours sacrés ni a leur connaissance : c’est la
foule la plus restreinte de par le monde.

Le poeme est donc destiné a une minima turba (v. 144), ce qui semble étre en
contradictionaveclespassagesoulepoetes’adresse atoutun chacun®. Contradictions
et incohérences ne sont pas rares au sein des Astronomica : ce sont des reproches
tres fréquemment formulés al’égard du poéte’!. Cette ambivalence entre révélation
universelle et nombre restreint d’initiés n’est cependant pas un cas isolé. De fait,
Vettius Valens adopte une attitude similaire dans ses Anthologies. Tantot, il souligne
la clarté des méthodes qu’il propose et son travail de vulgarisation (Vett. Val. 1,21,17) :
€otw 8¢ mMdAw émi UmoSelyuartog, tva ca@éatepov ol EVTLYXAVOVTEG TNV ENYVWOLY
AauBavwaoy, ...

Voici encore un exemple, afin que les lecteurs en tirent une compréhension plus claire, ...

De méme, un peu plus loin (Vett. Val. 1,22,16) :

139  Voir Astr. 2,105-108 ; 2,115-126 ; 4,866-935. La conception de ’homme en tant que microcosme est
étudiée par Salemme 1983 : 34-40. Sur I'origine hermétique de cette image et sur sa présence chez
Néchepsos et Pétosiris, voir I1.1.3.

140  Voir notamment les discussions de Volk 2002 : 202-209 ; Mann 2011 ; Green 2014 : 21-28 sur ces
passages. Lopposition entre foule et nombre restreint est un motif déja présent dans le poéme
de Parménide (fr. 1,22-28 Coxon) ; voir aussi Callim. Epigr. 28 Pfeiffer ; Hor. Carm. 1,1,32-36 ; 3,1,1
avec les commentaires de Nisbet/Hubbard 1970 ad 1,1,32 et Nisbet/Rudd 2004 ad 3,1,1.

141  Une discussion sur la question de I'auto-contradiction chez Manilius est proposée par Volk 2011.
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toftov TOV TéMOV ol ToAaLol HUOTIKKOG Kal OKOTEWKS SIEypapav, AUETS 8 TNAQLYEGTEPOV.

Les anciens ont écrit d’une fagon voilée et obscure sur ce sujet-1a ; quant a nous, nous
le ferons de facon plus claire.

Ailleurs toutefois, il conjure ses destinataires de garder ses préceptes secrets, et
de ne pas les révéler a d’autres (Vett. Val. 4,11,11) :
OpKiCw o€, ASEAPE LoV TIHLWTATE, KAL TOVG HUGTAYWYOUUEVOUG TAVTH T CUVTAEEL(...) €V
amnoxpuyolg Tadta cuvtnpioat kat P petadodval Tolg amatdevtolg et ur Toig aglolg kat
Suvapévolg Stapurdooely kai aueiBeabat Sikaiwg, ...

Je tadjure, mon trés cher frére, et vous qui vous initiez a ces mysteres grace a ce traité,
(...) de garder cela secret, et de ne pas le partager avec ceux qui n’ont pas regu d’édu-
cation, si ce n’est avec ceux qui en sont dignes et qui sont capables de le préserver et
de le payer comme de juste, ...

Comme Manilius, Valens fait montre d’'une démarche ambigué. D’un c6té, ilinsiste
sur la clarté de son exposé, qui contraste avec les écrits de ses prédécesseurs. D’un
autre, il voudrait que ses méthodes soient jalousement conservées par une élite
d’initiés™2.

Dans le contexte des Astronomica, il importe de souligner que les vers qui
attestent un certain élitisme de la part du poete et ceux ou celui-ci s’adresse a
toute ’humanité trouvent un pendant dans la fagon dont le maitre s’adresse a son
éleve. En effet, alternance entre interpellations ciblées et générales confere une
certaine uariatio aux vers. Cette diversité reflete '’étendue, parfois large et parfois
restreinte, du public auquel le poete prétend s’adresser.

Lextrait technique du troisieme livre témoigne lui aussi de cette versatilité
poétique. L’alternance entre une deuxieme personne du singulier (accipe, 3,386) et
une troisieme personne indéfinie (deducat, 3,396) offre de la variété au discours.
Ces éléments relevant du style littéraire trouvent toutefois une résonnance, a plus
grande échelle, dans un message poétique plus profond. Ainsi, les interpellations
aun destinataire indéfini trouvent un pendant dans le caractére universel que le
poéte confere a sa révélation, tandis que 'intimité de la deuxiéme personne est
reflétée par le cercle restreint d’élus a qui s’adresse cette connaissance.

Enfin, il existe deux passages dans les Astronomica ou I’intervention du
destinataire est rapportée au discours direct. Dans le premier cas, la prise de
parole du destinataire est signifiée par inquis (Manil. Astr. 4,387) :

‘multum’ inquis ‘tenuemque iubes me ferre laborem (...)’

« Cest une grande, dis-tu, et une subtile tache que tu m’ordonnes d’entreprendre (...) »
Dans le second cas, elle est annoncée par inquit (Manil. Astr. 4,869)'43 :

142  Voir aussi Vett. Val. 7,1 ; 9,15,12.
143  Lalecon inquit estune conjecture de Bentley, acceptée par Housman, Goold, et Flores. Les variantes
des manuscrits semblent exclure la possibilité d’un inquis : le manuscrit M présente conditur enim
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‘conditur en’ inquit ‘uasto natura recessu (...)’

« Voila, dit-il, la nature est recelée dans une vaste retraite (...) »

Ces deux uniques prises de parole de la part du destinataire font peut-étre écho
aux deux occurrences ou le poéte du De rerum natura rapporte la prise de parole
de son éleve par I'incise inquis*‘. La différence quant a la nature de ces prises de
paroles dans I'un et 'autre poéme tient en premier lieu au fait que dans le poéme
de Lucrece, il s’agit d’objections formulées par Memmius. Dans les Astronomica,
elles expriment plutét le sentiment de découragement que peut ressentir ’éleve’4s.
Toutefois,la correspondance imparfaite entre les deux inquis du De rerum natura et
la variation inquis / inquit dans les Astronomica souligne aussi la différence entre
les deux poetes dans leur traitement du destinataire. Dans le poéme de Lucrece,
le destinataire est fréquemment interpellé a la deuxieme personne du singulier ;
qui plus est, il est nommé™¢. Dans les Astronomica, non seulement le destinataire
est anonyme, mais il présente de méme une double facette : tantot, il est indéfini
et universel, tantét, il est spécifique et ciblé.

3.2.3 Technique pédagogique

Larelation entre le maitre et ’éléve, d’un point de vue de 'enseignement astrologique,
estun élément quiressort particulierement bien dans’extrait du troisieme livre:
c’est sur cet aspect que se cléturera analyse du passage.

Avant d’en venir a I’exposé de la méthode pour calculer ’Ascendant, le
poete illustre les roles endossés par le maitre et ’éleve par rapport a 'instruction
astrologique donnée (Manil. Astr. 3,393-394) :

a me sumat iter positum, sibi quisque sequatur
perque suos tendat gressus, mihi debeat artem.

Le chemin que j’ai établi, que chacun 'emprunte, qu’il le suive pour lui-méme, et qu’il
s’y dirige de ses propres pas ; qu’il me soit redevable pour le savoir-faire.

quid ; 1e manuscrit L conditur enim quod. Les éditions les plus anciennes ainsi que Liuzzi privilégient
la lecture condit enim quicquid, et suppriment de ce fait la prise de parole du destinataire. Voir
lapparat critique ad loc. chez Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 ; 'apparat de Housman 1903-1930
IV : ad loc. ainsi que le commentaire de Liuzzi 1990-1997 IV : ad 869. Une incise indéfinie de type
inquit est loin d’étre un cas isolé, et ce tant en prose qu’en poésie : voir Housman 1903-1930 IV : ad
loc. qui renvoie a Cicéron et a Séneque ; pour la poésie, il cite Hor. Sat. 1,3,126 ; 1,4,79 ; 2,2,99, etc.

144 Lucr.1,803;1,897.

145  Volk 2002 : 206. L'objection formulée au sixiéme livre du poéme de Lucréce ne comporte quant a
elle pas d’incise signifiant clairement que le destinataire a la parole : ‘at nimis est ingens incendi
turbidus ardor’ (Lucr. 6,673). La prise de parole de I’éleve dans les Astronomica et les paralleles
lucrétiens sont étudiés par Green 2014 : 39-44.

146  Sur le destinataire et la relation maitre-éléve dans le De rerum natura, voir Volk 2002 : 73-83.
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Tout d’abord, on peut relever que la facture de ces vers est particuliéerement soignée
etrefletel’intimité de larelation maitre-éleve. De fait, c’est en’espace de deux vers
quelerdle del’'une et de’autre de ces figures est exposé. De plus, 'encadrement du
maitre dansl’apprentissage de son éleve estillustré parla construction chiasmatique
de la paire d’hexametres.

De nombreuses études du poéme de Manilius ont récemment mis en exergue
Pétroite connexion que le poete établit entre ses vers et leur contenu, et tout
particulierement entre ses vers etla sphére céleste qu’il décrit'¥. Ce faisant, il reproduit
le modeéle d’Aratos, avec qui il partage une matiére semblable, mais suit également
I’'exemple de Lucrece. Ce dernier propose en effet une analogie entre les lettres de
l’alphabet constituant son poéme, et les atomes constitutifs du monde. Tous deux se
traduisent, en grec et en latin, par le méme mot : atolyelov, ou elementa'*s. Bien plus,
Manilius emploie des outils stylistiques tels que ’acrostiche pour renforcer l'effet
de miroir entre ciel et vers, a I'image du célébre acrostiche dansle poeme aratéen®.

Dans l’extrait étudié, on constate effectivement que la construction des vers
est significative pour le message qu’ils véhiculent. Cela s’observe déja dans la
description du rapport entre ’enseignant et apprenti astrologue. Par rapport a
la dimension astrologique du passage, des techniques similaires sont mises en
ceuvres. En effet, il est question de la méthode permettant de calculer le temps que
prennent les signes pour se lever et se coucher (Manil. Astr. 3,386-387) :

nunc accipe, signa
quot surgant in quoque loco cedantque per horas.

Apprends maintenant en combien d’heures les constellations se levent et se couchent
dans n’importe quel lieu que ce soit.

147 Hiibner 1984 :214-227;Volk 2002 : 234-245 ; Abry 2005a ; Volk 2009 : 195-196 ; Hiibner 2011 ; Colborn
2015 :107-128.

148 Lucr. 1,823-827; 2,688-699 ; 2,1013-1022 ; Volk 2002 : 100-105 avec bibliographie sur le sujet.

149  Aemtn Arat. Phaen. 783-787, (re)découvert par Jacques 1960, et déja signalé par les épigrammes
de Callim. Epigr. 27 Pfeiffer ; Léonidas de Tarente Anth. Pal. 9,25, et Ptolémée SH 712. En général
sur l'acrostiche aratéen, voir Hunter 1995 avec bibliographie en notes 29-33 ; Martin 1998 ad
loc. Dans le cas de Manilius, la prudence est toutefois de mise étant donné la difficulté de la
tradition manuscrite. Certains des acrostiches proposés ne sont pas corroborés par toutes les
éditions. Selon Danielewicz 2013 : 290 n. 16, on trouve ’acrostiche aratéen en translittération chez
Manil. Astr. 1,846-850, lepte. Cette supposition repose toutefois sur trop d’incertitudes : il faudrait
accepter une nouvelle conjecture ainsi qu'une transposition de vers (admise par Goold 1977, mais
rejetée par Flores dans’édition de référence). D’autres acrostiches ont néanmoins été signalés. Le
premier mot du vers Astr. 1,796, Aemilia(eque) est partiellement lisible en verticale (Astr. 1,796
799, Aemi) et complété par I(w)lia au dernier vers Astr. 1,799 : Feraboli/Flores/Scarcia 1996-20011:
XVIII-XIX. Bielsa i Mialet 2000a et 2000b en propose d’autres, dont les plus convaincants sont
(respectivement) : aqua (Astr. 1,705-710), et respict (sic) (Astr. 1,334-340) avec respicit en premier
mot du vers Astr. 1,334. Noter que le v. 1,340 devrait alors étre conservé (Goold), non pas supprimé
(Flores). Voir aussi Colborn 2013 sparsu (Astr. 1,813-818 cf. I1.3.1). On reviendra sur les acrostiches
de Manilius, voir IV.5.
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Le mot signa est placé de facon caractéristique en fin de vers, qui est une position-
clé : les signa seront les protagonistes principaux du passage. De plus, le lever des
constellations est précisément signifié en début du vers suivant, tandis que leur
coucher est mentionné en fin d’hexametre. Le poéte offre, par le placement et la
succession de ses mots, un effet de mimétisme par rapport au mouvement des
astres qui, du point de vue d’un observateur terrestre, se levent et se couchent.

Le passage entier atteste une technique de composition quimet enlienla matiere
enseignée et la facture des vers. Dans la recherche actuelle, la notion d’iconicité
(«iconicity ») est précisément utilisée en relation a des textes ou ’'agencement des
mots reproduit le contenu par mimétisme, notamment grace a 'ordre des mots,
aux figures de style, aux effets visuels ou sonores, ou encore a la métrique. La
poésie visuelle de la période hellénistique en est certainement le témoin le plus
évident, mais on le releve également chez les auteurs latins et notamment dans
Peeuvre de Virgile, ol ce type de procédé a été étudié en détail>®. Le qualificatif
d’iconique peut également étre appliqué aux vers de Manilius, dontla facture n’est
souvent pas anodine avec le contenu qu’ils véhiculent. On mettra en exergue les
exemplesles plussignificatifs de 'iconicité manilienne dans ce passage technique
du troisieme livre.

Tout d’abord, larégle exposée parle poete est une régle stire, et le poéte ajoute
du poids a ses propos en 'affirmant dans un vers holospondaique a 'exception du
cinquiéme pied, v. 390 (Manil. Astr. 3,390-392) :

(390) atque hoc in totum certa sub lege sequendum est,
singula quod nequeunt, per tot distantia motus,
temporibus numerisque suis exacta referri.

Et cela, de maniére générale, il faut s’en enquérir au moyen d’une regle fixe, étant
donné que les signes ne peuvent, chacun d’eux, étre passés en revue avec exactitude
dans leurs durées et degrés propres, puisqu’ils sont différents par suite de si nom-
breux mouvements.

Cette regle fixe vaudra pour tous les signes ; les différences entre eux, découlant
de la variété de leurs mouvements, ne peuvent étre rapportées en détail. Cette
discrépance entre les signes est précisément soulignée par I’hyperbate sin-
gula ... distantia (v. 390), il faut donc s’en remettre a une régle générale (Manil.
Astr. 3,404-407) :

has inter quasque accipiet Nemeeius horas
(405) quod discrimen erit, per tris id diuide partes,

150 Dainotti 2015. Voir I’édition de Gow 1952 : 171-185 sur les poemes figurés de I'’époque hellénistique
représentant entre autres des ailes, un ceuf ou une syrinx, et sur les technopaignia en général Luz
2010. Une attention spéciale est portée a 'ordre des mots (« word order ») dans les commentaires
sur Virgile, voir en particulier Harrison 1991 : 288-290 ; sur I'iconicité voir Dainotti 2015 : 7-17 avec
p. 8 n. 18 pour davantage de bibliographie sur le sujet.
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tertia ut accedat Geminis, quae tempora Tauri
uinciat, atque eadem Cancro similisque Leoni.

La différence qu’il y aura entre ces heures et celles que recevra le Néméen [le Lion],
divise-la en trois parties, pour qu'un tiers incombe aux Gémeausx, tiers qui enchaine
la durée (du lever) du Taureau, et que la méme part aille au Cancer et qu’une part
identique soit donnée au Lion.

La place du mot inter, entre un pronom démonstratif et un pronom relatif,
Penjambement formé par uinciat, qui enchaine les deux vers, et le parallélisme
final qui accentue I'idée de similitude, dépeignent efficacement le contenu. En
outre, le signe de la Balance fait office de pivot dans ce systeme de calcul. Jusqu’a
la Balance, on procéde a des additions's.. A partir de ce signe, il s’agit de soustraire
(Manil. Astr. 3,413-414) :

his usqu(e) ad Chelas horarum partibus auctis,
per totid(em) e Libra decrescent sidera partes.

Une fois ces parties des heures augmentées jusqu’aux Pinces [la Balance], a partir de
la Balance les constellations décroitront en autant de parties.

Lesversde Maniliusrefletent 'aspect similaire, mais non identique en tous points,
des deux étapes du calcul équilibrées par le signe de la Balance. Chacun de ces
deux hexameétres comporte une élision au méme locus métrique. Le premier est
holospondaique a 'exception du cinquieme pied, tandis que le second lui est presque
identique, mis a part le dactyle en début de vers. Enfin, chacun des vers contient,
au méme emplacement métrique central, les deux noms employés en parallele
pour ce signe. Libra est le nom habituellement donné a la Balance, et correspond
au grec Zuyov. Quant aux Chelae (XnAai), elles désignent en réalité les pinces du
Scorpion, détachées de cette constellation pour constituer un signe indépendant
quideviendra celui de la Balance's2.

Dans la méthode que le poéte expose, le temps d’ascension des constellations
correspond a la durée que prend le signe opposé pour se coucher. Ce parallélisme
est précisément mis en exergue par les deux vers suivants qui le signalent (Manil.
Astr. 3,415-416) :

(415) et, quantis in utrumque modis tollentur ad ortus,
diuersam in sortem tantis mergentur ad umbras.

Et le temps qu’elles prendront, de I'une ou de 'autre de ces maniéres, pour se lever,
sera le méme que prendront les constellations, dans le point opposé, pour se plonger
dans les ombres.

151 Cest-a-dire jusqu’a la Vierge inclue : elle précede directement le signe de la Balance et partage le
méme temps d’ascension que celle-ci.
152 Bouché-Leclercq 1899 : 141-142 ; Le Beeuffle 1987 : s.v. Chelae.
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Enfin, ces quatre vers 413-416 sont construits de fagon parallele en ce qui concerne
le sens, tout en offrant une construction chiasmatique au niveau de la métrique
(Manil. Astr. 3,413-416) :

his usqu(e) ad Chelas horarum partibus auctis, lever / holospondaique a
P’exception du cinquieme pied

per totid(em) e Libra decrescent sidera partes coucher / dactylique
et, quantis in utrumque modis tollentur ad ortus, lever / dactylique
diuersam in sortem tantis mergentur ad umbras. coucher / holospondaique a

I’exception du cinquiéme pied

Par ces exemples, on peut constater les divers outils stylistiques et métriques mis a
profit parle poete pour refléter aussi bien des éléments de technique astrologique
que des situations de fiction littéraire comme celle du maitre et de ’éleve. En outre,
si ’on considere le passage dans son ensemble, une dimension supplémentaire
peut étre décelée.

Endébut d’extrait, le poéte compare son enseignement a un chemin qu’il établit,
et que ’éleve devra suivre (3,393-394). Ces vers comptent parmi les nombreuses
utilisations de 'image du chemin comme métaphore pour la création poétique
rencontrées tout au long des Astronomica. De fait, cette figure littéraire intervient
dés le premier livre, et apparait sous diverses formes au cours du poeme. Ainsi, le
poéte se plaita se promener dans les sphéres célestes (1,13-15) ; il parcourtle ciel en
volant, solitaire, sur un navire (2,58-59) ; il conduit son char sur un chemin céleste
désert, qu’il est le seul a emprunter (2,138-140) ; il ne redoute pas de parcourir des
paturagesinaccessibles(3,1-4); illui faut construire des échelons quile conduiront
aux étoiles (4,119-121) ; enfin, 'univers ordonne au poete, arrivé aux faites du ciel
sur son char céleste, de hater sa descente (5,8-11)153,

Le poete fait également usage de la métaphore du voyage en lien avec son
éleve. Il fait montre d’optimisme quant aux connaissances que celui-ci acquerra.
L’apprenti astrologue sera, lui aussi, en mesure de parcourir par l'esprit étoiles
et constellations afin de déterminer l’avenir (2,448-451). Enfin, la connaissance
d’aspects astrologiques primordiaux donnera a I’éléve des chemins assurés pour
la connaissance du futur (3,43-45).

153  Les vers 4,119-121 sont supprimés par Bentley, Housman et Goold. Flores 1993 : 19 les conserve,
en suggérant qu’ils sont le fruit d'une premiére rédaction, et que le poéte n’a pas pu réviser son
ceuvre. Voir aussi 'apparat critique et le commentaire de Feraboli/Flores/Scarcia 1996-200111 : ad
loc.
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Lamétaphore du voyage, dans une perspective poétique et astrologique, sera
discutée de maniere plus générale dans un prochain chapitre’%. Pour I’heure, il
convient d’établir son implication dans le contexte du passage de Manilius.

L’image du chemin en tant que ligne directrice établie par le poéte, mais qui
doit étre suivie personnellement par I'éléve, est mise en application dans I’exposé
technique de l'extrait. Dans les premiers vers du passage, le poete annonce qu’il
va traiter de la méthode pour calculer la durée du lever et du coucher des signes
(3,386-387). La technique pour connaitre le temps d’ascension des divers signes
est effectivement exposée dans les vers qui suivent (3,395-416). Toutefois, le poéte
limite le détail de son instruction aux signes allant du Taureau a la Vierge inclue
(3,395-412). 11 se contente d’indiquer que la méme regle s’applique a partir de la
Balance pourlereste dessignes: toutefois, aulieu d’additionner, il faut maintenant
soustraire (3,413-414).

Enfin, le poete avait promis qu’il indiquerait égalementla fagon de connaitre
la durée du coucher des signes. La technique de calcul pour déterminer le temps
que prend un signe a disparaitre sous ’horizon est résumée en l’espace de deux
vers : la durée du coucher d’un signe correspond au temps d’ascension du signe
opposé (3,415-416).

Le maitre donne donc les outils fondamentaux nécessaires au calcul, mais ne
développe pas forcément la méthode de facon détaillée et exhaustive. Il attend de son
éleve une certaine autonomie : a lui de déduire la suite du raisonnement. La fagon
dontle maitre traite la matiére scientifique de son poéme reflete 'image littéraire
utilisée en début d’extrait. Le maitre établit le chemin, mais I’éléve doit avancer
de fagon autonome. Ainsi, 'exposé technique réalise et accomplit la métaphore du
chemin comme exposée aux vers 3,393-394. De ce fait, le maitre-poéte démontre,
une fois encore,l’indissociabilité entre carmen et res, entre son poeme et sa matiere
astrologique.

4 Dorothéos

Aux cing chants de Manilius répondent, quelques années plus tard, les cinq livres
de Dorothéos, poéte grec originaire de Sidon. Une petite centaine d’hexametres en
ont été conservés : la plupart sont cités dans le traité astrologique d’Héphestion
de Thebes, au début du Ve s. ap. J.-C.1%. Le poéme a également été employé par les
astrologues orientaux. Les cingq livres de Dorothéos ont tout d’abord été traduits et

154 Cf.IV.3.Laréutilisation de la métaphore du voyage dans le poeme de Manilius est étudiée en détail
par Volk 2002 : 225-234 ; Landolfi 2003 : 11-28. Les modeéles ayant pu influencer Manilius pour son
voyage céleste sont énumérés chez Salemme 1983 : 38-39.

155  Voir I'édition des Apotelesmatika d’Héphestion par Pingree 1973-1974 ; Dorothéos est, aux cotés
de Ptolémée, I'une des sources principales de ce traité.
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adaptés en pehlevi (ou moyen-perse) desleIlles. ap.].-C. Cette paraphrase a été 'objet
d’une traduction en arabe datant environ de 800 ap. ].-C., quinous est conservéels.

Dans le texte arabe figurent dix horoscopes qu’on peut dater avec précision.
Parmi ceux-ci, le plus ancien date de 7 av. J.-C., et sept autres s’échelonnent sur la
premiére moitié du I¢rs. ap. J.-C., jusqu’en 43 ap. J.-C. Le troisieme livre présente
cependantdeux horoscopespourlesannées281et381ap.].-C. Ceciporte a croire que
ces deux derniers horoscopes sont des ajouts ultérieurs, insérés dans 'adaptation
persane du poéme de Dorothéos. On peut donc dater sans trop d’incertitudes 'activité
de ce dernier au milieu du premier siecle de notre ere!¥’.

L’histoire delatraduction et de’'adaptation du poeme de Dorothéos est teintée
d’unarriére-fond légendaire qui apporte un éclairage pour appréhender le contenu
etlaréception dupoeme. AuXes. ap.J.-C.,Ibn al-Nadim recense dans son Kitab al-Fi-
hrist les livres écrits en arabe par des auteurs arabes ou non-arabes. Au septieme
chapitre de cet index, il aborde les livres philosophiques, et ceux touchant aux
sciences anciennes. Pour ce faire, il s’appuie sur le récit d’Tbn Nawbakht, astrologue
du VIIIes. ap. J.-C. Celui-ci faisait remonter les débuts de ’étude du ciel aux fils des
premiers hommes, alors que régnait un roi perse légendaire. Selon Ibhn Nawbakht,
les Babyloniens auraient mis par écrit les connaissances qu’ils avaient des étoiles.
Les Egyptiens etles Indiens auraient, a leur tour, appris cette science grace a leurs
livres.

Lelien entre Babylone et Egypte estrenforcé par un passage relatant ’arrivée
en Egypte d’un certain Hermés, originaire de Babylone. Devenu maitre du peuple
égyptien, il avait rendu leur terre prospere grace a sa grande sagesse. Mais les
conquétes d’Alexandre le Grand, qui ravagea la région dans son avancée jusqu’a
PIndus, mirent fin a cet état de prospérité. Des villes furent détruites, et avec elles,
bon nombre de livres. Ibn Nawbakht souligne cependant qu’Alexandre avait pris
soin de faire transcrire et traduire en grec ainsi qu’en copte des ceuvres en persan
se trouvant dans des bibliotheques de ’ancienne Persépolis avant de les briler.

D’un livre en particulier, il puisa la connaissance des étoiles, de la médecine
et des sciences naturelles. Il envoya ce livre ainsi que les scientifiques perses eux-
mémes en Egypte. Ce n’est que sous lerégne d’Ardashir ibn Babak (env. 224242 ap.
J.-C.),deladynastie sassanide, que la Mésopotamie récupéra son savoir. Ce dernier
envoyaenInde, en Chine etdans 'Empire romain des délégués, afin qu’ils recopient
leslivres qui s’y trouvaient. Son exemple fut suivi par son fils, qui fit traduire des
ceuvres en langue perse. Parmi les auteurs a qui des manuels astrologiques ou

156 Lesfragments de Dorothéos sont édités par Pingree 1976 ; celui-ci fournit également la paraphrase
arabe des cinq livres du poeme, avec une traduction anglaise. Voir Hiibner 2011b pour un compte
rendu de cette édition.

157  Pingree 1976 : VII-XVII, qui établit un floruit entre 25-75 ap. J.-C.
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astronomicques étaient attribués, on trouve la mention d’Hermes le babylonien,
souverain d’Egypte, ainsi que de Dorothéos!ss.

Ibn Nawbakht établit donc une ligne de succession du savoir qui a pour
origine Babylone, s’étend a I’Egypte, a 'Inde, ainsi qu’au monde grec. Il cherche
a faire remonter l'origine de toute connaissance, dont la science des étoiles, a la
Mésopotamie. On peut toutefois noter I'importance du réle accordé a 'Egypte et
au personnage d’Hermes.

Quantauxtraductions arabes d’ceuvres grecques, elles passaient généralement
par un intermédiaire syriaque. On sait cependant que dans quelques cas, des
ouvrages grecs ont été traduits en pehlevi avant de passer en mains arabes!. Et
de fait, Ibn al-Nadim donne les noms des personnes qui ont traduit en arabe des
ceuvres enlangue étrangere. Parmilestraducteurs du persan en arabe, on retrouve
Ibn Nawbakht, ainsi qu’ ‘Umar ibn al-Farrukhan al-Tabari (mort en 815 ap. J.-C.).
Celui-ci a interprété les différentes sections du livre de Dorothéos, intitulé Livre
des cing'®.

Les paraphrases successives des vers de Dorothéos en pehlevi puis en arabe
présentent des ajouts postérieurs au poete. On a déja mentionné les deux horoscopes
datant du III¢ et IVe ap. J.-C.16%. De plus, elles transmettent des passages de Vettius
Valens, astrologue du II¢ s. ap. J.-C.'62. 11 est clair que le texte arabe ne reproduit
pas fidelement le contenu du poeme de Dorothéos. Malgré les divers ajouts ou
suppressions qui ont pu altérer le contenu du poeme d’origine, cette traduction
contient néanmoins des renseignements précieux. De plus, certains passages
correspondent parfois précisément a I'un ou l'autre des fragments de Dorothéos
qui ont été conserveés.

En outre, le texte arabe est agrémenté de diagrammes indiquant la position
des luminaires, planétes, et constellations pour chacun des dix horoscopes, au
premier et au troisiéme livre. Etant donné que les diagrammes présentent une
formerectangulaire etnon pascirculaire commele voulaitl’'usage dansI’Antiquité,
ils ne peuvent étre la reproduction exacte de diagrammes qui auraient figuré en
marge dupoeme grec. En effet, ce n’est que chez Abtt Ma‘shar, célebre astronome et
astrologue arabe (787-886 ap.].-C.), que 'on trouve la premiére allusion a un schéma

158  Dodge 1970 : 571-575.

159  Nallino 1922. Parmi les trois cas discutés, deux relévent du domaine astrologique. Pingree 1976 :
XVI propose en outre une liste de mots en pehlevi qui ont été conservés dans la traduction arabe,
aux quatrieme et cinquiéme livres.

160 Dodge 1970 : 589 ; 641 ; 1117. Dans le passage concernant Dorothéos, Ibn al-Nadim rapporte que
parmi les livres de ce dernier, il y en a un qui comporte plusieurs livres, intitulé Livre des cing
(Kitab al-khamsa). 11 a été commenté, ou interprété (fassara), par ‘Umar ibn al-Farrukhan al-Tabari
(édition de Fliigel 1871 : 268,7 ; commentaire p. 123).

161 Doroth. Arab. 3,2,19-44 ; 3,1,27-65.

162  Doroth. Arab. 4,1,15; 5,5,15.
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quadrilatéral'®. Ainsi, soit les diagrammes rectangulaires sont une adaptation de
schémas circulaires trouvés dans des copies du texte grec, soit ils ont été ajoutés
parlestraducteurs orientaux!®4. Quoi qu’il en soit, le fait que le contenu du texte soit
reproduit dans des schémas atteste le crédit qu’on pouvait porter a 'enseignement
de Dorothéos, et ce huit siecles plus tard encore.

Ensomme, le poéme de Dorothéos a fait1’objet de réutilisations multiples, tant
dansle monde grec quen Orient. Al'instar des ouvrages médicaux, philosophiques
ouastronomiques quiont été 'objet de traductions en arabe,le poéme de Dorothéos
a visiblement été considéré par ses interpretes et traducteurs successifs comme
une réelle source de connaissances en matiere d’astrologie.

4.1 Contenu et sources du poeme

Lescinqlivres qui constituaient le poeme original de Dorothéos témoignent d’'une
entreprise de grande ampleur. Les fragments conservés de méme que la traduction
arabe attestent ’étendue de ’enseignement du poéte. Celui-ci couvre aussi bien
les aspects techniques élémentaires de la discipline que des branches spécifiques
de lastrologie. Ainsi, il expose entre autres le fonctionnement des associations
polygonales entreles astres, traite du systeme des catarchai (katapyai, ouinitiatives,
opportunités, méthode quipermet de déterminerle moment opportun pour accomplir
une action), explorela branche médicale de’astrologie (ouiatromathématique), et
parcourtlessignes duzodiaque enindiquantles diverses régions du monde habité
qu’ils ont regu sous tutelle (chorographie zodiacale)5.

Dorothéos puise selon toute vraisemblance au manuel de Néchepsos et Pétosiris,
comme, peut-étre, Manilius avant luié. Il est certain dans tousles cas que 'ampleur
du matériel abordé par Dorothéos a été une source d’inspiration non seulement
pour les auteurs de manuels astrologiques comme Héphestion, mais aussi pour les
poétes astrologues postérieurs.

163 Malgré un nombre considérable de documents horoscopiques grecs retrouvés, seuls onze
diagrammes ont été conservés (un papyrus, neuf graffiti et une inscription sur bois). Provenant
d’Oxyrhynque, de Doura Europos, d’Abydos ou encore de Palestine, ils s’échelonnent entre le I** et
leIVes. ap. J.-C. ; tous sont de forme circulaire. Le schéma quadrilatéral s’est répandu en Occident
par le biais de I'influence arabe (Thomann 2008 : 97-111).

164 L'usage de diagrammes n’était visiblement pas tres répandu chez les astrologues anciens, voir
Heilen 2015 : 497-498, avec un contre-exemple p. 581 n. 1007.

165  Sur les associations polygonales, voir 1.3.2 ; sur les katapyat, voir I1.8.1 ; sur I'iatromathématique,
voir I.1.3 et I1.10.1 ; sur la chorographie zodiacale, voir II1.3.1.

166  On reviendra sur l'utilisation de cette source, cf. I1.5.1.
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4.2 Prologue

Le prologue de Dorothéos n’a pas été conservé sous sa forme originale. Toutefois,
on peut avoir une bonne idée de la fagon dont il se présentait. En effet, au moment
d’introduire ’ceuvre de Dorothéos, le traducteur arabe rapporte le contenu du
prologue au poeme grec (Doroth. Arab. 1, prol. 1-5)17:

Au nom de Dieu, qui est miséricorde et compassion. Puisse le Seigneur étre plein de
compassion envers toi. Ceci est le premier livre de Dorothéos 'Egyptien sur les juge-
ments concernant les thémes de naissance. Il a choisi cela, I’a sélectionné et I'a pris
des livres de ceux qui I’'ont précédé et il I'a écrit pour son fils Hermes. Il a dit a son fils
au moment de son testament : « Je vais te relater, mon fils, et je vais t’expliquer afin
que tu puisses dépendre de cela et avoir confiance en ton cceur dans ce que je vais te
montrer de mon travail et de mes mots sur les étoiles qui indiquent pour les hommes
ce qui les concernera depuis le moment de la naissance d’un homme jusqu’a ce qu’il
quitte le monde, si Dieu le veut. J’ai voyagé, mon fils, dans de nombreuses villes, et j’ai
vu les choses extraordinaires qui se trouvent en Egypte et a Babylone, qui est dans la
direction de 'Euphrate. Et j’ai assemblé les meilleures paroles de ceux qui m’ont pré-
cédé, comme l'abeille qui butine aux arbres et a toutes sortes de plantes ; car c’est de
1a que provient le miel savoureux. »

On ne peut savoir en quelle mesure la version arabe reflete le contenu d’origine.
Néanmoins, le traducteur prétend rapporter les paroles du poete, reproduites au
discours direct. De plus, ces propos contiennent plusieurs lieux communs de la
littérature grecque et latine. En outre, ces divers topoi apparaitront a nouveau
dansle prologue au cinquieme livre. En effet, dansla version arabe, les deuxiéme,
troisieme et quatrieme livres s’ouvrent sur une introduction ou se trouve brievement
résumé le sujet principal dont il sera question. Le cinquiéme et dernier livre est
toutefois introduit par un prologue ot sont repris la plupart des éléments contenus
dans le prologue au premier livre (Doroth. Arab. 5, prol. 1-4) :

Au nom de Dieu, qui est compassion, qui est miséricorde ; ou est ma réussite, a part en
Dieu tout-puissant ? Ceci est le livre de Dorothéos, roi d’Egypte. Ily a cing livres ; il en
a écrit quatre sur les themes de naissance ou il a mentionné tout bien et mal, malheur
ou bonheur qui affectent les hommes depuis le début de leur existence jusqu’a sa fin.
Etil en a écrit un sur les initiatives, et c’est ce livre, qui est appelé le cinquieme livre.
Iy a mentionné I’état de chaque action qui est commencée, que sa limite soit détermi-
née, ou qu’'on ne puisse déterminer ou sera le début de cette action, son milieu ousa fin,
et quel bien ou mal va arriver. Il dit dans son livre qu’il suit les traces des savants qui
ont précédé parmi les savants de Babylone et d’Egypte, étant donné qu’ils étaient les
premiers a avoir considéré la science des étoiles, les calculs les concernant, la révolu-
tion de la sphere, les mouvements des sept planeétes et les levers des douze signes, afin

167 Tous les extraits de Dorothéos qui proviennent de la traduction arabe sont une adaptation, en
francais, de la traduction anglaise fournie par Pingree 1976. Je remercie vivement Zina Maleh
pour avoir repris ma traduction frangaise en la comparant au texte arabe, grace auquel elle a pu
apporter de nombreuses corrections et suggestions.
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qu’il puisse extraire cela de leurs livres et ensuite se le donner a lui-méme comme un
exemple pour les suivre. Il dit que partout ou il a regardé concernant ce dont ils se sont
occupés et ce qu’ils ont arrangé de la science des étoiles, il a suivi le meilleur, le plus
correct, le plus clair, le plus complet de leur science, et I'a extrait de leurs livres. Il en a
fait un exemple pour lui-méme pour suivre leurs traces, et il en a fait ce livre, comme
l'abeille qui tire du miel du plus délicieux et du meilleur des fruits (...).

Les éléments contenus dans ce prologue sont tres proches de ceux présents en
préambule au premier livre ;la différence réside surtout dans le fait qu’al'inverse
de ce dernier, le discours est ici en totalité indirect. Il est possible que le dernier
livre ait présenté un prologue indépendant, qui cléturerait’ceuvre toute entiére par
un effet de miroir. Néanmoins, au vu des grandes similitudes entre 'introduction
au premier et au cinquieme livre, il n’est pas a exclure que le traducteur ait repris
le contenu du premier prologue, et en ait reproduit les points essentiels avant le
dernier livre de ’ceuvre tout entiere. Quoi qu’il en soit, le fait que les mémes motifs
apparaissent dans deux prologues différents de la traduction arabe permet du
moins d’étre confiants quant a la présence de ces éléments dans le poeme grec de
Dorothéos. On peut doncraisonnablement considérer le prologue au premierlivre,
ol les mots du poéte sont rapportés au discours direct, comme représentatif des
vers originaux de Dorothéos. En voici une analyse plus détaillée.

4.2.1 Mésopotamie, Egypte et autorité

Le prologue de Dorothéos commence a proprement parler a la troisiéme section.
Dans les quelques lignes qui I'introduisent, le traducteur arabe présente le poéte
comme un Egyptien. Dans le prologue au cinquiéme livre, il est méme qualifié de
roi d’Egypte. Cette origine est bien entendu liée & la conception de 'Egypte comme
I'un des berceaux de la science astrale. Néanmoins, si Dorothéos est effectivement
originaire de Sidon, comme I'indique Firmicus Maternus, il aurait vécu dans une
partie du monde, 'actuel Liban, entre Egypte et Mésopotamie : le poéte lui-méme
indique avoir voyagé dans ces régions’es.

Cetextrait estun exemple supplémentaire attestant I’étroite connexion établie
parlatradition entre astrologie, Mésopotamie et Egypte. Lelien entrela divination
astrale et cesrégionsreflete uneréalité historique. Mais lorsqu’un auteur composant
un texte astrologique affirme tirer son savoir de ces contrées, il n’emploie pas
uniquement un lieu commun. I1 utilise un fait réel, c’est-a-dire la tradition de
divination astrale établie en ces lieux depuis des temps immémoriaux, comme
un outil littéraire pour affirmer I’autorité du contenu de son enseignement. Cette

168  Firm. Math. 2,29,2 Dorotheus uero Sidonius, uir prudentissimus et qui apotelesmata uerissimis et
disertissimis uersibus scripsit.



104 II Les poémes astrologiques

autorité, illa souligne encore de diverses fagons, a la maniere d’Hérodote, qui met
en avant sa recherche personnelle (Hdt. 2,3,1) :
fikovoa 8¢ kal A a v MEul, EABLV £€¢ Adyoug tolat ipebol To0 Healotou: kal 81 kat
€¢ Onpag e xal &g HAlov oAV adT@®V ToUTWY eivekev €Tpamduny, eé6éAwy eidéval el
ouuBricovtat Tolot Adyotat tolot €v MEugu ol yap HAomoATtal Aéyovtat Aiyvntiwv
glvat Aoyldratot.

J’ai appris aussi d’autres choses & Memphis apres m’étre entretenu avec les prétres
d’Héphaistos : et je me suis naturellement aussi rendu a Thébes et a Héliopolis a ce
méme sujet, désirant savoir s’ils allaient étre d’accord avec les propos qu’on m’avait te-
nus & Memphis : car les Héliopolitains passent pour étre les plus savants des Egyptiens.

Dorothéos, luiaussi, avoyagé;ilarecueilliles connaissances des figures d’autorité
en la matiere (Doroth. Arab. 1, prol. 4-5) :
J’ai voyagé, mon fils, dans de nombreuses villes, et j’ai vu les choses extraordinaires

qui se trouvent en Egypte et & Babylone, qui est dans la direction de PEuphrate. Et j’ai
assemblé les meilleures paroles de ceux qui m’ont précéde, ...

En outre, le poéte semble donner a son périple une résonnance épique. En effet,
sesvoyages effectués dans de nombreuses cités rappellent les tribulations d’Ulysse
(0d. 1,3-4):

TOAGV & avBpwnwv {8ev dotea kat voov Eyvw,

TOAAG & 6 Y’ €V MOVTw Tdbev dAyea OV Katd Bupov.

11 vit les cités de nombreux hommes, et apprit a connaitre leur esprit, et c’est lui, oui,
qui endura en son cceur de nombreuses souffrances sur mer.

Plus loin dans le poéme, Dorothéos souligne encore plus nettement le caractére
épique de son entreprise. Entre deux recommandations concernant ’observation
desplanetes, ilmet en avantles souffrances qu’ila endurées (Doroth. Arab.3,1,68):

Jen ai fait la recherche durant de longues années et j’ai souffert tous les malheurs pour
étre en mesure de le mettre par écrit.

Sice passage reproduit fidelementle contenu des vers d’origine, Dorothéos exploite
la relation entre voyages, recherche, connaissance et souffrance établie des les
premiers vers de 'Odyssée. Le passage d’Hérodote cité plus haut devient encore
plus significatif car cette relation est précisément reprise par les historiographes.
En effet, a certains égards, Ulysse peut étre considéré comme le précurseur des
historiens:a coté de sesvoyages et de sesrecherches, les épreuves qu’il subit trouvent
également un pendant dans l’effort et le travail que doit fournir ’historiographe
ainsi que dans les dangers auxquels il peut étre exposé®.

169 Thuc.1,22,3; Polyb. 12,27,4-6 et en général sur 'Odyssée, Ulysse et les historiographes, voir Marincola
2007.
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Lemotifdes épreuves endurées pourla production d’un texte n’est toutefois pas
Papanage de I’historiographie. Au contraire, il s’adapte particuliérement bien a la
poésie didactique, quirequiert dela partdupoéte un durlabeur dansla confection
desvers. Danslaréception d’Hésiode,la composition des Travaux était effectivement
associée a I'idée de travail et d’effort ; le poete lui-méme aurait sélectionné la voie
ardue décrite dans ce célebre passage (Hes. Op. 286-292)'70 :

ool &8 €yw €00Ad vOEwV €péw, puéya vimite IIépon.

TNV Y€V ToL KaKOTNTA Kal Aadov oty EAéabat

PNSiwe: Aeln pév 086¢, pdAa 8 €yyvbL vaier

T & apetig i6phta Beol mpomdpolbev EOnkav
(290) aBdvator paxpog 8¢ kai 6pOlog oluog £¢ adTV

Kal TpNLGS T0 mp&Tov: €MV & eig dkpov kntat,

pn8in Srimetta méAeL, yaren mep éodoa.

Moi qui veux ton bien, je vais te dire, grand sot de Perses. La misére, il t'est facile de

Pobtenir, et en masse : plane en est la route, et elle réside tout pres. Mais au-devant de

celle de I'excellence, les dieux immortels ont placé la sueur. Long et escarpé est le sen-

tier jusqu’a elle, et 4pre au départ. Mais une fois arrivé au sommet, il devient dés lors
facile, quoiqu’en soit sa difficulté.

Parmiles poétes astrologues, le motifde la difficulté dela tAche a déja été rencontré
chez Manilius, qui lutte avec la mise en vers d’un matériel complexe'”. Selon la
traduction arabe, Dorothéos a lui aussi évoqué les souffrances endurées lors de
la composition de son poeme. En soulignant le caractere ardu de leur entreprise,
Manilius et Dorothéos suggerent peut-étre également avoir sélectionné le sentier
escarpé, mais porteur de bienfaits, décrit par Hésiode.

Dorothéos semble donc avoir introduit ses cinqlivres par un prologue ou sont
mélés des motifs littéraires qu’on peut trouver tant en prose qu’en poésie. Il met
Paccent surlesvoyages qu’il a effectués ainsi que surlessources de premiere autorité
d’ou il tire son savoir. Ce faisant, il se prémunit contre d’éventuels reproches qui
pourraient lui étre formulés si sa recherche personnelle n’était pas expressément
mentionnée. En effet, Polybe incrimine I’historien Timée (env. 350-260 av. J.-C.)
pour son manque d’expérience sur le terrain, lui qui est resté durant cinquante
années d’affilée a Athénes!'”.

4.2.2 Vérité de l’enseignement

Dorothéos assure la qualité des sources sur lesquelles repose son enseignement.
Bien plus,ilenjoint son destinataire a étre confiant dans ses propos (Doroth. Arab.1,
prol. 3):

170  Koning 2010 : 331-332 avec n. 139.
171  Manil. Astr. 3,31-35, cf. 11.3.2.1.
172 FGrHist 566 F 34 = BNJ 566 F 34 ; Polyb. 12,25h.
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Je vais te relater, mon fils, et je vais t’expliquer afin que tu puisses dépendre de cela et
avoir confiance en ton coeur dans ce que je vais te montrer de mon travail, ...

Detelles paroles se rapprochent fortement de ’affirmation de vérité traditionnelle
alapoésie didactique. Ce topos revient effectivement au cours de ses vers, lorsque
lepoéte ajoute du poids a ses propos en affirmant ca etlala véracité des indications
qu’il donne (Doroth. 5,16,2-3, p. 392 Pingree) :

£60201 8 ad Maing GKLY yovov eicopowvTES

nal8wv Tékpap €xovoLv ETHTUHOV. &V TPOTILKE 5€ ...

Mais siles (planetes) bienveillantes regardent le fils rapide de Maia [Mercure], elles sont

réellement un témoin (que le couple aura) des enfants. Mais dans un signe tropique, ...

Les astres garantissent la réalisation de ’avenir ; de méme, les vers du poete sont
conformes a la vérité (Doroth. 5,25,1, p. 398 Pingree) :

MAwEPEVAL YaTtéovoly aAnBéa tadtd kev elmolg.

A ceux qui désirent vivement naviguer sur mer, tu pourrais dire les vérités que voici.

La méme idée est réitérée un peu plus loin (Doroth. 5,33,17-18, p. 405 Pingree) :

vat unv eig kpiolag mepvelkéag 6pvupévolot

08¢ oV Kev xatéovov aAnBeinv dayopevoels.

En vérité, a ceux qui suscitent des querelles jusqu’a en venir au proces, tu pourras a
leur demande dire de cette facon la vérité.

Bien plus, le poéte se propose non seulement de rapporter, mais aussi d’expliquer
son sujet. En effet, au cours du poeme, il ne se contente pas d’exposer simplement
sa matiere astrologique, mais il donne aussi, a plusieurs reprises, des exemples
factuelssurlamaniére de procéderlors de I’établissement d’un horoscope'”s. Enfin,
dansle prologue au cinquiéme livre, il est stipulé que le poete « a suivile meilleur,
le plus correct, le plus clair, le plus complet de leur science » (Doroth. Arab. 5,
prol. 4). L’exactitude, la clarté et I’'exhaustivité du traitement de la matiere sont
des questions cruciales dans une entreprise didactique, et touchent a la qualité et
ala véracité de ’enseignement exposé!’.

En résumé, le poéte assure ses compétences astrologiques dans le prologue,
en utilisant divers topoi littéraires. Mais surtout, il prouve ses dires au cours du
texte, en mettant en application sa doctrine par des démonstrations concrétes,
comme l’établissement d’'un horoscope. La matiere astrologique est utilisée pour
démontrer le contenu littéraire et illustrer le réle du maitre-poéte.

173  Voir les huit horoscopes contenus dans le premier livre, qui s’échelonnent entre 7 av. J.-C. et 43
ap. J.-C., expliqués dans I'introduction de Pingree 1976 : VIII-X.
174 Onreviendra plus en détail sur ces aspects au chapitre IV.
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4.2.3 Le maitre et I’éléeve

Les sources astrologiques de premiere qualité auxquelles puise le poéte servent
de garant pour autorité de celui-ci en tant que maitre de cette discipline. Son role
d’enseignant est clairement affirmé au cours du poeme :ilseréfere, tantau singulier
quau pluriel, a son exposé astrologique (Doroth. 5,43,26-27, p. 388 Pingree) :

autika 8 &v katdyovTtL Topedpacty olow EAeEa

€PXOUEVNS ...

Mais des que (la Lune) atteint la région du descendant dans les lieux dont j’ai parlé (i.e.
du Lion au Capricorne), ...

Ou encore (Doroth. 1,27,3, p. 339 Pingree) :
Katl yevéoewg T ekdota SLi&opev 6@pa Saging.

Et nous exposerons point par point chaque élément d'un theme de naissance, pour
que tu en sois instruit.

Les informations données sont décrites par le poete comme un réel enseignement
(Doroth. Appendix I vv. 1-2, p. 432 Pingree) :

6000l & év oTpatinol @LonToAéuoloLy €écovTal
Tfi6e 818aypooivn memvuuévog £EayopevaoeLg.

Et combien de personnes il y aura dans les armées belliqueuses, avisé par cet ensei-
gnement, tu pourras le dire.

Lanotion d’enseignement regoit en outre une emphase supplémentaire étant donné
que le mot choisi parle poéete pour 'évoquer (§t8aypoavvn) estun hapax legomenon.
Enfin, le poete indique parfois explicitement qu’il tire ses connaissances d’autres
personnes, et propose plusieurs méthodes différentes (Doroth. 4,1,11-15, p. 378
Pingree) :
Aol & éx Mnvng eig 6ySoov wpovouoLlo
{Gov apdprjoavteg, artd Kpovou aboig E8wkav:
€ig 6v 81 Anéete TOMOV KAl GvakTa TOTOL0
OKETTOVTAL TOUTWYV EMUAPTLPAG OITIVEG ElOLV-
15) t@v o 81 pdocavto TéAOG aloypdv Te Kal E0OAGV.
D’autres, apres avoir compté a partir de la Lune a 'horoscope jusqu’au huitiéme signe,
établissent au contraire (la prédiction) a partir de Cronos [Saturne] : ils regardent le
lieu précisément ot il s’est arrété, le maitre du lieu, et leurs témoins, qui ils sont. C’est
donc a partir de ces éléments qu’ils se prononcent sur la mort, mauvaise et bonne.

A nouveau, la facon dont le poéte expose la matiére refléte les propos qu’il a tenus

dans son prologue, ou il affirme avoir collecté son savoir a diverses sources.
Ence quiconcernele destinataire de 'enseignement astrologique, le traducteur

arabe indique que Dorothéos compose son poeme a I'intention de son fils, Hermes.
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Tout aulong du poéme en effet, le poéte s’adresse a un destinataire qu’il interpelle
aladeuxieme personne du singulier. Le nom d’Hermes, qui s’adapte parfaitement
a ’hexametre, n’apparait cependant ni dans les fragments conservés en grec, ni
dans la suite de la version arabe.

Ce nom n’est peut-étre qu'une appellation générique pour identifier la ou les
personnes a qui est destiné un tel ouvrage!”s. Le nom d’Hermes ne peut en outre
quévoquerla figure d’Hermes Trismégiste, fusion du dieu grec avecle dieu égyptien
Thot. En effet, desla période hellénistique circulaient des textes a son nom ; Hermes
était représenté comme enseignant diverses disciplines, dont I’astrologie, a son
fils Tat, a Asclépios et a Ammon!’. Enfin, dans le récit de 'astrologue arabe Ibn
Nawbakht, ousont retracéesles étapes del’établissement de la science astrale dans
le monde perse, le nom d’Hermes figure aux c6tés de celui de Dorothéos. Toutefois,
en raison de ’'absence de ce nom dans la suite du poéme, on ne peut avoir aucune
certitude quant a la présence d’un destinataire nommé dans les vers originaux
en grec.

4.2.4 Inspiration poétique

Dans cet extrait — de méme qu’ailleurs dans le poéme - ne figure aucune trace
d’une invocation a la Muse. Ceci est peut-étre dii a une suppression de la part du
traducteur arabe. En effet, tout aulong de la traduction surgissent des échos al’islam,
quipouvaient peut-étre difficilement étre conciliés avecla présence d’une divinité
paienne!””. Toutefois, il n’est pas a exclure que le poete, quisouligne avec insistance
ses propres recherches ainsi que les sources d’ot il tire son savoir, ait renoncé a la
traditionnelle demande d’inspiration divine, comme I’a fait Nicandre avant lui’s.

Malgré la possible absence d’une invocation a la divinité, le poete met du
moins en ceuvre un autre moyen pour évoquer la forme poétique de son texte. Le
prologue, tel que rapporté danslatraduction arabe, se conclut avec une comparaison.
Le poete est assimilé a ’abeille, qui butine aux plantes et produit du miel (Doroth.
Arab. 1, prol. 5):

Etj’ai assemblé les meilleures paroles de ceux qui m’ont précédé, comme l'abeille qui
butine aux arbres et a toutes sortes de plantes ; car c’est de la que provient le miel sa-
voureux.

175  Pingree 1976 : VIL

176  Sur le Corpus Hermeticum, voir I1.1.3.

177  Mis a partles fréquentes évocations de Dieu tout-puissant, voir aussi les références aux mosquées
(par exemple Doroth. Arab. 2,14,1 ; 4,1,133).

178  Sur l'absence d’une invocation a la divinité dans les Theriaca et les Alexipharmaca de Nicandre,
voir Overduin 2014 : 44-46.
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Cette figure de style offre plusieurs niveaux de lecture. De fait, la comparaison
du poete et de I'abeille, de méme que le miel comme image de la poésie, sont des
lieux communs dans la littérature gréco-latine!”. On les trouve déja dans ’épopée
archaique (I1. 1,247-249) :

ToloL 8¢ NéoTtwp
névemng avopovae Ayug ITVAlwY ayopntrg,
700 Kal atd yAwoong HEALTOS YAUKIwY péev avdn ...

Au milieu d’eux se leva vivement Nestor au doux langage, 'orateur éloquent de Pylos,
et de sa langue coulait une voix plus douce que le miel ...

Cette formulation figure de facon similaire chez Hésiode, ce qui permet de penser
quil est, la aussi, fait allusion au miel (Hes. Theog. 81-84 ; 96-97)18° :

81 Ovtva Tuicovot Alog kobpat ueydarolo
yewouevov T €cibwaol Slotpe@éwv Bacifiwy,
TR PEV €Ml yAwaon YAukepnv xelovawv éépany,
700 & éme’ €k otopartog pel peidyar (...)
(96) 0 & 6APLog, dvtiva Modoat
ewvTaLr yAukepn ol td oTOHATOg pEeL avsy.
A celui que les filles du grand Zeus ont honoré, et quelles ont regardé a la naissance
parmi les rois chéris de Zeus, elles lui déversent sur la langue une rosée sucrée, et de

sa bouche coulent des mots doux comme le miel : (...). Et bienheureux est-il, celui que
les Muses chérissent : de sa bouche coule une voix a la douce saveur.

Cette métaphore sera reprise et développée notamment par I'introduction de la
comparaison de ’abeille avec le poete, et du paralléle établi entre le travail de
Pabeille et la création poétique!s’. Il importe de mettre en exergue les aspects
principaux véhiculés par cette image.

Danslepassage del’Iliade en particulier,la douceur dulangage implique certes
labeauté du style, mais surtoutla capacité a séduire et a persuader de 'orateur’s. Le
miel est en outre fréquemment mis en lien avecla sphére du divin. Selon certains,
c’est une dégradation de ’'ambroisie qui, tombant depuis les spheres célestes, s’est
altérée en traversant atmosphére pour parvenir jusqu’ala Terre!®3. La connexion
avecle domaine des dieux est particulierement explicite chez Pindare, ol 'image
du miel revient a plusieurs reprises. Deux passages en particulier ’attestent, et ce

179  Ce muotif est étudié par Waszink 1974. Voir aussi Scheinberg 1979 : 16-28 ; Niinlist 1998 : 60-63 ;
300-306.

180 Waszink1974:8.Enlien avec'image du miel, Niinlist 1998 : 305-306 donne pour la poésie archaique
grecque une liste des occurrences qui attestent la métaphore renvoyant a I'idée de douceur
(notamment avec adjectif yAuk0c).

181 Laplusancienne attestation de ce développement remonterait a Simonide PMG 593 fr. 88 = fr. 304
Poltera ; voir Waszink 1974 : 15-16.

182  Waszink 1974 : 8.

183  Arist. Hist. an. 5,22,553b ; Plin. Nat. 11,30-31, voir Borgeaud 2015 : 82.
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par le biais d’une évocation de I'art oraculaire'*. Le premier concerne ’exposition
d’Tamos par sa mére, Evadné (Pind. Ol. 6,44-51) :

TOV PV KvIlouéva
(45) Aelre yapai- Vo §€ YAAUKGOTEG AVTOV
Saudvwv Bovdaiow €BpEPavto SPAKOVTESG AUEUPET
1® peAlootv kadopevol. Bacielg & emet
TMETPAEcoag EAAVVWY ket €k ITu-
Bkvog, dravtag év olkw
elpeTo matda, Tov EvASva tékol Poi-
Bou yap adtov @i yeydkew
(50) matpog, mepl Ovat@v & €oecbat pdvty Enyboviolg
£Eox0V, 0U8E TTOT EKAEPELY YEVEQV.

Pleine de chagrin, elle ’'abandonna a terre : mais deux serpents aux yeux glauques, a
la volonté des dieux, le nourrirent du poison inoffensif des abeilles, prenant soin de
lui. Lorsque le roi, sur son char, revint de la rocailleuse Pythd, a tous dans la maison il
demanda I'enfant, celui qu’Evadné avait enfanté : en effet, il disait qu’il avait Phébus
pour pere, et qu’il serait un devin pour les hommes, le plus grand parmi les mortels,
et que sa race ne s’éteindrait jamais.

Lesecond faitallusion a une réponse oraculaire regue par Battos, fils de Polymneste
et fondateur de Cyrene (Pind. Pyth. 4,59-60) :

O pdkap vie MoALPVAGTOU, 68 8 &V TOVTW AW
(60) ypnouog OGpbwaoev peAiocag
AeAP(80¢ AVTOUATW KEAASW.

Fils bienheureux de Polymneste, c’est toi que dans son propos, 'oracle de I’abeille del-
phique a élevé par sa clameur spontanée.

Ainsi,lorsqu’un auteur évoque le miel en tant que métaphore pour son entreprise
littéraire, il peut toucher a plusieurs aspects: ala forme poétique, al’élément divin,
ainsi qu’a la valeur oraculaire attachés a son ceuvre. En effet, ce sont des points
auxquels il est fréquemment fait allusion (Plat. Ion 534a-b) :

Aéyovaol yap dfimoubev pog NUES ol montal 6Tl and Kpnv®OVY HeEAPPUTWY €K Movo®mv
KATWV TV@V Kal var@v Spemopevol Ta LEAN HUIv épovaty Gomep ai péATtal, Kat
avTol 00TW TETOUEVOL Kal GANOT Aéyouat. KoD@ov yap Xpiua o TG E0TLY KAl TTNVOV
Kal iepov, kai o0 TpdTEPOV 010G Te TToLEly Tplv &v £vOedg Te yévnTat Kal EKepwv Kal 6
voUg UNKETL &V abT® &Vvij- Ewg & v TouTL &YN TO KT, A8VVaTOG TIEG TTOLETY AVOpWITOG
€0TLY Kal XpnouwSelv.

En effet, les poétes nous disent sans aucun doute que c’est en s’abreuvant aux sources
ou coule le miel dans certains jardins et vallons boisés des Muses qu’ils nous apportent
leurs chants comme les abeilles, en voletant eux-mémes aussi de la sorte : et ils disent
vrai. Car la personne du poeéte est1égeére, ailée, et sacrée ; elle n’est pas capable de créer
avant qu’elle ne soit animée d’un transport divin, qu’elle soit hors d’elle, et que sa rai-

184 Waszink 1974 : 9-12.
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son lait quittée : tant qu’il posséde ce bien-1a, aucun homme n’est capable de compo-
ser un poeme ni de prononcer des oracles en vers.

En poésie, ces éléments sont réunis de maniére significative dans un passage de
PHymne homérique a Hermes, ou Apollon, dieu de ’art poétique, de la médecine et
de la divination, concede a Hermes I'un de ses propres domaines de compétences,
ou Twun : celui de prédire 'avenir (Hymn. Hom. Merc. 550-568) :

(550) GAAo &€ ToL épéw, Maing €éptkudéng vie
Kat Alog aiyoyolo, Be@v éplovvie Saipov:
oepval yap Tveg eiol, kaotyvntal yeyauvla,
napOEvol, WKENOLY dyaAAopevaL TTEPUYETTL,
TPELG Katd 8& KpaTog memaAaypévat AQLTA AEUKA
(555) oikia vatetdovowy Vo vyt Ilapvnoolo
pavteing anmdveude St8dokarol v émi Bovot
TAlG €T €WV PEAETNO TTATHP & EUOG OUK AAEYLLEV.
€vtedBev Sijmelta moTwpeval GAAOTE GAAN
Knpia pdokovtat kai te kpaivovowv €kaota.
(560) ai 8 6Te pev Buiwaotv Edndulat PEAL YAwpov
TPOPPOVEWG E0EAoVOLY AANBeinV dyopeveLy-
v & drmovoopLoB®mot Bedv nSelav E8wdnv
Pevdovtat Simetta §U AWV Sovéovaal.
TAG ToL Emelta 88wy, oL & dtpekéwg épeelvwv
(565) onv avtod @péva TépTe, Kal el BpoTov dvdpa Saeing
TIOAAGKL G| OUQTi¢ émakovaeTal ai Ke TOXNOL.
TalT €xe Malddog vig- kal aypavrovg Ekag Bodg,
{nmoug T aueuToAELE Kal NULGVOLG TAAAEPYOUS ...

Je vais te dire autre chose, fils de la trés glorieuse Maia et de Zeus qui tient I'égide, toi,
divinité bienfaisante parmi les dieux : oui, il existe des jeunes filles vénérables, des
sceurs, parées d’ailes rapides, au nombre de trois : leur téte est marquée par de la fa-
rine blanche ; elles habitent une demeure sous le repli du Parnasse. Elles sont les ensei-
gnantes, au loin, d’un art divinatoire auquel moi, encore enfant, aupres de mes beeufs,
je me suis adonné : quant a mon pere, il ne s’en souciait pas. De 1a donc, elles volent
ensuite de part et d’autre, se nourrissent de rayons de miel et se portent garantes de
tout. Lorsque, aprés avoir mangé du miel clair, elles sont saisies d’un transport pro-
phétique, elles acceptent volontiers de dire la vérité : mais si elles se voient privées
de l'agréable nourriture des dieux, alors elles mentent en bourdonnant confusément.
Eh bien, celles-ci, crois-moi, je te les donne ; quant a toi, en les interrogeant franche-
ment, réjouis ton propre esprit, et si tu instruis un homme mortel, souvent il prétera
Poreille a ta voix prophétique, s’il a bonne fortune. Aie cela, fils de Maia, ainsi que les
beeufs aux cornes recourbées qui demeurent aux champs, et prends soin des chevaux
et des mules infatigables ...

Plusieurs points sont a relever dans ce passage'ss. En premier lieu, on constate que

Pinitiation d’Apollon a lart prophétique est similaire ala scéne d’initiation poétique

185  Sur ces vers, voir Scheinberg 1979 ainsi que les commentaires de Richardson 2010 et Vergados
2013 ad loc.
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d’Hésiode dans la Théogonie, qui rencontre les Muses alors qu’il fait paitre ses
moutons au pied du mont Hélicon'8%. Comme les Muses d’Hésiode, les trois nymphes-
abeilles peuvent tenir des discours mensongers ou véridiques. Chez celles-ci, c’estla
consommation de miel qui déterminerala véracité de leurs paroles'®”. Il existe donc
une proximité entre devins et poétes, instruits par une instance divine (Hes. Theog. 22
‘HoloSov kaAnv €8iSa&av aoldnv ; Hymn. Hom. Merc. 556 pavteing ... Stéaokaiol),
et qui enseignent a leur tour au genre humain. Si Dorothéos compare lui aussi
son activité poétique au travail de I'abeille, comme on peut le supposer a partir
de la version arabe de son prologue, cette image renverrait donc a divers aspects
inhérents a son entreprise littéraire.

Tout d’abord, cette comparaison évoque la forme, versifiée, de son texte. Plus
précisément, le poete se référe a sa facon de travailler, qu’il compare a l’activité
de ’abeille. A cet égard, il convient de citer I'un des célébres passages du poéme
de Lucréce, ou il est fait usage de ce motif (Lucr. 3,9-13) :

tu pater es, rerum inuentor, tu patria nobis

(10) suppeditas praecepta, tuisque ex, inclute, chartis,
floriferis ut apes in saltibus omnia libant,
omnia nos itidem depascimur aurea dicta,
aurea, perpetua semper dignissima uita.

Toi tu es notre pere, 'inventeur de la réalité, c’est toi qui nous fournis en abondance
des préceptes paternels, et puisées de tes pages, 0 toi I'illustre, comme les abeilles qui,
dans les bocages fleuris, butinent a tout, de méme nous nous repaissons de toutes tes
paroles dorées, dorées, pour toujours les plus dignes de I’éternelle vie.

Voici a nouveau le passage de Dorothéos correspondant (Doroth. Arab. 1, prol. 5) :

Etj’ai assemblé les meilleures paroles de ceux qui m’ont précédé, comme l'abeille qui
butine aux arbres et a toutes sortes de plantes ; car c’est de la que provient le miel sa-
voureux.

On constate des similitudes entre les verslatins et le contenu du poéme de Dorothéos.
Tous deux se réferent aux sources d’ou ils puisent leur connaissance : pour 'un
ce sont les écrits d’Epicure, pour autre ceux des astrologues anciens. Chacun des
poétes compare son activité a celle de ’'abeille et se réfere implicitement a la forme
versifiée de son texte. De fait, Lucrece adapte en hexameétres les écrits en prose
d’Epicure. En ce qui concerne Dorothéos, il a selon toute vraisemblance puisé au

186 Hes. Theog. 22-34 avec le commentaire de West 1966 ad 22-34, repris entre autres dans le songe
de Callim. Aet. fr. 2 Harder = 2 Pfeiffer.

187 Richardson 2010 et Vergados 2013 ad loc. soulignent tous deux la valeur de vérité et d’autorité
attachée au verbe kpatvew (Hymn. Hom. Merc. 559).

188  Surla connexion étroite entre poésie et prophétie, voir Scheinberg 1979 : 16-28. Le devin Calchas,
au début de I'lliade (1,68-100), en est une figure emblématique : Ford 1992 : 48.
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traité circulant sous le nom de Néchepsos et Pétosiris, dont une partie du moins
était composée en trimetres iambiques, le reste vraisemblablement en prose’.

En ce qui concerne le contenu, ces deux passages touchent a la notion de
vérité. Pour Lucréce, Epicure est le rerum inuentor, 'inventeur de la réalité!®. De
plus, le poéte puise a ses paroles dorées : 'adjectif aureus et son équivalent grec
¥xpvoeog dénotent fréquemment excellence de ce qu’ils qualifient!®!, Les vers de
Dorothéos avaient peut-étre eux aussi cette valeur-ci : dans la traduction arabe,
Pauteur prétend avoir puisé aux « meilleures paroles » de ceux qui 'ont précédé.
Auvude ces divers éléments, un emprunt direct a Lucréce de la part de Dorothéos
n’est pas a exclure, ce d’autant plus dans le contexte d’'un Empire bilingue?®.

En tout état de cause, il est certain que le poéte astrologique cherche lui aussi
a mettre en avant l'autorité de ses sources et la qualité de son enseignement. Le
crédit a apporter a ses paroles, implicite dans 'image du miel, sera explicitement
mis en exergue au cours de ses vers. Enfin, 'association du miel avec la sphére
divine, poétique, mais aussi oraculaire, n’est pas anodine pour un sujet comme
lastrologie qui n’est autre qu’une pratique divinatoire. La valeur oraculaire des
vers astrologiques a déja été relevée précédemment par rapport aux fragments
orphiques ; on y reviendra de facon plus détaillée par la suite!s.

Ensomme, grace ala traduction arabe, on peut avoir un apercu de la maniére
dont Dorothéos a présenté son entreprise. La connaissance astrologique qu’il
se propose de partager, il I’a rassemblée au cours de ses voyages en Egypte et a
Babylone. Les sources dont il tire son savoir sont de premiére autorité, son éléve
peut donc étre confiant quant au crédit a accorder a ses paroles.

En comparant son travail a celui de ’'abeille, il fait explicitement allusion a la
forme poétique de son texte. La valeur oraculaire attachée a cette comparaison se
préte particuliéerement bien a un poeme astrologique, ou il est question de prédire
le futur. Si le nom du destinataire, Hermes, est d’origine, il pourrait y avoir une
allusion supplémentaire a la situation décrite dans les vv. 550-568 de ’'Hymne ho-
mérique a Hermes cités plus haut. Dans ce passage, Apollon, dieu de la poésie et de
la médecine, cede a Hermes un autre de ses domaines de compétences, celui de la
divination. De facon analogue, Dorothéos emploie ses vers pour transmettre a un
dénommé Hermes le pouvoir de prédire ’avenir.

189 Cf.IL13.

190 Voir les commentaires de Bailey 1947, d’Ernout/Robin 1962 et Kenney 2014 ad loc. pour la notion
de vérité attachée a cette expression.

191  Pour la valeur d’aureus, le commentaire d’Ernout/Robin 1962 ad loc., ou sont cités les passages
d’Antiphane, 166G Tt xpuooTGv TTPOG APeTAV KeKTNuéVNg, | 6vtwg étaipag: PCG 11 fr. 210 ; Hor.
Carm. 2,10,5 auream ... mediocritatem ; 4,2,22-23 uires animumque moresque | aureos.

192 Sur le bilinguisme gréco-latin, voir Rochette 1998.

193 Cf.IV1.
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5 Anoubion

Contemporain de Dorothéos, ou quelque peu plus jeune que celui-ci, Anoubion est
un poéte actif en Egypte romaine. De son poéme astrologique grec, composé en
distiques élégiaques, ne sont conservés que des fragments'®4.

Ce que nous savons de lui repose en premier lieu sur le roman de ps.-Clément
de Rome, les Homélies (IIe-1Ves. ap. ].-C.), ot Anoubion est présent sous les traits d’un
personnage semi-légendaire, Annoubion. Le redoublement de la consonne dans
le roman pseudo-clémentin est vraisemblablement une indication de la part de
lauteur, quisignifie par ce procédé quele personnage d’Annoubion tel qu’il apparait
dans ce texte est une construction fictive, adaptée d’une figure historique'®. Le
rapprochement entre la figure historique d’Anoubion et le personnage du roman
pseudo-clémentin, un astrologue, semble aujourd’hui bien établi, bien que cela ait
suscité le doute par le passé9.

Selon le texte de Clément, Anoubion serait originaire de Diospolis, trés
certainement Diospolis Magna, c’est-a-dire Thébes en Haute Egypte. Cette région
estparticulierement bien connue pour ses activités cultuelles et ésotériques, mais
aussipour étre un centre favorisant’activité littéraire : de nombreux poetes y ont
séjourné!?’.

Diversindices semblentindiquer qu’Anoubion a vécuaul*s. ap.].-C. Dansles
Homélies, le personnage qui selon toute vraisemblance le représente, Annoubion,
est un disciple de Simon le Magicien, contre qui luttent ’apdtre Pierre et Clément.
Simon est de méme présent dans les Actes des Apétres (8,9-24), toujours en relation
avec I’apotre Pierre. Etant donné que la mort de Pierre est située sous Néron, on
en déduit qu’Anoubion devait étre actif a cette méme époque. Les témoignages
papyrologiques ne vont pas a 'encontre de cette hypothese : les papyri qui ont
conservé les fragments du poeme d’Anoubion datent pour la plupart de la fin du
II¢ ou du III¢ s. ap. J.-C.

Cependant, il est possible que dansle roman pseudo-clémentin, le personnage
d’Annoubion ait été placé aux cotés de Simon de facon anachronique, et qu’ilreflete
enréalité un astrologue ayant vécu plus tard. Ainsi, le terminus ante quem de la fin
duIl¢s. ap. J.-C., fourni par les témoignages papyrologiques, reste la seule donnée
fiable quant a la période d’activité d’Anoubion!®.

194 Les vers d’Anoubion ont été édités par Obbink 2006, mais la récente découverte d’'un nouveau
fragment du poéme a donné lieu a une nouvelle édition, traduction et commentaire par Schubert
2015. Les fragments du poeme seront cités d’apres cette derniere édition.

195 Le méme cas de figure intervient dans les Homélies avec le personnage d’Appion, qui représente
Apion d’Alexandrie, voir Schubert 2015 : IX—XI.

196 Pour une objection a cette identification, voir Pingree 1978 II : 422.

197  Schubert 2015 : XI-XII.

198  Surla date d’activité d’Anoubion, voir en particulier Heilen 2010 : 139-140 et Schubert 2015 : XIII-
XIV. Une inscription de Corinthe recensant les poétes et acteurs vainqueurs aux Jeux isthmiques
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A Pinstar des vers de Dorothéos, le poéme astrologique d’Anoubion semble
avoir été concu comme un manuel. Certains fragments comportent des notions de
technique astrologique, tandis que d’autres contiennent des prédictions concernant
divers aspects de la vie, tels que la santé, le mariage, la prospérité, les métiers ou
encore la mort. La mention d’un troisieme livre dans I'un des papyrus conservés
indique quele poeme d’Anoubion était composé de plusieurs chants, au moins trois<.

5.1 Sources du poeme

Dés le début du XXe s., les similitudes entre les écrits de Dorothéos et d’Anoubion
ontretenu l'attention des chercheurs. De plus, les vers de ps.-Manéthon, qui seront
étudiés dans le chapitre suivant, ainsi que le traité latin de Firmicus Maternus,
la Mathesis, comportent également des similarités avec Dorothéos et Anoubion.

Lesparalleles entre ces divers textes ont tout d’abord laissé supposer un ordre
de successionlinéaire. Ainsi, Dorothéos aurait été le premier a versifier une source
astrologique d’époque hellénistique. Anoubion aurait ensuite adapté les hexametres
de Dorothéos pour produire un poéme élégiaque. Les vers de celui-ci auraient été
aleur tour utilisés par Firmicus pour son traité en prose. Quant aux six livres en
hexametres dactyliques rassemblés sous le nom de Manéthon, ils auraient eux
aussi été tributaires de cette tradition poétique astrologique. En effet, les éléments
les plus anciens du corpus (les livres 2, 3, et 6) datent du début du Il s. ap. J.-C. et
présentent des paralleles avec les compositions de Dorothéos et d’Anoubion, que
Pon retrouvera aussi plus tard chez Firmicus.

D’autres paralleles apparaissent encore dans les livres plus tardifs du
corpus manéthonien ; cependant, c’est en premier lieu la présence de pentametres
(livres 1 et 5) qui semble indiquer la réutilisation du poeme d’Anoubion par le
compilateur du corpus de Manéthon. De fait, Anoubion est le seul poéte astrologue
connu a avoir composé en distiques élégiaques°.

Toutefois, il a désormais été démontré que rien ne permet d’affirmer
quAnoubion se soit inspiré du poeme de Dorothéos, et que Firmicus semble en
réalité ne pas avoir connu le poéme d’Anoubion. En effet, malgré les nombreux
paralléles entrela Mathesis et le poeme élégiaque, les différences frappantes entre
les deux textes donnent a croire que les deux auteurs puisent en réalité de facon

de 127 ap. J.-C. nous a également conservé le nom d’un Anoubion, poete comique (KwUw[LELBV
mointag | AvouBiwv Bagl, cf. PCG 11 p. 483). Les éditeurs soulignent lorigine égyptienne du nom,
mais pour I'heure, rien ne permet de le relier au poeéte astrologue.

199  Fr.6b,souslaforme d’unT. La typologie des prédictions contenues dans les fragments est présentée
par Schubert 2015 : LXXIII-LXXVIIL.

200 Kroll 1898:132. Les fragments d’Anoubion tirés du corpus manéthonien correspondent aux frr. 17
et 18 Schubert 2015. Sur les distiques présents dans le corpus de Manéthon et qui proviennent
probablement du poéme d’Anoubion, voir Schubert 2015 : CXVII-CXIX.
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indépendante a une méme source. Cette source aurait aussi servi a la composition
dupoeme de Dorothéos et du corpus poétique rassemblé sous le nom de Manéthon.
Le texte astrologique en question, d’époque hellénistique, ne serait autre que le
célebre traité attribué aux figures semi-légendaires de Néchepsos et Pétosiris20’.

A ce panorama de poétes qui ont vraisemblablement employé le traité de
Néchepsos et Pétosiris s’ajoute sans doute Manilius. En effet, on a souligné les
écritsindubitablement grecs auxquels puise le poete, ’allusion probable a ces deux
personnages dés le début du premier livre des Astronomica, ainsi que la possibilité
d’une influence hermétique dans ses vers, a rapprocher du caractére hermétique des
écrits de Néchepsos et Pétosiris. Enfin, a partir du corpus manéthonien du moins,
on ne peut exclure une utilisation combinée des sources : les poétes succédant a
Dorothéos et Anoubion ont pu avoir acces au traité astrologique de Néchepsos et
Pétosiris tout en lisant également les vers de leurs prédécesseurs202

5.2 Un poete inspiré

Malgrélétatfragmentairedupoéme d’Anoubion,ondécelediverstraitscaractéristiques
delapoésiedidactique qu’il convient de considérer plus en détail. Parmiles fragments
conservés, celui quivient certainement en premiere position dans le développement
du poeme présente des principes généraux de la doctrine (fr. 1a-b). Bien qu’aucune
trace d’un prologue n’ait été conservée, il n’est pas a exclure que les premiers vers
du poeme aient contenu une invocation a la Muse ou a la divinité.

En effet,lanotion d’inspiration divine n’est pas absente du corpus de fragments
attribués a Anoubion. Le fr. 17q, dont l’attribution a Anoubion n’est pas certaine,
mais probable d’un point de vue métrique, évoque justement les Muses. Ces vers
sont conservés a la fin du premier livre du corpus manéthonien, a la jointure
entre deux chants. Etant donné que ce sont des distiques, ils ont été réattribués a
Anoubion (Anoub. fr. 17q,1-2) :

Aoutov pot Motoal 86T deloal mAglova ToVTWV
eig étépav BiPAov T@Se péTpw mPOg €mog.

Donnez-moi encore, Muses, de chanter des vers plus nombreux que ceux-ci dans un
autre livre, en utilisant ce metre en rapport avec le propos.

Le poéte s’adresse aux Muses comme s’il les avait déja invoquées auparavant, en
leur demandant del’inspirer encore davantage (AoLmov ... mTAgelova tovTwv). On peut

201 Heilen 2010 : 136-137. Pour un exposé détaillé des différentes étapes de la recherche qui ont mené
alidentification d'une source commune pour ces auteurs, voir Heilen 2010 et Schubert 2015 : LX-
LXXIIL

202 Un paralléle a ce schéma est donné par les similarités entre le cinquieme chant des Astronomica
et le dernier livre de la Mathesis, cf. 11.3.1.
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doncsupposer qu’illeur avait déja demandé assistance auparavant, probablement
dans un prologue en début de poeme. Ainsi, dans ces vers, le poete réitere son
invocation, et exprime sa volonté de continuer son enseignement dans un autre
livre. On sait en effet que le poéme d’Anoubion comportait au moins troislivres: ce
distique devait donc faire office de jointure entre deux chants, en écho al’invocation
divine initiale.

5.3 Autorité et vérité

Dans le distique qui vient d’étre cité (fr. 17q), la voix du poeéte ressort tout
particuliérement : il demande aux Muses de I'inspirer (ot Modoat 86T deloau), et
exprime clairement son désir d’en chanter davantage. Dansles fragments conservés,
lavoix du poete est relativement discréte, mais s’affirme ¢a et1alorsqu’il se réfere
ace qu’ildit, ou a ce qu’il a déja dit auparavant (mpoéeuna, fr. 4,3 ; Aéyopev, fr. 11,15;
womlep épnv, fr.15a,1). Ce faisant, il insiste également surla précision de ses paroles,
en impliquant une notion de vérité (Anoub. fr. 4,7) :

(...) ®olmep é]q)r][v kat] 70 [npily dtpexéwg

(...) comme je I'ai également dit auparavant avec exactitude

L’adverbe atpekéwg dénote en effet I'exactitude et la précision, mais couplé a un
verbe de parole, il comporte aussi la nuance de « dire la vérité », et ce déja dans
lépopée archaique?®.

En outre, il est un autre extrait qui souligne bien plus que la véracité des
paroles du poete. Dans ces vers, le poete affirme la connaissance de la vérité que
Pon peut tirer des prédictions astrologiques (Anoub. fr. 5,3-6) :

TOUG T€ MAPOVTAG TG OITIVES elotL LabBwV,
B) 1§ tiva éxteréooual mepioTacty dyyeidelag
pela Sltakpivwv okéPLy ETnTuping.
Car il te faut avoir a l'esprit les signes dans lesquels elles [sc. les planétes] se trouvent,
et la facon dont elles sont présentes aprés avoir appris quelles [planétes] le sont, et

puisses-tu annoncer quelle situation elles accompliront en interprétant facilement
P'observation de la vérité.

Ainsi, le poete affirme la véracité des prédictions que ’'on peut tirer de 'observation
desastres. L’acces a cette vérité est facile (pela, v. 6) : 1a présence de ce mot en premiere
place du vers n’est pas sans rappeler le premier mot des Theriaca et 'aisance de

203 LSJsv.atpékela avecles verbes dyopevety, kataAégat : « tell truly, exactly ». Voir les tournures 6N’
(tye oL TOSE eimeé Kal ATpekéwg KATdAegov, ou Tol yap €yw Kal Tadta HAX ATpekéws KATAAEEW, ou
d’autres semblables, dans I'Il. 10,384 ; 10,405 ; 10,413, etc. ou 'Od. 1,169 ; 11,170 ; 24,123, etc.
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Nicandre dans ’exposition de sa discipline (p€ld k€ oL popag te aivn T dA0PWIia
Onpav | (...) pwvioayt, Nic. Ther.1; 4), ainsi que les quatre occurrences de ce mot
(péa/pela) dansle prologue aux Travaux d’Hésiode (Op. 5-7), dont trois fois en début
de vers également??4. En somme, en assurant la vérité de la discipline elle-méme,
Anoubion assure aussi la vérité que contiennent ses propres vers.

5.4 Le destinataire

Danslesversconservés,le destinataire auquel s’adresse le poete estanonyme, mais
il est fréquemment interpelé. Une attention particuliére est portée aux facultés
mentales que ’éleve doit mettre a profit (Anoub. fr. 11,5-6) :
[e]l 8¢ Kpov[og «kaniSot M]rjvr]v xal O[Pobev ¢otwg,]
[¢]x SoVvAWV SoVAoLG TOVGSE VOEL Ev[véaelL.]

Mais si Cronos [Saturne] regarde la Lune et qu’il est plus élevé, considére par ton in-
telligence que ceux-ci sont des esclaves nés d’esclaves.

En effet, les mots du poéte sont vecteurs de connaissance ; celui-ci encourage son
éleve a user de son intellect pour saisir les subtilités de la discipline.
Ensomme, on constate que le poéte expose son matériel en troislivres au moins,
tout en usant de traits didactiques typiques. En outre, Anoubion est le seul poete
astrologique a avoir composé en distiques élégiaques, ce qui confére a ses vers un
intérét particulier. Dansle choix de ce metre,le poete a certainement été influencé
par les Aitia de Callimaque, mais on verra également les autres dimensions que
le distique élégiaque procure au poéme astrologique?°. Pour I'heure, il convient
de se tourner vers le poete suivant, dont ’étendue du corpus offre un contraste
saisissant avec le petit nombre de fragments élégiaques parvenus jusqu’a nous.

6 Pseudo-Manéthon

Le poéme astrologique attribué a Manéthon est une compilation de six livres en
hexametres dactyliques réunis sous le nom d’Apotelesmatika (ATTIOTEAEGUATIKA, OU
Linfluence des astres)?”’. Ces livres ont été composés par divers poétes a différentes

204 Fakas 2001 : 63 n. 190 ; Jacques 2007 : LXXV ; Overduin 2014 : 47-49 ; cf. Nic. Alex. 4-5 peld k€ Tol
nocteootv GAEELa papuakoéooals | avSioatyl’... .

205 Le verbe voéw intervient en effet a plusieurs reprises, toujours en lien avec le destinataire :
vorjoag fr. 2,3 ; xpn ydp Tot voéely 5,3 ; oL ToTo voe([d fr. 11,51. On reviendra sur cet aspect par
la suite, cf. IV.5.

206 Cf.IIL.2.

207 Le poéme a été édité pour la premiére fois par Gronovius 1698, puis par Axt/Rigler 1832. Kdchly
en a publié deux éditions (1858/1862), ou il propose une nouvelle numérotation des livres, en



6 Pseudo-Manéthon 119

époques, vraisemblablement entre le II¢et le IVes. ap. J.-C. En tout état de cause,
Héphestion, actif au début du Ve s. ap. J.-C., est le premier a citer les vers du corpus
manéthonien, ce qui indique qu’a son époque, les divers éléments qui forment
ce poéme avaient déja été réunis sous ce nom?2,. Le texte complet des Apotelesma-
tika de ps.-Manéthon a été conservé dans un seul manuscrit du IXe siecle, le Codex
Laurentianus 28,27, sous l'intitulé MavéBwvog AnmoTeAeoUATWY o'—G2%°,

Onpeutraisonnablement douter qu'un poete dunom de Manéthon ait composé
des vers astrologiques a la période impériale. Non seulement le nom de Manéthon
n’apparait nulle part dans le poéme, mais il existe d’autres explications plus
probables ala réunion d’un corpus astrologique sous ce nom égyptien?.

Le nom de Manéthon est peu attesté, mais il est bien connu dans la littérature
grecque: il s’agit de Manéthon de Sébennytos, en Egypte. Ce prétre égyptien a vécu
aulIlles. av. J.-C. sous les Ptolémée I et I (dont les régnes s’étendent respectivement
de 305 a 282 et de 282 a 246 av. ].-C.), peut-étre méme jusqu’au début du régne de
Ptolémeée III (de 246 a 222 av. J.-C.)?"". Manéthon est particuliérement célebre pour
ses Aegyptiaka, chronique retracant histoire de ’Egypte ancienne, composée en
grec. Ce texte a été partiellement conservé par des auteurs plus tardifs comme
Flavius Josephe (Ier s. ap. J.-C.), Julius Africanus (vers 160/170 — apres 240 ap. J.-C.),
ou encore Eusébe de Césarée (peu apres 260-337/340 ap. J.-C.). D’autres ouvrages
sont encore attribués au prétre égyptien, tel qu'un Livre sacré (Tepa B{pAog) sur

suivant leur ordre chronologique, et non pas 'agencement du manuscrit : Livre 1 = 5 Kéchly ;
Livre 2=1[K]; Livre 3=2[K] ; Livre 4 =4 [K] ; Livre 5 = 6 [K] ; Livre 6 = 3 [K]. Par souci de clarté,
on conservera la numérotation des livres selon leur ordre dans le manuscrit. Plus récemment,
voir les éditions de Lopilato 1998 (these de doctorat en microfilm) et De Stefani 2017. J. L. Lightfoot
élabore actuellement une nouvelle édition du corpus manéthonien. Les vers de ps.-Manéthon
seront cités selon I’édition traduite et commentée de Lopilato 1998.

208 Ilexiste une confusion quant a la date d’activité d'Héphestion. Selon ’horoscope donné par Héphestion
lui-méme, il serait né en 380 ap. J.-C. (¢yw £téxOnv ABUP A, etc. 2,2,23-26), ce qui suggérerait une activité
autour de 415 ap. J.-C. (voir 'introduction a I'’édition de Pingree 1973 : V). Deux autres versions de cet
horoscope interviennent en 2,1,32-34 et 2,11,9-11 (ce dernier passage trouve de méme son paralléle dans
I'épitomé 4,25,18-24), mais sans que Pauteur ne spécifie si cet exemple concerne 'heure de sa propre
naissance ou non. Le calcul de la date de cet horoscope en trois versions est donné par Neugebauer/
Van Hoesen 1959 : 131-132, qui s’appuient cependant sur la version du texte d’Héphestion comme
on la trouve dans le CCAG (CCAG 8,1 p. 146,3-20 ; CCAG 8,2 p. 58,314 ; CCAG 8,2 p. 67,34-68,31), étant
donné que I'édition de Pingree de 1973-1974 n’avait pas encore été publiée. Le passage du CCAG 8,2
Pp- 58,3-14 qui se rapproche, pour le contenu, étroitement de Heph. 2,2,23-26, comporte £yevviion
TLG, et non pas &yw £T€YONV, ce qui a pu mener certains a placer non pas sa naissance, mais sa date
d’activité autour de 380 ap. J.-C. (voir par exemple Boll 1912 : 309 ; Hiibner 1998).

209 Le Cod. Laur. 28,27, longtemps daté au XI¢ s., daterait en réalité du IXe s. d’apres des analyses
paléographiques, voir Radici Colace 1988 : 21 n. 18 et n. 19. Pour un récapitulatif de la tradition
manuscrite, des éditions successives et pour une introduction générale au poeme de ps.-Manéthon,
voir Lopilato 1998 : 1-18 ; De Stefani 2017 : 9-42.

210 Pour un bref apercu des diverses étymologies égyptiennes avancées, voir Thissen 1987 ; Lopilato
1998 : 8-9 ; Moyer 2011 : 85 n. 5.

211  Moyer 2011 : 86 avec n. 6.
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histoire et la religion d’Egypte, ou encore un écrit sur la nature (dvoLo0AOYIKA).
Toutes les compositions au nom de Manéthon ne sont cependant pas authentiques:
parmi elles, on peut citer le Livre de Sothis, ainsi que les Apotelesmatika, poéme
astrologique en hexameétres?2.

Lesraisons qui ont pu conduire a attribuer a ’historien égyptien du Il s. av.

J.-C.lessixlivres astrologiques en vers deviennent plus évidenteslorsqu’on considére
le prologue du 5¢livre des Apotelesmatika. En voicile contenu (ps.-Maneth. 5,1-11) :

®

(10

€€ aduTwV lep®v BIPAWY, Baciel ItoAepale,

Kal Kpueigwy oTnAGY, &g nbpato mavceoog Epuiig
ovpaviwv Gotpwv T i8ialg exdpae mpovoliatg,
oUUBOVAOV TTVUTHG 60PING AGKANTILOV EVPWYV,
AVTLITUTIW KNP QITOUOEAUEVOG, KekduLopal
avBoAdyov podoav, yAUKLOV SOpnua LEALGOHV.
™V & dpa VOKTa pédavav UIT 0UPAEVIOY XOpPOV EaTPWV
potpaiotot pitolst AdAov T0 udbnua kabebpov-

0V yap TL¢ Toing 00@ing €T ¢urjoato kBSag,

fj poivog IeTdalplg, ol TOAL @idtatog avip:

00 Batdg kapatog «y’> 00tog, ItoAepale, TEQUKEV.

Cest des livres sacrés inaccessibles aux profanes, 6 roi Ptolémée, et des stéles secretes
qu’Hermeés sage en tous points a congues, et gravées avec les prévisions propres aux
astres célestes, ayant trouvé en Asclépios le conseiller d’'une prudente sagesse, que
je tapporte, apreés avoir fait un modelage avec de la cire qui prend 'empreinte, mon
chant florilege, présent plus doux que celui des abeilles. Au cours de la nuit noire, sous
le choeur céleste des astres, j’ai découvert la connaissance qui parle par les fils du des-
tin : en effet, personne n’a encore imaginé la renommeée d’une telle science, ou seule-
ment Pétosiris, un homme qui de loin m’est des plus chers : ce travail, 6 Ptolémée, n’a
assurément pas été une mince affaire.

Ce prologue partage de nombreuses ressemblances avec une lettre que Manéthon
aurait composée en guise d’introduction a son Livre de Sothis*3. Cette lettre nous
est conservée par Georges Syncelle, compilateur byzantin du IX¢ s., qui ne doute
pas de l'authenticité du Livre de Sothis. Voici la fagon dont Syncelle présente, puis
cite la lettre de Manéthon (Syncelle, Ecloga chronographica § 72-73) :

212

213

npdkeLTal 8¢ Aoutov Kal mepl TG TV Alyuntiwv Suvaotelag uikpd SLOAABEY €k TV
Maved® 100 ZeBevviTov, 86 émt IIToAepaiov 100 DAASEAPOL ApxLePELS TGV €V AlyUTTR
el8wAeiwv xpnuatioag ék T®v €v i Znplasdikij yij KEWEVWY 6TNAGV lepd OOt SLOAEKTW

Sur Manéthon TI'historien et les écrits qui lui sont attribués, voir entre autres Laqueur 1928 ;
Waddell 1940 : VII-XXVIII ; Krauss 1999 ; Moyer 2011 : 85-103. Les fragments sont édités par
‘Waddell 1940 et Jacoby FGrHist 609 = BNJ 609. La Souda contient des renseignements relatifs a
Manéthon lhistorien sous deux entrées différentes : MdveOwg p 142 Adler « MdaveBwg, Mévsng
Tiig AtyvmTov, dpxlepevs. ypale mepl Kataokevijg Kugiwv. » ; p 143 « Mdvebwg, AtoomtdAews Tiig
AiyVmtou iy ZeBevviTng. PUGLOAOYIKE, ATTIOTEAECUATIKA SU EMOV: KAl GAAA TLVA AGTPOVOUOVHEVAL. »
Sur 'ceuvre historiographique de Manéthon, voir Dillery 2015.

Le paralléle entre le prologue du 5¢ livre et la lettre de ps.-Manéthon est souligné entre autres par
Laqueur 1928 : 1100 ; Waddell 1940 : XIV n. 3 ; Lopilato 1998 : 394-395.
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Kal iepoypa@koig ypapuact KEXOPAKTNPLoUEVWY VIO O®O Tod mpwtov Epuod, kal
£pUNVeLBELOGV HETA TOV KATAKAVGUOV €K THG lepdig SLaAEKTOU £ig TV EAANVISa wviv
YPAUUAcLY iepoyAu@IKOTG, Kal armotefévTwy €v BifAolg o Tol Ayabodaipovog viod 1ol
Sevtépov Eppod, matpog 8¢ 1ol Tat €v To1g a8VUToLS T@V lep®V AlyUmTOoU, TPOGEPWVNOE
Q) aVOT® PAASEAQW BacAel SevTépw ITToAepaiw v Tfi BIPAW Tig ZwOeog ypapwv Emt
Aé€ewe 00TWG.

"EntiotoAn Maveb® tol EefevviTov npog IItoAepaiov Tov DAaSeApov
BaoWel ueydAw ItoAepaiy PAaSEAQw oeBact®d Maved® apyLepelsKal ypapUATEDG THOV
Kat Atyvnitov iep®v a8VTwY, yével ZeBevviTng Undpywv HAloLTTOALTNG, TG S£0TOTN LoV
Ttolepaie yaipew. nudg 8&t Aoyileodal, péylote Baced, mepl TAVTwY OV £av BoUAN
Nuag é€etdoat mpayudtwv-: €minTobvti oot mepl TV HEAAOVTWY TH KOoUW yiyveobal
KaBwg ékéAevodg pot mapapavijoetal oot & éuabov iepa BLALa ypagévta Vo To0
Tpomndtopog TpLopeyiotov Epuod. Eppwad ot §€0moTd Hov BaCIAED.

1l reste encore a discuter, en ce qui concerne la dynastie des Egyptiens, des brefs pas-
sages tirés des écrits de Manéthon de Sébennytos, qui a occupé la fonction de grand-
prétre des temples d’idoles en Egypte au temps de Ptolémée Philadelphe ; [ces écrits]
proviennent des stéles qui se trouvent en terre sériadique, inscrites, dit-il, dans un lan-
gage sacré et en lettres divines, par Thot le premier Hermeés, et traduites apres le déluge
dulangage sacré enlangue grecque, en caractéeres hiéroglyphiques. Et aprés leur arran-
gement en livres par Agathodaimon, le fils du second Hermes, le pere de Tat, dans les
sanctuaires des lieux sacrés d’Egypte, il [Manéthon] les a adressés a ce méme roi Phila-
delphe, le deuxieme Ptolémée, dans son Livre de Sothis, en écrivant littéralement ainsi :

Lettre de Manéthon de Sebennytos a Ptolémée Philadelphe

Au grand roi Ptolémée Philadelphe Auguste. Manéthon, grand-prétre et scribe des
sanctuaires sacrés en Egypte, Sébennyte de naissance, résidant a Héliopolis, & mon
souverain Ptolémée, salut. Il nous faut prendre en compte, 6 trés grand roi, toutes les
affaires que tu veux que nous examinions : toi qui effectues des recherches au sujet
de l'avenir de I'univers, selon la requéte que tu m’as faite, je te divulguerai ce dont j’ai
pris connaissance : les livres sacrés écrits par notre aieul Hermes Trismégiste. Porte-
toi bien, mon souverain roi.

Cettelettre attribuée a’historien Manéthon comporte des anachronismes quiindiquent
quil s’agit d’un faux d’époque plus tardive. En effet, le titre ceBaotdg, « Auguste »,
n’apparait dans les titulatures qu’a partir de la période impériale. Quant a I’épithete
« Trismégiste », accolée a Hermes, elle n’est pas attestée avant le IIes. ap. J.-C.214.

Lemotifdeladécouverte d'untexte composé par unsage ouune divinité, et caché

dansun temple, est bien connu delalittérature hermétique et pseudépigraphique.
A titre d’exemple, Jamblique (fin du III¢— début du IVe s. ap. J.-C.) affirme que le
prophéte Bitys a trouvé dans un sanctuaire de Sais, en Egypte, les enseignements

214

Sur cette lettre et ses anachronismes, voir Laqueur 1928 : 1100 ; Fowden 1986 : 29-31 ; Adler 1989 :
57-60 ; Adler/Tuffin 2002: 55 1. 1. Sur I'épithete « Trismégiste » pour qualifier Hermes, voir Fowden
1986 : 26 ; 216-217. Sur les falsifications épistolaires, voir Speyer 1971 : 79-81 ainsi que sa p. 255 sur
le Livre de Sothis faussement attribué a Manéthon.
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d’Hermes écrits en hiéroglyphes, et les a expliqués au roi Ammon?%. Bien plus, on
a déja eu l'occasion d’évoquer ce topos en relation a d’autres poetes astrologues.
De fait, dans 'introduction a un manuel astrologique conservée par des sources
en égyptien démotique récemment publiées, le grand-prétre Pétésis présente au
roi Néchepsos un texte découvert dans le temple d’Héliopolis. Cet écrit aurait été
composé par Imhotep, fils de Ptah?6,

Selon Syncelle, le contenu du Livre de Sothis de Manéthon proviendrait des
stéles antédiluviennes inscrites par Hermes, et élevées en terre sériadique??. Il
s’agit,anouveau, d’'unlieu commun: ces steles, dépositaires d’un savoir ancestral et
localisées dans desrégions aux confins dumonde habité, garantissentla perpétuation
de la connaissance malgré la destruction périodique du monde par ’eau ou par le
feu. Flavius Josephe mentionne une histoire semblable : les descendants de Seth
auraient érigé, avant le déluge, deux steles, afin de préserver leurs connaissances
concernantlascience céleste. Faites de pierre et d’argile, élevées en terre sériadique,
elles devaient survivre a la destruction du monde par I’eau ou par le feu. Selon
Joséphe, I'une d’elle se trouverait toujours en ce lieu?s.

Certains considéraient en outre que ces catastrophes naturelles étaientliées a
la Grande Année. On désigne sous cette appellation un cycle d’un certain nombre
d’années, correspondant a la révolution du cosmos qui, partant d’un point donné,
revient a ce méme point. Les légendes autour de la conservation du savoir sur des
monuments indestructibles permettent ainsi d’assurer le caractere ancestral des
connaissances d’un peuple, malgré les cataclysmes récurrents. Le titre du Livre de
Sothis suggere que le contenu devait étre arrangé en périodes sothiques: un cycle
sothique était souvent considéré comme correspondant a une Grande Année?.

Le contenu du Livre de Sothis n’est pas anodin pour l'attribution des hexametres
astrologiques a Manéthon. Syncelle est'unique source a avoir conservé des extraits
de ce texte, qu’il connait par la chronique de Panodoros, moine alexandrin au
début du Ve s. Toutefois, Syncelle ne mentionne le Livre de Sothis qu’une seule fois,
et’hétérogénéité du corpus qu’il présente sous le nom de Manéthon ne permet pas
dereconstruirele contenu original de cet écrit. En outre, Panodoros avait déja diien
modifierlateneur dans sa propre chronique, afin de pouvoir concilierles données
de Manéthon avec celles d’une autre chronique, les Babyloniaka de Bérose??. Quoi

215 Iambl. Myst. 8,5. Adler 1983 : 429 avec n. 47 ; sur ce passage de Jamblique et sur Bitys, voir Fowden
1986 : 150-153 et le commentaire ad loc. de Saffrey/Segonds 2013.

216  P.CtYBR 422 verso et P.Lund 2058, Quack/Ryholt 2019.

217  Sur la terre de Seiris dans la littérature judéo-chrétienne et sa localisation, voir Reinink 1975.

218  Joseph. Ant. jud. 1,69-71. Voir Reinink 1975 : 72-73 ; Adler 1989 : 59.

219  Adler1989:50-55. Les sources anciennes évoquant le concept de la Grande Année sont discutées par
Van der Waerden 1952 ; sur le cycle sothique et la Grande Année, voir Neugebauer 1975 : 560 ; 618.

220 Adler 1989 : 172-173. Sur Bérose, sa vie et son ceuvre, voir Schnabel 1923 ; Burstein 1978 ; Dillery
2015. Les fragments de Bérose sont édités chez Jacoby FGrHist 680 = BNJ 680.
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quilensoit, Syncellelivre un apercu du Livre de Sothis, qui se présente simplement
sous la forme de listes de rois?'.

Le contenu chronologique du Livre de Sothis n’est pas sansrapport avec un texte
a caractere astrologique. En effet, dansla lettre a Ptolémée Philadelphe rapportée
par Syncelle, « Manéthon » évoque les préoccupations du roi pour connaitre l’avenir
du monde ; en réponse a cela, il lui présente le Livre de Sothis. Dans un extrait de
Julius Africanus conservé par Syncelle, Africanus affirme que les Egyptiens ont
établi une chronologie de leur passé, qui se compte en myriades d’années, grace a
un systeme de calcul basé sur le cours des astres???. La périodisation du temps était
du ressort des experts versés dans la science du ciel ; la connaissance d’un cycle
correspondant a une Grande Année permettait en outre de prédire les catastrophes
avenir. Lelien entre chroniques et prédictions est aussisuggéré par une discussion
de Séneque a propos de Bérose (Sen. Nat. 3,29,1) :

quidam existimant terram quoque concuti et dirupto solo noua fluminum capita dete-
gere, quae amplius ut e pleno profundant«rs. Berosos, qui Belum interpretatus est, ait
ista cursu siderum fieri. adeo quidem affirmat, ut conflagrationi atque diluuio tempus
adsignet. arsura enim terrena contendit quandoque omnia sidera, quae nunc diuersos
agunt cursus in Cancrum conuenerint, sic sub eodem posita uestigio ut recta linea exire
per orbes omnium possit ; inundationem futuram cum eadem siderum turba in Capricor-
num conuenerit. illic solstitium, hic bruma conficitur, magnae potentiae signa, quando in
ipsa mutatione anni momenta sunt.

Certains pensent que la terre aussi, de son sol ébranlé et brisé en morceaux, dévoile de
nouvelles sources de fleuves, qui sont déversés plus largement comme s’ils sortaient
d’un réservoir plein. Bérose, I'interpréte de Bel, dit que cela est dii au cours des pla-
netes. Il en est méme si certain qu’il attribue une date pour la conflagration et le déluge.
Il affirme en effet que les éléments terrestres vont s’embraser au moment ou toutes les
planetes, qui poursuivent maintenant des orbites différentes, se rassembleront dans
le Cancer, arrangées sur la méme trajectoire, de sorte a ce qu’une ligne droite puisse
traverser chacune de leurs orbites ; 'inondation future surviendra lorsque le méme
groupe de planétes se rassemblera dans le Capricorne. La, c’est le solstice d’été ; ici, le
solstice d’hiver qui est provoqué. Ce sont des signes de grande puissance, puisqu’ils
sont influents dans le changement méme de 'année.

Le passage de Bérose que reprend Séneque est probablement tiré des Babyloniaka,
méme si ce n’est pas spécifiquement précisé??3. Il importe de souligner le parallele
frappant entre les figures de Bérose d’une part, et de Manéthon ’historien d’autre
part. Bérose, d’origine mésopotamienne, est souvent considéré comme l'un des
premiers a avoir acheminé en Grece les connaissances babyloniennes au sujet de

221  Les fragments du Livre de Sothis sont édités par Waddell 1940 : App. IV. Sur le Livre de Sothis en
particulier, voir Adler 1983 : 428-430 ; Adler 1989 : 57-65.

222 Tul. Afric. apud Syncelle, Ecloga chronographica § 31 : xata 6écwv Twva TV map’ adTolg
AOTPOAOYOUUEVWV.

223 Sur ce passage de Bérose chez Séneque, voir Adler 1989 : 53-54. Sur 'authenticité de cet extrait de
Bérose et sa place dans les Babyloniaka, voir Burstein 1978 : 31-32.
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la science céleste. En effet, né dans la seconde moitié du IVe s. av. ].-C., ce prétre
d’origine chaldéenne compose les Babyloniaka qu’il dédie au roi Antiochos I Soter,
probablement vers 281av.].-C. Dans cet ouvrage, vraisemblablement en trois livres,
ilretrace de maniére chronologique I’histoire passée de sa terre d’origine. En plus
du caractere historiographique de’ceuvre, le premier et le deuxiemelivre devaient
contenir les extraits astronomiques et astrologiques qu’on attribue a Bérose?.
Celui-cise seraitinstallé peuapres281av.].-C.surl’ile de Cos, région sous domination
ptolémaique, pour y ouvrir une école d’astrologie. Si Bérose abordait bien, dans
sa chronique, la question du cycle de la Grande Année, cela devait effectivement
lui permettre de prédire le retour du déluge et de la conflagration de 'univers,
comme laffirme Séneque?®. Ainsi, chronologie et astrologie sont des disciplines
qui partagent davantage de points communs qu’il n’y parait au premier abord.

Quant a Manéthon, auteur des Aegyptiaka, il fait figure de pendant égyptien
de Bérose. Actif lui aussi dans la premiere moitié du III¢ s. av. J.-C., il transmet en
langue grecque le savoir ancestral de 'Egypte. Les raisons qui ont pu conduire a
Pattribution d’un corpus de six livres en hexametres de contenu astrologique a
Manéthon deviennent plus évidentes grace au paralléle avec Bérose. Tous deux en
effet sont des prétres qui composent une chronique relatant le passé de leur patrie;
leur ouvrage aurait compté trois livres. L'un et 'autre, proches contemporains,
dédient leur écrit a un roi?s.

Comme alternative a une attribution a posteriori du corpus astrologique a
Ihistorien Manéthon, on peut également supposer que 'un des poétes avait déja
choisi ce nom de plume lors de la composition des vers, pour leur conférer une
autorité supplémentaire. On a rencontré précédemment ce cas de figure avec les
textes attribués a Néchepsos et Pétosiris, avecles fragments orphiques, de méme que,
peut-étre, avec la consonance égyptienne du nom d’Anoubion. D’autres exemples
s’ajouteront par la suite.

L’activité astrologique de Bérose ainsi que la proximité entre les domaines de
la chronologie et de la science céleste ont certainement été des éléments décisifs
danslattribution d’un texte poétique astrologique a’historien Manéthon. De plus,
lalittérature astrologique présente elle aussi des motifsidentiques a ceux employés
pour attribuer le Livre de Sothis a Manéthon. Ainsi, la découverte d’écrits sacrés
cachésdansunsanctuairerappellela découverte par Pétosiris du texte astrologique
d’Imhotep, conservé dans le temple d’Héliopolis. Un écrit de type épistolaire est
aussi un outil utilisé pour attribuer des textes astrologiques a Pétosiris. De fait,
dans ce qui est trés certainement une falsification d’époque romaine, Pétosiris

224 Pour une discussion récente sur l'authenticité de ces fragments, voir Dillery 2015 : 240-253.

225  Adler 1989 : 54 avec bibliographie en n. 48.

226 Lesparalléles entre Bérose et Manéthon sont exposés par Adler 1989 : 24-27. Il souligne la suspicion
qu’ils éveillent chez certains chercheurs. Sur ces deux auteurs et leur ceuvre, voir Dillery 2015.
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s’adresse dans une lettre au roi Néchepsos, pour lui enseigner un savoir-faire a
caractere astrologique??’.

Pour conclure, on a relevé que le prologue au 5¢ livre des Apotelesmatika
est le plus tardif du corpus astrologique manéthonien. Il partage de nombreuses
correspondances avec la lettre de « Manéthon » en introduction au Livre de Sothis
ainsi qu’avecla présentation qu’en donne Syncelle. Il est possible que les paralléles
entre le Livre de Sothis et le prologue du 5¢ livre des Apotelesmatika résultent de
linfluence de’'un de ces textes sur 'autre. Cela s’applique aussi, dans une moindre
mesure, au 1¢r livre, qui comporte également une dédicace a Ptolémée.

Dans tous les cas, le fait que le poete du 1¢r et du 5¢ livre se présente comme
un Egyptien versé dans la connaissance astrologique au temps de Ptolémée induit
certainement un rapprochement avec Manéthon I’historien, auteur des Aegyp-
tiaka. Que ce nom de plume ait été adopté au cours de ’élaboration du corpus, ou
quillui ait été attribué par la suite, il en résulte une confusion dont nous sommes
tributaires encore aujourd’hui. Afin de distinguer ’historien Manéthon des poétes
dont les vers astrologiques ont été rassemblés sous ce nom, on se référera a ces
derniers par la dénomination de ps.-Manéthon.

Le texte des Apotelesmatika pose le probléeme de la multiplicité de ses auteurs. La
majorité des éditeurs et critiques se sont cependant tres vite accordés pour voir
dans les livres 2, 3 et 6 'ceuvre d’un méme poete, compte tenu de la matiére quiy
est traitée et de ’'ordre suivi. De plus, grace aux vers de transition présents tant au
début du troisiéme et du sixieme livre qu’a I’'intérieur méme de chacun des livres,
le lien externe entre les trois chants et le lien interne entre les différents sujets
abordés dans un méme livre sont assurés. En outre, par rapport aux autres livres,
une datation plus ancienne s’applique pour ces trois chants??. Le sixieme livre se
conclut sur ’horoscope du poete (6,738-750), daté de 80 ap. J.-C. Sur la foi de cette
indication, on postule pour ces troislivres une composition autour de 120 ap. J.-C.?*.

227  Speyer 1971 : 80 releve la prédilection pour les falsifications épistolaires, adressées a un roi, dans
lalittérature magique, alchimique et astrologique. Plusieurs versions de la lettre de Pétosiris au roi
Néchepsos ont été conservées : voir frr. 37-42 Riess et Moyer 2011 : 246 n. 156 pour les références aux
versions contenues dans le CCAG. Sur ce groupe de fragments attribués a Néchepsos et Pétosiris,
voir I1.1.3.

228  Kochly 1862 : VI-XXV ; voir aussi Kroll 1928 : 1103 ; Lopilato 1998 : 10. Pour un avis contraire, voir
Lehrs apud Ludwich 1902 : 126-127 ; 141-143. Il met en avant des arguments métriques et soutient
que chacun des six livres regroupés sous le nom de Manéthon est I'ceuvre d’un auteur différent.
Le postulat de Lehrs est désavoué par Kochly 1862 : XXIII-XXIV ; Kroll 1928 : 1103.

229 Lopilato1998:10-12. Kroll 1928 : 1103 recommande néanmoins de traiter ce type d’indications avec
prudence. Avant que Garnett 1895 ne propose pour la premiere fois une datation pour ’horoscope
du sixiéme livre, Kochly 1862 : XVII estimait que ce groupe de livres avait dii étre publié sous le
regne de Sévere Alexandre (222-235 ap. J.-C.). Sur la date de 'horosocope, voir aussi Neugebauer/
Van Hoesen 1959 : 92.
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Le quatriemelivre estselon toute vraisemblance une composition indépendante.
Ladécouverte de deux papyricontenant des fragments de ce chant, tous deux datés
du IIle s. ap. J.-C., a permis d’établir un solide terminus ante quem?®.

Le désordre interne au premier et cinquiéme livres semble indiquer une
composition plus tardive que les quatre autres. Les avis divergent quant a savoir si
ces chants sont 'ceuvre d’'un méme auteur, ou s’ils ont été composés par des auteurs
différents. Certains considerent le premier chant comme un floriglege de morceaux
choisis?!. En effet,aux hexameétres se mélent des pentametres: enréalité, ces distiques
sontselon toute vraisemblance des interpolations provenant du poéme d’Anoubion?3.
Quant au cinquieme livre, il serait postérieur au premier, et de différentes mains.

D’autres en revanche voient pour ces deux chants un méme auteur, en raison
dunombre de similitudes qu’ils présentent entre eux. De fait, tous deux s’ouvrent
sur un prologue mentionnant Ptolémée et Pétosiris. Ceslivres comptent un nombre
de vers analogue, inférieur aux chants précédents. Enfin, chacun d’eux présente
un lien avec le quatriéme chant : le premier livre en reprend manifestement des
éléments, ou puise alaméme source que lui, tandis que I'introduction au cinquieme
livre comporte des paralleles avec celle du quatriemelivre?3. Afin d’avoir un apergu
clair du contenu de chacun de ces six chants, ils seront considérés les uns apres les
autres, en suivant 'ordre chronologique supposé par les éditeurs.

6.1 Livre 2

Ledeuxiemelivre s’ouvre sur des considérations générales concernantle mouvement
perpétuel du Soleil et dela Lune ainsi que sur les étoiles brillant dansla votte céleste
(2,1-13). Apres avoir évoqué la présence de cinq astres errants (2,14-17), le poete présente
des données astronomiques fondamentales en décrivant tout d’abord I'axe, les poles
et les cercles célestes (2,18-140). La description s’acheve sur la mention du cercle du
zodiaque et 'énumération des douze signes qui le parcourent (2,129-140). Le reste
du chant (2,141-502) est constitué de prédictions tirées de différentes configurations
astrales. Aprés quelques remarques générales sur I'influence favorable des planétes
et luminaires dans leurs propres maisons (2,141-147), le poéte passe en revue leur
action lorsqu’ils se trouvent dans les maisons des uns et des autres (2,148-398). La

230  Ce sont les papyri P.Oxy. 31,2546 et PAmsterdam Inv. No. 56, tous deux du III*s. ap. J.-C., mais de
différentes mains (voir Barns/Parsons/Rea/Turner 1966 : 57 et Sijpesteijn 1976). Selon Turner,
P.Oxy. 31,2546 devrait méme étre daté du début du III¢ s. La découverte de ces papyri rend donc
caducs les arguments avancés par Kochly (1858 : VII et 1862 : XXXVIII-XLI) qui penchait quant a
lui pour une date de composition sous le regne de Julien (360-363 ap. J.-C.).

231  Kochly 1862 : XLVIII-XLIX ; LVL.

232 Voir les frr. 17 et 18 du poeme d’Anoubion, Schubert 2015.

233 Kroll 1928 : 1104-1106 ; Lopilato 1998 : 10 ; 17 n. 75. Les vers 1,321-338 sont, a quelques détails pres,
identiques a un passage du quatriéme livre (4,395-413).
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présence du Soleil avec les planetes diversifie les prédictions (2,399-438) ; il en va
de méme pour la Lune (2,438-488). Les phases de la Lune, selon les conjonctions de
celle-ci avec les planétes, sont aussi a prendre en compte (2,489-502).

La teneur astronomique et descriptive de la premiere partie (2,1-140) donne
a ce chant une fonction introductrice, a la maniere du premier chant des Astrono-
mica de Manilius, ou sont exposés les fondements astronomiques et philosophiques
qui soutiennent le contenu astrologique des autres livres. Les premiers vers (2,1-
17) ont une portée générale, évoquant le Soleil, la Lune, les étoiles et les planétes
qui illuminent la sphere céleste pour les mortels.

Etantdonnéla place de celivre a Pintérieur du corpus manéthonien, il est possible
queleprologueinitial,s’ilyenavaitun alorigine, ait été supprimeé parle compilateur?*.
Toutefois, rien ne permet de affirmer : le premier livre présente effectivement un
prologue, mais c’est aussile cas du cinquiéme livre, dontle prologue est tres similaire
a celui du premier chant. En outre, chacun des autres livres s’ouvre sur une partie
proémiale, ou dumoinsintroductive. Un souci de cohérence de la part du compilateur
est donc difficile a alléguer. Néanmoins, on ne peut écarter la possibilité que, d’'une
fagon ou d’une autre, les vers initiaux ne soient pas parvenus jusqu’a nous.

Entout état de cause, sice chant devait effectivement faire office d’introduction
et établir des éléments fondamentaux pour la discipline, il est certain que d’'un
point de vue astrologique, certaines données sont manquantes. A titre d’exemple,
le poéte mentionne lexistence de cinq astres errants, autrement dit les planétes
(ps.-Maneth. 2,14-17) :

névte 8 6p’ AoTEPEG 0loL AyavdTATOL S1i KUKAOL
15) CwdaxoT mAdCovTal, duelBopevol katd KOGUovV

kat SelknX’, 00g PTAa Bpotdv Gvounvav aAfTac:

TV PV 81 HeTOTLOOE QIAN pepvjool AOLSH.

Etil y a cing étoiles tres brillantes qui, seules, vont ¢a et la a travers le cercle du zo-

diaque, en parcourant 'arrangement des signes ; les peuples des mortels les ont ap-
pelées « errantes » : j’en rappellerai donc le souvenir plus tard par un agréable chant.

Toutefois, malgré ce qu’on pourrait attendre, nulle part dans la suite du chant le
poéte n’en donne une liste. Le nom des planétes et luminaires apparait toutefois
au premier chant (ps.-Maneth. 1,16-17) :

"HéAov, Mjvny, Kpdvov, Apea, Epuéa, Zijva,
Kumpl8d T eOmAdKapov kaAn Aéye KaAAometa.

Le Soleil, la Lune, Saturne, Mars, Mercure, Jupiter, et Vénus aux belles boucles, dis-les
nous, belle Calliopé.

Dans I’édition de Kdchly 1858, ces vers sont identifiés comme étant de la main
du compilateur. Il est possible en effet qu’on ait voulu compléter, dans un livre

234 Kochly 1862 : VII ; Kroll 1928 : 1102.
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chronologiquement postérieur, certaines données manquantes. Il semble néanmoins
quenregle générale, le poete suppose dela part dudestinataire un certain nombre
de connaissances préalableslui permettant de saisir 'ensemble de son enseignement.
En effet, il n’établit pas non plus clairement qui, parmi les planetes et luminaires,
provoque une influence bienveillante ou malveillante. En général, Jupiter, Vénus et
la Lune sont bienveillants ; Saturne et Mars sont malveillants, tandis que Mercure
et le Soleil sont neutres?®. Cette connaissance est un point essentiel étant donné
que la nature bonne ou mauvaise des planetes a une incidence sur leur influence
dans un théme astral, lorsque ces astres se trouvent dans leurs maisons (ps.-
Maneth. 2,141-147) :

oikolg pev 81 mdvteg £01G mapedVTEG APLOTOL

AoTEPEG €V YEVEDAN- €mel €00A080TaL PEV apelovg

kat mAéov’ €aBAa St8oTot: kakol 8¢ te pelova Avypd.

Q) LAAQ Xp OKENTESH’, OOCOL CPETEPOLTL SOUOLOLY
(145) né xat eiv oplotoy €olg PeBaditeg OpHVTaAL

€l Uev yap mAEoveg, TOAD @EpTepol, el 8¢ Te Tabpol,

UeLOTEPOV KUS0G BLOTW Kal TPREWY dnacoav.

Toutes les planetes, lorsqu’elles se trouvent dans leurs maisons, sont excellentes dans
un théme de naissance : lorsqu’elles sont bénéfiques, elles sont meilleures, et donnent
davantage de biens : et si elles sont mauvaises, elles accordent moins de peines. En
conséquence, il est trés important de considérer combien (de planetes) sont observées
dans leurs propres maisons et se sont avancées dans leurs confins, car si elles sont
plusieurs, elles sont bien meilleures, mais si elles sont peu nombreuses, elles ont garanti
pour la vie (du natif) une gloire et activité moindres.

Enfin, étant donné que la majeure partie de ce chant concerne les influences
des planétes et luminaires dans les maisons des uns et des autres, un lecteur
accueillerait volontiers quelques vers ou le poete rappellerait les domiciles de
chaque astre. Dans le systeme astrologique, les luminaires et les planetes sont
respectivement associés a un ou deux signes du zodiaque : ce sont leurs domiciles
(olkol). Lorsqu’ils s’y trouvent, ils se réjouissent (yaipetv) : les planétes malveillantes
verront leur action négative atténuée, tandis que les planétes favorables le seront
encore davantage. Le Soleil est a la maison dans le Lion, la Lune dans le Cancer.
Chacune des planétes obtient deux signes pour domiciles : pour Saturne, c’est le
Capricorne et le Verseau, pour Jupiter, le Sagittaire et les Poissons, pour Mars, le
Scorpion et le Bélier, pour Vénus, la Balance et le Taureau, enfin pour Mercure,
la Vierge et les Gémeaux?3¥. Le poete ne fournit pas ces indications ; il se réféere la
plupart du temps uniquement aux signes, lieux ou domiciles de I’'une ou l’'autre
planete (ps.-Maneth. 2,150-151) :

235  Ptol. Tetr.1,5; Bouché-Leclercq 1899 : 101.
236  Sur les domiciles planétaires, voir Ptol. Tetr. 1,18 ; Bouché-Leclercq 1899 : 182-192.
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(150) Patvwv pév te ALdg (wolg peyakvdeag avépag
TEVYEL, ...

Le Brillant [Saturne] dans les signes de Zeus [Jupiter] engendre des hommes de grand
renom, ...

Sionsuppose quele chant, en1’état, est complet, il est fortement conseillé aunlecteur
de posséder des connaissances astrologiques au préalable, ou de se renseigner
aupres d’autres sources.

On doitnéanmoins concéder au poéte que son exposé sur ’action des planetes
et luminaires dans les domiciles des uns et des autres (2,150-396) présente une
systématique qui estloin d’étre monnaie courante danslereste du corpus. Le poéte
suit certainement des tables ordonnées selon ce schéma :

Saturne dans les domiciles de Jupiter
Jupiter dans les domiciles de Saturne

Saturne dans les domiciles de Mars
Mars dans les domiciles de Saturne

Saturne dans les domiciles de Vénus
Vénus dans les domiciles de Saturne

Saturne dans les domiciles de Mercure
Mercure dans les domiciles de Saturne

La série suivante continue avec Jupiter :

Jupiter dans les domiciles de Mars
Mars dans les domiciles de Jupiter

Jupiter dans les domiciles de Vénus
Vénus dans les domiciles de Jupiter

Jupiter dans les domiciles de Mercure
Mercure dans les domiciles de Jupiter

(vv. 150-156)
(vv. 157-165)

(vv. 166-169)
(vv. 170-176)

(vv.177-183)
(vv. 184-190)

(vv.191-201)
(vv. 202-209)

(vv. 210-212)
(vv. 213-220)

(vv. 221-231)
(vv. 232-245)

(Vv. 246-252)
(vv. 253-265)

Etainside suite avec Mars, Vénus et Mercure. L’ordre des planétes est donc Saturne —
Jupiter—Mars—Vénus—Mercure, qui correspond a la série généralement adoptée par
les Grecs en fonction de la distance de ces astres par rapport a la Terre?¥. Le poete

237  Voir Neugebauer 1975 : 690-693 sur l'ordre des planétes chez les Mésopotamiens, Egyptiens et
Grecs. Voir plus spécifiquement Neugebauer/Van Hoesen 1959 : 164 sur 'ordre des planetes dans
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considere ensuite séparément les planétes dans la maison du Soleil, le Lion (2,342—
362) et dans la maison de la Lune, le Cancer (2,363-386). Enfin, le développement
se termine par I'influence du Soleil et de la Lune dans leurs domiciles respectifs et
dansles maisonsdel’'unetde’autre (2,387-396). Le poéte en vient ensuite a ’action
des planétes lorsqu’elles se trouvent avec le Soleil, en gardant 'ordonnance de la
série comme précédemment (2,410-438). Le reste du chant (2,438-502), ou I’action
de la Lune est combinée a celle des planetes, est moins systématique.

Cesremarques ne sont 1a que pour mettre en lumiere un élément qui n’est de
loin pasune caractéristique propre a tousles poemes astrologiques, et certainement
pas une composante du corpus manéthonien dans son ensemble : un traitement
systématique et méthodique des données. Au-dela du contenu, la facon dont la
matiére est agencée peut étre une indication quant au type de matériel utilisé.
Dans ce cas, il s’agit probablement d’une source méticuleusement ordonnée, a
la maniere d’une table, a moins que 'ordre de cette partie ne soit une qualité a
attribuer a la compétence du poete. Toutefois, la fin du chant ne présente pas ce
type d’ordonnance, ce quilaisse plutét pencher pour une diversité dans les sources.

Quoi qu’il en soit, ’'agencement du matériel, la forme donnée a I'instruction
astrologique, sont des éléments non négligeables dans un cadre pédagogique. Ils
participent a I'impression de complétude ou d’incomplétude du traitement de la
matiere, une question cruciale pour un texte didactique. Onreviendra sur cet aspect
plus généralement au chapitre III. Pour ’heure, il convient de passer en revue les
éléments plus explicitement didactiques suggérés par les vers.

6.1.1 Autorité, verité et destinataire

Le deuxieme livre ne contient pas d’invocation a une divinité. La voix du poete est
quant a elle bien affirmée, et ce des le début du chant (ps.-Maneth. 2,14-15; 17) :

mévte 8 Ep’ AoTEPEG 0loL AyavdTATOL S1d KOKAOL
15) CwStakoT mAdgovTay, (...)

A7) TeV pév 8N petomiade @iAn pepvioow dotsi.
Etil y a cinq étoiles tres brillantes qui, seules, vont ca et la a travers le cercle du zo-

diaque, (...) j’en rappellerai donc le souvenir plus tard par un agréable chant.

Ca et 1a, le poéte ponctue son enseignement, en rappelant ce qu’il a chanté
précédemment, et en annongant la suite?8. Le passage d’un sujet a autre est
clairement signalé par des vers de transition (ps.-Maneth. 2,436-440) :

les horoscopes grecs, Neugebauer/Parker 1969 : 175 sur 'ordre égyptien des planétes, et Rochberg-
Halton 1989 : 106 sur 'ordre des planétes dans les horoscopes babyloniens.
238 aeloapev 2,57 et 2,349 ; delow 2,402 ; évémout 2,440, voir aussi kataré€al 2,149.
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To00a pev Hedlw pouvw Euvij mapedvteg
péfoua’, loa 8¢ totot kal avtiov HeAiolo
@awopevol. Mijvn 8 & ovv avtolow mapeodoa
pECeL év Slaafjoy anoppolalg cuvagais te
(440) BvnToig év poyep®d PLoTw, kal vOv évémoLut.

Voila ce qu’elles [les planetes] accomplissent lorsqu’elles se trouvent ensemble avec le
Soleil seul, et elles accomplissent des actions similaires a celles-ci lorsqu’elles brillent
de méme face au Soleil. Quant a la Lune, ce qu’elle accomplit pour les mortels dans
leur triste vie lorsqu’elle se trouve avec elles dans des rayonnements séparés et des
conjonctions, puissé-je maintenant aussi en parler.

Il met a profit ces passages transitoires pour soutenir la vérité de sa doctrine, qui
est’objet de son chant (ps.-Maneth. 2,397-402) :
avTap aAnBeinv méoav Bpotéov BloTolo
(400) ovykpaolig SLEkPLY’, empapTupial te pagwmv
AoTpwv AAAA0LS YWpPOLS B, LTTEP MV yEydaoLy:
6ooa & G Hellw Spdoty mapedvteg, delow.
Mais toute la vérité d'une vie mortelle, c’est la conjonction qui la détermine, ainsi que
les aspects des astres brillants, selon leur position les uns par rapport aux autres et

les emplacements au-dessus desquels ils apparaissent : et tout ce qu’ils accomplissent
lorsqu’ils se trouvent avec le Soleil, je vais le chanter.

Enfin,ils’adresse a son destinataire, quin’est pasnommé, et lui enjoint de regarder
ou de considérer dans son esprit les éléments qu’il décrit (ps.-Maneth. 2,93-95) :
xewepiov 8¢ tpomiig kUKAoV BooT Alyokepijog
OKEMTEOD TIAP HECCOLO SLEKTTIEPOWVT €Tl yoTva
(95) aupotep’ YSpoyoouv®, ...

Etregarde le cercle du solstice d’hiver qui, depuis le milieu du rapide Capricorne passe
en direction des deux genoux du Verseau, ...

Ou encore, en parlant du cercle Antarctique (ps.-Maneth. 2,41-42) :
00 pd e Bajv
@pageo poipav Urmepbe: T0 yap mAéov €06’ LTIO yalav.
Et considére que sa portion supérieure est minime : en effet, en grande partie il se
trouve sous la terre.

Le deuxiemelivre se conclut sur une prédiction favorable assurant gloire et richesses
aux hommes si la Lune en son plein se trouve a 'opposé du Soleil. La transition
avec le livre suivant sera toutefois clairement marquée dans les premiers vers du
troisiéme chant.

239  Onareproduit le texte de Kdchly 1858 pour des raisons de syntaxe : Lopilato 1998 édite kUkAou et
okéntev. On préferera okémnteo, conjecture de Kochly, mieux adaptée a la consonance aratéenne
du passage, voir Kochly 1862 : XXVI ; Cusset 2011 : 158-160.
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6.2 Livre 3

Letroisiemelivre s’ouvre sur unrappel desthemesabordés dansle chant précédent
(ps.-Maneth. 3,1-7) :

6o0a PEV aAMRAwY oikolg TeAéovat BpoToloty
aotépeg Hedlw te muputAr|0ovTL GLUVOVTEG,
OMITOoA KAl KePAR§ ouVAPATG TEUXOLAL ZEARVNG,
€V TIPOTEPALG OEAISETTL UAN ATPEKEWG KATEAEE

(5)  vlv & empaptupiag adTGV Kal oYRUATA TTAVTA,
GAAAWY O’ boa SpOOLV LT AKTiVETTLY EGVTES,
Kal KEVTPOLG LoVpeaaLy EmeuPeBamTeg, delow.
Tout ce que les astres, dans les maisons des uns et des autres et lorsqu’ils se trouvent
avec le Soleil rempli de feu, accomplissent pour les mortels, et tout ce qu’ils provoquent
en conjonction avec la Lune cornue, je I'ai exposé en détail, et de facon tres précise,
dans les colonnes précédentes. Maintenant, ce sont leurs aspects et toutes leurs confi-
gurations, et tout ce qu’ils font lorsqu’ils sont sous les rayons des uns et des autres, ainsi
que lorsqu’ils entrent dans les quatre points cardinaux, que je vais chanter.

Lerappelde ce dontilatraité danslesvers précédents et’'annonce de ce quiviendra
parlasuite estune caractéristique déja présente au deuxiéme livre, mais quirevient
plus fréquemment au cours du troisiéme chant?#. Les premiers vers contiennent
des éléments déja relevés pour le deuxiéme livre. Une impression d’exhaustivité
et de complétude dans le traitement de la matiére du chant précédent est suggérée
parlarépétition de mots tels que 6ooa v. 1, 6nnmoéca v. 3, mdvtav. 5, 6ca v. 6. Cest une
sensation effectivement corroborrée par 'agencement méthodique et systématique
des données astrologiques dans la majeure partie du deuxiéme livre (2,150-438).

La voix du poéte est affirmée (deiow, v. 7), et celui-ci assure avoir « exposé
en détail, et de fagon trés précise » le matériel du chant précédent (UGN ATPEKEWS
katéle€a, v.4). En-dehors de la qualité épique et formulaire de 'expression, 'adverbe
atpekéwg, couplé avec un verbe de parole, donne a cette clausule une notion de
précision et de franchise, déja observée chez Anoubion?4. En somme, le poéte met
en avant ’exactitude et la véracité de son enseignement. La vérité de sa doctrine
et de ses vers est une notion exprimée un peu plus loin, dans un autre passage de
transition (ps.-Maneth. 3,227-233)*42:

i8N xat cuykpaoty deiow paptupiag Te,

N8 60" EMavTEANOVTEG I} AAAGAOUG OPOWVTES

AoTépeg EpSovaLy: Ta yap ATpeKinY HaAa pailvel.
(230) mavTa pév obv oUK Qv TIg £6) Ppdooalt évi Buud,

008 évémoL Ta yap AoTET ATelpLtd T €oTi KaT aifpnv

oyuat AUELBOVTWY AoTPWV TOAVTAQYKTO KEAELOQ:

06000 8 EMAEEWOL Bgol, TAS Eyw odpa AEEW.

240 Ps.-Maneth. 3,1-7 ; 217-220 ; 227-233 ; 397-402.
241 Cf.IL5.3.
242 LSJ sv. odga : « also with Verbs of speaking, clearly or with certainty, (...) speak truly. ».
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A partir de maintenant, je chanterai aussi conjonction et aspects, et tout ce que les astres
accomplissent en se levant ou en se regardant les uns les autres : car cela dévoile trés
bien I'exacte vérité. Il est certain que personne ne saurait avoir tout cela dans son es-
prit, ni ne saurait le dire : car innombrables et infinies sont, dans le ciel, les configura-
tions des astres parcourant des chemins qui errent de tous c6tés : mais tout ce que les
dieux auront choisi, moi, je le dirai clairement.

Lesdieuxne sontdonc pastotalement absents: grace aleurinspiration, le poete est
en mesure d’exposer, en partie du moins, les fonctionnements de la discipline dont
létendue est infinie. A nouveau, le destinataire, anonyme, est interpellé (&pyeo,
3,412 ; AevoooLlg, 3,414 ; oV ye ppdlov, 3,415, etc.).

Danscetroisieme chant,le poéte explore 'influence des planétes et luminaires
dans les divers points cardinaux (3,8-130). Il considere ensuite ’action combinée
d’une planete a ’Ascendant avec celle d’une autre positionnée au Couchant (3,131-
226). Il envient aux actions planétaires selon diverses configurations polygonales
(3,227-358) ainsi qu’a celles des deux luminaires, en considérant en premier lieu
leur présence dans les signes, masculins ou féminins, du zodiaque (3,359-398).
Enfin, il conclut le chant en exposant la méthode pour calculer la durée d’une vie
(3,399-428).

Celivre comporteluiaussicertaines sections agencées de maniere systématique.
L’ordre des planétes est le méme que dans le chant précédent, et 'exposition des
effets combinés des planetes suit le méme agencement :

Saturne a ’Ascendant, tandis que Jupiter est au Couchant (vv. 133-136)
Jupiter a PAscendant, tandis que Saturne est au Couchant (vv. 137-140)
Saturne a ’Ascendant, tandis que Mars est au Couchant (vv. 141-144)
Mars a I’Ascendant, tandis que Saturne est au Couchant (vv. 145-146)

Et ainsi de suite, avec chacune des planetes dans 'ordre, en terminant avec les
luminaires. Enfin, le poete fait coincider la fin de ce troisieme livre avec la notion
de fin de vie qu’il expose dans la derniere partie du chant. De fait, la durée d’'une
vie est & estimer par rapport a un quadrant zodiacal, c’est-a-dire 90 degrés. A
partir d’un point de départ (t6Tog ApeTIKOC), on considérera les lieux ou la vie de
lindividu risque d’étre arrétée (tomol dvalpetikoi), le tout en 'espace d’un quart
de cercle?®. C’est sur cette derniére indication que s’acheéve le troisieme livre (ps.-
Maneth. 3,427-428) :

ndcav & adT Apeoty TAELPN TETPAYWVOG Opilel:

uiklotov yap todto Bpotdhv téhog ebade Molpalg.

En outre, toute la théorie aphétique, c’est le c6té du quadrant qui la détermine, caril a
plu aux Moires que cela soit la plus longue fin pour les mortels.

243 Sur le calcul de la durée de l’existence, voir Bouché-Leclercq 1899 : 404-428 ; Ptol. Tetr. 3,11.
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6.3 Livre 6

Le sixiéme livre intervient en derniére place dans le manuscrit, et c’est aussi le
dernier du groupe de trois chants formé parleslivres 2,3 et 6. La fonction conclusive
du sixieme livre est indiquée dés les premiers vers (ps.-Maneth. 6,1-18) :

EAOE poL, G TPoTEPNY Alyéwg fiploccag dotsShy,
Motoa @iAn, kat ®oife, kat Epui xpuoomésine:
Kal vOv luepoev Tékuwp BeinT émi woATt-
avTap £yw BLUOV Kaimep KaUdTw Hoyéovta
(5)  oTpuVEW, U€XPLS GV K émi elpata vicopat olung:
TV yap AetkéALov, T ur) TéAog €060V OTNSEL.
BiBAw & év mupdtn tdde pol katavevoat agloal,
APl TPOWiic Bpepéwv & ATPo®ing GAEYELVG,
6ooa T énetyopevol Moipng Umo xepotv éfjoy
(10) avTol &’ oVAGHEVOV TTOTUOV piavTo Yovijeg,
APOLYAUWY T €paTiV Kal ASEAPELRV EVETOLTE
Kal TEKVWV YEVENG, OLVEETTL T€ TOTOLY €KAOTOG
avOpWITWVY UepodpNTaL LT ACTPAGL KLVUPEVOLOLY,
Kat téyvag pérmolt i8¢ mprélag, Epya 6’ omola
(15) aotépeg avbpwrolol Sunmabéeaat vEpouaLy,
N8’ BG oPaAAdUEVOL TOAUYPHUOVOG €K BLOTOLO
avépeg €v mevin te Kal dAyeat poy0ifouvaty,
Kal Spwwv OMmwe TLg EnYpdooalto yevEDANv.

Viens a moi, de la méme facon dont tu as, d’'une voix harmonieuse, composé mon
chant précédent, Muse chérie, et Phébus, et Hermes aux sandales d’or : puissiez-vous
maintenant mettre un charmant terme a mon chant. Quant a moi, je vais presser mon
coeur, bien qu’il soit en proie a la souffrance, jusqu’a ce que je parvienne a la fin de
mon poeme : car tout ce qui n’est pas suivi d’une belle fin est inconvenant. Dans ce
dernier livre, accordez-moi de chanter au sujet de la subsistance des foetus et leur dou-
loureux dépérissement, et tous ceux que les parents eux-mémes, pressés par le Sort,
ont de leurs propres mains précipités vers une destinée funeste, et puissiez-vous par-
ler des charmants mariages et des unions entre fréres et sceurs, de la génération des
enfants et des maladies dont chaque personne souffre sous le fait du cours des étoiles,
et puissiez-vous chanter les arts et métiers, et la nature des actions que les astres ac-
cordent en partage aux hommes accablés de maux, et comment, tombant d’une condi-
tion trés opulente, les hommes souffrent dans la pauvreté et les malheurs, et comment
on pourrait reconnaitre une naissance d’esclaves.

Cestdans ce dernierlivre qu'intervient finalementl’invocation ala divinité. Le poete
laisse toutefois comprendre qu’il a déja précédemment bénéficié d’une assistance
divine (g mpoTéPNV Aly€wg fiproooag aotdiv, 6,1). Dans la présentation du deuxieme
livre, on a évoqué la possibilité que le compilateur ait supprimé 'invocation divine
initiale, ou qu’elle ait été perdue. Dans ce cas, on pourrait supposer que les premiers
vers du sixieme livre sont un écho a 'ouverture du deuxiéme livre.

L’identité des divinités invoquées est significative, étant donné qu’aux cotés
de la Muse, le poete s’adresse a Apollon et a Hermes. Ce faisant, il se réfere a la
dualité de son activité : en tant que poéte, il est sous I’égide du patron des arts et
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de la poésie, Apollon. En tant que mafitre versé dans l’astrologie, il se place sous
le patronnage d’Hermes, le dieu de la science céleste par excellence. En effet, on
attribuait a Hermes, identifié avec le dieu égyptien Thot, la découverte de toutes
sciences et de tous arts, comme les lettres, 'astronomie ou la musique, ainsi que
la paternité de nombreux écrits quiy étaient relatifs, parmilesquels des ouvrages
astrologiques?*4. Le choix de ces deux divinités est donc tout a fait pertinent pour un
poéme sur cette discipline. Bien plus, il existe un précédent avec Manilius, qui se
présente comme un prétre en charge d’'un double sacerdoce (Manil. Astr.1,16-34) :

(20)

(25)

(29)
(32)
(33)
(30)
(3D
(34)

244

impensius ipsa
scire iuuat magni penitus praecordia mundi,
quaque regat generetque suis animalia Signis
cernere et in numerum Phoebo modulante referre.
bina mihi positis lucent altaria flammis,
ad duo templa precor duplici circumdatus aestu
carminis et rerum : certa cum lege canentem
mundus et immenso uatem circumstrepit orbe
uixque soluta suis immittit uerba figuris.
quem primum interius licuit cognoscere terris
munere caelestum. quis enim condentibus illis
clepsisset furto mundum, quo cuncta reguntur ?
quis foret humano conatus pectore tantum,
inuitis ut dis cuperet deus ipse uidert,
sublimis aperire uias imumque sub orbem,
et per inane suis parentia finibus astra ?
tu princeps auctorque sacri, Cyllenie, tanti ;
per te iam caelum interius, iam sidera nota
nominaque et cursus signorum, pondera, uires, ...

Il m’est encore plus cher de connaitre jusqu’a I'intime le coeur lui-méme du grand uni-
vers, de discerner les étres vivants qu’il régit et qu’il engendre par ses constellations,
et de le rapporter en mesure, tandis que Phébus marque la cadence.

Deux autels, de leurs flammes allumées, brillent pour moi : je prie prés de deux
temples, ceint d’une double ardeur, celle du poeme, et celle de la matiére. L'univers,
avec sa sphére immense, résonne autour du poéte inspiré qui chante, en suivant une
loi immuable ; il permet difficilement que des mots prosaiques soient ajustés a ses
configurations.

Le connaitre plus intimement, cela a été permis aux habitants de la terre grace a
un don des dieux. Qui en effet, si ceux-ci 'avaient caché, aurait, en un larcin, dérobé
l'univers, grace auquel tout est régi ? Qui se serait efforcé, de son seul cceur humain, a
désirer, contre la volonté divine, étre lui-méme considéré comme un dieu, révéler les
voies aériennes, celles de ’hémisphére inférieur, et les astres qui dans le néant respectent
leurs confins ? Toi, 6 Cyllénien, tu es l'origine et 'auteur de ce si grand mystére ; c’est
par ton entremise que désormais le ciel est connu plus intimement, de méme que les
astres, leurs noms et le cours des constellations, leur importance, leurs influences, ...

Voir par exemple Plat. Phaedr. 274c-d ; Cic. Nat. deor. 3,56 ; Diod. Sic. 1,16 ; Jambl. Myst. 1,1-2.
Clément d’Alexandrie rapporte qu’on ne dénombrait pas moins de 42 livres d’Hermeés, parmi
lesquels quatre traitaient d’astrologie (Strom. 6,4,35-37).
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Le poete officie aux pieds de deux autels et de deux temples, celui de la production
poétique, et celui de la matiere scientifique (carminis et rerum, v. 22). Les divinités
auxquelles sont dédiées ces autels et ces temples sont trés certainement Apollon,
dieu de la poésie et de la musique (Phoebo, v. 19), et Mercure, de qui les humains
tirent leur savoir astrologique (Cyllenie, v. 30)*%. Ainsi, Manilius, et plus tard ps.-
Manéthon, signifient tous deux, dans une partie introductive de leurs poémes
respectifs, la double composante de leur création littéraire, qui allie la poésie a la
science céleste. La nature méme de leur entreprise est illustrée par le patronnage
de deux divinités bien précises.

Enplusd’étre une évocation de la double facette de son entreprise, 'invocation
a la divinié est 'occasion, pour ps.-Manéthon, d’annoncer les sujets dont il sera
question dans son chant. La définition du contenu d’un texte est précisément 'une
des fonctions d’un prologue. En poésie, 'invocation a la Muse est une occasion
privilégiée pour établir les themes que le poéte abordera : 'appel a la divinité
revét donc une fonction structurelle importante?4. Dans un cadre didactique, elle
acquiert en outre une coloration toute pédagogique.

Comme annoncé dans ce prologue au sixieme livre, les éléments de ce dernier
chant sont agencés de facon thématique. Le poete établit des prédictions sur
Pexistence des feetus et nouveaux-nés (6,19-111), avant d’en venir au mariage (6,112—
221), ala descendance (6,222-259), aI’absence de descendance (6,260-304), aux fréres
et sceurs (6,305-337), aux professions (6,338-543), a la santé (6,544-629), aux biens
(6,630-682), et enfin, aux esclaves (6,683-731). Aprés avoir évoqué un sujet qu’il ne
peut aborder, de peur de provoquer la colére des empereurs (6,732-737), le poete
fournit son propre horoscope (6,738-750) et conclut son chant par un épilogue, en
priant les Muses de garantir la gloire a son chant (6,751-754).

Dansle prologue, le poete place le traitement de la santé avant celui des métiers;
Pordre est toutefois interverti par la suite. Néanmoins, dans les grandes lignes, les
sujets abordés au cours du chant correspondent bien a ceux annoncés dansles vers
d’introduction. Les prédictions ne présentent pasle type d’agencement systématique
relevé dans certaines sections des chants précédents. Anouveau, lesindications du
poéte supposent de la part du destinataire quelques connaissances astrologiques
préalables, car toutes les données ne sont pas fournies.

Des les premiers vers, le poete rend son destinataire attentif a la difficulté de
son entreprise (QUTAP £€yw BLUOV Kaimep Kapdtw yoyéovta | 6Tpuvéw, 6,4-5). La
souffrance endurée par le poete, qui rappelle les épreuves traversées par Ulysse,
est un motif déja exploité par Manilius et Dorothéos, et reviendra encore au cours

245  Flores 1982 : 121 ; Hiibner 1984 : 127-128 ; Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 : ad 1,11-24. Sur le
concept de uates chez Manilius, exprimé dans ce passage (uatem 1,23), voir Newman 1967 : 115~
122. Noter que dans Prop. 4,1,75, I'astrologue Horos se décrit également comme un uates.

246  Conte 2007 : 219.
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du corpus manéthonien?¥. La difficulté dela tache transparait effectivement dans
ce sixiéme livre, et plus précisément lors des nombreux passages de transition
qui le jalonnent. Comme pour les livres précédents, ’enseignement est balisé par
quelques vers qui reprennent briévement le sujet que le poéte vient de traiter, et
annoncent le prochain aspect qui sera abordé. Dans ces vers, le poete illustre la
difficulté de son entreprise en s’exprimant surl’infinité de la matiére dontil traite,
et l'impossibilité de l'embrasser dans sa totalité4. De ce fait, la voix du poete est
fermement affirmée tout au long du chant?%.

Enfin, en guise de cléture du sixiéme livre et de son entreprise tout entiere,

le poete démontre la vérité de ses propos ainsi que ses compétences en astrologie
en dévoilant son propre horoscope.

(740)

(745)

(750)

247
248

249

6.3.1 L’horoscope du poéte (ps.-Maneth. 6,738-750)

avtap vewatiny éAdwv mept voooav aosnv

i8N X’ UETEPNG YEVEDANG pepvioopal GoTpwY,
NxLTéAe, Loolot T v olg (pn TEX ketvn,

T W 4o yaotpog Epnve moAVAALTOG Eideibula,
6ppa kat votatiolol HeT alwveool Sagvteg
neBwvtal TaT épot Swprjocato Moipa §e8aabat
dotpwv i8pocuvny te Kal ipepoecoav AosHv.
"HéA0G uv €nv ALSUOLG, Td 8§ adB’ dua Ko
KUmpig kai @agbwv €patog kal xpvoeog Epuic,
‘Y8poyow 8¢ EeAnvain Paivwv e kat Gpn,
TOVALTIOSN & Apng év Kapkivw, auet 8¢ péocov
oUPaVOV E0TPWEATO BEAOG KEVTAUPOG AVEAKWV-
TG UEV EUNV YEVEOANY Molpal SLETEKUpaVTO.

Toutefois, dirigeant maintenant mon chant en direction de la derniere borne, je rappel-
lerai aussi les astres de ma naissance, ou ils se trouvaient, et dans quels signes se trou-
vait le moment précis au cours duquel Ilithyie, invoquée par de nombreuses priéres,
m’a mis au jour, pour que, dans les temps a venir les plus lointains, ceux qui auront
été instruits fassent confiance en ce savoir que la Moire m’a donné de connaitre, la
science des astres et le chant plaisant.

Le Soleil était dans les Gémeaux, et avec lui se trouvait aussi la belle Cypris [Vénus],
l’aimable Eclatant [Jupiter], et Mercure d’or ; et dans le Verseau se trouvaient la Lune,
le Brillant [Saturne] ainsi que le degré ascendant, et Mars dans le Cancer aux nombreux

Voir Od. 2,343 dAyga TOAAG poyrjoag, etc., et notamment Manil. Astr. 3,29-34 ; Doroth. Arab. 3,1,68
(cf. 11.4.2.1) ; ps.-Maneth. 5,25-26.

Ps.-Maneth. 6,112-114 ; 222-226 ; 260-264 ; 305-310 ; 338-340 ; 541-547 ; 630-633 ; 683-685 ; 730-737.
Les vers de transition seront étudiés plus en détail au chapitre III.

Les verbes a la premiere personne sont particuliérement fréquents dans ce sixieme livre : fjelo’ ...
VOV €vémoLpL 6,113 ; EAega 6,180 ; Eym TPEYW 6,224 ; KATAAEEW 6,262 ; A€EW 6,307 ; YW ... AéEw 6,339 ;
£Eepéw 6,546 ; AEEW 6,632 ; ELD” ... AEEW 6,684 ; €y() ... 8e8dnKa 6,732 ; Eywv Edow 6,737 ; pepviicopat
6,739 ; kaTatavow 6,752.
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pieds, et dans la région du milieu du ciel, le Sagittaire accomplissait son évolution en
tirant son trait : c’est ainsi que les Moires ont désigné ma naissance.

Cet horoscope est daté du 27 ou 28 mai 80 ap. J.-C.250. Placé en fin de poeme, il a la
fonction d’une sphragis. Tout en étant une indication —fictive ou réelle - concernant
Pauteur, ce passage possede un role spécifiquement didactique. Il est utilisé pour
asseoir 'autorité du maitre-poete, et démontrer ses compétences astrologiques
et poétiques. Le poéte donne son théme de naissance pour prouver qu’il possede
bien des connaissances dansle domaine de I’astrologie, pour que les générations a
venir accordent du crédit a son poéme. Un seul hexametre résume les dons que la
Destinée a accordés au poete :la connaissance des astres et le savoir-faire poétique
(Gotpwv idpoovvnv e Kal iuepodeaaav aoldnv, 6,744). Cet hexametre refléte laréalité
de entreprise de ’'auteur : exposer la science céleste dans une ceuvre poétique.

C’est donc un theme astral, élément propre a la discipline enseignée, qui
fonctionne comme garant de la véracité des instructions données dans le reste
des vers. Il est impossible de savoir si cette sphragis astrologique correspond
bien a I’horoscope de 'auteur du poeme, mais on peut du moins confronter ces
configurations astrales avec celles données au cours des vers.

Voici les dispositions sidérales qui, dans ce sixieme livre, prédisent que le
natif aura des compétences en matiere astrale (ps.-Maneth. 6,465-475) :

(465) Quog & Eppeiao §6poig kaAl Kubépela
oLV T avT® LTtiABovTL @aeivnT 8¢ 6’ 6potlav
AWV BeBadTeg EVaArdySnv popéovTo,
Belnow copinol kekaouévol EEeyévovto
avépeg: i yap pétpa paxpiig xovog égedanoav
(470) Row emepoavvnow, ij £vOEvteg Tpartieaotv
abavdtwv £pywv eUOLOG TTEPL UNTLOWGLV.
el & dpa kal Paivwv 10008’ aktiveaaly Opwn,
UavTieg AoTpovouoL T 0lwvomdAoL T yEvovTo
€K oTAGyyvwv Te BpoTols Buéwv T Gmo BeomifovTeg,
(475) §| pdyol appritolol BeoVg KaAgovTeg AoLdals.

Lorsque la belle Cythérée [Vénus] brille dans les demeures de Mercure, et avec le Res-
plendissant lui-méme [Mercure], et s’ils sont portés tour a tour a pénétrer les termes
del'un et del’autre, des hommes qui excellent en connaissances divines voient le jour :
en effet, soit ils connaissent les dimensions de la grande terre grace a leurs observa-
tions, soit, les ayant placées dans leurs pensées, ils méditent sur la nature des affaires
immortelles.

Et si le Brillant [Saturne] les regarde aussi de ses rayons, ce sont des devins, des
astrologues et des augures qui naissent, et des personnes qui rendent des oracles aux
mortels en observantles entrailles et les sacrifices, ou des mages qui appellent les dieux
par des chants qu’on ne doit pas divulguer.

250 Surladate del’horoscope, voir Garnett 1895 et Neugebauer/Van Hoesen 1959 : 92, o il est précisément
daté du 27 ou 28 mai 80 ap. J.-C., environ deux heures apres le coucher du soleil.
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Force est de constater qu’ily aune grande concordance entre le contenu de ’horoscope
du poete et ces vers concernant la naissance de devins et d’astrologues. Le theme
astral dupoete présente Vénus et Mercure dansles Gémeaux, c’est-a-dire le domicile
nocturne de Mercure (son domicile diurne étant la Vierge). C’est une condition
quon trouve aux vers 6,465-467, ou la présence de Vénus avec Mercure dans les
demeures de celui-ci est requise. Cette configuration assure aux natifs une grande
intelligence dans le domaine scientifique et astronomique?. Ils seront poussés a
s’intéresser aux questions divines.

Enplusdecela, siSaturneregarde Vénus et Mercure de ses rayons, c’est-a-dire
s’ilsetrouve en aspect diamétral, trigone, voire quadrat avec eux, celaengendrera
desdevins prédisant d’apres les étoiles, d’apres les oiseaux ou encore en examinant
entrailles et viscéres animaux (6,472-475). Al’heure de sanaissance, le poéteindique
la présence de Saturne dans le Verseau. Cette planéte se trouvait donc en aspect
trigone avec Vénus et Mercure dans les Gémeaux. I’horoscope du poete concorde
donc avec les vers concernant la faculté des natifs a prédire ’avenir.

En conséquence, le théme astral du poéte correspond aux configurations
célestes qui assurent la venue au monde de devins, et précisément d’astrologues.
Si 'horoscope donné en fin de sixiéme livre est véridique, les vers 6,465-475 ont
peut-étre été modelés sur le theme astral du poete. Si tel n’est pas le cas, le poete a
certainement construit son theme astral en fonction de ces vers ou la naissance
d’astrologues est annoncée?.

En ce qui concerne le don poétique, 'horoscope du poéte n’est pas en
contradiction avec la prédiction suivante (ps.-Maneth. 6,366-372) :

xpuooang & Epuig kat mapeaivovs” Appoditn

OTTIOT &V CAAAWY 0iKoLG PatvwvTal Endvteg

1} xal évaAAaySnv opiwv poipnot Bepirteg,

UOATIfioLY YAUKEPT oL pepunAdTag dvpag Etevéav,

(370) 1j Atyvpfic kIBdpng émtioTopag R8E Kat avADV.

tadta yap éxkteréoval, kat v Euviy avbwotv

olpov, Tob pgv £movtog dpotg, Thg 8 alte KAt olKov.

Lorsque Hermeés [Mercure] a’éclat doré et la toute brillante Aphrodite [Vénus] brillent

en se trouvant dans les maisons de I'un et de ’autre, ou également apres qu’ils soient

251 La mention de la connaissance de la dimension de la terre (6,469) est certainement une allusion
a Eratosthéne, astronome et mathématicien du III¢ s. av. J.-C., célebre pour avoir mesuré la
circonférence de la terre avec une grande précision.

252 Il existe d’autres passages, dans les cinq livres restants, qui concernent les dispositions sidérales
annoncantla venue au monde d’astrologues. Parmi eux, deux seulement correspondent a certains
des éléments de I'’horoscope du poete. Dans les deux cas, ce sont les mémes conditions qui sont
émises :1a présence de Mercure dans ses maisons, et la position de Saturne, en association polygonale
avec cette planete, c’est-a-dire en relation par aspect (diamétral, trigone, ou quadrat). Voir les vers
4,139-142 et 1,290-293. Les autres passages indiquant que les natifs seront astrologues ne concordent
pas avec les éléments donnés dans ’horoscope du sixiéme livre : ce sont les vers 2,202-209 ; 4,125~
130 ; 4,206-213 ; 5,260-273.



140 II Les poémes astrologiques

entrésréciproquement dans les degrés des termes de I'autre, ils faconnent des hommes
qui ont a cceur les doux chants, ou versés dans l'art de la cithare mélodieuse et des
flttes. De fait, ils accomplissent cela aussi lorsqu’ils suivent un chemin commun, I'un
[Mercure] se trouvant dans les confins, et 'autre [Vénus] dans la maison.

Onretrouve la présence de Vénus et Mercure, ensemble ou séparés, et 'élément des
maisons. Bien que ces vers concernent ’art musical en général, le chant poétique
n’en est pas forcément exclu (uoATfjoLv yAuKepfioL, v. 369). Cet extrait ne va pas a
Pencontre de la position de Vénus et de Mercure dans les maisons de ce dernier
(les Gémeaux), comme décrite dans ’horoscope du poete?s:.

Apreés avoir avoir ainsi prouvé ses compétences astrologiques et poétiques,
le poéte propose un épilogue, et acheve ainsi ’édifice de ses vers par un dernier
marqueur structurel (ps.-Maneth. 6,751-754) :

avtap £€yw Movonaot kal aibepiotov W dotpolg

€VEAUEVOC ALyLY DUVOV €NV KaTamavow GotSHv:

AOTEPEG EVQEYYETS, ALOG aiyLloyov Te BUYaTpEC,

ate kal kA€o aiev ufj TopoUVET AoLSH).

Quant a moi, ayant voué aux Muses de méme qu’aux astres célestes mon hymne clair,

je vais cesser mon chant : astres brillants, filles de Zeus porte-égide, soyez favorables,
et accordez a mon chant une gloire éternelle.

6.4 Livre 4

Dansla premiere partie du quatriéme chant, le poete passe en revue I'influence des
planetes etdesluminaires selonleur position dansle ciel et dansle zodiaque (4,12-106).
Ilconsidere chacun des astresl’'un aprésl’autre en suivantle méme ordre planétaire
adopté dansles deuxiéme et troisieme chants, et conclutavecla Lune etle Soleil. Dans
lereste dulivre,il expose ’action des planetes et luminaires selon leurs positionsles
uns parrapport aux autres (4,107-164) et étudie la portée de leurs rayons (4,165-618).
Aucune systématique ne transparait dansl’agencement des données. Enfin, le poéte
rappelle le poids de la Destinée qui conditionne I’existence humaine (4,619-626).

Bien que ce quatrieme chant soit vraisemblablement postérieur aux livres 2,
3 et 6, sa relation par rapport aux chants précédents est déterminée par le temps
du verbe au v. 4 du prologue (ps.-Maneth. 4,1-11) :

ovpaviwv AoTpwv ATPATTOVE, TAACTLYYyaG AvAyKNg

alow éenuepiwv pepdmwy yévog ékpepétpnTat

Motpdwv te kKéAeLOa BpoTroLa, Kal TAGva QEyyn

AMAQVEWY T aLYAG TUPLAAUTTENS EEOVOUIVA,
(5)  Cwisiwv te mdAoL0 TEPL SpOHOV, OG KaTd yalav

253  Voir aussi, chez Manilius, I'influence des Gémeaux (domicile nocturne de Mercure), qui assurent
aux natifs un talent musical et la connaissance de la science céleste (Astr. 4,152-161).
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aiBepinv te kéAevBov v NuLITURTL TopEln

TAQYKTA Styalopevog Siémel Beouotopa KOGUOV

€€ o0¢ £l VOKTA Kal AvToAing &mt Suopag:

tadta yap €€ iep®Ov A8VTWV PUOLG AiBEPOTAGYKTWV
(10) opBa Tekpatpopévolol Stwploev avépacty dotpa,

01G TAQYKTI KOGUOLO BPOTOKAMGTELPA XOPELN.

Les sentiers des astres célestes, les plateaux de la balance de la nécessité sur lesquels
la race des mortels éphémeres est évaluée, et les voies humaines des Moires ainsi que
les astres errants et les rayons brillant comme le feu des étoiles fixes, je les ai nommeés,
ainsi que la course des signes autour de la votte céleste, elle qui, séparant les corps
errants dans un trajet divisé de moitié le long de la terre et d’un chemin éthéré, gou-
verne I'univers créé par la sagesse divine, de 'aube a la nuit, et du levant au couchant.
Cela en effet, provenant des temples impénétrables, c’est la nature de ceux qui errent
dans les espaces célestes qui I’a défini pour les hommes qui prennent correctement les
astres a témoin, eux pour qui le choeur errant de 'univers file la destinée des mortels.

Le manuscrit comporte é€ovounvag ; Kochly conjecture ¢€ovourjvw tandis que
Lopilatoreprend la proposition d’Axt et Rigler, é€ovourjva. Cette derniére hypothese,
de pair avec la lecon du manuscrit, implique que le poete prendrait en compte
Pexistence d’autres chants astrologiques.

Quoiquaitpu étrele contexte de composition de celivre, le poete n’invoque pas
laide de la divinité pour le seconder dans son entreprise. Il insiste sur le caractere
inévitable dela destinée, une notion quireviendra en fin de chant, dans un procédé
de Ringkomposition bien construit.

La multitude de prédictions données en cours de chant est uniquement
interrompue par deux passages de transition?*. En-dehors de ces passages, la voix
dupoete etlaprésence del’éleverestent discretes. Le flux quasimentininterrompu
des prédictions de ce quatriéme livre trouve une illustration dans les vers qui
concluent le chant (ps.-Maneth. 4,619-626) :

ndvta yap avBpnmolot méAeL kata Moipav dpukTov:

(620) w¢ v {wisiwv KVKALOG TOPOG aibépa TEUVN,

ULYVOUEVWVY OTOLXNSOV AQLOTAUEVWY TE TTAAYKTRV,

00T Kal HEPOTIWV YEVEN Kapatn8ov aAdTal,

1 Blov i} Bavatov SInuévn 0UPAVOTAAYKTWY.

TadTd ToL 0VpaAViwY AOTPWVY OTOLXETA TETUKTAL,

(625) olg 6 TéAaL Kai 6 VOV Kal nwv xpovog ekuepéTpnTal

€V U€TpoLg ayv@ao, Kal eig ai@vag omnSel.

En effet, tout arrive pour les hommes selon la Destinée inévitable : de méme que la voie

circulaire des signes fend ’éther, tandis que les planetes se rejoignent et s’éloignent en

bon ordre, de méme aussi la race des mortels erre laborieusement, cherchant a com-
prendre la vie ou la mort provenant de celles qui errent dans le ciel. Voici donc ce que
se trouvent étre les principes des astres célestes, eux par qui le passé, le présent et le
futur sont évalués par des regles obscures, et cela se perpétue pour les siecles a venir.

254  Ps.-Maneth. 4,107-109 ; 165-169.
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Le poete met en avant la multitude des configurations et leur caractére perpétuel.
Lerrance des astres dans le ciel est mise en paralléle a celle des hommes sur la
terre. De méme, la succession infinie des configurations dans le temps trouve un
pendant dans la facon dont elles se succedent dans ses vers.

6.5 Livre1

Danscelivre,le poetetraite d'une multitude de sujets différents. I1décritlesinfluences
astrales prédisant la profession du natif, d’éventuelles maladies, I’esclavage ou
encore la naissance de meurtriers. Aucun vers ne structure la succession des
pronostics, aucune systématique n’est a relever : la nature composite de ce chant
n’y est certainement pas étrangere. L’introduction a ce livre est toutefois bien
élaborée (ps.-Maneth. 1,1-17) :

®

(10)

(15)

yaipolg, @ MtoAepale, Aaywv BactAnida Tipunv
yaing NUETEPNG, KOOUOTPOPOL AfyvTToLo

G&Ld ool Td8e Swpa PEpw Bacinidog dpxis,
AOTPWV 0VPAVIWY TE PATELG ATTAAVEV TE TAAVWYV TE,
6o0a BpoTolg TeAéovaty EmBAEYavVTEG €V ApXal,
OTIELPOUEVOLG KAl TIKTOUEVOLG SelAolaL BpoTolowy,
Molp@®Vv appriktolol pitolg Oeopoiot T Avaykng,
VUKTOG AUTTVOG Ewv Kal €V ot TOAAA poyrioag,
Omnwg oot BiBAovg, domep kduov, domep €Tevia,
TAG 00 €Y TMEUPW KAUATWY GPETEPWV PEY’ BveLap,
Oppa kev, 6ooarep avTog EMTPoXAdnV IleTdoiplg
elpnkev, Td8e mavTa UAAN’ ATPEKEWS KATOAEEW
pLOUOTG pwKOToL Kal EEaUETPOLS EMéeaaLy,

O@pa PAdNe, 6TL TAVTA SAUOVEG AVEPEG ELUEY,

ol Addyopev vaiewv tepov méSov Alyvmrolo.

"HéAwov, Mjvny, Kpdvov, Apea, Epuéa, Zijva,
KUmpt8a T ebmAdkapov kaAn Aéye Kadidmnela.

Salut, Ptolémée, toi qui as obtenu la dignité royale de notre terre, ’Egypte qui nour-
rit le monde entier : je tapporte ces offrandes dignes du commandement royal — les
apparitions des astres célestes, des fixes tout autant que des errants, tout ce qu’ils ac-
complissent pour les mortels aprés avoir posé leur regard sur eux au commencement,
tandis qu’ils sont engendrés et mis au monde, malheureux mortels, par les fils indes-
tructibles des Moires et les lois de la Nécessité —, sans dormir la nuit, et aprés avoir
enduré bien des épreuves durant le jour, pour que ces livres, que je me suis efforcé a
produire, que j’ai faconnés, moi, je puisse te les envoyer, eux qui sont I'utile résultat
de mes efforts, afin que, tout ce dont Pétosiris lui-méme a parlé rapidement, tout cela,
moi je 'expose de facon tres exacte, en rythmes héroiques et en vers hexamétriques,
pour que tu saches que nous sommes des hommes qui ont été instruits en tout, nous
qui avons obtenu d’habiter le sol sacré d’Egypte.

Le Soleil, la Lune, Cronos [Saturne], Ares [Mars], Hermes [Mercure], Zeus [Jupiter],
et Cypris aux belles boucles [Vénus], dis-les nous, belle Calliopé.
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Ce premierlivre s’ouvre sur une dédicace a Ptolémée, souverain dela terre d’Egypte.
L’identité duroidela dynastie ptolémaique n’est pas précisée ; davantage de détails
seront apportés au cinquieme livre, ou I’appel a Ptolémée est réitéré.

Cette dédicace est 'occasion, pour le poete, de situer son ceuvre d’un point de
vue temporel et spatial?s. Il cherche a donner I’illusion d’une composition sousl’'un
des souverains dela dynastie ptolémaique, dans un contexte géographique égyptien.
Mentionner ’Egypte, ’'un des berceaux de I’astrologie, n’est pas sans incidence pour
lamatiere quisera exposée dans la suite. La mention de ce lieu permet au poete de
prétendre a la qualité des sources d’ou il tire son savoir astrologique, et par 1a, a
Pautorité de son enseignement. On trouve une situation analogue dansle prologue
de Dorothéos, ol le poéte mentionne ses voyages en Mésopotamie et en Egypte?s.

L’évocation de Ptolémée participe, elle aussi, de cette affirmation d’autorité
implicite. Ps.-Manéthon place sa composition a une époque ou, historiquement,
la discipline astrologique s’établissait dans le monde grec. De plus, la dédicace
a Ptolémée rappelle précisément la situation construite autour des deux figures
semi-légendaires de Néchepsos et Pétosiris. En effet, dans certains fragments qui
leur sont attribués, Pétosiris est présenté comme I’instructeur de Néchepsos?.

Dansles Astronomica de Manilius, ’empereur est également évoqué a plusieurs
reprises. Des les premiers vers, le poéte se place sous le patronage de 'empereur
divin (Manil. Astr. 1,7-10) :

hunc mihi tu, Caesar, patriae princepsque paterque,

qui regis augustis parentem legibus orbem

concessumque patri mundum deus ipse mereris,
(10) das animum uiresque facis ad tanta canenda.

Toi, César, souverain et pere de la patrie, qui régis le monde obéissant a d’augustes lois ;
toi-méme, dieu qui mérite I'univers concédé a ton pere, tu m’en donnes le courage et
suscites les forces nécessaires pour chanter un sujet si imposant.

Dans cet extrait cependant, ’attitude du poete différe des exemples grecs. L'empereur
estinvoqué en tant que divinité inspiratrice ; c’est une pratique qui apparait déja
chez Virgile, et figure chez d’autres poetes latins?®. De plus, rien n’indique dans la
suite de ’ceuvre que 'empereur doit étre assimilé al’éleve a quis’adresse le maitre
dans son enseignement?.

Dans le premier livre de ps.-Manéthon, le roi ne sera plus évoqué au cours du
chant. Cest toutefois a lui qu’est destinée I'instruction astrologique (6@pa udéng,
1,14). Dans le cinquieme livre, la dédicace initiale a Ptolémée (5,1-11) trouvera un

255  Surla fonction des prologues en tant qu’indicateurs géographiques et temporels, voir Hutchinson
2013 : 301-303.

256 Cf.114.2.1.

257  Cf.IL13.

258  Verg. Georg. 1,24-42 ; voir aussi Germ. 1-16 ; Ov. Fast. 1,1-26.

259 Reeh1973:45n.1; Neuburg 1993 : 243 ; Volk 2002 : 200-202 ; Green 2014 : 14-15.
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écho dans les deux vers ol le roi est directement interpellé (BactAed, 5,35 ; 5,207).
Cesdeuxoccurrencesrappellentle contexte des Travaux, oulesrois figurent parmi
les destinataires du poeme hésiodique. Ce faisant, ps.-Manéthon saisit ’'occasion
de construire une situation qui se rapproche également de la fiction littéraire
entourant les écrits astrologiques de Néchepsos et Pétosiris.

6.5.1 Source, autorité, veérité

Pétosiris est précisément évoqué dans ce prologue (1,11). La situation du poete
manéthonien, qui adresse un écrit astrologique a un roi, est analogue a celle de
Pétosiris, I'instructeur du roi Néchepsos. De plus, Pétosiris est mentionné en lien
aveclavéracité du contenu des vers de ps.-Manéthon (6acarmep ... [letooipig | eipnkev,
TA8e MAVTA PAXN ATPpEKEWG KaTaAéEw, 1,11-12) : on a relevé a plusieurs reprises la
notion de vérité attachée a cette expression?2e.

Ainsi, désle départ, le poete met en avant I’autorité du contenu de ses vers : sa
source n’est autre que Pétosiris. Il assure de surcroitla véracité de son enseignement.
En outre, il mentionne spécifiquement le moyen employé pour transmettre son
instruction : ’hexameétre dactylique (1,13). ’invocation a la Muse Calliopé, en fin
de prologue, est donc tout a fait appropriée a la forme métrique du poéme, étant
donné qu’elle préside a la poésie épique. Comme cela a déja été relevé pour le
prologue au sixieme livre, ol 'invocation a Apollon et a Hermeés n’est pas sans lien
avecla forme et le contenu du texte, a nouveau I'identité de la Muse inspiratrice est
significative pour I'un des aspects du poeme, la forme hexamétrique?s!. Le second
aspect constitutifde 'entreprise du poéte,la matiére astrologique, est signalé dans
Pénumération des sept planetes et luminaires qui suit 'invocation.

Enfin, le poéte met ’accent sur les épreuves qu’il a endurées, jour et nuit,
pour venir a bout de cette tache (vUktag GOmvog €wv Kal €V fuact ToAAQ poynoac,
| 6wg ool BipAoug, domep kauov, domep ETevéa, | TAG ool €yw TEUPW KAPATWV
oQeTEPWV PEY’ Ovelap, 1,8-10). La difficulté de I'entreprise est un motif récurrent,
déja relevé dans les Astronomica de Manilius, dans le poéme de Dorothéos, ainsi
quau sixieme livre du corpus manéthonien??2. Dans ces vers du premier chant, les
nuits de veille et 1a lourde tache endurée de jour sont en outre comparables aux
épreuves guerrieres d’Achille (I1. 9,325-327) :

(325) (¢ Kal £ym TOAAAG pev admvoug vOkTag {avov,
fuata 8 atpatdevra Sténpnocov moAepifwv
av8pdoL LapVAREVOG OAPWY EVEKA CPETEPAWV.

260 Cf.IL6.2.
261 Clest aussila Muse invoquée par Empédocle D 7,3 LM = 31 B 131,3 DK.
262 Cf.IL16.3.
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De méme, moi aussi j’ai passé de nombreuses nuits sans sommeil, et traversé des jours
sanglants a faire la guerre, combattant des hommes pour leurs femmes.

Bien plus, le caractére incessant d’un travail sans relache, de jour et de nuit, est le
lot obtenu en partage par les hommes de I’age de fer (Hes. Op. 176-178) :

VOV yap 81 yévog £oTi o181jpeov: 0USE ToT Auap
mavoovTaL KAUAToU Kat 0Liv0og 0U8E TL VUKTWP
Telpduevol xarenag 8¢ Beot Swoovaot uepipvag.

Car maintenant, c’est précisément ’dge de fer : ni le jour se reposeront-ils du travail
et de la misére, ni la nuit, en aucune maniére, d’étre tourmentés : ce sont de dures an-
goisses que leur enverront les dieux.

Enfin, il va sans dire que la mention de veilles et de travail nocturne est d’autant
plus pertinente que les vers de ps.-Manéthon concernent la science céleste. Dans
une célebre épigramme, Callimaque a précisément salué le fruit des veilles d’Aratos
(Callim. Epigr. 27 Pfeiffer) :

‘Hotd80v 16 T delopa Kal 6 TpOTmog: o TOV AoLS®V
€oXaTov, GAN OKVEW U TO UeALXpdTATOV

TV EMEWV O ZoAELG Amepd€ato: xaipeTe Aemtat
prioteg, Apritov cLUBoAoV aypunving.

D’Hésiode, c’est le chant et la maniére : ce n’est pas du dernier des chantres, mais je
crains que ’homme de Soles a tiré ’'empreinte de ce qu’il y a de plus doux parmi ses
vers : salut a vous, subtiles paroles, signe des veilles d’Aratos.

Les veilles nocturnes et la difficulté de la tache sont des motifs également mis en
avant dans le prologue au De rerum natura (Lucr. 1,140-145) :

(140) sed tua me uirtus tamen et sperata uoluptas

(145)

suauis amicitiae quemuis efferre laborem
suadet et inducit noctes uigilare serenas
quaerentem dictis quibus et quo carmine demum
clara tuae possim praepandere lumina menti,
res quibus occultas penitus conuisere possis.

Mais ton mérite cependant, et le plaisir espéré de ta douce amitié me persuadent de
supporter n’importe quel labeur, et me poussent a veiller durant des nuits sereines,
recherchant par quelles paroles et quel vers précisément je pourrais répandre d’écla-
tantes lumieres en ton esprit, grace auxquelles tu pourrais examiner profondément
la nature cachée.

Le durlabeur que représente 'entreprise du poete est un motif topique, etles nuits
de veilles qu’engendrent la composition d’un poeme didactique font certainement
écho aux veilles aratéennes célébrées par Callimaque. On notera a cet égard que le
mot lumen (1,144) peut également étre employé pour évoquer des corps célestes?e.

263

Entre autres Cic. Arat. 419 ; Verg. Georg. 1,6 ; Manil. Astr. 1,834.
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On constate également dans ce passage lucrétien la présence des verbesrares prae-
pandere (1,144) et conuisere (1,145), qui apparaissent de méme dans les Aratea de
Cicéron?%4, Quant aux veilles durant des nuits sereines, Virgile utilise une tournure
analogue précisément dans le contexte d’observations astrales (Buc. 9,44-46 : te
pura solum sub nocte canentem, | ... [ ... quid antiquos signorum suspicis ortus ?).

En ce qui concerne ps.-Manéthon, rien ne permet d’affirmer qu’il se soit
égalementinspiré de cesverslucrétiens dansla conception de son propre prologue.
Certes, Lucrece est 'un des modeéles les plus influents du poéme latin de Manilius.
De plus, dans le prologue au premier et au cinquieme livre de Dorothéos, il est fait
appel a I'image de l'abeille et du miel en rapport avec la composition poétique :
cette image est également utilisée par Lucréce. Malgré tout, la fréquence de son
occurrence chez les auteurs grecs ne permet pas de conclure a un emprunt direct
a Lucréce de la part de Dorothéos, bien qu’on ne puisse écarter totalement cette
possibilité?s. Ilen va de méme dansle cas présent :lesjours etles nuits de dur labeur
requis pour entreprise de ps.-Manéthon ne sont pas sans précédent, et trouvent
desmodeles detaille non seulement chez Lucréce, mais également chez Callimaque.

En somme, le prologue au premier livre du corpus manéthonien présente
un grand nombre de motifs littéraires et astrologiques. La richesse des éléments
contenus dans ces vers contraste avec le reste du poéme, ol se succedent les
prédictions, sans ordre ni structure apparente. Le flux des pronostics astraux est
cependant interrompu par deux passages?. Le premier est un interlude adressé a
la planéte Mars, ou le poéte met en exergue les effets terribles causés par cet astre
malveillant (ps.-Maneth. 1,139-151) :

Apeg Apeg, Kakoepye Kail av8pdot Kal pakdpeaov
(140) xai méAeowv kal vavol Kal R€pL Kat TeAdyeaoLy

Kat kapmolg yaing «te> kai evpeibpolg motapoiow:

elveka 000 TOALEG PEV VLTI TLPOG EUmimpavTal,

Kat vijeg meAdyeooty EmumAwovoat 6A0VTo,

Kat motapol Enpot kat &visatol v OTOUATEGTLY,
(145) 8év8ped T wAeoikapma Kai avépeg aivoyévebiol

o0¢ pev yap poyep®dg mupkagag wAeoag &vdpag,

o0g 6¢ xal wuoBdpoloy EAwp Bripeacty ESwKag,

AoV 8 AKAEL(IG peB’€0D uopovL EoTavpwaag,

00 Tétat av8podvolg ept Soupaacty NAomayng xeip:
(150) vnAeég, oUK Gpa ool ye matnp Qv aiyioyog Zevg,

008 “‘Hpn puATnp, GAX olped TKPA 0 ETIKTEV.

O Arés [Mars], Arés, toi qui es une cause de malheur aussi bien pour les hommes que

pour les bienheureux, et pour les cités et les navires, et pour l’air et les mers, et pour

264 Cic. Arat. 40 (praepandere) ; 245 ; 352 (conuisere) ; 459 (conuisere éd. Buescu 1966, cum uisere éd.
Soubiran 1972).

265 Cf.11.4.24.

266 Kochly 1862 : LI ad 1,139-151 estime que ces deux passages proviennent de poemes plus anciens,
étant donné le contraste qu’ils forment avec le contenu et le style du reste du livre.
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les fruits de la terre et les fleuves au beau cours : c’est a cause de toi que les cités sont
dévorées par le feu, et que les bateaux qui naviguent sur les mers sont détruits, et que
les fleuves sont asséchés et sans eau dans leurs embouchures, et que les arbres sont
rendus stériles, et que les hommes naissent sous de tristes auspices : ces derniers en
effet, les uns, tu les as fait périr, misérablement bralés par le feu, et d’autres, tu les as
donnés en proie aux bétes sauvages qui mangent la chair crue, et un autre, avec sa
destinée, tu l’as crucifié, sans gloire aucune, lui dont la main, fixée avec des clous, a
été étendue sur les poutres a cause des meurtres qu’elle a causés : 6 cruel, ainsi donc,
ton pere n’était pas Zeus qui tient 'égide, ni Héra ta mere, mais ce sont les montagnes
escarpées qui t'ont enfanté’.

Lesecond estun appelauxhommes:rien ne sert de sacrifier aux dieux, étant donné
que le pouvoir des astres leur est supérieur. Le poéte préconise donc de sacrifier
aux sept planetes et luminaires, dont il donne une liste (ps.-Maneth. 1,196-207) :

Tinte pdny, Gvbpwre, BuNTOAEELS LAKAPETTLY ;
TinTe PV TPLOEAKTOG AV’ 0UPaVOVY AVOE KVIoa ;
{oxeo: oV yap dvelap €v abavdtoloy BunAiig.

0V ydp Ti¢ Svvatal yEveotv UeTATPEYEUEY AVSPQV,

(200) /| 6’ Gpa vnrayolg ouyylyvetat avBpwmoLoLy,

(205)

€00V e Molpawv eidiooetat auet uitotow,
KAwopacty dpprikTolal odnpeiolol T ATPAKTOLG.
p€Ce Kpovw kal Apni kat Epufi kai KuBepein

Kat Au kat Mrvn te kal Hedlw Baciji

oUToL yap kpatéovot 86, Kpatéovat Kai avSpmv,
TOVTOUL Kal TOTAUGDV TTAVTWY Pobiwv AvEUWV TE,
Kat g Kapmo@dpoLo kai 1€Pog aevdolo.

Pourquoi enfin, 6 homme, sacrifies-tu vainement aux bienheureux ? Pourquoi enfin
la fumée des sacrifices qui tourne trois fois sur elle-méme s’est-elle vainement élevée
au ciel ? Cesse : car il n’y a pas d’utilité au sacrifice en ce qui concerne les immortels.
En effet, personne n’est capable de changer la naissance des hommes, qui survient
avec eux des leur plus tendre enfance, et aussitot elle est enroulée autour des fils des
Moires, avec des cordons indestructibles et des fuseaux de fer. Sacrifie a Cronos [Sa-
turne], a Ares [Mars], a Hermes [Mercure], a Cythérée [Vénus], a Zeus [Jupiter], ainsi
qu’a la Lune et au Soleil royal : car ce sont eux qui regnent sur les dieux, ils régnent
aussi sur les hommes, sur la mer et tous les fleuves impétueux et les vents, ainsi que
sur la terre porteuse de fruit et sur l’air intarissable.

Ces passages présentent un intérét particulier, carils réutilisent d’un point de vue
astrologique des motifs littéraires célebres, présents dans d’autres poémes?%. En-

267

268

Bien que la mention d’un homme crucifié évoque I'image du Christ, 1a crucifixion était un chatiment
trés répandu. De plus, ’homme décrit est condamné pour meurtres, ce qui exclut une allusion a
Jésus-Christ. Pour une étude sur le chatiment de la crucifixion dans I’Antiquité, voir Samuelsson
2011.

Premier passage : pour la notion des éléments naturels en tant que géniteurs d’étres humains,
voir Il. 16,33-35 avec le commentaire de Janko 1992 ad loc. Pour la reprise de ce motif chez
ps.-Manéthon voir Kochly 1862 : LI ad 1,139-151 ainsi que les nombreux paralléles a ces vers de I'Iliade
recensés chez Pease 1935 ad 4,365, dont notamment : Eur. Bacch. 987-990 ; Verg. Aen. 4,365-367 ; Ov.
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dehors de cela, ces extraits fonctionnent comme des excursus au cours desquels le
poéte, sans s’écarter de la thématique astrologique, varie son discours2.

Bien plus, ces vers, dont la fonction premiére semble, en apparence, proposer
une alternative plaisante au matériel technique exposé dans le reste du poeme,
possédent enréalité des propriétés hautement didactiques. De fait, dansle premier
passage, le poéte invoque Areés, c’est-a-dire la planete Mars, en énumérant les
malheurs dont il est la cause. Cette description imagée et vivante des fléaux
engendrés par cet astre contribue a ancrer profondément, en I’espace de treize
vers, un élément astrologique simple, mais fondamental : 'influence défavorable
de cette planete. Le poéte utilise ce tableau animé comme un réel outil didactique
pour transmettre une information sur un astre spécifique.

Dans le second passage, le poete propose une réflexion quant a la place des
astres par rapport aux dieux. Ces considérations a consonance philosophique et
religieuse contiennent un élément astrologique primordial : les noms des sept
planetes et luminaires, concentrés sur deux vers (1,203-204). Dans cet extrait, le
poéte semble a nouveau s’écarter de son enseignement astrologique a proprement
parler, pour explorer des spheres plus vastes en lien avec sa doctrine. Toutefois, il
transmet ce faisant des données astrologiques purement techniques, en fournissant
une liste des acteurs principaux de la discipline.

6.6 Livre 5

Danslecinquieme et dernierlivre du corpus manéthonien, le poete aborde a nouveau
une multitude de sujets, parmilesquels les bienfaits et les méfaits qu’entraine telle
outelle configuration astrale, les comportements et caractéristiques physiques qui
peuvent en découler, ou encore la profession qu’exercera le natif. Lesinterpellations
au destinataire sont bien plus fréquentes qu’elles ne I’étaient au premier chant?”.
Elles permettent d’attirer ’attention du destinataire et de varier le discours (ps.-
Maneth. 5,280-281) :
(280) et 8 Apnv €otSolg Bupovpevov €k StapéTpov,

xat SoAlolat Bpodyolg dpesitpopa mavTa Kuvnyel.

Et si tu observes Ares [Mars] en colére en position diamétrale, (le natif) chasse avec

des filets trompeurs toute béte nourrie dans les montagnes.

Met. 8,120-125 ; Epist. 7,37-39 ; 10,131-132, et Austin 1955 ad 4,366 qui cite de méme Catull. 64,154~
157. Second passage : tinte pdtnyv, Gvbpwre, Tovelg kai mavta tapdocelg | KAjpw SOLAEVWY T
xata v yéveow ; Anth. Pal. 10,77,1-2, voir aussi : Or. Sib. fr. 3,21 ; Or. Sib. 3,8-10 (Gauger 1998) ;
14,1 (Geffcken 1902).

269 Voir dans cette perspective le célebre excursus sur Andromede dans les Astronomica de Manilius :
5,538-618.

270  Ps.-Maneth. 5,35;49 ;54 ; 81; 138 ; 149, etc.
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L’autorité du poéte est mise en exergue dans trois vers au cours desquelsilindiquela
technique employée pour établir ses prédictions. C’est pour luil'occasion d’annoncer
despronostics concernant plus spécifiquement les femmes, qui clétureront le chant
(ps.-Maneth. 5,313-315) :

TAG a0TAG SLUVAELS €T AvEpdoLy glTe yuvalgly
OKEMTOUEVOG TTPOAEYW- (PN 8¢ puoLY Slopilel
(B15) GAMWG 8 K EPEw TOTG OYNUACL KAl TA YUVAULKGV.

Jétablisles prédictions en considérant les mémes influences, que ce soit pour les hommes
ou pour les femmes : et c’est 'ascendant qui détermine le sexe. Mais je vais parler plus
précisément, par les configurations, également des pronostics concernant les femmes.

En-dehors de cet extrait, le poéte ne met pas a profit des passages de transitions
pour organiser sa matiére ; le chant se clét pour le moins abruptement, a la fin
d’une prédiction.

Le début du prologue au cinquiéme livre a déja été cité en début de chapitre,
lorsqu’on a évoqué la problématique de l'attribution du corpus astrologique a
Manéthon. Le voici a présent dans son intégralité (ps.-Maneth. 5,1-24) :

€€ a8UTWV lep®v BIBAWV, Bachel ItoAepale,
Kat Kpueigwv otnA®V, &g nbpato maveopos Epuiig
ovpaviwv Gotpwv T 18laig exapate mpovolatg,
oUUBOVAOV TVUTIG 0OPING AGKANTILOV EVPWV,
(5)  avTLTuTw KNP AoUagApeVog, KekduLlopat
avBoAdyov poBoav, YAUKLOV SOPNU LEALGGGV.
Vv & dpa vOkTa péAavay UIT 0VPAVIoY XopoOV AGTPWY
potpaiotot pitolot Adhov T0 udbnua kabebpov-
oV ydp T1¢ Toing co@ing €T ¢urjoato k980G,
(10) 1 podvog ITetdoiplg, £pot TOAL GiATaTOg Avryp:
0V Batog kduatog «y’> 00tog, IItoAepale, TEYUKEV.
AvBpOTWV YEVETELS, &G fipape Huplog aiwv,
£K OTOUATWV lEp®V 6 60QMTATOG ElTEV “OUNPOG
xelheow auPpoaiolg katl vektapén Stavoin-
(15) ‘@UAAQ TA P€V T &veUog XauddLg xéel, dAAa 8¢y’ DAN
nAeBowaa QUeL apog & emtytvetal Mpn-
WG Av8pmV yeven i Hev eLeL 1 8 ammoArjyel”
‘uotpav & o0TVA PNUL TTEYUYHEVOV EUUEVAL AVEPRV,
00 Kakdv, 008E Pev EaBAGV, Emny Ta TpdTa yévnrat’
(20) ‘@AAG Tin pot Tadta eidog SteAétato Buudg;
uvbotg ovpaviolal PEpwv mapebnkd ye Oela,
xpuoea yaikelolowy, énet kat oypata Oela,
ola KGYAOV XpLo® TiepLkeipevoy £00’, 6 8& xpuoog
KOOUETTAL KOYAISETTLY (AOG TTEPUTOPPVPOVTOG,.

Cest des livres sacrés inaccessibles aux profanes, 6 roi Ptolémée, et des stéles secretes
qu'Hermeés sage en tous points a congues, et gravées avec les prévisions propres aux
astres célestes, ayant trouvé en Asclépios le conseiller d'une prudente sagesse, que
je tapporte, aprés avoir fait un modelage avec de la cire qui prend ’empreinte, mon
chant florilege, présent plus doux que celui des abeilles. Au cours de la nuit noire, sous
le cheeur céleste des astres, j’ai découvert la connaissance qui parle par les fils du des-
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tin : en effet, personne n’a encore imaginé la renommeée d’une telle science, ou seule-
ment Pétosiris, un homme qui de loin m’est des plus chers : ce travail, 6 Ptolémée, n’a
assurément pas €té une mince affaire.

Les générations humaines, que I'infinité des ages a fixées, de sa bouche sacrée le trés
sage Homere les a dites, avec des 1évres d’ambroisie et une intelligence douce comme le
nectar : « Les feuilles, le vent en déverse certaines par terre, mais d’autres assurément,
la forét luxuriante les fait croitre, et elles poussent avec la saison du printemps : il
en va de méme avec la génération des hommes : 'une croit, autre se termine. » « Je
dis qu’il n’y a aucun homme qui a échappé au destin, ni un homme mauvais, ni un
homme bon, a partir du moment de sa naissance. » « Mais pourquoi mon cher coeur
s’est-il entretenu de cela avec moi ? » Certes, en apportant a mes propos sur le ciel des
paroles divines, j’ai apposé de 'or a du cuivre, puisque les arréts divins eux aussi je
les ai arrangés comme de la pourpre bordée d’or, et 'or se trouve orné par les petits
coquillages de la mer pourpreée.

Le début du prologue (5,1-11) présente un bon nombre de similitudes avec
Pintroduction au premier livre. Dans chacun des cas, le poéte s’adresse au roi
Ptolémée a quiil offre son chant surles étoiles célestes, qu’il compare a un présent.
Le poete évoque de méme le fil des Moires, les nuits passées a I’étude du ciel, en
soulignant la difficulté de son entreprise. Enfin, il mentionne Pétosiris.

Ces correspondances ne sont pas une preuve que ’auteur des prologues au
premier et au cinquieme chant est le méme. On peut tout du moins supposer que
Pauteur des premiers vers de ce cinquieme chant a di avoir accés au premier livre
du corpus manéthonien, sil’ordre chronologique généralement accepté est correct.

11 a été souligné que la dédicace a Ptolémée au cinquieme chant — ainsi que
dans le prologue du premier livre — a certainement joué un réle dans l’attribution
des Apotelesmatika a Manéthon. Selon Syncelle, c’est a Ptolémée IT Philadelphe que
Manéthon s’adresse danslalettre précédant son Livre de Sothis. Les similarités entre
leprologue du cinquiéme chant et cette lettre fictive ont déja été relevées. En outre,
I'identification du roi Ptolémée avec le souverain Philadelphe semble confirmée
au cours du cinquieme livre. En effet, le poete interpelle a nouveau le roi lorsqu’il
mentionne les configurations astrales annoncant des unions consanguines (ps.-
Maneth. 5,202-208) :

un Aabétw oe Kpdvog icopolpricag Agpoditn,

TéKVOV Uev Tevywv Iledomiov e Ouéotny,

e kat Oi8utddnv acePriiov i Tokdotny,

(205) TTOAAGKL 8¢ TTPOYGVOUG UNTPULOLY GUVEULEEV

N8€ KaotyviToLg Emayel OUOYAoTPLOV ELVIV.

€v0d Se pol, Bac\ed, T oxiuatt ylyveo uaptug,

yvwpllwv yevel To0g Apotvong vuevaioug.

Que Saturne n’échappe pas a ton observation lorsqu’il occupe le méme degré que Vénus,

lui qui donne pour enfant un Pélops ou un Thyeste, ou encore un impie (Edipe ou une

Jocaste, et souvent il a uni les fils d’un premier lit avec leurs belles-meéres, et il entraine

pour des fréres et sceurs un lit nuptial fraternel. Ici, 6 roi, sois pour moi le témoin de
cette configuration, en faisant connaitre par son théme de naissance les noces d’Arsinoé.
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ArsinoéIlet Arsinoé III ont toutes deux épousé leur frere, respectivement Ptolémée
1T Philadelphe et Ptolémée IV Philopator. Le pluriel buevaiovg n’est peut-étre quun
pluriel poétique. On peut néanmoins le considérer comme un argument en faveur
delidentification d’Arsinoé avec Arsinoé II, qui avait aussi épousé son demi-frere,
Ptolémée Keraunos?’..

En-dehors de la dédicace a Ptolémée, le poete invoque l’autorité d’Hermes,
en mentionnant ses écrits consignés sur des steles secretes. Une idée similaire est
induite avec la mention des temples sacrés d’oll provient la connaissance du poete,
audébut du quatriéme chant (¢€ iep®dv a8VTWV, 4,9). La facon dont un auteur a accédé
a la connaissance d’une science ou d’une discipline fait souvent partie de fictions
littéraires, et peut étre illustrée de différentes facons. Elle lui est survenue, par
exemple, sous forme de révélation lors d’un songe envoyé par la divinité, a la suite
d’un entretien avec le dieu lui-méme, ou apres la découverte de stéles ou de livres,
rédigésparundieu oupar unpersonnage dont'autorité ne peut étre remise en doute?’2.

Lamention d’Hermeés et d’Asclépios est certainement unindice suggérant que
Pauteur a utilisé les textes astrologiques attribués au dieu Hermes en circulation
dés la période hellénistique. En effet, Hermeés est représenté comme l’instructeur
de son fils Tat et d’Asclépios.

L’évocation du dieu Hermes et de Pétosiris garantit I’autorité des sources
d’ol1 le poete tire son savoir astrologique. Il n’allegue pas a proprement parler une
inspiration divine : il met ’emphase sur le caractére écrit de ses sources (B{pAwv,
5,1; aTnA®V, 5,2), de méme que sur le caractére écrit de ses propres vers (AvVTITOT®W
Knp® amopaéduevog, 5,4). Néanmoins, tout comme le metre utilisé estindiqué dans
le prologue au premier chant (puBpoig npwikoiol kai é€apétpolg énéeaaoty, 1,13), le
poéte renvoie a la forme versifiée de son texte. De fait, il compare son ouvrage au
travail des abeilles (AvBoAdyov podoav, yAbklov Swpnua ueAloo®v, 5,6), une image
déja utilisée dans le poeme de Dorothéos?”.

La méme idée est exploitée en cours de poéme, lorsque le poéte évoque les
configurations célestes quiverront précisément naitre des astrologues et des poétes
(ps.-Maneth. 5,260 ; 265-266 ; 269-273) :

(260) 6 Kpovog Eppelav katéywv Kplob évi oikw,
..)

(265) A0TPOAGYOV TILVUTOV Kal PTOPA KAl GIAGHOVGCOV,
HLOUOTG Kal HETPWV TTOLHAGLY ebOTOYOV GvSpa,
..)

271  Sur les vers concernant Ptolémée et Arsinoé, voir le commentaire de Lopilato 1998 ad 5,208.

272 Cf.IL6. Voir par exemple Plat. Criti. 199c-d qui évoque les décrets de Poséidon conservés sur une
stele dans I'un de ses temples. Sur le théme répandu des stéles inscrites par une divinité, voir les
exemples donnés par le CCAG 8,4 pp. 102-103, et en relation avec Hermes, voir Kroll 1912 : 802—
803. Sur les différents types de révélation, voir Festugiere 1989 : 312-324 ; concernant les livres et
les steles, en particulier p. 319 avec n. 2, ainsi que Lopilato 1998 : 395-400.

273 Cf.114.24.
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ebovooV, ALlyupov, Lompdyuova tfj Stavoln,

(270) 00 movog éati PvoLg, 1y 8 ad eUoLS £0Tiv O Saipwv,
Kal 0o@inaL Adywv @uaokov Blotov pebodevel,
(wh¢ xal povong eboVVOETOV €iG TO Vofjoal
avBoAdyoLaL TpoYais NS’ wSiveaat ueALGowV.
Saturne, détenant Hermes dans la demeure du Bélier (...), (engendre) un astrologue
inspiré, un orateur et un ami des muses, un homme habile en rythmes et en ceuvres
métriques (...), doué pour les arts, au chant mélodieux, actif dans son esprit ; le labeur
est sa nature, d’autre part la nature est sa divinité, et en régule sa vie naturelle avec
la sagesse des réflexions, il est apte a la compréhension de la vie et de l’art, grace aux
ressources recueillies des fleurs et aux travaux des abeilles.

Cette disposition astrale associe clairementla connaissance astrologique al’art de
la parole, et plus particulierement a I’art poétique®™. Cette prédiction illustre ce
que le poéte entreprend, et a son tour le poéte accomplit, en composant ce poéme,
la prédiction qu’il donne dans ces vers.

Enfin, aprés avoir évoqué la forme poétique de son texte et la difficulté de son
entreprise, le poete conclut son prologue sur un choix de citations tirées de I'Iliade.
En entremélant a ses vers des extraits du poeme épique, il démontre qu’'Homeére
avait déja abordé ces questions essentielles dont 'astrologie traite en détail?’.

En conclusion, ce corpus manéthonien de sixlivres comptant un peu plus de 3000
vers contrebalance I’état fragmentaire des poemes astrologiques grecs considérés
jusqu’ici. Le caractére composite de 'ceuvre, de méme que I'unité cohérente formée
par certainslivres, reflete un processus de transposition de matériel astrologique
en hexametres sur une étendue d’environ trois siecles.

Les Apotelesmatika de ps.-Manéthon constituentla derniere attestation certaine
d’un poeme astrologique composé de plusieurs livres. Ce format, attesté des les
origines de cette production littéraire avec les écrits attribués a Néchepsos et
Pétosiris, a également été employé par Manilius, Dorothéos, et Anoubion. Ce qui
a été conservé des poemes astrologiques successifs présente de la part des poetes
unangle d’approche plus sélectif de la matiére. Larichesse des possibilités offertes
par la complexité de la discipline astrologique deviendra encore plus évidente
dans les chapitres a venir.

274  Sur des prédictions concernant astrologues et orateurs, voir ps.-Maneth. 4,125-128 ; 1,290-293.

275  Ps.-Maneth. 5,15-17 = Il. 6,147-149 ; 5,18-19 = Il. 6,488-489 et 5,20 = Il. 11,407 (ce vers revient de
méme dans I'Il. 17,97 ; 21,562 ; 22,122 et 22,385). Sur I'interprétation astronomique et astrologique
d’éléments présents dans les poémes homériques, voir en particulier Buffiere 1956 : 206-227 et 593
594. Voir Lopilato 1998 ad 5,12-84 pour une mise en résonnance de ces citations avec le contenu
des vers du cinquieme chant.
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7 Antiochos

Sousle nom d’Antiochos ont été conservés 115 hexameétres de contenu astrologique?’.
Antiochos est selon toute vraisemblance 'auteur de deux traités astrologiques en
prose, les Eicaywywa (Introduction) et les ®@noavpot (Trésors). Le contenu de ces
écrits a été partiellement transmis par Porphyre (deuxieme moitié du Ill¢s. ap.].-C.),
Héphestion ou encore Rhétorios. Les seuls extraits dont Pattribution a Antiochos
est certaine concernentles Eicaywywkda?””. D’autres compilations mentionnent aussi
Antiochos, mais mélent aux éléments puisés chez cet auteur du matériel provenant
de sources postérieures?’.

Antiochos prétend tirer son savoir d’Hermeés, de Néchepsos et Pétosiris, ainsi
que de Timée. Ce dernier, mentionné par Pline ’Ancien et Vettius Valens, est sans
doute un astrologue dulIers. av.].-C.2%. Lamention de Timée dans les écrits attribués
a Antiochos fournit un terminus post quem pour 'auteur des Eicaywykd?®. Porphyre
estquant aluile plus ancien auteur a puiser explicitement chez Antiochos. Celui-ci
n’est pas mentionné dans les Anthologies de Vettius Valens, actif autour de 175 ap.
J.-C.Entenant compte de ces divers éléments,’activité d’Antiochos est généralement
placée dans la seconde moitié du II¢ s. ap. J.-C.281.

Héphestion (2,1,5) indique qu’Antiochos était Athénien ; c’est 'unique
renseignement dont nous disposons sur cet auteur. Aucun indice d’une potentielle
activité poétique figure parmiles extraits ourésumés de ses écrits en prose. La seule
attribution explicite de vers a Antiochos est celle précédant les 115 hexametres?82.

276  Lesversfigurent dans trois manuscrits : A = Angelicus 29 (XIVe et XVes.), L = Laurentianus Plut. 28.33
(XVIes.), S = Scorialensis I @5 (XVI¢s.). L est une copie de A, tandis que S reprend L tout en présentant
des corrections tirées de A. Sur les manuscrits, voir Pérez Jiménez 2014 : 217-219 ; 223. Le poéme
a tout d’abord été édité par Olivieri en 1898 dans le CCAG 1 pp. 108-113. Une nouvelle édition de
ces vers (De stellarum in locis thematis significationibus fragmentum epicum), avec traduction et
commentaire, a été élaborée par Pérez Jiménez 2014 ; elle en constituera la référence.

277  Ces extraits sont édités dans le CCAG 8,3 pp. 111-118 = Epitome I chez Pingree 1977 : 205-206.

278  Les écrits authentiques d’Antiochos et ceux mélés a d’autres sources sont décrits par Pingree 1977.

279  Pline évoque par deux fois un Timaeus mathematicus (Nat. 5,55 ; 16,82 voir aussi 2,38), certainement
identique au Timée cité par Vett. Val. 2,32;9,1,6. La Souda attribue a Timée, philosophe pythagoricien,
un ouvrage intitulé paOnpatikd (s.v. Tipawog, T 601 Adler). Sur Timée, voir Kroll 1936 ; Gundel/
Gundel 1966 : 111-112 ; Hiibner 2002.

280 CCAG 8,3 p. 116,3 xata Tipatov ; p. 116,10-11 Epuiig enow kata Tipatov: katd 8¢ tov Bacéa
(i.e. Néchepsos) xpnuatifewv Aéyovtal ; p. 118,2 Epuiig [sc. enow]. Enfin, Antiochos expose deux
méthodes pour déterminer la position de la Lune a la conception (p. 116,16-21). Les passages de
Porphyre (CCAG 5,4 p. 210,5-21) et d’Héphestion (2,1,2-6) indiquent que I'une est celle de Pétosiris,
l'autre celle d’Antiochos.

281 Kroll1931:2; Pingree 1977 : 204 ; Hiibner 1996. Cumont 1934 : 138-144 postulait une date entre 100
av. J.-C. et 50 ap. J.-C. Suivie par Gundel/Gundel 1966 : 115, cette datation est rejetée par Pingree
1977 : 203-204.

282 AvTtioyov doa ol doTépeg €V TOTG TOTOLG TOD B€uaTog TuXOVTEG onpaivovoty, CCAG 1 p. 108 ; Pérez
Jiménez 2014 : 225.
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L’authenticité de ces vers a de ce fait été mise en doute : certains ont suggéré qu’il
s’agissait en réalité des vers de Dorothéos?®. Toutefois, les différences entre ces
auteurs, tantauniveau de lalangue que du contenu, ne permettent pas de confirmer
cette hypothese?s4,

Ce que nous avons conservé des écrits en prose d’Antiochos nous est parvenu
sous la forme de résumés et compilations qui ne facilitent pas I’établissement de
correspondances précises entre la prose et les vers attribués a cet auteur. Malgré
cela, on constate que le contenu du poéme n’est pas sans lien avec I'un des sujets
abordés dansles écrits en prose d’Antiochos. Les hexameétres concernent 'influence
des planétes et des luminaires dans divers lieux de la sphere céleste. Le poéte fait
usage du systéme astrologique des lieux (tomol) ; le contenu et les variantes de ce
systéme seront exposés plus bas. Parmi les écrits relatifs aux Eicaywyikd dont
Pauthenticité est considérée comme certaine, deux chapitres exposant le systéme
des lieux ont été conservészss,

En outre, au début de ce traité, Antiochos passe en revue les cinq planetes, en
indiquantla divinité alaquelle elles sont assignées. En plus de leur nom, ilindique
le qualificatif quileur est propre : Cronos [Saturne] est appelé le Brillant (kaAgitat
8¢ daivwv), astre de Zeus [Jupiter] est appelé ’Eclatant (6 82 ToD ALOG ... kaAgltal 88
Ddaébwv), Ares [Mars] est ’'Enflammé (ITupdetg), Hermes [Mercure] le Resplendissant
(ZtiABwV), et Aphrodite [Vénus] la Porteuse de lumiére (®wo@opog)2es.

Cesnoms épithetes apparaissent en grec desle IIIes. av. ].-C. Ils sont construits
apartirdelaterminologie des Babyloniens, qui prétaient une attention particuliére
a léclat et a la couleur des astres. Ces qualificatifs sont principalement utilisés
par les poétes, et apparaissent dans tous les vers astrologiques grecs considérés
jusqu’ici, ainsi que dans les hexameétres attribués a Antiochos?s”.

283  Voir Kroll 1898 : 126 n. 2 ; Cumont 1918b : 39.

284  Boll 1903 : 55 n. 7 refuse l'attribution des hexameétres a Dorothéos et considere ces vers comme
authentiques. Housman 1908 : 62 rejette lui aussi ’hypothese de Kroll et présente quelques exemples
convaincants qui illustrent les différences entre les hexameétres de Dorothéos et les vers attribués
aAntiochos. Pingree 1977:204 n. 7 se prononce contre l'attribution de ces hexameétres a Antiochos.
Pérez Jiménez 2011 : 181-182 et 2014 est enclin a considérer Antiochos comme l'auteur des vers.

285 CCAG 8,3 p. 116,32-p. 117,27. Un rapprochement entre le contenu des vers et un chapitre des
Onoavpotintitulé v8'. Eniokeig mvakiki fitol yeveéoewg mpog katdAnby tiig axpieiag St témwv
(Examen du théme de naissance a Uaide de tables pour avoir des éléments précis selon les lieux) est
proposé dans le CCAG 8,3 p. 108,20-21 avec n. 3. Le contenu auquel correspond ce chapitre n’a
été publié que neuf ans plus tard dans le CCAG 8,4 pp. 118-124 (1921). Ce passage figure parmi
les écrits attribués a Antiochos, mais qui sont mélés a des sources postérieures ; en outre, il n’est
pas question du systeme des lieux a proprement parler, mais de I'exactitude de la position des
signes du zodiaque et des astres dans le ciel en général. Une attention particuliére est prétée aux
configurations célestes (aspects) et a 'emplacement des sorts (kKAfjpou).

286 CCAG 8,3 pp. 111-112. Pérez Jiménez 2011 : 181-182.

287  Sur ces noms épithétes, voir Bouché-Leclercq 1899 : 66-67 ; Le Beeuffle 1977 : 249-252. Vett. Val. 6,3,5
avance pour le qualificatif de Cronos [Saturne], @aivwv, une origine babylonienne. Firm. Math. 2,2,2
donne la liste de ces vocables épithétes comme étant des appellations égyptiennes.
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Enfin,lestyle etlalangue du poeme correspondent ala datation présumée pour
les écrits en prose d’Antiochos. Les hexametres se distinguent en effet par un certain
nombre d’hapax legomena, qui sont selon toute vraisemblance des néologismes
créés par 'auteur pour les besoins de son propos (par exemple YapIAQUIETLGS, V. 71,
épithete qualifiantla Lune). Onremarque aussi des correspondances avec d’autres
poétes astrologues : mpo@avelg (v. 100) est employé pour désigner des personnes
célébres chez ps.-Manéthon 2,362 ; 'épithéte ypvoogarc (v. 6) en parlant de la Lune
apparait également dans le poeme de Maximos (v. 441), qui sera étudié dans le
prochain chapitre. Enfin, certains termes moins courants dans ces hexameétres
n’apparaissent chez d’autres auteurs qu’a partir du II¢s. ap. J.-C. Il n’est donc pas
toujours aisé d’établir la succession chronologique de ces occurrences. C’est le cas,
par exemple, de Blotépuwyv (v. 43 ; ps.-Maneth. 4,77)288,

En conséquence, bien qu’on ne puisse écarterla possibilité qu’il s’agisse d’une
attribution erronée, rien ne s’oppose a 'identification du poete avec 'auteur des
Eioaywywd. D’un point de vue chronologique, la composition de ces hexametres
serait a situer apres la parution des livres 2, 3 et 6 de ps.-Manéthon, proche de la
date de constitution du quatriéme livre du corpus manéthonien.

7.1 Contenu et structure

Les vers conservés concernent action des sept planetes et luminaires en divers
lieux de la sphere céleste. Il existe deux systémes consistant a diviser en plusieurs
parties la sphere, créant de ce fait un certain nombre de lieux (tomot) ol les astres
exercent une influence particuliére. Le premier systéme divise chacun des quatre
quadrants, délimités par les points cardinaux (kévtpa), en deux, pour un total de
huit lieux : c’est I'octotopos (6kTwToM0Gg). Chacun de ces huit lieux concerne une
étape dela vie d’'unindividu:la vie,la mort, le mariage, les enfants, etc. Selon leur
position dans ces lieux, les astres, et en particulier les planetes, vont exercer leur
influence sur ces différents moments de I'existence humaine.

La division du cercle en huit est toutefois peu commode, car chaque secteur
obtient45degrés, quis’accordent mal avec les 30 degrés attribués aux douze signes
du zodiaque. De plus, on ne peut conjuguer a ce systeme la théorie des associations
polygonales, étant donné que l'octotopos admet uniquement des configurations
en diametre ou en quadrat. Afin de remédier a ces difficultés, les astrologues ont
convertiles quatre points cardinaux enlieux, en attribuant a chacun des secteurs,

288 Une analyse stylistique et métrique du poeme est proposée par Pérez Jiménez 2011 : 183-187 ; voir
aussi Pérez Jiménez 2014 : 239-241.



156 II Les poémes astrologiques

désormais au nombre de douze, le méme nombre de degrés : c’est le dodecatopos
(Sw8exATOMOG)?,

La plupart des astrologues privilégient le systéme a douze lieux, qui permet
facilement des combinaisons avec d’autres parametres astrologiques, et assure de
ce fait une plus grande complexité dans les prédictions. Dans la compilation qui
nous a conservé les écrits en prose d’Antiochos considérés comme authentiques,
celui-ci expose les deux systémes, le dodecatopos et I'octotopos?®°. Le chapitre sur
les douze lieux est selon toute vraisemblance tiré d’un écrit attribué a Hermeés
Trismégiste, conservé par Rhétorios!.

La description des douze lieux, chez Antiochos, est un peu plus détaillée
que celle des huit lieux, ou I'auteur se contente de donner le domaine d’influence
de chacun d’eux. Ainsi, dans le systeme a huit lieux, le premier d’entre eux est
I’horoscope, c’est le lieu de la vie (tov pev wpookomov {wig ékdAeoav tomov) ; le
deuxiéme lieu concerne ce quivient aprésla vie (ta tiig {wijg émoueva) ; le troisieme
concerne les fréres (t6mov ... a8eA@®V) ; le quatrieéme, les parents (yovéwv) ; le
cinquiéme, les enfants (tékvwv) ; le sixieme, les maladies (t@v epi 0 cOHUA GLVDHV) ;
le septiéme, le mariage (yauov tomov) ; le huitiéme, la mort (tfjg TeAevTiig)2%% Ces
huit étapes de la vie sont ensuite complétées, dans le systeme a douze utilisé parla
plupart des astrologues, par le neuvieme lieu (les voyages), le dixieme (les actions),
le onzieme (les amis), et le douzieme (les ennemis).

Il est a noter que les vers attribués a Antiochos sont plus proches, dans
Pexposition du domaine d’action attaché a chaque lieu, du chapitre de l'octotopos
d’Antiochos que de celui concernant le dodecatopos. En effet, chaque groupe de
vers concernant une planete spécifique dans un lieu donné est introduit par une
indication de ce type:

LeAjvn wpovouodoa (La Lune a 'horoscope)

“HAlog év Biov Tomw (Le Soleil dans le lieu des ressources)
Kpovog v aSeAp&mv Tomw (Cronos [Saturne] dans le lieu des freres)
Z&V0G €V YOVEWV TOTIW (Zeus [Jupiter] dans le lieu des parents)
LeARVN €V TEKVWV TOTIW (La Lune dans le lieu des enfants)

Cesindications se rapprochent fortement de la description des huitlieux d’Antiochos
citéeplushaut.Bien qu’ellesnesoient pasenhexametres, elles font vraisemblablement
partie de la composition originale, étant donné que le vers qui suit ne comporte

289  Sur les systemes de I'octotopos et du dodecatopos, voir Bouché-Leclercq 1899 : 276-288 ; Cumont
1918a; Beck 2007 : 42-49. La volonté de diviser de fagon égale les 12 secteurs en 30 degrés chacun est
difficilement applicable dans la pratique, en raison de 'obliquité de I'écliptique : voir le commentaire
aux Astronomica de Manilius chez Feraboli/Flores/Scarcia 1996-20011 : ad 2,856-863.

290 CCAG 8,3 p. 116,32-p. 117,27.

291 CCAG 8,4 pp. 126-174.

292 CCAG 8,3p.117,21-27.
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pas toujours d’information quant au lieu dont il est question. De plus, il arrive que
le poete y fasse mention (Antioch. De stell. in loc. 71) :

ZeAvn €v Yovéwy TOmw.
(71) &l 8¢ ZeAnvain xapdumetig EvBa @aveln, ...

La Lune dans le lieu des parents.
Et sila Lune qui brille gracieusement apparait a cet endroit, ...

L’adverbe évBa pourrait se référer au lieu dont il était question pour la planete
précédente. Ce n’est cependant pas le cas, étant donné que le lieu considéré dans
lesversprécédents est celui des fréres. Auv. 71, une nouvelle section s’ouvre avecla
Lune dans le lieu des parents ; évBa doit donc renvoyer a une indication y relative.

Enoutre,dansle manuscritA, quiestle plusancien, lestitres de chaque section
sont intégrés au corps du texte. C’est aussi le cas du manuscrit L, qui en présente
aussi quelques-uns dans la marge. Enfin, dans le manuscrit S, les indications de
lieux sont uniquement notées en marge des vers. Au vu de tous ces éléments, il
est vraisemblable que ces titres, proches du contenu du chapitre de l'octotopos
d’Antiochos, aient fait partie de la composition originale.

Les correspondances entrele chapitre del'octotopos d’Antiochos etla description
deslieux dansle poéme ne sont certes pasun argument pouvant déterminer’identité
de l'auteur des vers. En effet, le domaine d’action des lieux tel qu’il est présenté
ici refléte la doctrine reconnue de maniére générale par les astrologues, valant
pour les huit lieux et pour ’extension a douze lieux?%. Toutefois, c’est un élément
aprendre en compte pour estimer ’étendue du poéme a l'origine. En effet, les vers
attribués a Antiochos donnent un catalogue de 'influence des sept astres dans les
divers lieux. Les 115 hexametres conservés ne couvrent que les quatre premiers
lieux, ainsi que le début du cinquiéme : ils concernent donc le lieu de la vie, des
ressources, des fréres, des parents, et partiellement celui des enfants. A chaque
astre sont consacrés entre deux et neufvers ; le poete expose leur influence (pour
le natif) selon ces divers lieux.

La présence d’'un chapitre sur l'octotopos dans la compilation d’Antiochos
prouve que le systeme n’était pas totalement tombé en désuétude, et il n’est pas
impossible que le poéte, quelle que fit son identité, ait mis en vers l’action des
planetes dans huitlieux seulement. Ainsi, les 115 versreprésenteraient un peu plus
de la moitié du poeme d’origine, ou de la partie du poéme consacrée au systeme
des lieux.

293  Neugebauer/Van Hoesen 1959 : 7-8 exposent la doctrine générale concernant le domaine d’influence
des douze lieux, tout en relevant certaines variantes selon les auteurs. Le commentaire aux vers
2,856-970 des Astronomica de Manilius propose un apercu détaillé des correspondances et des
divergences entre les astrologues par rapport au dodecatopos, a partir du systeme exposé par le
poete latin : voir Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001 ad loc.
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Toutefois, étant donné que le systeme du dodecatopos est le plus répandu et
le plus commode aux computations astrologiques, on ne peut écarter la possibilité
que le poete passait en revue les douze lieux. Il faudrait donc supposer que les 115
vers conservés représentent environ un tiers du poeme entier, ou de la section du
poéme concernant 'influence des astres errants dans les douze lieux?*. Les vers
contiennent effectivement des indications concernant’emplacement des planetes
selon le systeme des associations polygonales. Bien plus, il y est fait mention d’aspects
trigones, impossibles dans un systeme a huit lieux (Antioch. De stell. in loc. 7) :

v 8¢ xakol cLVISWaOLV EMOTTEVOVTEG ETELTA ...

Et si des [planetes] malfaisantes la regardent [sc. la Lune] en étant en aspect avec elle,
alavenir ...

Et de méme, un peu plus loin (Antioch. De stell. in loc. 114-115) :

"HAL0G €V TEKVWV TOTW.
"HéAlog 8 axtivi Bof| mepl maldag ¢ypnotog
(115) €oti [t Tplywvog éwv, uéya 8 Gvtiog oty Apriet ...

Le Soleil dans le lieu des enfants.
Et le Soleil, de sa course rapide, est inutile en ce qui concerne les enfants s’il se trouve
en aspect trigone, et bien plus s’il est en opposition avec Ares [Mars], ...

Ainsi, on peut supposer que les hexametres concernent le systeme du dodecatopos,
et que le poéme devait compter a 'origine autour de 345 vers.

En ce qui concerne la structure du poéme, force est de constater que la fagcon
dont le poete agence sa matiere n’est pas un exemple de rigueur. Pour chacun des
lieux, il passe en revue les sept astres en suivant un ordre peu systématique. A en
juger d’apres les vers conservés, le poete commence soit avec la Lune (1¢, 3¢, 4¢, 5¢
lieux), soit avec le Soleil (2¢ lieu), mais dans tous les cas avec les deux luminaires.
Il alterne la suite des planetes selon 'ordre que voici :

Saturne - Jupiter - Mars — Vénus — Mercure (1er et 4¢ lieux)
Saturne — Mars - Jupiter — Mercure - Vénus (2¢ et 3¢ lieux)

La premiére suite est celle fréquemment adoptée par les Grecs. Les planétes sont
classéesselonleurdistance parrapportala Terre,dansune perspective géocentrique:
delapluséloignée (Saturne) ala plus proche (Mercure). La seconde est une variation,
quinereflete ni’'ordre babylonien (Jupiter - Vénus - Saturne — Mercure — Mars ou

294 Les mémes conclusions quant a I’étendue du poeme original, selon s’il reproduisait le systeme de
Toctotopos ou du dodecatopos, sont présentées par Pérez Jiménez 2014 : 241.
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Jupiter - Vénus — Mercure — Saturne — Mars), ni 'ordre habituellement utilisé dans
les textes égyptiens (Jupiter — Saturne — Mars — Mercure — Vénus)s.

La variation dans l'ordre de succession des planetes et luminaires n’est
certainement pas avantageuse pour un éventuel apprentissage par cceur. Toutefois,
le poéte a peut-étre délibérément voulu alterner ’ordre des planetes pour des
raisons esthétiques qu’il est difficile d’apprécier en I’état incomplet du poeme.

Quant aux prédictions données selon la position des astres dans les divers
lieux, elles sont peu détaillées et rarement complexes. Elles touchent de maniere
générale au bonheur (prospérité, richesses, vertu) etau malheur (épreuves, pauvreté,
maladies) en suivant habituellement ’action positive et négative des planétes (la
Lune, Jupiter et Vénus sont bienfaisants, Mars et Saturne malfaisants, tandis que le
Soleil et Mercure sont neutres). Les protagonistes sont les astres eux-mémes, selon
ce modele (Antioch. De stell. in loc. 40-41) :

‘Epuig wpovoumv.
(40) ‘Eppelag 8¢ 8popolg iepolg Tdxog wpovouroag
fudtiog Movo®v Swproato oLV GoLsnyv.

Hermes a I’horoscope.
Et si Hermes [Mercure], de ses courses sacrées, s’est rapidement trouvé de jour a
I'horoscope, il a fait présent du chant inspiré des Muses.

Ces deux vers illustrent bien, tant pour la forme que pour le contenu, le type de
prédictions données. Seuls deux vers sont consacrés a Mercure lorsqu’il se trouve
a ’horoscope. Chaque vers remplit une fonction propre. Le premier contient la
protase, c’est-a-direla subordonnée énoncant la condition considérée (si Mercure se
trouve a’horoscope). Le second vers,’apodose, enindique la conséquence : dans ce
cas précis, la planete dispense son influence dans le domaine poétique et musical.

L’'unité métrique consacrée a la protase et 'apodose, de méme que la brieveté
del’ensemble dela prédiction, contribuent a donner un aspect pratique et utilisable
au poeme. D’une part, cela favorise sans conteste la mémorisation du contenu.
D’autre part, le poéme dans son ensemble est agencé de maniere a donner aux vers
une apparence utilitaire, a la maniere de tables astrologiques ou de catalogues
facilement consultables. Il suffit en effet de connaitre la configuration astrale
recherchée pour en tirer la prédiction correspondante.

7.2 Le destinataire

Lesprédictions sont constituées d’affirmations quiviennent ala suite des hypothéses
énoncées selon les différentes configurations astrales considérées. Les vers

295  Sur lordre des planetes en astrologie, cf. I1.6.1.



160 II Les poémes astrologiques

conservés n'attestent pas de la part du poéte une volonté d’affirmer son autorité
ouses connaissances en matiere de science astrale. Sa présence reste discrete, tout
comme l’est celle du destinataire, qui apparait une seule fois de fagon explicite, au
vers 17 (Antioch. De stell. in loc. 17-18) :

Kpovog wpovousv.
(17) "Hv 8¢ Kpdvov Aevong KEVTPOU Holpav KATEXOVTA,
(WPOVOUDY KAKAG £0TL, XePELOTEPOG & ML VUKTL.

Cronos a I’horoscope.
Et situvois Cronos [Saturne] détenant le degré d'un point cardinal, a 'horoscope il est
malfaisant, et il 'est encore davantage de nuit.

Enrésumé, ce poéme recense l'action des astres dans les divers lieux de la sphére
céleste. Il est construitd’une maniere peu systématique quant al'ordre des planétes
et au nombre de vers qui leur est accordé pour chaque lieu. Malgré tout, le poéte
cible un systéme particulier de la discipline astrologique et en offre un exposé
sous la forme d’un catalogue versifié, a 'instar du fragment orphique sur les
interventions planétaires?*. Le poéme de Maximos, qui sera 'objet du prochain
chapitre, atteste un angle d’approche analogue.

8 Maximos

Sous le nom de Maximos ont été conservés environ 600 hexametres d’'un poeme
astrologique intitulé ITepl katapy@®v (Sur les initiatives). Le Ilepl katapy®v a été
transmis dans un seul manuscrit daté du IXe siecle, le Codex Laurentianus 28,27,
qui contient également les Apotelesmatika de ps.-Manéthon?”’. Le début du poeme
est perdu, mais il existe une paraphrase en prose qui en reprend l'intégralité ;
d’autres manuscrits contiennent également des paraphrases de certains passages%.

296 Voir IL.2.

297  Sur la datation du Cod. Laur 28,27, d’ordinaire attribué, a tort, au XI¢ s., voir Radici Colace 1988 :
21 1. 18 et n. 19. On posséde également deux apographes de ce manuscrit, tous deux du XVII® s.
Le poéme de Maximos a été édité pour la premiere fois par Fabricius en 1717. Cette édition a été
reprise avec quelques modifications par Harless, en 1804, puis par Gerhard en 1820. Kéchly a
proposé une édition ainsi qu'une traduction latine et des notes dans le recueil publié en 1862 par
Didot. Peu aprés paraissait 'édition de Ludwich 1877, qui a longtemps été la référence du poéme.
Enfin, une nouvelle édition, traduction et commentaire de Maximos a récemment été élaborée
par Zito 2016. Sur la tradition manuscrite du poeme, ses paraphrases et ses éditions, voir Zito 2016 :
LXXX-XCIV.

298 La paraphrase complete a été retrouvée dans deux manuscrits, le Codex Laurentianus 28,34 (X¢
ou XI¢ s.) et le Codex Vaticanus 1056 (XIVe s.). En outre, trois vers, qui sont certainement les trois
premiers vers du poeme (Max. fr. 1), ont été conservés dans la paraphrase du Cod. Laur. 28,34. Les
diverses paraphrases en prose du poéme de Maximos sont éditées par Radici Colace 1988, voir
aussi Radici Colace 2011.
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Lasouscription du Cod. Laur. 28,27 contient I'intitulé du poeme (Ilepi katapy®v)
de méme qu’une attribution explicite des vers a un certain Maximos?®. Cette
attribution trouve un paralléle dans la Souda : ’'auteur de la notice mentionne
un Maximos, philosophe d’Epire ou de Byzance, précepteur de 'empereur Julien
(331/32-363 ap.].-C.). Il serait’auteur de plusieurs ouvrages, dontle ITepi katapy®v3°°.

Le philosophe Maximos (env. 310-372 ap. J.-C.), maitre de Julien I’Apostat,
est une figure bien connue de nos sources. Cependant, il est traditionnellement
associé avec Ephése, non pas avec Epire ou Byzance. L’origine du philosophe n’est
toutefois pas fermement établie. Son contemporain, Eunape de Sardes, ne donne
aucune indication a ce sujet dans ses Vies de philosophes et de sophistes. Quant a
l'un des freres du philosophe, il serait originaire de Smyrne3°.

L’origine épirote proposée par la Souda pourrait s’expliquer par une confusion
de Maximos avec le néoplatonicien Priscos d’Epire, qui faisait lui aussi partie
du cercle de Julien. Quant a la mention de Byzance, elle procéde peut-étre d’'une
confusion avec le Maximos de Byzance que Socrate de Constantinople évoque
dansun passage de ’Histoire ecclésiastique’’?. Cette appellation pourrait également
s’expliquer par le séjour du philosophe a Constantinople3o.

L’identification de Maximos, auteur du Ilepi katapy®v, au néoplatonicien
Maximos d’Ephése est aujourd’hui ’hypothése la plus vraisemblable, bien que les
avisaient divergé parle passé3?. Divers arguments historiques et textuels appuient
ce postulat®®. Parmi eux, on peut mentionner les témoignages attestant les pratiques
divinatoires et occultes auxquelles s’adonnait le philosophe, et qui lui cotiteront
la vie. De fait, en 372 ap. J.-C., neuf ans apres la mort de Julien, Valens, empereur
chrétien, condamne Maximos a la peine capitale. La cause de son exécution serait
liée a despratiques divinatoires :impliqué dansle complot d’Antioche, le philosophe
aurait eu connaissance d’un oracle prédisant la mort de ’'empereur3s.

299 MAEIMOY ITEPI KATAPXQN IIEITAHPQTAI BIBAION EN, cf. I'apparat au v. 610 dans I'édition de
Zito 2016.

300 Souda,sv.Md&uog, p174 Adler : M&&pog, Hrelpwng fj Bugdvtiog, @uldco@og, Si8dokarog TovAtavod
Kaioapog o0 IapaBdrov. Eypae Mept aAVTWY avTiBécewv, Iept katapy@v, epl aptOudv, Yrouvnua
€i¢ ApLOTOTEANY, Kal GAAX TWVA TIPOG TOV AOTOV TOLALAVOV.

301 Eunap. VS7;18 Goulet.

302  Socr. Hist. eccl. 3,1,16. Socrate le distingue explicitement de Maximos d’Ephése.

303 Les éléments du dossier sont étudiés en détail par Delfim Santos 2005 ; voir aussi Goulet 2005 et
Zito 2016 : VIII-X.

304 Fabricius 1717 : 414 identifie le poete au philosophe ; c’est aussi ’'opinion de Radici Colace 1986 et
1988 : 24 avec n. 24. Pour un avis contraire, voir Hitbner 1999. Kroll 1930 : 2575 s’oppose lui aussi a
cette identification et suggere que 'auteur était un grammairien. Enfin, certains sont enclins a placer
le poéme a la période hellénistique, car la langue et le style se rapprocheraient des compositions
d’Aratos et de Nicandre : Kéchly 1862 : LXI-LXVII ; Ludwich 1877 : VIL. Un rapprochement entre
Nicandre et Maximos est aussi suggéré par Effe 1977 : 135-136.

305  Zito 2012a; 2012b et 2016 : VII-XX.

306 Voir notamment Amm. Marc. 29,42 ; Eunap. VS 7,72-77 ; Socr. Hist. eccl. 3,1,16. Sur le complot,
voir lintroduction de Goulet 2014 : 319-320. Sur la vie du philosophe Maximos d’Ephése et les
nombreuses sources qui en font mention, voir Prachter 1930 ; Delfim Santos 2005.
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Deplus, ’astrologie joue unroéle prépondérant ala courimpériale, et ce dés les
origines du Principat. A cela s’ajoute que le renouveau paien auquel on assiste sous
le regne de Julien constitue un cadre particulierement favorable a la composition
d’un poéme astrologique. A cet égard, la mention d’une « Muse Constancienne »
dansunversfaisant sans doute partie du poeme de Maximos est probablement une
allusion a Julien, descendant de ’'empereur Constance Chlore. Cela ne contredirait
pas la notice de la Souda, qui suggére que les ceuvres de Maximos ont été dédiées
alempereur.

A la lumiére de ces divers indices, la composition du poéme pourrait se
situer dans la premiére moitié de I’année 362 ap. J.-C., ce qui coinciderait avec
Pavenement de Julien et la présence de Maximos a Constantinople®?”. Enfin, il est
a noter qu’Héphestion, qui évoque tous les poetes astrologues grecs considérés
jusqu’a présent — a I’exception d’Orphée — ne mentionne pas Maximos.

8.1 La théorie des catarchai (xatapyat)

L’astrologie grecque connait deux grands systemes permettant d’établir des
pronostics selon les dispositions célestes : astrologie généthliaque et 'astrologie
catarchique. La généthlialogie prend en considération les configurations astrales
au moment de la naissance ou de la conception d’un individu. Elles permettront
de prédire son avenir, ou de comprendre son passé.

La théorie des catarchai (xatapyai, electiones ou initiatives, entreprises,
opportunités) vise a déterminer le moment propice pour entreprendre une action
précise, comme par exemple se marier, ou partir en voyage. Ce systéme englobe
la branche dite des interrogations (épwtroelg, interrogationes), grace a laquelle
le client peut obtenir des informations sur autrui. On peut ainsi savoir qui est le
véritable pére d’'un enfant, ousil’absence d’un objet résulte d’'une perte ou d’un vol.

La méthode consiste a observer la position des astres, qui sera la méme pour
tous en un méme lieu et en un méme moment. Le systeme des catarchai se fonde
sur le principe des chronocratories, qui supposentla domination d’un astre précis
pour une période de temps donnée®. La méthode des catarchai apparait dans
certains fragments attribués a Pétosiris ; elle est également abordée au cinquieme
livre du poéme de Dorothéos30.

Dans son poéme, Maximos considere 'emplacement dela Lune dans chacun
des signes du zodiaque, et indique si elle sera favorable ou non a telle ou telle

307 Voir Max. fr. 2 ; Souda, s.v. M&€Luog, u 174 Adler mpog tov avtov TovAtavdy et Zito 2016 : XVII-XIX.

308 Bouché-Leclercq 1899 expose la méthode généthliaque aux pp. 372-457 et celle des initiatives (ou
opportunités) générales et individuelles aux pp. 458-516.

309 Pétosiris : voir test. 4 Riess ; frr. +23 ; +27 ; +29 Heilen 2011. Pour les fragments de Dorothéos y
relatifs, voir I'édition de Pingree 1976 : 384-427.
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action ou événement3!0. Le poete propose également de prendre en compte les
phases de la Lune et ses configurations avec les planétes, qui peuvent avoir une
influence bénéfique ou maléfique. Toutefois, il ne traite pas toujours cet aspect
en détail®!.

Les textes contenant des prédictions catarchiques présentent bien souvent
une classification par actes : c’est 'agencement choisi par Dorothéos, et c’est
aussi celui du poeme de Maximos. Grace aux paraphrases du Ilepl katapy®v,
on peut avoir un bon apercu du contenu original du poéme. Celui-ci était
vraisemblablement divisé en douze sections de sujets différents : la naissance
(perdue) ; 'acquisition d’esclaves (perdue) ;lanavigation et le commerce (perdue) ;
lesvoyages (conservée en partie: vv.1-58) ;le mariage (conservée : vv. 59-140) ; les
maladies (conservée : vv.141-275) ; lesincisions et les interventions chirurgicales
(conservée: vv.276-319) ; les esclaves fugitifs (conservée : vv. 320-438) ; ’éducation
des enfants (conservée : vv. 439-455) ; Pagriculture (conservée : vv. 456-543) ;
les prisonniers (conservée : vv. 544-566) ; le vol (conservée : vv. 567-610). A cela
s’ajoutent les trois vers du fr. 1, qui devaient sans doute constituer le prologue
initial du poéme etle début de la premiére section, ainsi que I’hexameétre du fr. 2,
vraisemblablement a placer en début de 'une des sections perdues (la deuxiéme,
troisiéme ou quatriéme)32.

Lesdiverses sections sont construites de deux manieres différentes. La premiere
consiste a passer en revue l’action de la Lune dans chacun des signes en suivant
Pordre habituel, du Bélier aux Poissons. La seconde, bien qu’en passant en revue
certains signes un a un, en regroupe d’autres selon leur influence, le tout dans la
méme section.

Les sections paires adoptent la premiére méthode, tandis que les sections
impaires illustrent la seconde3®. Cette alternance n’est certainement pas le fruit
du hasard et atteste la volonté de ’'auteur de proposer un poeme structurellement
intéressant et cohérent?4. En outre, on peut supposer que lauteur utilise des
sources diverses, ou figurent 'une et 'autre de ces fagons de structurer le matériel
astrologique.

310 Cestun systéme répandu pour I’établissement de catarchai, Bouché-Leclercq 1899 : 465. Voir par
exemple certains fragments de Dorothéos relatifs a son cinquieme livre, ainsi que le troisieme
livre d’Héphestion, consacré a cette méthode. La prépondérance de la Lune est également attestée
chez Pétosiris : voir fr. +23 Heilen 2011 = CCAG 1 p. 138,1-21 (en particulier 1. 7-9 : ai pév yap apyat
TAVTOG TIPAYHATOG ATto LeAvng AapuBavovtal, T 8¢ TéAn artd To0 0iko8eomdToL avTiC).

311 Les planétes sont évoquées dans chacune des sections du poeme, a 'exception de la deuxiéme, a
en croire la paraphrase.

312 Voir le commentaire de Zito 2016 : ad frr. 1 et 2.

313 Lepoete semble toutefois déroger a ce principe dans la deuxieme section, sil’on se fie a la paraphrase :
voir Radici Colace 1988 : 62-67.

314 Pour davantage de remarques sur la structure du poeme, qui concernent aussi 'agencement
réfléchi des vers a I'intérieur des sections, voir Effe 1977 : 131-134.
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La langue, le style et la métrique du poéme ont été I’objet d’études récentes.
Comme lattestent les loci similes dans 1’édition de référence, le poete possede
une grande connaissance de la poésie grecque, et montre une prédilection pour
la poésie hellénistique et Nicandre en particulier3’. Bien que le poeme n’ait pas
été conservé entierement, les vers que nous possédons présentent cependant des
éléments propres a la poésie didactique.

8.2 L’invocation a la Muse

Le début du poéme de Maximos est perdu ; toutefois, 'une des paraphrases a
conservé trois vers, qui font selon toute vraisemblance partie du prologue initial
(Max. fr. 1,1-3) :

el & dye pot, kovpn MpmAntdg, évvene Motoa
Mrvnv nepodgoLtov, 6mws &vdpeaaty Ekaota
oNUaivel CKOAWTIOV €mioTeiyovoa KEAELOOV.

Eh bien allons, jeune fille de Pimpléia, dis-moi, Muse, la Lune qui traverse les airs, com-
ment elle signifie chaque chose aux hommes, en empruntant son chemin transversal.

Cesverscontiennentlatraditionnelle invocation ala Muse en ouverture de poéme.
Le sujet général du poeme est esquissé : il sera question du cours de la Lune, et des
signes qu’elle donne en toutes choses (¢xacta). Ce que le poete entend par ékaota
sera rendu évident par les divers sujets abordés au cours du poéme.

Lepoéte metencore a profitla qualité structurelle et thématique de’'invocation
ala Muse dans les deux sections du poéme consacrées a la médecine. La premiére
section (vv. 141-275) concerne les maladies (Max. 141-144) :

TIEPI NOXLQN

viv & dye pot, kovpn AelBnbpiag, évvene Modoa,
6000 PépeL vovoolaly akruata 8ta Zeafqvn,

600 e Auypa EAovTaL €v eiwAolol Beovong
Swéeka, To1g EVL Téppa mToAVTARTOL BLdTOL0.

Sur les maladies

Et maintenant allons, jeune fille de Libéthra, dis-moi, Muse, tous les remedes que la
divine Lune apporte aux maladies, et toutes les souffrances qui arrivent lorsqu’elle
court dans les douze signes, ou se trouve le terme de la vie infortunée.

Quant alaseconde (vv.276-319), elle traite des incisions et interventions chirurgicales
(Max. 276-279) :

315 Le vocabulaire médical du poéme est étudié par Boehm 2011. Zito 2016 : XL-LXXX présente les
modeéles littéraires du poete et propose une analyse stylistique, linguistique et métrique du poéme;
voir aussi les loci similes aux pp. 29-42 ; Zito 2013 ainsi que 2015 pour une éventuelle influence de
T'élégie latine.
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IIEPI TOMHX KAI XEIPOYPITAX

vOv & dye pot katdAegov, E00pove mdTvia Modoa,
MG KEV &VEL AoLyolo TopeLG i dvSpa oidnpog
aptepiny tevtetey, LT intipog dyavod

owpatt SuomabéovTt AVGLY KAUATOLO TITUOKWV.

Sur les incisions et les interventions chirurgicales

Et maintenant allons, Muse vénérable au beau trone, expose-moi comment, sans causer
de malheur, le fer qui incise un homme peut procurer la bonne santé, lui qui, dans la
main d’un médecin suscitant 'admiration, procure a un corps souffrant la délivrance
de la maladie.

En astrologie, la santé est un sujet de la plus haute importance : cela touche
directement a des questions de vie ou de mort. Le poete le met en exergue en
consacrant deux chapitres distincts aux maladies et aux opérations?®®. Bien plus,
il demande, de facon répétée, une assistance divine.

Au cours du poéme, le poéte se tourne donc vers la Muse, et lui demande de
Péclairer sur un sujet précis. Cela n’est pas sans rappeler les Aitia de Callimaque :
c’est en effet par des questions a la Muse, ou parfois a un autre informateur, que le
poéte aborde telle outelle nouvelle origine®”. En outre, ces deux sections constituent
les points centraux du poéme. Le placement d’invocations aux Muses a ces endroits
précislesrapproche des prologues a mi-parcours3s. Enfin, un dernier vers contient
un appel a la Muse (Max. fr. 2) :

viv & dye pot, koupn Kwvotavtiag, évvene Moboa.

Et maintenant allons, jeune fille Constancienne, dis-moi, Muse.

Par analogie avec les autres invocations a la divinité, on peut supposer pour cet
hexametre une fonction structurelle, en prélude a I'une des sections perdues.
En plus de cela, I’épithéte de la Muse donne vraisemblablement une indication
supplémentaire concernant le contexte historique et politique de la composition
de ces vers astrologiques, en ce qu’elle constitue probablement une dédicace a
Pempereur Julien®?.

316 Lintérét du poéte pour la médecine n’entre pas en contradiction avec l'attribution du poéeme a
Maximos d’Ephése : 'empereur Julien portait un intérét certain pour le domaine médical, Zito
2016 : XIV-XV.

317  Voir par exemple Callim. Aet. fr. 2d Harder = Z Flor. 15-20 (I p. 11 Pfeiffer) ; 7a = X Flor. 21-37 (I p. 13
Pfeiffer) ; 7c = fr. 7,19-34 Pfeiffer ; 21a = Z Flor. 38-43 (I p. 17 Pfeiffer) ; 31c = fr. 31b Pfeiffer ; 43 =
fr. 43,1-83 Pfeiffer ; 43b = fr. 43,84-133 Pfeiffer ; peut-étre 79 = fr. 79 Pfeiffer ; peut-étre 86 = fr. 86
Pfeiffer ; 137a = SH 238.

318  Voir par exemple Verg. Buc. 6,1-12 ; Georg. 3,1-48 ; Aen. 7,37-45. Sur le prologue en milieu de poeme
(« Proem in the middle ») et particuliérement chez Virgile, voir Conte 2007 : 219-231.

319  Voir le commentaire de Zito 2016 ad fr. 2.
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8.3 Le destinataire

Comme on I’a relevé dans le cas de Manilius, le dédicataire n’est pas forcément a
identifier avec I’éléve a quile maitre s’adresse au cours du poéme, malgré I'intérét
certain qu'un souverain pouvait porter a ’astrologie3?. Dans les vers conserveés,
le destinataire est anonyme ; les paraphrases ne contiennent pas d’indications
supplémentaires a ce sujet.

Lepoeteinvoque la Muse pour qu’elle lui vienne en aide, maisil souligne aussi,
quoique de facon discrete, sa qualité de maitre qui posséde un savoir a dispenser.
C’est en premier lieu en s’adressant a son destinataire que le poete I’exprime, et
qu’il rend compte de son entreprise didactique.

Des accents hésiodiques (uepvnuévog etvat) et aratéens (Ok£mnteo) ressortent
de certains verbes a l'attention du destinataire3?l. En outre, parmi les nombreux
conseils prodigués par le poete, 'importance de certains d’entre eux est soulignée
d’une fagon tout hésiodique. Ici et1a, le poete des Travaux exhorte son destinataire
a bien ancrer ses paroles dans son esprit (Hes. Op. 27)322

O ITépon, oL 8¢ Tabta Ted £VIKATOL0 BUUD, ...

Perses, quant a toi, dépose cela dans ton ceeur, ...

Ou encore (Hes. Op. 106-107) :

el & €0€AeLG, ETepOV TOL YW AOYOV EKKOPLYWOW
€0 Kal emotapévwg: oL 8 évi ppeact BAAAEO GfioLy.

Si tu le veux, je texposerai sommairement un autre récit, avec compétence et sa-
voir-faire : quant a toi, mets-le dans ton esprit.

Et c’est autour de ce motif que Maximos propose les quatre variations suivantes
(Max. 39-41; 227-228 ; 260-261 ; 388) :

natpny & eloavidvtt ueT Alyokepijog éodoa
(40) vhikepwg Mnvn mpnlv kat ajuova vooTov
onuaiver oL 8¢ pr TL vow voopifeo T@VSE.
Mais pour toi qui reviens dans ta patrie, la Lune aux hautes cornes qui se trouve avec

le Capricorne est signe d’un retour facile et sans danger : quant a toi, ne détourne en
aucune facon ton esprit de cela.

227 Ta 8¢ o€ PPECL TELKOALUNOL
@patecBal éméotkey, v’ dAyea Sewva @oynoda.

Cela, il convient que tu le considéres dans ton esprit réfléchi, afin que tu puisses échap-
per a de terribles souffrances.

320 Cf.IL6.5.

321  Par exemple pepvnuévog elvat, Max. 97, voir Hes. Op. 616 ; 641 ; okénteo, Max. 136, voir Arat.
Phaen. 75 ;778 ;799 ; 832 ; 880 ; 892 ; 994.

322 Surles interpellations du poéte a Persés et aux rois, voir Strauss Clay 1993.
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(260) xpn) 8¢ 0 émippova Uity Evi oTépvolaty ExovTa
Sueva, ...

Et il faut que tu saches, toi qui as en ton cceur une prudente sagesse, ...
(388) xpn 8¢ mepippova uftv £vi gpeciv alpa tibecbal.

Et il faut que la trés prudente sagesse soit rapidement placée dans ton esprit.

Le poéte insiste sur ’exercice mental auquel doit se livrer le destinataire. La tache
de son éléve consiste a recueillir et intégrer ses mots. Ce faisant, le poete met
implicitement en exergue la connaissance qu’il posséde. D’autres passages attestent
de maniere explicite son autorité en la matiére, ainsi que le crédit a apporter a son
enseignement.

8.4 Autorité et vérité

Le poete recoit son inspiration de la Muse : cependant, il met aussi en avant, ici et
1a, sa propre autorité. Son autorité en tant que maitre s’exprime de facon discrete :
quelques verbes ala premiere personne du singulier, ainsi quune dizaine de « yoi »,
constituent les éléments les plus marquants pour 'expression du « je » poétique3?.
A coté de cette relative discrétion, le poéte use d’un autre moyen pour mettre
en avant son autorité. En contraste a Aratos, qui n’aborde pas le cours errant des
planétes par manque d’assurance (008 £€tL Bapoaiéog keivwv €yw, Phaen. 460),
Maximos est confiant en ses compétences astrologiques (Max. 162-165) :

v 8¢ Kot ekepdolo Boog HeETAVIOGOUEVN TTOV
iv8aABfj kepdeaoa, TOT ad puéya Bapoargog Tot
av8ROW TITONTOV ETT AVEPL TTOPGUVOUCAV

(165) fTop ...

Et si c’est aupreés du Beeuf aux belles cornes que la Cornue apparait dans sa course,
alors je te prédirai avec grande confiance que c’est un cceur effrayé qu’elle a préparé
alhomme ...

Ilarrive toutefois que 'issue d’un événement ne puisse étre tranchée avec certitude
(Max. 584-586)324 :

el 8¢ AéovTog €XNOL HEVOG TTOAVWTIETLG ayAn
(585) Mrvng fuKkopoLo, ToT ol pdAa Bapoaiéog aot
av8iow TaAivopoov EAETY KTEap.

Et si C’est la force du Lion que possede I’éclat percant de la Lune a la belle chevelure,
alors je te prédirai, sans étre tres confiant, que tu récupéreras ton bien.

323 Voir abdfow v. 164 ; dvwya v. 409 ; KataAégw v. 462. Les « yol » peuvent étre explétifs vv. 74 ; 115 ;
274 ;284 ;514 ; 574 ou non (frr. 1,1; 2 ; vv. 141 ; 276).
324  Cf. Max. 597 £v 8olij 6®oig T AroAALPEVOL KTEAVOLO.
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En dépit de cela, par deux fois dans la section concernant 'agriculture, le poete
assure son destinataire du crédit qu’il peut porter a ses paroles (Max.456 ; 462-463) :
(456) el 8¢ yewmoving ae eAouppdTov {uepog aipet,

(...)
(462) avtika Tol Kal Tacav ETNTUUINY KATAAEEW,

Omnwg &v mavsia LeAnvain menibolro ...

Et si c’est le désir du travail de la terre cher aux mortels qui te prend, (...) je vais aussi
tout de suite t’exposer toute la vérité, comment on peut s’en remettre a la Lune toute
divine, ...

Et quelques vers plus loin (Max. 476-479) :

el 8¢ BOepamvaiolowv év dotpact Svevntat
KoUpoLg DEAVOL AlTwAiS0g, f T &v £uolot
uvbotow memibolo, Kai apEapevog movéeadal
apol yewmoviy ...

Et si c’est dans les astres thérapnéens, fils de PEtolienne richement vétue qu’elle [la
Lune] tournoie, tu pourrais bien, assurément, t’en remettre a mes paroles, et apres
avoir commencé a te démener pour le travail de la terre, ...

Dans le premier passage, le poete fait écho a Hésiode et a son intention de « dire
des vérités » a Perses (€yw 8¢ ke IIépaon etriTupa yubnoaiunyv, Op. 10). Le choix de
coupler éTnTupiny avec kataré€w (Max. 462) n’est toutefois pas anodin. En effet, dans
I'Iliade ou I'Odyssée, le verbe xataAéyw, qui implique une notion d’énumération,
ou d’exposé détaillé, est associé au mot aAn0ewa lorsqu’il s’agit de dire la vérité,
jamais avec €trTupog. La paire kataAéyw-£triTupog est cependant employée par
Apollonios de Rhodes??.

On accepte généralement unlien étymologique entre aAfela et AavBavw : dans
I’épopée archaique, lorsque quelqu’un dit la vérité (aAr\0eLa), il rapporte ce qu’il a
vécu, sansrien dissimuler. Le mot étriTupog est employé dans d’autres circonstances,
et serait étymologiquement li¢ & elvad. Il servirait & décrire une réalité pouvant
étre vérifiée par des preuves, un état de fait exact32. Bien plus, le verbe kataAéyw
renvoie a une notion d’exposé systématique (katdAoyog), fondamentale dans un
poéme technique. Ainsi, Maximos affirme exposer en détail (kataAéyw) une vérité
qui rend compte d’un réel état de fait (¢TnTouin).

325  Voir I1. 24,407 ; Od. 7,297 ; 16,226 ; 17,108 ; 17,122 ; 21,212 ; 22,420. Comparer Ap. Rhod. 2,1137-1138
QAN dye pol katdAegov £TTLpOV OMTTOOL yaing | vaiete.

326 Encequiconcerne lamétrique, les deux mots servant a signifier le « vrai » sont interchangeables :
voir Krischer 1965 sur les différents emplois d’€tupog et d’dAn6ri¢ dans I'épopée archaique.
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8.5 Définitions techniques

Le systéme astrologique exposé dans le poeme est loin d’étre des plus complexes.
Cependant, le poete se voit tout de méme dans l’'obligation d’expliciter certains
termes qu’il emploie : c’est le cas du mot dotrp, qu’il utilise pour parler des planetes.
Voici la facon dont il le définit (Max. 393-394) :

el 8¢ tUyol Ilavsia oLv doTépt Stvevouoa,
6vte mAdvnTa Aéyovotv Ent xBovi @O avOpwmwv ...

Mais si la toute divine se trouve en train de tournoyer avec un astre, que le genre hu-
main, sur la terre, appelle « planete », ...

Cet extrait contient la seule occurrence du mot TAavitng, et aucune attestation
du pendant poétique de ce mot (&GATng) n’est présente dans la partie du poéme
conservée. Dans ce passage, le poete explique Porigine du mot planete : a 'inverse
des étoiles fixes, ces astres (AoTépeg) ne suivent pas un trajet défini, mais errent
(mAavdopay) dans la votute céleste. En effet, pour un observateur terrestre, les
planétes semblent tantdt avancer, tantdt s’arréter, ou encore rétrograder. Cette
impression découle du fait que les planetes ne tournent pas autour de la Terre,
mais autour du Soleil.

En outre, le poéte distingue un vocabulaire « humain » par opposition a un
autre langage. Ce procédé rappelle les poémes homériques, ou les dieux ont une
langue qui leur est propre, différente de celle des hommes (1. 14,290-291) :

(290) 6pvIBL Atyupi) EvaAiykilog, v T €v Opeaat
XoAK(8a KikArjokovat Beol, dvEpeg 8¢ KOUVSLY.

Comme un oiseau au chant clair, que les dieux sur les monts ont 'habitude d’appeler
Chalcis, et les hommes Kymindis.

Onretrouve ce motif dans un fragment orphique concernant la Lune (Orph. fr. 155
Bernabé =91 Kern) :
ujoato 8 GAAnV yalav aneipirov, fjv e ZeAvnv
abavarol KAniGovauy, émyBéviot 8¢ te Mrjvny,
| TOAX’ 00pe’ Exel, TOAN GoTed, TOAA puéAabpa.
Elle a gardé un ceil sur le reste de la terre immense, celle que les dieux appellent Séléne,
etleshumains Méne ; elle détient bien des montagnes, bien des villes, bien des maisons.

Ou encore chez ps.-Manéthon (ps.-Maneth. 2,14-17)3%7 :

névte 8 6p’ AoTEPEG 0loL AyavdTATOL S1i KUKAOL
15) CwdaxoT mAdCovTal, dueLBopevol katd KOGUov

327 Voir aussi, en parlant du cercle du pole nord, ps.-Maneth. 2,36 évte Bopelov @TEG EMIKANGLY
kaAéovowv ; du nom de la Grande Ourse, Héliké, ps.-Maneth. 2,65 (...) ijv EAiknv vadtat vi&v
ovounvav ; et de 'horizon, ps.-Maneth. 2,114 6 pd 6 0piwv KOKAOG VI AVOPOTIWV TEPATIOTAL.
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xat SelknX’, o0¢ @TAa Bpot®v ovounvav GArTac:
TGV PV 8N petdniode @iAn pepviiooyw GoLsi.
Etil y a cing étoiles trés brillantes qui, seules, vont ¢a et 1a a travers le cercle du zo-

diaque, en parcourant 'arrangement des signes ; les peuples des mortels les ont ap-
pelées « errantes » : j’en rappellerai donc le souvenir plus tard par un agréable chant.

Dansles vers de Maximos se trouve un autre exemple de ce type, concernant cette
fois ’agriculture. La fille d’Astrée — la constellation de la Vierge — favorise les
semences, et la pousse des cimes de chéne en particulier (Max. 488-490) :
Aotpain kovpn 8¢ TEAEL TPOG GtavTa QeploTn
onépuarta, Kai 8¢ putolow évaiolpog €v ye BoOpotat
(490) BaAAew €pvea mdvta, Tdte SpLOG dikpa AéyovTal.
La fille d’Astrée est excellente pour toutes les semences ; elle est favorable aussi aux

plantes : il convient de jeter dans les sillons toutes les jeunes pousses qui sont appe-
1ées « cimes de chéne ».

Cette explication définit ce que le poete entend par épvea, « jeunes pousses ». Il
précise que ce sont les plantes appelées « §pvog dkpa », une variation pour parler
des akpoSpua. Ce mot désigne les fruits des arbres, en particulier les fruits a écailles
comme les noix ou les chataignes. On trouve le terme dxp68puov en premier lieu
dans les sources en proses?.

Cesdeux exemples d’explication poétique peuvent étre interprétés a plusieurs
niveaux. Tout d’abord, le poete précise ce qu’il entend par certains termes, dans une
démarche pédagogique adaptée a son entreprise. La distinction d’un vocabulaire
humain parrapportaun autre langage fait écho a un motiftrouvé dans’épopée et
renvoie ala dimension divine des vers, suggérée par lesinvocations a la Muse. Enfin,
le poéte puise certainement a des sources astrologiques en prose. La distinction
de différents types de vocabulaires souligne également les différents niveaux de
langue qu'une adaptation versifiée d’un texte en prose peut entrainer.

En définitive, Maximos poursuit une entreprise similaire a celle d’Antiochos.
Si le fragment de ce dernier constitue bien une composition autonome, les deux
auteurs ont sélectionné un systeme de la discipline autour duquel ils ont construit
leur création poétique. Parles divers outils poétiques utilisés, comme les invocations
alaMuse etlaffirmation de vérité,le poéte vise a asseoir sa crédibilité. En proposant
d’exposer un systéme astrologique simple mais sous forme versifiée, le poete peut
espérer toucher tant les amateurs d’astrologie que les amateurs de poésie érudite.

La simplicité du systéme présenté en amene cependant certains a douter de
l'utilisation effective d’un tel poeme3?. Toutefois, 'existence des paraphrases en

328 Mis a part les nombreuses occurrences en prose, il est a noter quwAthénée évoque les akpoSpua
en parlant des Géorgiques de Nicandre (Ath. 2,36d ; Nic. fr. 75 Gow/Scholfield).

329 Pour Effe 1977:132-136, la matiere astrologicque n’est qu’un prétexte pour s’adonner a un exercice
littéraire.
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prose, qui reprennent précisément le contenu astrologique tout en se défaisant de
Paspect poétique, n’est pas a négliger. En effet, cela implique que, quelques siecles
plustard,le poeme de Maximos était vraisemblablement per¢u comme le véhicule
d’un savoir concret et applicable.

Qui plus est, ’absence de grande complexité dans le systeme exposé par le
poéte peut précisément contribuer arendre ’enseignement astrologique accessible
etplus facilement utilisable. D’autres textes du Haut Empire attestent une approche
plus pratique de la matiere divinatoire, comme on le constate par exemple avecles
Oneirocritica, un traité surles songes d’Artémidore au IIles. ap.].-C., ou encore avec
les nombreux papyri magiques grecs dont la majorité du matériel s’étend du II¢ s.
av. J.-C. jusqu’au Ve s. ap. J.-C.3%°. Les vers d’Antiochos et de Maximos s’inscrivent
certainement dans cette tendance plus pragmatique qui semble également avoir
été suivie par 'auteur des prochains vers astrologiques qui vont étre considérés.

9 Ammon

Onposséde deux fragments comptant en tout 19 hexametres de contenu astrologique
engrec, attribués a un certain Ammon33!. Le premier fragment de 14 vers concerne
les signestropiques, et provient d’une scholie aux Allegoriae Iliadis de Jean Tzétzes.
Ces vers ne sont pas explicitement attribués a Ammon, mais ils se rapportent a un
vers de Tzétzes qui se référe aux signes tropiques (Tzetz. Alleg. I1. 7,117)332

£V TPOTIKOTG ol "EAANVEG Roav TupyomolobvTeg.

Les Grecs construisaient des tours au moment du solstice.

Quelquesvers plusloin, Tzétzes évoque effectivement un certain Ammon astrologue,
auteur de Katapyai (Tzetz. Alleg. I1. 7,125-126) :

(125) 67L& eioly eVEUTTWTA TA TPOTILKOLG TIPaXOEVTA
TIéG A0TPOAGYOG £KPod, kai Katapyalg 0 Appwy.

Que ce qui a été accompli au moment du solstice est voué a la ruine, tout astrologue le
dit clairement, et Ammon aussi, dans ses Catarchai.

Tzétzes est notre seule source qui mentionne un Ammon astrologue. Il évoque
cet auteur de Katapyatl (Catarchai, ou Les initiatives) en relation avec l’action des

330 Sur les Oneirocritica d’Artémidore, voir ’édition d’Harris-McCoy 2012 ; sur les papyri magiques
grecs, voir Preisendanz 1973-1974 ; Betz 1992.

331 Les vers d’Ammon sont édités par Ludwich 1877 : 51-54, a la suite de ceux de Maximos.

332 Tzétzes compose en vers politiques a quinze syllabes, ou décapentasyllabiques. Sur cet auteur,
voir I'introduction a ’édition des Allégories par Goldwyn/Kokkini 2015 : VII-XXIV. Sur les signes
tropiques, voir I1.9.1.
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signes tropiques. En conséquence, les 14 vers cités par la scholie, qui traitent de ce
sujet, ont été attribués a Ammon.

Les cinq vers restants sont cités par Tzétzes lui-méme, dans son Exegesis in
Homeri Iliadem. 11 les attribue explicitement 8 Ammon, un pafnuatikog, auteur
de Katapyat, qu’il fait figurer aux cotés d’autres astrologues tels que Ptolémée,
Anoubion ou encore Dorothéos33. Tzétzes est la seule source qui fait un lien entre
cesvers et un poete du nom d’Ammon. Il convient cependant d’étre prudent quant
aux informations trouvées chez Tzétzes : a titre d’exemple, ce dernier cite des vers
de Maximos en les attribuant a Orphée334.

Dansla préface de son édition, Ludwich rappelle que certains écrits d’Hermes
Trismégiste sont dédicacés a un certain Ammon, et évoque la possibilité que ce
dernier soit’auteur de ces deux fragments. L’identification du destinataire d’Hermes
avec l'auteur de ces quelques vers conservés est une hypotheése reprise encore il
y a peuss.

11 convient toutefois d’user de prudence avec de telles associations. Tout
d’abord, le nom d’Ammon est d’origine égyptienne. Etant donné les liens étroits
qu’établissentles Grecs entre I'astrologie et ’Egypte, il est possible que ce nom ait été
choisi comme nom de plume par auteur - ou associé a ces vers plus tardivement —
pour garantir ’autorité du contenu. Les poémes astrologiques circulant sous les
noms a consonance égyptienne de Néchepsos, Pétosiris, Anoubion, et Manéthon,
offrent un parallele.

Qui plus est, Amon (ou Ammon en grec) estle nom d’un dieu égyptien, que les
Grecsidentifienta Zeus: commela figure d’Orphée ou d’Hermes, ce nom a peut-étre
uniquement été choisi pour conférer au texte une autorité supérieure et divine. En
outre, ilrenvoie aussi a la pratique oraculaire, étant donné qu’il existait un oracle
d’Amon dans le désert égyptien. La poésie astrologique et les vers oraculaires
partagent en effet de multiples correspondances, qui seront mises enlumiére dans
un prochain chapitre33. Enfin,la présence d'un Ammon, dédicataire d'un texte du
corpus hermétique, a pu contribuer a la constitution d’un personnage fictif, a qui
Tzétzes attribue quelques vers.

Onne peut cependant tout a fait écarterla possibilité qu'un Ammon, auteur de
Katapyai, ait effectivement existé. Malgré le peu de vers qui nous ont été conserves,
voici quelques observations sur la structure et le contenu de ces fragments.

333 O uaOnuaTkdg (...) Aupwy €v Tals autod Katapyals, Tzetz. Exeg. I p. 33,6-12 et p. 54,1-4 (Hermann
1812) ; Ludwich 1877 : 52.

334 Cf.IL2.
335 Ludwich 1877 : 52 ; Irby-Massie 2008 ; cette supposition est déja réfutée par Boll en 1908 (CCAG 7
p-123n.1).

336 Cf.IV1
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9.1 Contenu et structure

Le systeme astrologique présenté dans ces vers est identique a celui proposé par
Maximos. Dans ces fragments, le poéte aborde la théorie des catarchai, systeme qui
indique le moment opportun pour commencer une action définie3¥”. A 'instar de
Maximos, chez Ammon la position de la Lune dans les signes de zodiaque (v. 5) est
lélément déterminant pour ces prédictions ; les planetes peuvent aussiinfluencer
Paction du satellite terrestre (v. 19).

Dans le premier fragment (vv. 1-14), il est question de 'influence des signes
tropiques (tpomikd). En astrologie, on réunit sous ce qualificatifle Bélier, le Cancer,
la Balance et le Capricorne. Ces constellations seront ensuite distinguées entre
signestropiques a proprement parler (tpomikd, Cancer, Capricorne), et équinoxiaux
(ionuepwvd, Bélier, Balance).

Ptolémée explique pourquoile Cancer etle Capricorne sont ainsiappelés signes
«tropiques » : ce sont les points ol le Soleil « tourne, revient » (tp€nw)338. D’un point
de vue géocentrique, ’'astre du jour atteint sa culmination extréme dans le Cancer
pour’hémispheére sud, et dansle Capricorne pour ’hémisphére nord. Ces moments
dansl’année ol le Soleil est le plus éloigné de 'équateur marquent respectivement
les solstices d’été et d’hiver. A partir de 13, le Soleil semble changer de trajectoire,
et revient en direction opposée vers ’équateur. Il Patteindra aux équinoxes de
printemps et d’automne, quand il se trouve dans le Bélier et la Balance.

Ammon semble conscient du phénomene astronomique a l'origine de cette
appellation. Il affirme qu’il n’est pas bon de se marier sous un signe tropique
(comprendre certainement : lorsque la Lune se trouve dans un tel signe, vv. 1-2).
Cen’est pasnon plusle moment opportun pour entreprendre ’apprentissage d’'une
science; en outre, les oracles et songes sont mensongers a cette période. Par contre,
c’est le bon moment pour partir en voyage, car le retour sera rapide. Si un esclave
s’échappe, il reviendra dans la maison de son maitre ; de méme, s’il a commis un
vol, il sera appréhendé (Ammon 4-8) :

el 8¢ kal dALo TL plypa BEAeLg pipvelv et Siipov,

(5)  un obye 10T €peng Tpomkolg Mrvng éveoviong:

TAVTA Yap &V TPOTKOToW TaAtvTpora ékteAéfoual,

Kat xpnopot kat 6velpol YevdovT €v TpoTKoiot.

pnding 8 6 Aapwv kal donaciwg dmotioet.

Etsituveux qu'une quelconque autre action perdure longtemps, toi, ne ’'accomplis pas

lorsque la Lune se trouve dans les signes tropiques : car tout, dans les signes tropiques,

en vient a étre détourné ; méme les oracles, mémes les réves mentent, dans les signes
tropiques. Et celui qui a recu remboursera facilement et avec plaisir.

337  Surla théorie des catarchai, voir 11.8.1.
338  Ptol. Tetr. 1,12.
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Cette qualité des signes tropiques se vérifie également dans une rentrée de voyage
sans embiiches, le retour d’un fugitif, ou le recouvrement d’un bien volé que ’on
peut supposer sile voleur est appréhendé (Ammon 9-14) :
mAweELY & eig geltvny kal 08evew v €0éAnaba,
(10) v Tpomkolg kéAopal vooTog 8¢ ToL EooeTal WKUG,
Kal eig oixov {0t Tijuog Eetvng o yaing.
fiv 8¢ Uy Bepdrmwy KaKOUXavog v TPOTLKOIoLY,
& €ig olkov GvakTog éAevoeTal 008’ VITOAVEEL:
KAEPaG & év TpoTkolow GAloKeTaL 0VSE TE AjoEL
Si tu veux naviguer vers l'étranger et partir en voyage, je t'encourage a le faire lors-
qu’elle est dans les signes tropiques : rapide alors sera pour toi le retour ; et retourne
a la maison, depuis une terre étrangere, a ce moment-la. Et si un fourbe domestique
prend la fuite lorsqu’elle est dans les signes tropiques, il reviendra dans la maison de
son maitre et ne s’échappera pas : et s’il a commis un vol lorsqu’elle est dans les signes
tropiques, il sera appréhendé, et ne passera pas inapergu.

Ainsi,tantparlevocabulaire que parle contenu, le poéte travaille sur une thématique
de retour et de détournement, faisant écho a un événement astronomique précis.

Le second fragment (vv. 15-19) suit le modele du premier : cette fois-ci, c’est
linfluence des signes « solides » qui est traitée (oteped, Taureau, Lion, Scorpion
et Verseau). Dans le cercle du zodiaque, les signes solides viennent directement
apreés les signes tropiques (Cancer, Capricorne) et équinoxiaux (Bélier, Balance).
Les quatre signesrestants sont qualifiés de « doubles », (Siowpua, Gémeaux, Vierge,
Sagittaire, Poissons).

Le fragment conservé atteste 'influence des signes solides en ce qui concerne
les voyages etles maladies. Anouveau, les prédictions correspondent a la qualité de
cessignes fixes, solides. Ainsi, un séjour a’étranger dureralongtemps, tout comme
le voyage de retour. Une maladie sera tenace, voire funeste, a moins qu'un dieu
bienveillant (c’est-a-dire Jupiter, Vénus, voire Mercure, qui est mixte) n’adoucisse
linfluence de la Lune dans ces signes (Ammon 15-19) :

(15) €v otepeols {wolg Eetvny eig yalav eneybeig

8npov £kel pevéelg, kal tot vootog Bpadiug ativ.

apapévn 8¢ vdoog oTepeois Kaky- 008E yap GKa

TAVETAL, GAAA UEVEL TE VOOOG KAl TTOAAAKLG GvEpag

WAeoey, el pr TIg Mrjvnv 0e0g elo1dev £60A0G.

Situ tes haté de te rendre en terre étrangére lorsqu’elle est dans les signes solides, tu

y resteras longtemps, et pour toi le retour sera long. Une maladie qui s’est déclarée

dans les signes solides est mauvaise : car elle ne s’arréte pas rapidement, mais la ma-

ladie reste, et souvent elle a tué des hommes, si aucun dieu bienveillant n’a posé son
regard sur la Lune.

Dans cesvers, le poete traite donc d’'une méme configuration céleste, c’est-a-dire de
laprésence delaLune danslessignestropiques et solides, en explorantles diverses
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influences que cela peut engendrer. Les domaines parcourus sont variés: mariage,
éducation, voyages, esclaves fugitifs ou encore maladies.

Il est a noter que Ptolémée passe en revue les signes tropiques, équinoxiaux,
solides, etdoubles dansle méme chapitre. On peut supposer que le poeme d’Ammon,
ou la section d’ol1 proviennent ces vers, passait aussi en revue les signes doubles,
qui completeraient ’exposé3s.

9.2 Ammon et Maximos

Cette facon de structurer le contenu astrologique est a 'opposé de 'approche proposée
par Maximos. Comme Dorothéos avant lui, Maximos traite des divers domaines
comme le mariage,la fuite d’esclaves oule vol dans des sections séparées. Il énumeére,
pour chacunde ces sujets, différentes configurations célestes possibles, en indiquant
pour chacune d’elles 'influence qu’elle aura par rapport au sujet traité.

Dans ces quelques vers d’Ammon, les prédictions ne sont pas regroupées
selon un classement par actes, mais couvrent divers domaines en suivant une
configuration astrale définie. A cet égard, 'organisation delamatiére est comparable
a celle adoptée par Antiochos : celui-ci passe en revue les différents lieux célestes
(témou) et donne, selon chaque configuration, les prédictions qui y sont relatives.

Malgré cette différence de taille entre les vers de Maximos et ’Ammon, force
estde constater que leurs poémes présentent nombre de similitudes. En effet, outre
le systeme astrologique exposé, les sujets abordés par les deux poétes se recoupent
pourlaplupart: tous deux évoquent notamment le voyage, le mariage, les esclaves
fugitifs, le vol, ’apprentissage, ou encore les maladies, d’une facon analogue. A c6té
delasimilitude de contenu, on peut relever entre ces deux poémes des similitudes
dans le vocabulaire et le style. Ainsi, il n’est pas surprenant que certains de ces
vers aient tout d’abord été attribués & Maximos34°.

Cependant, les 19 vers attribués a Ammon ne correspondent a aucune partie
du poeme de Maximos que nous avons perdu mais dont le contenu a été conservé
dans la paraphrase. En outre, Maximos mentionne une seule fois le mot tpomkog
dans son poéme, sans que ces signes soient traités de la méme facon que dans le

339 Ptol. Tetr.1,12; Bouché-Leclercq 1899 : 152-153. On possede également un exposé en prose d’époque
byzantine sur les initiatives a prendre dans les signes tropiques, doubles, et fixes. La source de ce
Heeg 1907 : 61-66 = Orph. test. 780 Bernabé. Il est douteux qu’il s’agisse d’'une paraphrase d'un
poéme : I'auteur semble lui-méme déja puiser a un texte en prose, probablement méme a une
traduction arabe, Heeg 1907 : 66. Au niveau du contenu, on reléve peu de concordances avec les
vers d’Ammon, un fait également souligné par Heeg 1907 : 67.

340 Ludwich 1877 : 52. Celui-ci au contraire estime que le poéme d’Ammon différe en tous points de
celui de Maximos, tant pour le style que pour I'’époque : Ludwich 1877 : VI.
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poéme d’Ammon34., Le mot aTepedg n’apparait quant a lui ni dans son poéme, ni
dans la paraphrase.

En ce qui concerne les influences des signes dans I'un et ’autre des poemes,
on peut constater une concordance générale, quoique non systématique. A titre
d’exemple, au moment des solstices, ’'esclave fugitif est rapidement ramené a la
maison (Ammon 12-13) :

fiv 8¢ Uy Bepdrmwy KaKoUXavog v TPOTLKOIoLY,

& €ig olkov GvakTog éAevoeTal 008’ VITOAVEEL

Et siun fourbe domestique prend la fuite lorsqu’elle est dans les signes tropiques, il re-
viendra dans la maison de son maitre et ne s’échappera pas.

C’est un fait que confirme Maximos dans ses vers. Voici ce qu’il annonce lorsque
la Lune est dans le Cancer (Max. 341-345) :

el 8¢ ye Kapkivov, olkov £0v, Bacitela Zearjvn
oiyveun, TETUOLG KeV €V lep® GAoeL Spda,
& Kail £V TEPEVEL KPLOINY TTOLEVUEVOV ADALY,
Sevtépn eiv ol Bedbev & ikéTnv avdayolo
(345) opbijowv yaitnol meepkdta Bappaivovra.
Et certes, sila souveraine Lune entre dans sa maison, le Cancer, tu pourrais bien trou-
ver ton esclave dans un bois sacré, ou aussi en train de se construire une tente dissi-

mulée dans un enclos sacré, le deuxiéme jour : par le secours des dieux, tu pourrais
bien ramener le suppliant les cheveux hérissés, frissonnant et claquant des dents.

Etdansle Capricorne (Max. 373-374) :

v & &p’ &v Atydxepw @evyn SPwG, 0lo AvakTog
év Zetvn Anbeig dyetal ot Swpata 6&coov.

Mais si c’est dans le Capricorne que I'esclave fuit, pris dans une terre étrangere, il est
rapidement ramené a la maison de son maitre.

Par contre, les deux poétes ne s’accordent pas quant a I'influence des signes solides
surles maladies. Selon Ammon, siune maladie se déclare lorsque la Lune se trouve
dans ces signes, elle sera difficilement curable (Ammon 17-19) :

apEapévn 8¢ vdoog oTepeols Kakn- 008E yap GKa

maveTAL, GAAA UEVEL TE VOOOG Kal TOAAAKLG GvEpag

WAeoev, el Ui Tig Mrvnv Beog eiolSev €0OAAG.

Une maladie qui s’est déclarée dans les signes solides est mauvaise : car elle ne s’arréte

pas rapidement, mais la maladie reste, et souvent elle a tué des hommes, si aucun dieu
bienveillant n’a posé son regard sur la Lune.

Maximos pour sa part assure une guérison rapide dans le Taureau (Max. 162—
163;167):

341 Max. 293-294 ()¢ 8 abTwg TpomKolowy &v eiswAolg aréacbal | IavSiav atelyovoav.
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(162) fv 8¢ xat evkepdolo Boog petaviooouévn mov
tv8aAbi kepoeooaa, (...)

(167) €xewv & wkelav axeo@opinv €pateviv.

Etsic’est aupres du Beeuf aux belles cornes que la Cornue apparait dans sa course, (...)
une guérison rapide et agréable surviendra.

Maximos tempere toutefois ses propos en prédisant, dans le Taureau, des risques
d’angines. Il préconise en outre d’éviter d’avorter le premier jour ou la Lune s’y
trouve, mais de préférer le deuxiéme, car la douleur sera plus facile a supporter
(Max. 162-174).

De ces extraits, il ressort que chez Maximos, action des signes est décrite
de facon beaucoup plus détaillée, avec un vocabulaire plus riche et diversifié. En
outre, 'influence de la Lune peut varier selon plusieurs parameétres, ce qui n’est
pas le cas dans les vers d’Ammon. En voici un dernier exemple, concernant le
mariage (Max. 99-101) :

Ui Hév £ot @Aoyep® evi Kapkive: i yap &v Oxa
(100) éxmpo@UyoL UeYApwV GA0X0G TTOCLY €XBrpaca,

Gomet émecBoréovoa Kal GKpLTa TaLPAcoovad.

Puisse-t-elle (la Lune) ne pas se trouver dans le Cancer enflammé : car assurément,
I’épouse pourrait bien rapidement fuir la demeure apres avoir pris son mari en haine, en
proférant des paroles qu’on ne peut rapporter, et en se précipitant de maniere confuse.

Dans le Capricorne, la Lune est parfois meilleure (Max. 129-132) :
v 8¢ meAddnTat Mijvn kKAut® Alyokepiit,
(130) mpwToyduw pEV dyet AVTag Kat miuata Avypd
el & dpa evtepov layol avnp Aéxog, £00eT duewvoy,
el xnpnv omacel mavtepméa T8e Sdpapta.
Sila Lune s’approche de I'illustre Capricorne, pour un premier mariage elle apporte

peines et pénibles souffrances : mais si’homme a un deuxiéme lit, elle sera meilleure,
si elle lui donne pour épouse une veuve tout a fait charmante.

Quant a Ammon, il préconise simplement d’éviter le mariage dans ces signes
(Ammon 1-3) :

€V TPOTILKOTG 0UT &P YAUEELY KAAOV 0UTE YAUOLO

uvnoteinv épatnv teAéety, 00 KTHOLOG WYV

und¢ Sanpocvvny TExvNg TLvog dpxeo THUOG.

Dans les signes tropiques, il n’est donc pas bon de se marier, ni de satisfaire le char-

mant désir de mariage, ni d’accomplir ’achat d’un bien : et ne commence pas 'appren-
tissage de quelque savoir-faire a ce moment-la.

En résumé, les poémes d’Ammon et de Maximos concernent le méme systéme
astrologique et présentent des similitudes au niveau du style, mais on constate
également des divergences de contenu.
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La composition du ITepi katapy®v de Maximos est située autour de 362 ap.
J.-C.3%2, On peut donc raisonnablement supposer que les vers d’Ammon ont été
composés a la méme époque, et dater ces dix-neuf hexametres autour du IVes. ap.
J.-C.3%3, En outre, il est probable que 'un des deux poétes se soit inspiré de l’autre,
et que ses vers résultent d’une entreprise d’imitatio et d’aemulatio.

9.3 Le destinataire

Les quelques vers conservés dans les deux fragments attribués a Ammon ne
fournissent aucune certitude quant a leur provenance, a la longueur originale
du poéme, a sa forme ou au contenu des vers perdus. Néanmoins, les extraits cités
rendent compte de la fagon dont I’enseignement est prodigué.

Comme chez Maximos, les interpellations au destinataire sont fréquentes, et
elles se présentent sous diverses formes. Le destinataire n’est pas nommé, mais
désigné par ovye (v. 5) ou Tol (vv. 10 ; 16). En outre, le poéete formule a 'intention de
son éléve diverses exhortations (par exemple unée ... dpxeo, v. 3), suppositions (fjv
€0¢Anaoba, v. 9), ou prédictions (voaTog 8¢ Tol Eé0oeTal WKUG, v. 10). Enfin, I'éleve est
vivement encouragé a suivre les préceptes du maitre (kéAopuat, v. 10).

Les fragments d’Ammon attestent la fragilité de la transmission des sources
astrologiques en vers. Tout comme Maximos, Ammon ne figure pas parmi les
auteurs mentionnés par Héphestion ; c’est une chance que ces quelques vers soient
tout de méme parvenus jusqu’a nous. Un sort similaire a été dévolu aux vers qui
seront considérés dans le prochain chapitre : ils clétureront le panorama de la
poésie astrologique gréco-latine.

10 Corpus Hermeticum

Le poéte Orphée a été choisi comme premier représentant de la littérature
astrologique versifiée succédant a Néchepsos et Pétosiris. C’est avec le dieu de
tous les arts, Hermes, de qui les humains tirent leur savoir astrologique, que
s’achevera ce parcours poétique.

Dansles pages quiprécédent, on a eul’occasion d’évoquer a plusieursreprises
les textes qui circulaient sous le nom d’Hermeés Trismégiste. Cette littérature
pseudépigraphique est bien attestée aux premiers siecles de notre ere, mais comporte

342 Zito 2016 : XVII-XIX, cf. IL8.

343 Riess1894:1858 qualifie simplement Ammon de « spéter astrologischer Dichter » ; Gundel/Gundel
1966 : 236 suggerent le IVe s. ap. J.-C. ; Irby-Massie 2008 propose une datation entre 100 av. J.-C. et
400 ap. J.-C. ; Radici Colace 2011 : 211 indique le IV¢ s. également.



10 Corpus Hermeticum 179

des éléments plus anciens remontant a ’époque hellénistique. Les vers cités ci-
apreés font partie de cette tradition « hermétique », désormais réunie dansle Corpus
Hermeticum : la discipline astrologique figure parmil’éclectisme des textes quile
constituent (Corp. Herm. vol. 4, fr. 29 Nock/Festugiere)344.

[ITept eipapuévng] Eppod

ENTA TOAVTIAQVEEG KAT ‘OAVUTTLOV ACTEPEG OVSOV
eiledvtal, et Tolow del 8 émvicoeTatl aimv:
vukTLpavig Mivn, otuyvog Kpovog, “HAtog 80g,
naotodpog Iaein, OpactsApng, ebntepog Epuiic,
(B)  xal Zevg apyyévedrog, 4@’ 00 @UoLg ¢BAdCTNGEV.
ol & avtol uepdnwv &layov yévog, £aTL 8 &v v
Mnvn, Zevg, Apng, Iagpin, Kpovog, "HAwog, Eppiic:
ToVVEK’ QT aibepiov pepepiopeda mvedHATOC EAKELY
8axpv, yéAwta, x0Aov, yéveaty, Adyov, Umvov, dpegLv.
(10) Sdxpu pév ot Kpovog, Zevg «8 1y yévealg, Adyog Epuiig,
BuuogApng, Mijvn 8 Gp’ titvog, KubBépela 8’ 6pekLg,
"HEMOG Te YEAWG: TOUTW yap draca Sikaiwg
Kat Bvnn Stévola yeAd kail KOopog artelpwv.

[Sur la Destinée] d’Hermes

Sept astres, errant de tous cotés, évoluent sur le chemin de I’Olympe ; c’est avec eux que
le temps avance indéfiniment : 1a Lune qui brille pendant la nuit, Cronos [Saturne] le
triste, le charmant Soleil, la Paphienne [Vénus] porteuse du rideau nuptial, Arés [Mars]
I'impétueux, Hermes [Mercure] aux belles ailes, et’'origine de tout, Zeus [Jupiter], grace
a qui la nature a éclos. Eux-mémes ont obtenu en partage la condition humaine, et en
nous se trouve la Lune, Zeus, Ares, la Paphienne, Cronos, le Soleil et Hermeés : pour
cette raison, il nous est échu de tirer, du souffle éthéré, larmes, rire, colére, naissance,
raison, sommeil, désir. Les larmes, c’est Cronos, Zeus est la naissance, la raison Hermes,
lardeur Ares, la Lune, c’est donc le sommeil, et la Cythéréenne [Vénus] le désir, et le
Soleil, lerire : en effet, C’est par son action que tout rit, comme il convient : et la mortelle
pensée, et I'univers infini.

On a voulu attribuer ce poeme sur les planétes a Théon d’Alexandrie, astronome
et mathématicien, actif dans la deuxiéme moitié du IVe s. ap. J.-C. Il est 'auteur,
entre autres, d’un commentaire au traité astronomique de Ptolémée (MaBnpatikn
oLVTAELG). Lattribution de ce poéme a Théon repose sur le septiéme vers, qui est
transmis séparément sous une forme semblable, mais non pas identique, dans
PAnthologie Palatine, et attribué au mathématicien alexandrin (Anth. Pal. 9,491) :

Zevg, Apng, Iagin, Mrjvn, Kpévog, "HALog, Epyfis.

Zeus, Ares, la Paphienne, la Lune, Cronos, le Soleil, Hermes.

344 Editions du Corpus Hermeticum : Scott/Ferguson 1924-1936 ; Nock/Festugiére 1945-1954, et en
général sur I’hermétisme : Festugiere 1950-1954 ; Fowden 1986 ; Scarpi 2018.
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L’attribution de ce vers et par extension de toutle poeme a Théon est douteuse, et ce
pour plusieurs raisons3#%. D’une part, ce vers-ci se retrouve a 'identique chez ps.-
Manéthon 5,34. D’autre part, Stobée cite les 13 vers du poeme, qu’il attribue non pas
a Théon, mais a Hermes. Les éditeurs de ’Anthologie Palatine 9,491 proposent donc
de considérerle vers unique comme venant de <Mav>¢€0wvog et non pas de @¢wvog34s.

Quantau poéme entier, qui était attribué a Théon ou a Hermes dans’appendice
de I’Anthologie grecque, il a désormais sa place dans le Corpus Hermeticum parmi
les fragments conservés par Stobée3¥’. La présence de ce poéme chez Stobée (Ve s.
ap. J.-C.) fournit un terminus ante quem pour ce poeme qu'on ne peut dater avec
précision, mais qui est vraisemblablement d’époque romaine.

10.1 Contenu et structure

L’auteur du poéme est inconnu, mais la place de ces hexameétres parmi les textes
pseudépigraphiques attribués a Hermeés est tout a fait justifiée au vu de leur contenu,
fortement empreint d’hermétisme. En effet, ce poeme illustre la pratique quiconsiste
a attribuer a chaque planéte et luminaire certaines propriétés, ou a leur assigner
des métaux, plantes, pierres ou parties du corps sur quiils exerceront une influence
particuliére.

Dans ces vers, les planeétes sont en étroite relation avec des sentiments ou
des états de fait touchant au corps humain ; celui-ci contient méme les sept astres
en lui (vv. 6-7). Ces hexametres refletent la théorie astrologique de la mélothésie
planétaire, qui permet d’établir des correspondances entre le corps humain et
les planétes. Chaque membre se voit assigné a une planete ou a un signe sous
le patronage duquel il se trouve. Ce systeme, une composante fondamentale de
liatromathématique, illustre plus généralement la notion de ’homme en tant que
microcosme du macrocosme, particulierement développée par 'hermétisme34s.

Ce poéme présente une unité thématique développée sur 13 vers a 'intérieur
d’une structure réfléchie. Il est probable qu’il s’agisse d'une composition autonome,

345  Sur l'attribution douteuse de ce poeme a Théon, voir Ziegler 1934 : 2080.

346 Stob. Flor. 15,14 ; voir 'apparat critique de ’Anth. Pal. 9,491 dans ’édition de Waltz/Soury 1974.

347 Nock/Festugiére 1945-1954 IV : fr. 29. Dans 'appendice de I’Anthologie grecque, il figure parmi les
épigrammes de la tradition planudéenne 3,147 (p. 315 éd. Cougny 1890). Dans les manuscrits, ce
poéme est conservé ala suite des trimetres iambiques de tradition aratéenne, attribués a Empédocle
(cf.1.3.2). On a donc aussi voulu assigner le poeme sur les astres errants au philosophe d’Agrigente :
voir Wieck 1897 : 3 n. 1. Le poéme a également été édité par Wieck 1897 : XXXIV-XXXVI ; Maass
1898 : 170-171, ou encore Heitsch 1963-1964 11 : 43-44.

348 Surliatromathématique et les systemes de mélothésies dans le corpus hermétique, voir Festugiére
1950-1954 1 : 123-131. Sur la notion du corps humain en tant que microcosme, déja présente chez
Démocrite et dans les théories pythagoriciennes, voir I1.1.3. Le vers 9 est repris par Roscher 1906 :
173 dans son étude sur la symbolique autour du chiffre 7. Un passage de Proclos énumeére des
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méme si on ne peut exclure la possibilité que ces vers aient été tirés d’un texte
versifié astrologique ou hermétique plus vaste.

Auseptieme vers, le centre du poéme, le poéte énumeére les sept astres connus,
c’est-a-dire les cing planétes et les deux luminaires (Corp. Herm. vol. 4, fr. 29,7) :

Mrvn, Zevg, Apng, Ilagin, Kpévog, "HALog, Epyfis.

La Lune, Zeus, Ares, la Paphienne, Cronos, le Soleil et Hermes.

Auneuvieme vers,ilregroupelesinfluences de ces astres (Corp. Herm.vol.4,{r.29,9):
8dxpu, yeAwTa, X0Aov, yéveaty, Adyov, UTTvov, OpegLv.

Larmes, rire, colére, naissance, raison, sommeil, désir.

Cette pratique, qui consiste aréunir en unseul versles divers acteurs ou composants
d’une thématique donnée, s’observe également chez d’autres poetes astrologues.
On aévoqué la présence d’'un vers trés semblable a ce septieme vers dans le corpus
manéthonien (ps.-Maneth. 5,34). D’autres poétes selivrent a un jeu métrique similaire,
et fournissent de ce fait un véritable outil mnémotechnique pour intégrer le nom
des sept astres qui errent au travers de la sphéere étoilée (Manil. Astr. 1,805-808) :
(805) sunt alia aduerso pugnantia sidera mundo,
quae terram caelumque inter uolitantia pendent,

Saturni, Iouis et Martis Solisque, sub illis
Mercurius Venerem tangit Lunamque locatus.

11y a d’autres étoiles qui, luttant contre le mouvement inverse de I'univers, volétent,
indécis, entre terre et ciel : ce sont les astres de Saturne, de Jupiter, de Mars et du So-
leil ; placé sous ceux-ci, Mercure est contigu a Vénus et a la Lune.

Ce procédé se rencontre également chez ps.-Manéthon (ps.-Maneth. 1,16-17) :

"HéAov, Mjvny, Kpdvov, Apea, Epuéa, Zijva,
Koumpl8da T eOmAdKapov kaAn Aéye KaAAometa.

Le Soleil, la Lune, Saturne, Mars, Mercure, Jupiter, et Vénus aux belles boucles, dis-les
nous, belle Calliopé.

Et de méme, plus loin (ps.-Maneth. 1,203-204) :

p€Ce Kpovw kal Apnt kat Epufi kai KuBepein
Kat Au kat Mrvn te kat HeAlw BacAfjt

Sacrifie a Cronos [Saturne], a Arés [Mars], a Hermes [Mercure], a Cythérée [Vénus], a
Zeus [Jupiter], ainsi qu’a la Lune et au Soleil royal.

influences planétaires similaires, Procl. In Tim. 44c—d (vol. 3 pp. 354-355 Diehl). Ce poeme est cité
en lien avec ’hermétisme et le passage de Proclos par Boll 1913 (= réimpr. 1950 : 199-200).
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ATinstar du v. 9 du poéme hermétique, le méme procédé peut étre employé pour
regrouper non pas les astres, mais leurs influences (ps.-Maneth. 5,132-133) :

Kat SLapeTpogApng elpwv poipatct Zerqvny,

Seapd, Bpoxovg, eipKTAg, TOAEUOUG, Aoyilova JwHv.

Et Arés [Mars] en position diamétrale, ayant trouvé la Lune dans ses degrés, (provoque)
emprisonnement, liens, prisons, guerres, vie honteuse.

Lapratique d’énumérer en un seul vers divers éléments d’un méme theme s’observe
également dans d’autres contextes. C’est le cas notamment dans une épigramme
anonyme grecque (Anth. Pal. 9,357) :

Aééonotov

Téo0apég elov ay@veg v’ EAAASa, Téooapeg ipol,
ot 800 pev BvnT®V, ol 8o & ABavaTWY,

Znvog, Antoidao, IlaAaipovog, Apxeudpoto-
a6)a 8¢ TV KOTWVOG, UfjAa, oéAwva, TTiTuG.

Anonyme

Il y a quatre jeux en Gréce, quatre jeux sacrés, deux sont ceux de mortels, deux sont
ceux d’immortels : ceux de Zeus, du fils de Léto, de Palaimon et d’Archémoros : et leurs
prix sont l'olivier sauvage, les pommes, I'ache, le pin.

On posséde également une version latine de ces vers, par Ausone (Auson. Ecl. 19
p- 110 Prete)3#:

De lustralibus agonibus

quattuor antiquos celebrauit Achaia ludos.
caelicolum duo sunt et duo festa hominum.

sacra Iouis Phoebique, Palaemonis Archemorique,
serta quibus pinus, malus, oliua, apium.

Les jeux lustraux

L’Achaie a célébré quatre jeux antiques. Deux sont les fétes des habitants du ciel, deux
sont celles des hommes. Ce sont les fétes sacrées de Jupiter, de Phébus, de Palaemon et
d’Archémoros ; leurs couronnes sont le pin, le pommier, l'olivier, 'ache.

Dans ces vers sont évoqués les quatre grands jeux panhelléniques : les jeux
olympiques (a Olympie, sous le patronage de Zeus), les jeux pythiques (a Delphes,
consacrés a Apollon, fils de Létod), les jeux isthmiques (a Corinthe, en ’honneur
de Palaimon, assimilé a Mélikertes), et les jeux néméens (a Némée, en souvenir
d’Archémoros, fils de Lycurgue, roi de Némée)3. A nouveau, les quatre jeux sont
énumérés en un seul vers, et qui plus est dans 'ordre habituel. Dans I’épigramme

349  Auson. Ecl. 19 p. 110 Prete = 19 p. 103 Peiper =12 p. 101 Green.
350 Sur Palaimon, assimilé a Mélikertes, et les jeux isthmiques, voir Paus. 2,1,3 et Képpel 1999. Sur
Archemoros et les jeux néméens, voir Bethe 1895.
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grecque, les prix quileur sont associés sont également contenus en un seul vers,
et suivent la séquence des jeux dont ils sont les récompenses.

Ces deux épigrammes illustrent bien comment la forme poétique peut
étre utilisée pour traiter un sujet en particulier. En effet, macrostructure et
microstructure sont mises a profit pour aborder les divers éléments associés aux
jeux panhelléniques. En I’espace de seulement quatre vers, les poetes énumeérent
les quatre jeux, les divinités et héros auxquels ils sont consacrés, ainsi que les prix
attribuésaux vainqueurs. L’'unité métrique elle-méme regroupe les divers éléments
constitutifs d’un méme théme : les jeux (v. 3), et les prix (v. 4).

Le poeme astrologique attribué a Hermeés présente des caractéristiques
semblables a ces courtes pieces. Il forme une breve unité de vers au cours desquels
le poete passe en revue les sept planetes et luminaires ainsi que leurs propriétés.
La cellule de ’hexametre est mise a profit pour rassembler dans une méme unité
métrique divers composants qui se rapportent a un seul élément : le nom (et le
nombre) des planétes (v. 7) ; leurs qualités propres (v. 9).

Ces 13 vers ne fournissent certes pas une doctrine astrologique détaillée
telle qu’on peut observer — ou la déduire — pour les autres poemes astrologiques.
Toutefois, le contenu se rapporte a la discipline astrologique et la brieveté du
développement en favorise certainement la mémorisation.

Enfin, 'unité thématique proposée dans cet extrait ou dans ce bref poeme
suggere une piste supplémentaire quant a son utilisation. La réception des Tra-
vaux d’Hésiode fournit a cet égard une indication précieuse. En effet, le poéme
hésiodique est construit de facon cohérente et permet une lecture linéaire de
Peeuvre. Néanmoins, il contient également une structure interne grace a laquelle
des épisodes peuvent aisément étre détachés de 'ensemble et réemployés dans
d’autres situations. Ce type delecture fragmentaire est attesté danslesnombreuses
citations d’extraits du poéme par les auteurs postérieurs, appliqués a des contextes
divers et variés®!. La brieveté du poéme hermétique, de pair avec la structure et
Punité thématique des vers, offre une possibilité de lecture comparable a celle des
épisodes extraits des Travaux.

Par ce poeme se cloture le panorama de la poésie astrologique jusqu’a ’Antiquité
tardive. L’intérét des vers attribués a Hermesréside en premier lieu dansla facon dont
la forme versifiée est employée pour 'exposition de la matiére. La caractéristique
métrique a précisément été 'un des deux criteres dans la sélection du corpus de
textes présentés. Il convient de considérer a présent la valeur didactique et la
fonction globale du metre dans la poésie astrologique.

351 Surlalecture linéaire et fragmentaire des Travaux et les Jours dans la réception hésiodique, voir
Koning 2010 : 139-159 ; Canevaro 2015 : 7-82.
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Tig Téxvn, Ti¢ podoa Aunyavéwv HeEAESWVWV,
Tig TpiBoc;
Hymnus Homericus ad Mercurium 447-448

Dans le choix des compositions astrologiques présentées, la forme métrique a
été 'un des critéres suivis. Tous les textes partagent en effet une caractéristique
commune : ils sont versifiés. Au-dela de cette distinction purement métrique, il
convient d’étudier la facon dont le potentiel didactique d’un texte s’exprime par
rapport a la macro- et microstructure de la composition.

I1 a été souligné que dans les théories littéraires anciennes, 'un des criteres
de classification le plus répandu était relatif au metre!. Le corpus des poemes
astrologiques conservés présente toutefois une variété de metres différents. Sila
plupart d’entre eux sont composés en hexametres dactyliques, le poeme attribué a
Néchepsos et Pétosiris est en trimetres iambiques, tandis que celui d’Anoubion est
en distiques élégiaques. Par la diversité de sa forme méme, la poésie astrologique
antique témoigne de la variété de la tradition didactique.

Il convient donc de revenir sur les particularités spécifiques de chacun de ces
metres, en considérant tout d’abord le trimetre iambique, le distique élégiaque et
enfin 'hexameétre dactylique. On étudiera la fagon dont ils peuvent étre utilisés
pour servir la fonction didactique des poémes. En dernier lieu, on considérera les
interactions entre la forme versifiée de ces poémes et les sources astrologiques en
prose, afin de mieux comprendre la réception de ces compositions techniques en
vers lorsqu’il est question du savoir astrologique transmis.

1 Le trimetre iambique

Lesplus anciens fragments astrologiques poétiques conserveés, attribués a Néchepsos
et Pétosiris, sont composés en trimetresiambiques. Le choix du trimetre iambique
n’est pas un cas isolé. Tres tot déja, au VIIe s. av. J.-C., ce meétre apparait dans un
fragment de Sémonide sur les tribulations de la vie, adressé a un gargon ou a un
fils (O mad, fr. 1,1 West). Le célébre fragment misogyne du méme auteur (fr. 7 West)
offre quant a lui un catalogue de femmes peu flatteur : on verra la portée que

1 Cette classification est remise en question par Arist. Poet. 1447b, cf. 1.4.
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peut revétir la dimension catalogique pour la poésie didactique dans les pages
qui vont suivre?. On peut également citer, quelques siecles plus tard, la quinzaine
de trimetres iambiques de Mnésithée, au IVes. av. J.-C., sur le bon usage du vin. Ce
fragment figure aux c6tés d’autres extraits de traités médicaux en prose qu’on a
conservés du méme auteur?.

Plustard alapériode hellénistique, on voit fleurir ’'emploi du trimetre dans des
compositions de nature historique ou géographique, avecle poeme chronologique
d’Apollodore d’Athénes (quivécutde 180 a110 av.].-C. environ), le poeme géographique
de ps.-Scymnos (composé vers 127/26-108/07 av. J.-C.) et la description de la Grece
de Dionysios, fils de Calliphon (vers 100-87 av. J.-C.)4. L’utilisation de I'iambe pour
des poemes didactiques perdurera jusqu’a 'époque impériale, avec les recettes
médicales de Damokrates (sous Néron et Vespasien) ; on peut encore citer le poéme
latin d’Aviénus, Ora maritima, en sénaires iambiques (IVe s. ap. J.-C.), ainsi que le
poéme astronomique en trimétres iambiques grecs de tradition aratéennes.

Le cas d’Apollodore offre un paralléle important, étant donné qu’il était un
disciple d’Aristarque de Samothrace alabibliotheque d’Alexandrie. Lorsdel’accession
au trone de Ptolémée VIII en 145 av. J.-C., il fuit Alexandrie, vraisemblablement
pour Pergame : les trois premiers livres de ses Chronika, dont les événements
historiques sont énumérés jusqu’en 144-143 av. J.-C., sont dédiés au roi Attale II.
Un quatriéme livre leur sera ajouté par la suite. Le lieu et la période d’activité
d’Apollodore correspondent avec ceux supposés pour la composition du manuel
astrologique attribué a Néchepsos et Pétosiris. La tradition littéraire et les vers
iambiques laissent supposer une influence entre ces auteurs®.

Le trimetre iambique comporte certaines qualités qui ont pu motiver ces
auteurs a le sélectionner pour leur composition. Tout d’abord, il a la particularité
d’étre le métre qui se rapproche le plus du ton de la conversation. Son affinité avec
la langue parlée est soulignée par Aristote (Arist. Poet. 1449a24-28) :

2 Cf.111.2.2 ; IT1.3.1.

Mnésithée fr. 41 Bertier. Sur le fragment, voir Bertier 1972 : 57-86.

4 Les auteurs didactiques iambiques grecs de la période hellénistique sont énumérés par Bowie
1998 : 856. Strab. 14,5,22 attribue également un poeme géographique a Apollodore, aujourd’hui
considéré comme inauthentique. Les fragments sont recueillis par Jacoby (FGrHist Apollodoros
244 = BNJ 244), voir Marcotte 1990 : 26-27. Sur Apollodore, voir Montanari 1996 ; sur Apollodore et
Pps.-Scymnos, voir Bravo 2009 ; sur ps.-Scymnos, voir Marcotte 2000 ; sur Dionysios, voir Marcotte
1990 ; sur ps.-Scymnos et Dionysios, voir Schindler 2000. Effe 1977 : 184-187 considere les poémes
de ps.-Scymnos et de Dionysios comme de la prose versifiée, et nie I'existence d'une recherche
esthétique et littéraire. Contre cet avis en ce qui concerne ps.-Scymnos, voir Schindler 2000 : 169-
171.

5 Les recettes médicales de Damokrates sont éditées par Bussemaker 1851 ; une nouvelle édition est
annoncée par Vogt 2008. Le poéme astronomique grec sur les étoiles fixes et sa traduction latine
sont édités chez Maass 1898 (21958) : 154-169.

6 Heilen 2011 : 36.

w
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UEALOTA YAP AEKTIKOV TGV HETPWVY TO lapPelov €0ty onuelov 8¢ TouTov, MAEloTA Yap
lapBela Aéyopev €v Tij SLOAEKTW Tfj TPOG AAAAOULG, £EApETpa 8¢ OALYdKLS Kal EkBaivo-
VTEG TG AEKTIKG Gppoviag.

En effet, parmi les meétres, le plus proche de la conversation, c’est 'iambe : preuve en
est que ce sont surtout des iambes que nous utilisons en dialoguant les uns avec les

autres, et rarement les hexametres ; et nous le faisons en nous éloignant du ton de la
conversation.

Il donne également des recommandations concernant le rythme a adopter dans
un discours (Arist. Rhet. 1408b32-36) :
TOV 8¢ pLBUGOY O PEV NPHOG oeUVAG, AAAL AEKTIKIG apuoviag Seopevog, 0 & tappog
avTh €0TWYV 1) AEELS 1| TV TTOAA®V (810 HdALoTa TavTwY TRV UETPpwV lapBela BEyyovTal
AéyovTeg), Sel 8¢ oeuvdTnTa yevécshal kal Ekotijoal.
Parmi les rythmes, le métre héroique est majestueux, mais il lui manque le ton de la
conversation. Quant a I'iambe, c’est le style méme de la plupart des gens (c’est pour-

quoi parmi tous les metres, ce sont surtout des iambes qu’ils forment en parlant), mais
il faut que le discours soit solennel et qu’il émeuve.

Aristote estime que l'utilisation de I'iambe dans un discours, c’est-a-dire dans
le cadre d’une composition en prose, n’est pas appropriée. En effet, ce rythme
transparait communément dans la conversation de tous les jours ; un discours
nécessite un niveau de langage plus élevé. Aristote préconise doncl’'usage du péon.
Cest précisément le seul parmi les rythmes dont il parle (’hexametre, 'iambe, et
le trochée), a partir duquel on ne peut construire des vers’.

En ce qui concerne les compositions versifiées, le trimeétre iambique contient
toutefois des qualités propres que les poetes n’hésitent pas a souligner. Apollodore
passe pour étrele premier a avoir utilisé 'iambe pour un poeme didactiques. Selon
son successeur ps.-Scymnos, celui-ci aurait choisi de composer son épitomé (ou
traité historique) dans ce métre pour des raisons de clarté, sachant qu’il serait
facilement mémorisable (ps.-Scymnos, 33-35)° :

UETPW &€ Tav TNV EkTIBEVaL TpoeideTo, [sc. émtTounv]

TR KWUKE 8¢, TG capnviag xapLy,

(35) €OUVNUOVELTOV EGOUEVNY 0VTWG OPAV ...

Etil a délibérément choisi d’exposer (son épitomé) en meétre, le meétre comique, pour

des raisons de clarté, voyant qu’ainsi il serait facilement mémorisable, ...

7 Arist. Rhet. 1409a1-21. Il parle du péon premier (" * ) et quatrieme ("~ ~ 7).

8 Souda, sv. AToAAGSwpog, a 3407 Adler : ApEe 8¢ Tp®TOG TAV KaAoLUEVWY TpaylauBwy = FGrHist
244 T 1. Le fragment de Mnésithée n’est donc pas pris en considération (cf. II1.1).

9 émiTopn, cest-a-dire le traité, ou I'abrégé historique d’Apollodore, voir la note de Marcotte 2000
ad loc.
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D’autres avantages de ce meétre sont encore soulignés dans le prologue du poéme
de ps.-Scymnos : concision, clarté, et caractéere persuasif (ps.-Scymnos, 1-7)1 :

TAVTWY AVOyKadTaToV 1) KWuwsia,
Belotate BacAed Nikopundeg, TodT et
7O Kai Bpayéwg Ekaota kal PPAlelv cap®g
Kal Yuyaywyely mavta tov Oyl KpLiv.

(5) 810 61 Sokipacag TO TOAVOV TG AEEEWS
oo{ e 81 TV TN EVTUXETY €aTTOVS OO
Kat Staeyfvat Bpayéa.

La qualité la plus nécessaires de toutes, c’est la comédie, 6 divin roi Nicomede, qui la
possede : le fait d’exprimer chaque élément d’une fagon concise et claire, ainsi que de
gagner a sa cause en tout point le juge sensé. C’est pourquoi, ayant justement éprouvé
le caractere persuasif de ce style, j’ai pris a coeur de m’adresser a toi par ce biais et de
converser en peu de mots.

Le poéte fait allusion au trimétre iambique par le biais de la comédie : I’école
alexandrine portait en effet unintérét prononcé alapoésie comique!’. En outre, apres
Homere et Hésiode, c’était en premierlieu les pieces d’Euripide et de Ménandre qui
étaient étudiées au niveau scolaire'. Ps.-Scymnos se propose donc de reprendre le
style comique pour sa propre entreprise (] Kwuwsia, v. 1, cf. HETPW ... | TGO KWUKD,
vv. 33-34)13.

Lapremiére des qualitésiambiques énumérées dans ce passage est celle dela
concision (Bpayéwg, v. 3). Il semble que ps.-Manéthon fasse précisément allusion a
cette propriété-ci en évoquant les écrits de Pétosiris (ps.-Maneth. 1,11-13) :

6ppa kev, 6ooarep avTog EmLTpoyxddnv Iletdoiplg
elpnkev, Ta8e MAVTa PEN ATPEKEWS KATAAEEW
PLBUOTG NPwWIKOToL Kal EEAUETPOLG ETTEETTLY, ...

Afin que tout ce dont Pétosiris lui-méme a parlé rapidement, tout cela, moi je 'expose
de facon tres exacte, en rythmes héroiques et en vers hexamétriques, ...

Le mot émitpoyadnv dénote le fait de parcourir rapidement un sujet, d’en traiter
brievement™. Il a été suggéré que cet adverbe a été utilisé par ps.-Manéthon pour

10  Voir Lausberg1998 sur les notions rhétoriques de la concision (§ 881 Bpay¥g, émitpoyacuog), clarté
(§ 458 ; § 528 ca@nc), persuasion (§ 322 mMOavOTNC).

1 Marecotte 2000 : 24-25 évoque entre autres les éditions comiques d’Aristophane de Byzance, directeur
de la bibliothéque d’Alexandrie au début du II*s. av. J.-C.

12 Cribiore 2001 : 198-201.

13 Surlaforme métrique du poéme de ps.-Scymnos, voir Marcotte 2000 : 24-28 ; voir aussi Marcotte
1990 : 26-28.

14 Sur la valeur d’¢mitpoyddnyv, voir le commentaire a I'Iliade de Kirk 1985 ad 3,213-214 ol ce mot
est employé pour caractériser la concision du discours de Ménélas. La scholie a I'Il. 3,213 fournit
Texplication suivante : émTpoyadnv aydpeve : mapatpéyxwv Kal ta kaipia poévov Aéywv (il parlait en
parcourant rapidement [le sujet] : en le parcourant et en disant seulement les éléments essentiels) ;
ETLTPOYASNV : BPayLAdYOL YAp Ol AAKWVEG— TOVTEGTLTTUKVA Kal TOAAG (en parcourant rapidement
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décrire la forme prosaique de sa source, c’est-a-dire des écrits de Pétosiris en
prose, par opposition aux hexametres dont lui-méme fera usage (ps.-Maneth.1,13)%.
Toutefois, étant donné que la brieveté est précisément une caractéristique propre
deliambe, il semble plus probable que ps.-Manéthon se réfere par cet adverbe aux
vers iambiques attribués a Pétosiris.

Ps.-Scymnos met encore en avantla propriété persuasive de 'iambe (Yuyxaywyetv,
V. 4 ; 70 mBavov Tiig Aé€ewc, v. 5). Cette qualité va a encontre de I’avis d’Aristote :
en effet, peu avant le passage cité plus haut concernant le rythme approprié pour
un discours (Rhet. 1408b32-36), ce dernier affirme que la forme métrique n’est pas
apte a la persuasion. En raison de sa nature répétitive, le metre semble artificiel,
et il distrait (Arist. Rhet. 1408b21-23) :

70 8¢ oyfjua Tfg Aé€ewg Sl prjte EppeTpov elvat pijte dppudpov: To pev yap anibavov

(memAdcBat yap SokeD), kat dpa kai ¢¢lotnot.

La forme du style ne doit étre ni métrique, ni arythmique : en effet, le meétre n’est pas
persuasif (car il semble artificiel), et tout ensemble, il distrait méme.

Ps.-Scymnos semble donc se prémunir contre d’éventuels reproches quant a son
choix delaforme versifiée, et souligne précisément le caractére persuasifde 'iambe,
malgré Popinion d’Aristote surles métres en général. Il va méme plus loin : lorsque
laforme versifiée est entrelacée a’histoire,le discours enretire dela grace (xetyap
EMITPEYOLOAV €V £QUTH XApLY, | 6Tav loTopla kal AEELg EUUeTpog TAEKT, VV. 43-44).

Dans ce contexte concernant les trimetres iambiques, on remarque a nouveau
Pemploi d’¢mitpéxw. Cest a partir de ce verbe qu’est formé 'adverbe énitpoxdadnv,
utilisé plus tard par ps.-Manéthon (1,11) pour évoquer la facon dont Pétosiris compose
ses écrits astrologiques. Cette correspondance est un indice supplémentaire qui
confirmela supposition formulée plus haut: ps.-Manéthon a sans doute eu en main
des vers iambiques de Pétosiris.

Ensomme, ps.-Scymnos affirme explicitement quele trimétre iambique est tout
afaitadapté a une poésie visant a charmer et ainstruire. Son poeme géographique,
quilinscrit dansla tradition d’Apollodore, remplit les deux fonctions du docere et
du delectare (ps.-Scymnos, 92-94) :

NG 6 Katakovoag ov udvov TepPOrjoeTal,

aupa 8 weeiiav anoicet elypnotov pabwv,

el undev Etepov, paat, mos oT €0TL VG, ...

[le sujet] : car les Laconiens sont des hommes de peu de mots - c’est-a-dire [qu’ émitpoyadnv
signifie] de facon dense et abondante). Pour une acception péjorative du mot, voir Od. 18,26 avec
le commentaire de Russo 1992 ad loc., ainsi que Lausberg 1998 : § 299 ; § 881 pour la notion de
briéveté en rhétorique (¢nttpoyaocudc). Pour la rapidité de 'iambe chez les poétes latins, voir
la description d’Hor. Ars 252 pes citus avec le commentaire de Brink 1971 ad loc. pour d’autres
exemples.

15 Heilen 2011 : 81 n. 290.



190 III La didactique au niveau de la forme

Celui qui 'aura écouté [sc. ce circuit, mepioSog] en sera non seulement charmé, mais
enretirera aussi une ressource utile aprés avoir appris, a défaut d’autre chose, comme
on dit, ou il se trouve sur la Terre, ...

Les qualités du trimetre iambique mises en avant par ps.-Scymnos se retrouvent
dans le prologue au poeme géographique de Dionysios fils de Calliphon. Celui-ci
ne mentionne pas explicitement son choix du trimetre, mais il indique que sa
composition est métrique et concise (TalT EUPETPWG PNONCET €V Bpaxel xpovw,
v. 10), claire (pavep®c, v. 18), et propre a étre mémorisée (Sta pviung €xewv, v. 19). 11
garantit la propriété instructive de son poeme (cup@Aouddnoov, v. 23).

Ainsi, Apollodore, ps.-Scymnos et Dionysios, qui composent a une période
relativement proche de l’activité de Néchepsos et Pétosiris, s’expriment tous —
explicitement ounon-surl’emploi du trimetre iambique. C’est en faisant clairement
référence au choix de ce meétre, différent de celui employé par Hésiode, Archestratos,
Aratos ou Nicandre, qu’ils assurent le caractere didactique de leur composition.
Les vers astrologiques de Néchepsos et Pétosiris sont a situer dans ce contexte
littéraire de production didactique en trimetres iambiques.

Enfin, étant donnéla sensibilité des anciens aux classificationslittéraires par
metres, on ne peut passer sous silence la tradition littéraire de la poésie iambique,
qui remonte a 'époque archaique’®. En effet, les vers d’Archiloque, le plus ancien
représentant delatraditioniambique, partagent déja des caractéristiques communes
avecles Travaux et les Jours d’Hésiode, comme des vers a caractére gnomicque, ou des
outilslittéraires tels que la fable animale". Certains poetes iambiques reprennent
précisément des thémes abordés dans le poéme hésiodique?s.

De plus, 'une des caractéristiques particulieres de la poésie iambique est le
caractére personnel, voire autobiographique, de certaines piéces. Le poete donne
desinformations sur sa personne, et s’adresse a un individu nommé a quiil est fait
des reproches. Ces aspects se trouvent également dans les Travaux et les Jours : le
poéte partage des détails autobiographiques sur sa vie, et blame le comportement
de son frére Persés. De maniére plus générale, ces deux derniers points trouvent
un parallele dans la tradition didactique, ou le poete s’adresse a un ou plusieurs
destinataires avec autorité.

Bien plus, on considérait parfois 'iambe comme un mode d’expression
particulierement efficace, voire potentiellement mortel. Ceciest notamment illustré
par une des légendes qui avaient cours au sujet d’Archiloque. S’étant finalement
vurefuserle mariage quilui avait été promis avec la fille de Lycambe, Archiloque

16 Sur la poésie iambique, voir entre autres West 1974 ; Steinrtick 2000 ; Cavarzere/Aloni/Barchiesi
2001 ; Rotstein 2010 et Hawkins 2014 pour la continuité de la poétique de I'iambe sous 'Empire.
Marcotte 1990 : 27 avec n. 16 souligne que les trimetres d’Apollodore n’ont rien de commun avec
ceux des iambographes, mais admet la difficulté de tirer des conclusions satisfaisantes au vu de
T'état trop fragmentaire des vers d’Apollodore.

17  Voir Dover 1964 : 196 pour les paralleles entre la poésie d’Archiloque et d’Hésiode.

18  Cest notamment le cas de Sémonide : voir Brown 1997 : 72-73 et Hunter 2014 : 157-166.
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aurait composé des vers si percutants a ’'encontre de celui-ci et de sa famille, qu’il
les aurait poussés au suicide®. Cette histoire renvoie certainement au caractere
insultant et licencieux si souvent associé a la poésie iambique. Bien entendu, ces
aspectsn’ont pas delien direct avecle contenu d’'un poeme didactique. Cependant,
ils font aussi partie de 'expression de ce caractere fortement personnel présenté —
entre autres—parl’iambe. En tout état de cause, 'efficacité de 'iambe va assurément
danslesensducaractere persuasifde ce métre évoqué par ps.-Scymnos (76 mibavov
Thg Aé€ewg, V. 5), particulierement souhaitable pour la didactique.

Enfin, il a été souligné que celui-ci évoque le trimétre iambique comme le
meétre dela comédie (N kwuwdiav.1; UETPw ... | T KWWK v. 33-34). Cette appellation
permet, a nouveau, d’établir un lien entre les trimetres didactiques de la période
hellénistique etla poésie iambique archaique. En effet, la comédie entretient avec
la poésie iambique de nombreuses similarités2.

Ainsi, les trimetres attribués a Néchepsos et Pétosiris, les plus anciens vers
astrologiques conservés, prennent place parmila production didactique iambique
delapériode hellénistique. La forme métrique elle-méme permet en outre d’établir
une plus forte résonnance avec la tradition didactique, par le détour de la poésie
iambique archaique et de ses affinités avec la poésie hésiodique.

Selonla chronologie des poémes et fragments astrologiques parvenusjusqu’a
nous, Manilius, Dorothéos et Anoubion ont été les premiers successeurs de Néchepsos
et Pétosiris. Leshexametres de Manilius et de Dorothéos ont probablement quelque
peu précédé les distiques d’Anoubion. Toutefois, on prendra tout d’abord en
considération les vers élégiaques de ce dernier, étant donné que 1’élégie présente
desaffinités certaines avecl’iambe, et particulierement pertinentes pourla tradition
didactique. Le poéme d’Anoubion, a mi-chemin entre les iambes de Néchepsos
et Pétosiris et la poésie astrologique hexamétrique plus tardive, permettra de
considérer plus précisément les divers enjeux suggérés par la forme métrique
d’un poeme.

19 Voir West 1974 : 26-28 ; et par exemple Anth. Pal. 7,69 ; Hor. Epist. 1,19,23-25 avec Mayer 1994 : ad
1,19,25. Une histoire semblable avait cours & propos du poéte iambique Hipponax d’Ephése, cf.
Plin. Nat. 36,12 : Hawkins 2014 : 1-2. Sur la 1égende, voir aussi Steinrtick 2000 : 5-14.

20  West1974:37; Rosen 1988 développe cet aspect et postule une influence de la poésie iambique sur
la comédie ancienne. Il souligne d’ailleurs le caractére didactique que partagent certains aspects
de I'iambe et de la comédie, en particulier dans le cadre de I'exhortation politique (pp. 18-21).
Bowie 2002a s’oppose a la vision de Rosen et souligne uniquement quelques correspondances
entre poésie iambique et comédie. Sur la question, voir aussi Zanetto 2001.
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2 Le distique élégiaque

Lapoésie élégiaque présente des traits quil’associent et ala poésieiambique, etala
poésie hexamétrique. Des points de contacts entre ces compositions en divers metres
peuvent étre soulignés depuis la période archaique jusqu’a '’époque impériale.

D’un point de vue métrique, le distique élégiaque se rapproche des diverses
épodespouvant étre employées en poésie iambique. Entre élégie archaique etiambe,
on observe en outre plusieurs correspondances de contenu : tous deux peuvent étre
adressés a desindividus nommeés, et présentent parfois un ton sentencieux et moral?.

Bien plus, les paralleles qui ont été mis en évidence entre poésie iambique et
didactique sont encore davantage exprimés dans I’élégie archaique. En effet, la
plupart des piéces élégiaques mettent en scéne le poéte lui-méme, qui parle en son
nom en s’adressant a une personne ou a un groupe de personnes. Le poéte donne
a son public divers avis, recommandations et exhortations qu’il appuiera par des
maximes de portée générale.

Certains fragments attribués a Théognis illustrent particuliérement bien les
liens entre élégie archaique et poésie didactique : ils présentent un poete qui se
nomme et s’adresse a un dénommé Cyrnos?. Les témoignages anciens montrent
quwau cours des siécles la réception de 'ceuvre de Théognis a elle aussi été mise
en relation avec des poetes ou des compositions didactiques. De fait, Isocrate cite
Théognis aux cotés d’Hésiode et de Phocylide, généralement considérés comme
étantlesmeilleurs des conseillers pour leshommes?. Stobée considére que les vers
de Théognis sont un traité (cOyypaypa) sur la vertu et le vice des hommes, tout
comme un cavalier composerait un texte sur ’équitation?*.

Le contexte principal de représentation de I’élégie archaique était selon
toute vraisemblance le banquet®. Le cadre méme de récitation élégiaque établit
une relation avec la poésie didactique. En effet, certains fragments de poémes
élégiaques archaiques montrent de clairs échos aux Travaux et une adaptation

21 Dover 1964 : 183-195. Il estime que dans le cas d’Archiloque, il n’y avait pas de différence générique
entre ses iambes et ses élégies. Sur la poésie iambique, ses particularités et ses points de contact
avec la poésie élégiaque, voir West 1974 : 22-39. La proximité entre poésie iambique et élégiaque
est par exemple illustrée par le fragment iambique de Sémonide a contenu philosophique, adressé
aun jeune garcon (& maf, fr. 1,1 West).

22 Voir par exemple Thgn.19;22-23; 39 ; 53 West. Sur le corpus de vers attribués a Théognis, constitué
de fragments provenant en réalité d’auteurs et d’époques diverses, voir West 1974 : 40-71 ; Gerber
1997 : 117-128 ; Aloni/Iannucci 2007 : 141-145.

23 Isoc. Ad Nicocl. 43.

24 Stob. Flor. 4,29,53.

25  West 1974 : 10-13 énumere huit circonstances différentes de représentation élégiaque, ce qui
semble excessif a Bowie 1986 qui en distingue quant a lui seulement deux, le symposium et les
festivals publics.
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envers élégiaques de themes hésiodiques?®. Bien plus, certains passages du poeme
hésiodique sont tout a fait appropriés a un cadre de récitation symposiaque. Ainsi,
d’aucuns sont d’avis qu’al’origine, le banquet devait avoir été la circonstance pensée
pour la récitation du poeme hésiodique?”.

Cette esquisse amontré les points de contact que 'on peut établir entre poésie
archaique iambique et élégiaque en partant d’'une perspective de genre didactique.
Lepoéme d’Anoubion s’inscrit quant a lui dansle contexte delalittérature impériale,
fortement influencée par la production hellénistique. Toutefois, il est nécessaire
de souligner la présence de propriétés didactiques dans la poésie archaique en
distiques, afin de prendre en compte la linéarité du phénomene jusque dans les
poémes didactiques élégiaques d’époque romaine.

2.1 Distique et didactique

Tout comme les trimetres iambiques de Néchespsos et Pétosiris, les distiques
d’Anoubion ne sont pas un cas a part dans la tradition didactique?®. La forme
métrique des Aitia de Callimaque, qui présente des affinités avec la tradition
didactique, a certainement été d’'une influence capitale?. En outre, parmi les
nombreux poemes a caractére didactique composés a la période hellénistique et
impériale, certains sont en distiques élégiaques : ils constituent un précédent qui
a pu influencer Anoubion?.

Ces poemes ont pour la plupart été perdus, ou n’ont été conservés que sous la
forme de fragments3'. On peut cependant citerle distique géographique de Zénothémis
(finIVes.—début du Illes. av. ].-C.), auteur aussi mentionné par Pline ’Ancien dans
des contextes relatifs a des pierres ; quelques fragments d’'un poeme élégiaque
du philosophe Timon (vers 320/315-230/225 av. J.-C.) ; un probleme mathématique
attribué a Archimede ; les deux distiques géographiques de Philostephanos de

26 Surles liens entre les Travaux d’Hésiode et la poésie symposiaque archaique, voir Hunter 2014 :
123-166.

27  Voir Hunter 2014 : 150-151 avec n. 70 pour davantage de bibliographie.

28  Sistakou 2014 : 122-123 mentionne un poeme didactique en vers élégiaques de Critias d’Athénes,
I'un des trente tyrans (vers 460-403 av. J.-C. ; frr. 6 et 7 West). Toutefois, il n’y a pas lieu de les
considérer comme un poeme didactique ; le contenu de ces fragments (en particulier fr. 6 West,
sur les coutumes symposiaques des Lacédémoniens) correspond simplement a ce qu’on trouve
dans I'élégie archaique relative au banquet.

29 Hutchinson 2003 étudie les Aitia en suivant le fil conducteur de la connaissance ; voir aussi Késser
2005 ; Hutchinson 2008 : 42-65. Harder 2007 considére les Aitia comme un poeme didactique, tout
en dressant la liste des éléments qui les distinguent de ce genre dans Harder 2012 : 27-30.

30  Obbink 1999 : 64.

31 Harder 2011 : 177 recense tous les fragments relatifs a la poésie didactique (dans une acception
large du terme) contenus dans le SH, et indique ceux composés en vers élégiaques. Voir aussi Sider
2014 : 28-29 ; Sistakou 2014 : 139-140.
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Cyrene, éleve de Callimaque; les fragments élégiaques de Nicandre surles serpents,
ainsi que les vers médicaux d’Eudémos, de Philon de Tarse, d’Aglaias, ou encore
d’Andromachos3. Le domaine céleste n’est toutefois pas en reste : Hygin cite un
pentametre des Phénomenes d’Anacréon, poete hellénistique ; on a en outre conservé
un fragment d’Artémidore (mepi "Epwtog) en vers élégiaques, qui fait peut-étre
partie de ses ®avoueva.

Ces exemples montrent que le distique élégiaque n’était deloin pas négligé ala
période hellénistique et impériale pour ce quitouche ala transmission d’'un savoir
envers. Lutilisation de cette forme métrique n’est certainement pas sanslien avec
les propriétés didactiques attachées a ce metre dans I’é1égie archaique. Le peu de
fragments conservés rend cependant la tiche difficile lorsqu’on désire considérer
ces compositions aux cotés des poemes hexamétriques d’Aratos et de Nicandre,
les seules ceuvres completes de la période hellénistique parvenues jusqu’a nous.
L’exemple d’Ovide dans le monde romain offre toutefois un paralléle qui permet
de mieux apprécier les fonctions propres que peut revétir un metre, en particulier
pour ce qui touche a la propriété didactique d’un poéme.

On considére souvent le vers élégiaque comme un meétre particulierement
bien adapté a une poésie bréve et personnelle ; ’élégie latine en est I'illustration la
plus évidente. Dansle monde romain, le distique n’est toutefois pas absent du genre
didactique ; il est méme précisément choisi par Ovide pour servir cette fonction34.
Avec I’Ars amatoria, les Remedia amoris, et les Medicamina, celui-ci allie élégie
amoureuse et poésie didactique ; avec les Fastes, il montre comment ce metre peut
tout aussi bien s’adapter a une poésie de plus grande envergure®.

L’évocation d’un poéte romain comme Ovide en regard des fragments
astrologiques grecs d’Anoubion n’est pas hors de propos. En effet, les Latins sont de
maniére générale tributaires delalittérature grecque, mais une influence inverse
n’est pas a exclure. Une empreinte latine sur la littérature grecque a d’ailleurs
été spécifiquement postulée en rapport avec 1’élégies. De plus, I’Egypte offre

32 Sur Zénothémis : SH 855-862 et Bowie 2002b ; Timon : SH 841-844 et Di Marco 2002 : 592 ; Archimede :
SH201; Philostephanos de Cyrene : SH 691-693 et Fornaro 2000 ; Nicandre : frr. 30-37 Gow/Scholfield
et Gow/Scholfield 1953 : 142 ; 204-205; Eudémos : SH 412A et Di Marco 1998 ; Philon de Tarse (I*' s.
ap.J.-C.) : SH 690 et Touwaide 2000 ; Aglaias, sous Claude ou Néron : SH18 ; Andromachos, médecin
personnel de Néron : n°62, Heitsch 1964 : II, 7-15 et Nutton 1996.

33 Anacréon: Powell 1925 : 130 = Hyg. Astr. 2,6,2. Anacréon est mentionné dans la Vita I d’Aratos, cf.
Martin 1998 : XVI. Artémidore : SH 214, voir Harder 2011 : 177 n. 18.

34 Le poéte élégiaque Cornélius Gallus (I*" s. av. ].-C.) semble également avoir joué un réle-clé dans
la réception d’Hésiode a Rome, Rosati 2009 : 362-365.

35  Voir Prop.4,1,57-70 sur 'élévation de I'’élégie a un sujet plus grandiose, en I'occurrence étiologique,
avec le commentaire de Fedeli/Dimundo/Ciccarelli 2015 I en particulier ad 4,1,55-60.

36  Voirlarticle de Hose 1994 sur le fragment d’une élégie amoureuse grecque retrouvée sur un papyrus
daté du II¢ s. ap. J.-C. (P.Oxy. 54,3723). Nesselrath 2013 nuance la position de Hose ; mais voir en
particulier ses pp. 300-301 ou il recueille des témoignages attestant la connaissance d’ceuvres latines
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certainementun environnementintellectuel favorisant'ouverture alalittérature
latine®”. Et c’est précisément cette province qui, selon toute vraisemblance, est la
patrie d’origine d’Anoubion. Il convient donc de prendre également en considération
la production littéraire latine, et particulierement celle d’Ovide. Celui-ci offre un
précédent tant pour ce qui a trait a la tradition didactique que pour ce qui touche
au domaine des étoiles qui rythment le cours de 'année.

On peut, avec raison, douter de la pertinence a considérer les Fastes comme
représentatifs de la poésie didactique. Ce poeme s’éloigne d’ailleurs grandement
de ’Ars amatoria, ou le poéte use et joue avec les codes du genre. Néanmoins,
tout comme leur modeéle principal, les Aitia de Callimaque, les Fastes comportent
certaines similarités avec d’autres poémes didactiques?®.

Pris dans cette perspective, ils présentent un intérét particulier pour la
poésie d’Anoubion. En effet, il s’agit non seulement d’'une composition en distiques
élégiaques contenant des échos ala poésie didactique, mais elle touche également au
domaine céleste. De plus, ce poéme calendaire refléte dans sa structure la division
de Pannée : a chaque livre est consacré un mois. Le poeme d’Anoubion était lui
aussi divisé en plusieurs livres (au moins trois), ce qui atteste tout du moins une
entreprise a relativement grande échelle.

A premiére vue, le distique élégiaque n’allait pas faciliter la tache du poéte
latin, quise proposaitderetracer en versl’écoulement de 'année. En effet,1a dualité
de ce metre ne favorise pas une idée de flux continu comme le ferait 'hexametre,
précisément choisi pour le perpetuum carmen des Métamorphoses®.

Les douze livres qu’auraient dii constituer le poeme des Fastes devaient faire
d’Ovide le fondateur de 'année romaine. Le distique est précisément choisi pour
traiter d’un sujet élevé (magna), et contribue certainement a démarquer le poéme
calendaire des douze chants de I’épopée virgilienne. De fait, voici les mots que le
poéte préte a Junon (Ov. Fast. 6,21-24) :

par les Grecs de la haute époque impériale. Zito 2015 releve également une possible influence de
I’élégie latine dans le poeme de Maximos.

37 Hose 1994 : 80.

38  Lappartenance des Aitia et des Fastes au genre didactique divise. Certains les considerent comme
didactiques, dont Harder 2007. D’autres adoptent une position plus nuancée, notamment Volk 2002:
42-43 qui considére les Fastes comme une composition sur le mode didactique (sur la notion de
mode, voir Fowler 1982 : 106-111). Sur cette question, voir Fantham 1992 qui explore les liens — et
les contrastes — entre les Fastes et les Géorgiques de Virgile. Gee 2000 : 21-65 étudie les interactions
des Fastes avec la poésie élégiaque, étiologique, épique, et didactique ; voir aussi Gee 2002 sur les
Géorgiques comme modeéle des Fastes. Herbert-Brown 2002 : 112 pour sa part souligne la différence
générique entre les Fastes et les Astronomica de Manilius.

39 Wilkinson 1955 : 280 ; Otis 1970 : 23 considére ce métre comme un handicap ; Herbert-Brown 1994 :
2-3. Voir cependant Hinds 1987 sur les interférences génériques entre les Fastes et les Métamor-
phoses.

40  Herbert-Brown 1994 : 6-7.
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namque ait ‘o uates, Romani conditor anni,
ause per exiguos magna referre modos,

ius tibi fecisti numen caeleste uidendi,
cum placuit numeris condere festa tuis (...)’

Et de fait, elle [Junon] me dit : « Poéte, fondateur de 'année romaine, qui as osé trai-
ter d’un grand sujet en rythmes étroits, tu t’es obtenu le droit de voir une divinité cé-
leste, étant donné qu’il t'a paru bon de fonder les fétes dans tes propres meétres (...). »

Les mots conditor, condere et audere soulignent en effet 'innovation littéraire du
poéte, et ce précisément par le biais du distique élégiaque*. Ainsi, c’est le vers
élégiaque, avec sa facture adaptée a de plus bréves unités de sens, qui a paru
approprié au poete pour traiter le cours de ’'année dans le fractionnement de ses
mois#2.

Avec son poéme élégiaque, Anoubion fait probablement état de prétentions
littéraires similaires. Il est le seul poéte connu a avoir utilisé le distique pour
un poeme astrologique : ses vers élégiaques se distinguent de la production
exclusivement hexamétrique des successeurs de Néchepsos et Pétosiris.

Lepoéte semble conscientdel’originalité de son entreprise, et fait explicitement
allusion au meétre qu’il emploie (Anoub. fr. 17q,1-2) :

Aoutov pot Motoal 86T deloal mAglova ToVTWV
eig étépav BiPAov T@de pétpw mPOg €nog.

Donnez-moi encore, Muses, de chanter des vers plus nombreux que ceux-ci dans un
autre livre, en utilisant ce metre en rapport avec le propos.

Dans ce distique, Anoubion fait précisément référence au metre utilisé dans la
deuxieme moitié du pentameétre (t1®8e péTpw). Bien plus, 'a-propos de ce choix
est affirmé par les mots qui le cléturent (mpog €mog) : cette expression est en
effet fréquemment utilisée pour souligner la pertinence d’un discours ou d’'une
démarche®. Unjeusimilaire a étérelevé dansles Amores d’Ovide. Le poete affirme
la pertinence entre forme et contenu dés le deuxieme vers du recueil, et ce au
moment méme ou 'on prend conscience qu’il ne s’agit pas d’'un hexametre, mais
d’un pentametre (Ov. Am. 1,1,1-2)% :

41 Bomer 1957-1958 ad 6,24 souligne la signification poétique que peut prendre condere (chanter).
Littlewood 2006 : ad 6,21-24 insiste toutefois sur le primus motif auquel il est fait allusion par les
mots conditor, condere, audere.

42 Otis 1970 : 38-42 ; 332-333 souligne les unités indépendantes formées par la paire hexameétre-
pentametre dans les Fastes, et qui viennent, selon lui, freiner le déroulement de la narration.

43 Par exemple, 008¢v Tpog €mog, Ar. Eccl. 751 ; Luc. Hermot. 36 ; undév mpog énog, Plat. Euthyd. 295¢ ; Tt
npog énog, Plat. Phileb. 18d. Pour une interprétation de mpog émog en tant qu’allusion a ’hexameétre
dactylique, voir Kéchly 1862 : 94 ; LV ; Kroll 1928 : 1104. Les références explicites au metre que
les poetes utilisent ou qu’ils vont utiliser dans la suite ne sont pas rares : voir le commentaire de
Schubert 2015 : ad fr. 17q. Voir aussi Ov. Am. 1,1,3-4 ; Fast. 2,3-8.

44  Barchiesi1997:23, quiprésente d’autres exemples du rdle du pentametre dansla poétique ovidienne
aux pp. 19-23 ; voir aussi Morgan 2010 : 345-359.
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arma graui numero uiolentaque bella parabam
edere, materia conueniente modis.

Cest les armes et les guerres violentes que j’allais exposer sur un rythme imposant, en
un sujet approprié au metre.

Dans cet exemple, comme bien souvent, le distique élégiaque est considéré par
rapport a ’hexametre dactylique : de maniere schématique, ’é1égie, symbole de
raffinement, de 1légereté et de paix, s’oppose a la lourdeur guerriere de I'’épopée
hexamétrique®. Le poéme d’Anoubion se situe toutefois dans un contexte d’influences
métriques et littéraires quelque peu plus complexes.

Anoubion est vraisemblablement actif autour du I¢* s. ap. J.-C. ; les sources
papyrologiques indiquent tout du moins un terminus ante quem a la fin du II¢ s.%.
Il est probablement contemporain de Dorothéos, ou un peu plus jeune que celui-ci.
Ainsi, d’un point de vue historique, ’é1égie astrologique d’Anoubion succéde aux
vers hexamétriques de Manilius et sans doute a ceux de Dorothéos, eux-mémes
précédés par les vers iambiques de Néchepsos et Pétosiris. Le distique élégiaque
d’Anoubion se distingue donc non seulement de I’hexametre, probablement dans
unerecherche d’esthétique comparable a celle d’Ovide pour les Fastes, mais aussi du
trimetreiambique, aveclequelil partage un certain nombre d’affinités soulignées
plus haut.

Ps.-Manéthon révele sans doute une attitude analogue dans le prologue du
premier chant : il est explicite quant a son emploi de I’hexametre, qu’il oppose a
la briéveté (probablement iambique) des écrits de Pétosiris¥. Enfin, dans le cas
d’Anoubion, la sélection du distique reflete la variété des métres utilisés par les
poétes de la période hellénistique pour des compositions didactiques.

Ensomme, Anoubion affirme que le vers élégiaque est approprié a sa matiére
(T8¢ péTpw TPOG €mog, fr. 17q,2). En effet, la discontinuité du distique peut méme
se révéler étre un avantage pour un exposé astrologique : plusieurs éléments
vérifient ce fait.

Tout d’abord, il a été souligné qu’au niveau de la forme, la qualité didactiquela
plus évidente d’un texte versifié est certainement d’étre plus facilement mémorisable
quuntexte en prose. Les témoignages attestantla fonction mnémotechnique duvers

45  Ilva sans dire que cette opposition générale ne rend pas justice a la subtilité, par exemple, de
Callim. Aet. fr. 1 Harder = 1 Pfeiffer. Harder 2012 II : 10-11 souligne que le prologue aux Aitia
n’est pas un rejet de I’épopée, mais une critique littéraire sur des notions de style et de qualités
poétiques pouvant s’appliquer a divers types de compositions, parmilesquels les poémes épiques.
Sur l'opposition entre élégie et épopée chez les poétes latins, voir entre autres Prop. 3,1; 3,3 avec
le commentaire de Fedeli 1985 ; Gee 2000 : 21-47 discute cette question par rapport aux Fastes
d’Ovide. Barchiesi 1991 : 15-16 souligne la caractéristique pacifique du dieu Janus dans les Fastes,
en contraste avec la notion guerriére de I’épopée ; mais voir Hardie 1991 pour une lecture double
de Janus.

46 Schubert 2015 : XIII-XIV.

47 Ps.-Maneth. 1,11-13, cf. IIL.1 pour la citation du passage.
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ne mangquent pas, et s’appliquent a tout poeme, indépendamment du metre. Ainsi,
Galienlouelesrecettes médicales versifiées d’Andromachos (en distiques élégiaques)
et de Damokrates (en trimétres iambiques), car elles facilitent 'apprentissage par
ceeur etrendent le contenu moins aisément falsifiables. D’autres auteurs évoquent
plus précisémentla mémorisation d’élégies archaiques. A propos de Solon, Plutarque
rapporte ’'anecdote suivante (Plut. Solon 8,1) :

EAeyela 8¢ KpLEA CLVOELG KAl LEAETHOAG (YOTE AEYELY ATTO OTOUATOG, £EEMNSNGEV €iG TNV

ayopav Aevw, TASLov mteplBgpuevog. OxAov 8¢ ToAAoT cuvSpaudvtog, avapag ent Tov

700 KIjpuKog AlBov, &v OS8R SLeERABE TV éAeyeiav R¢ EoTwv dpyy (fr. 2 D.)

avTOg KijpLE AABOV &A@’ ipepThig Zarapivog,

KOopoV EMEwy SNV GvT ayopfig B€uevog.
0070 TO TolnUa ZaAauig émyéypantal Kal oTliywv £Katov €oTl, XaApLEVTWG mévy
TIETIOUNUEVWV.

Et ayant composé une élégie en secret, et s’étant entrainé a la dire par ceeur, il fit tout
a coup irruption dans l'agora, coiffé d’un petit chapeau. Une foule nombreuse était
accourue ; apres étre monté sur le rocher du héraut, il chanta toute son élégie, dont
voicile début :

Moi, en héraut, je suis venu de la charmante Salamine,
apres avoir composé un chant versifié au lieu d’'une harangue.

Ce poeme est intitulé Salamine et comporte cent vers composés de facon tout a fait
charmante.

Athénée quant a lui évoque la récitation des élégies de Tyrtée dans un contexte
guerrier (Ath. 14,630f) :

Kat avTol & ol AdKkwveg &v Tolg ToAéuoLg Ta TupTaiov TOUUATA ATTOUVNUOVEVOVTES
évpubuov xivnow molodvrat.

Les Lacédémoniens eux-mémes, a la guerre, marchent en rythme en récitant par ceceur
les poemes de Tyrtée.

Ladualité du metre élégiaque n’est donc pas un frein ala mémorisation. Bien plus,
unautre aspect précisémentlié a cette binarité mérite d’étre mentionné. Comme on
l’a souligné pour les Fastes, la facture du distique ne permet pas le flot continu des
vers,al’inverse des hexametres ou des trimetres iambiques. Cette particularité est
parfois considérée comme une faiblesse du vers*. Toutefois, elle semble précisément
avoir été mise a profit par Anoubion ; c’est peut-étre cette caractéristique méme
qui a été décisive pour le choix de la forme de son poéme.

De fait, le distique favorise une unité de sens sur deux vers : les prédictions
astrologiques cadrent parfaitement a ce schéma. En premier lieu en effet, il est
question d’observer, ou d’exposer, les différentes configurations possibles des

48  Cf.144.
49  Otis1970:23; I11.2.1.



2 Le distique élégiaque 199

corps célestes dans le ciel. En second lieu, il s’agit de prédire les répercussions
quauront ces dispositions sur la vie des hommes. L’organisation de la matiere
peut étre vue sur deux plans : celui de la protase - si tel astre se trouve dans tel
endroit du ciel -, et celui de 'apodose — telle prédiction, favorable ou non, en sera
tirée — (Anoub. fr. 7,8-9) :
el 8 6 Kpovog Z[t]iABovta Stauet[pov Statnpel,]
QU 80TIKOV TEKVWV TOV TPOTIO[V ékpépeTal.]

Et si Cronos [Saturne] observe le Resplendissant [Mercure] en position diamétrale,
il s’ensuit que la caractéristique (du natif) est qu’il ne lui est pas accordé d’enfants.

Ainsi, la forme métrique elle-méme est mise a profit pour véhiculer la matiére
enseignée. La protase est aisément contenue dans I’hexametre, tandis que le
pentametre présente ’'apodose.

Cette qualité physique du distique présente un avantage supplémentaire
dans un contexte d’observation de phénomenes célestes et de leurs contreparties
terrestres. Dans cette paire élégiaque, le poete utilise de maniere iconique la
grandeur de ’hexametre pour décrire une configuration céleste, et le pentameétre,
plus petit et plus humble, pour en illustrer la conséquence humaine. De cette
maniére, il emploie 'architecture binaire du metre comme un reflet du fondement
de l’astrologie : 'action des astres sur la vie des hommes>°.

Deméme, alapairedudistique estliée uneidée d’élévation (avec’hexameétre), et
deretombée (avecle pentametre),illustrée parles mots d’Ovide (Ov. Am.1,1,27-28)5!:

sex mihi surgat opus numertis, in quinque residat ;
ferrea cum uestris bella ualete modis.

Que mon ceuvre s’éléve en six pieds, qu’elle retombe en cinq : adieu, guerres cruelles,
avec vos rythmes.

Cette dynamique générale du distique reflete elle aussi la dynamique céleste,
rythmée par le lever et le coucher des astres.

Dansle poéme d’Anoubion, la correspondance entre protase et hexametre d’une
part,apodose et pentametre d’autre part, estrécurrente, mais elle ne constitue pasune
regle absolue®2. En effet, les configurations célestes sont pour la plupart complexes il

50 Pour d’autres exemples, voir Anoub. frr. 3a ; 3b; 3c; 3d ; 4,17-18 ; 5,13-14 ; 7,8-9; 9; 11,5-6 ; 17b ;
17d ;17j,1-4 ; 17k ; 171 ; 17m,2-3 ; 17n ; 17p, auxquels on peut ajouter les frr. 3e et 10e (dont ne sont
conservés que les pentametres). Une variation de ce systeme est illustrée par le fr. 7,1-2 et 7,34, ou
l'apodose n’intervient qu’en deuxieme partie du pentametre. Sur la qualité du distique élégiaque
grec, qui contient une dimension de grandeur tout en étant adapté a une poésie plus personnelle,
voir Fantuzzi/Hunter 2004 : 34.

51 McKeown 1989 ad 1,1,27-28 renvoie a Plin. Ep. 5,17,2, qui suggere cette méme idée a propos des
vers élégiaques (nunc attollebatur, nunc residebat) cf. I11.2.3 pour la citation du passage en entier.

52 Anoub. fr. 4,19-20 en est un bon contre-exemple : la paire débute avec I'apodose terrestre dans
I’hexameétre, et la protase céleste dans le pentamétre.
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envademéme pourles prédictions, souvent multiples et nuancées. En conséquence,
le poéte nécessite d’ordinaire bien plus que la paire formée par 'hexametre et le
pentameétre pour exposer 'ensemble de sa matiére (Anoub. fr. 5,7-12) :
avtika yap Kubépela pesovpavéovga Kpovw oy
e i8lotot TémoLg ToT ITupoevTog dtep
oVLuPLov i mevixpav i mpeaputépav te Sidwaot
(10) KEVTPOV § TNV SVVaULY GvToTog Eg) e TOTOL
00 TIAVTWE 88 KOPNY, AN’ | X1ipavy Te véav Te
olv ToLKai BLoTe Vi Al 5w’ dALoyo]v.
Pour commencer en effet, si Cythérée [Vénus] se trouve au Milieu du Ciel avec Cro-
nos [Saturne] dans ses propres lieux, sans 'Enflammé [Mars], elle donne une épouse
pauvre ou agée ; le centre qui a recu la puissance d’un lieu en aspect opposé ne donne
en aucun cas pour épouse une jeune fille, mais en vérité une veuve qui est aussi jeune,
et assurément — par Zeus ! — également avec des ressources.

Chacun des vers contient une idée qui doit cependant étre complétée avec ce qui
précéede ou ce qui suit. Les conditions et conséquences vont au-dela de la paire
élégiaque. Dans cet extrait, un distique entier est utilisé pour établirla configuration
céleste;lerésultat de'influence estdonné dans’hexametre suivant. Le pentametre
qui suit expose une autre hypothése, dont 'influence est développée dans un
distique entier. Ainsi, on obtient le schéma suivant :

Protase = hexametre + pentametre
Apodose = hexametre

Protase = pentametre

Apodose = hexametre + pentameétre

L’architecture du distique est ainsi employée pour lier entre elles les diverses
conditions et conséquences astrologiques. De cette fagon, le poete propose sur la
thématique du mariage un morceau de six vers construit de maniere structurée.
Il peut facilement étre distingué de ce qui précede et de ce qui suit. La matiére est
donc agencée dans une succession de distiques qui offre un cadre pour distinguer
les diverses étapes du raisonnement.

Ces exemples ont montré qu'en principe, chaque vers présente une unité de
sens. Pour que la matiéere astrologique prenne toute sa signification, il est nécessaire
qu'un hexametre soit complété par le pentametre suivant, ou que celui-ci soit
éclairciparle contenu duvers précédent. L’agencement des données astrologiques
dansle distique d’Anoubion se rapproche donc davantage de la pratique des poetes
élégiaques latins comme Tibulle, Properce et Ovide, que de celle des Grecs, ou le
sens transgresse volontiers I'unité du vers.

53  Sur la pratique métrique de Tibulle, Properce et Ovide, voir Platnauer 1951, en particulier les
Pp. 27-33. Wilkinson 1955 : 30-35 souligne que dans les vers élégiaques grecs, le sens est plus
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Toutefois, on observe parfois quelques écarts a cette ligne de conduite
générale. Le fr. 8 présente un enjambement (vv. 31-32), et la protase est placée
dans le pentametre (v. 29) (Anoub. fr. 8,29-33) :

el 8'[Eelv ¢y Kpewd [wpo]voqo®v TTupoelg,
(30) Pailvwlv lelvyitng [tle kai eve[16ng Kubéper[a
SoulAlny A ypaiav i mavatipotatny

oLuBLov oyYovrar el kai ETiABwv 8¢ napg[r],

noplvnlv eig Bardpovug tetat wg GAoyo[v.]

Sil’Enflammé [Mars], aI’horoscope, se trouvait dans le Bélier, sile Brillant lui est associé,

de méme que la belle Cythérée [Vénus], ils (les natifs) verront une épouse de condition

servile, ou 4gée, ou sans dignité aucune : et si le Resplendissant [Mercure] est présent,
il (le natif) laisse entrer dans sa chambre nuptiale une prostituée comme épouse.

L’extrait concernant les épileptiques et les maladies s’achéve quant a lui sur un
hexametre, et non pas sur un pentametre (Anoub. fr. 7,10-16) :
(10) &l 8¢ pw ¢v tpomk[olig iy Siloclo[Ug [papTupéovov]
’Aphq xal Z‘."ci}\Bmv (b‘povopof)v[rs'c opod,]
Kat ®@agdwv vy, EMANUTT[KOG O TPOTTOG EOTIV.]
péfovaoLy Kata Tav n;ri;)uqrtko[i)g e =]
TavTo §¢ molpfoty povol. ... [ -w~--x-]
(15)  xiv @agbwv Hvn, Gpovouii 8¢ K[Ompig,]
TEVYOLOLY VOFEPOUG uavw'JSg_L'q ir'c(p[uankot’)g t¢e.]

Si c’est dans des signes tropiques ou doubles qu’Arés [Mars] et le Resplendissant [Mer-
cure] leregardent (le natif), ensemble a ’horoscope, et que Eclatant est au Couchant, la
caractéristique (du natif) est d’étre épileptique. Ils rendent en principe (ces personnes)
sujettes a P'épilepsie. Et ils causent la méme influence s’ils sont seuls (...) ; et si I’Ecla-
tant [Jupiter] est au Couchant, et que Cypris [Vénus] est a I’horoscope, ils produisent
des personnes malades, a la maniére de fous, et des épileptiques.

En somme, on remarque dans les fragments d’Anoubion une tendance a utiliser
la structure du vers élégiaque comme un moyen didactique pour véhiculer la
matiere astrologique. Un grand nombre de distiques contient la protase dans
I’hexameétre et 'apodose dans le pentameétre, bien que cela ne soit pas strictement
systématique. Le reste des vers conservés présente une variation de ce schéma :
certaines prédictions sont filées sur plusieurs distiques successifs.

Demaniére générale,'organisation binaire de la matiére contribue a segmenter
linformation. Avecle distique élégiaque, le poete évite d’exposer son enseignement
en un flux ininterrompu de vers identiques, et tourne a son avantage la dualité
de ce métre.

La segmentation de 'information sur des paires ou des groupes de paires
élégiaques trouve peut-étre un écho dans une pratique poétique identifiée dans

indépendant de la structure métrique qu’il nel’est chezles Latins. Tibulle et Properce en particulier
I’harmonisent volontiers a la paire du distique ; Ovide tend a s’en tenir a I'unité méme du vers.
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les élégies archaiques. En effet, un bon nombre d’entre elles semblent avoir été
structurées par des séquences généralement constituées de cinq distiques formant
des unités poétiques cohérentes (ou « stanzas »)*%. Le poéme d’Anoubion est trop
fragmentaire pour pouvoir déterminer si celui-ci a, ici ou 13, repris cet usage. Le
nombre de distiques utilisés dans des unités cohérentes est au contraire plutot
variable. Cette idée de structure interne a I’élégie archaique n’est toutefois pas
inutile pour aborder le poéme d’Anoubion sous un autre angle, celui du lien entre
distique élégiaque, épigrammes et catalogues.

2.2 Distique, épigrammes, catalogues

Dans le poéme d’Anoubion, les diverses séquences délimitées par le contenu
d’une part, et par la forme métrique d’autre part, ne sont pas tres éloignées de ce
quon trouve dans la poésie épigrammatique. Tout d’abord, le distique élégiaque
est le métre de prédilection de ces courtes pieces*®. De plus, on peut établir des
correspondances entre la poésie didactique et certaines épigrammes conservées?”.

Eneffet,parmiles épigrammes de Posidippe de Pella, auIll¢s.av.].-C., certaines
concernent des présages a tirer de diverses situations. Un vieil homme pleurant a
un carrefour est un signe de mauvais augure pour celui qui part a la guerre ; une
statue quitranspire annonce de grandes épreuves pour le citadin®. Quatre d’entre
elles se rattachent plus précisément a la tradition des signes météorologiques
et naturels comme on en trouve dans la partie des Aloonuelat des Phénomeénes
d’Aratos®. Elles concernent les présages de bon ou de mauvais augure a tirer des
oiseaux, pour la péche ou la navigation (Posidipp. Epigr. 23)%° :

54  Faraone 2008.

55 Anoub. fr.2, composé de six distiques, pourrait éventuellement refléter cette pratique : ce morceau
est cité de maniere indépendante par Heph. 2,2,11-14 ; celui-ci en fournit ensuite une paraphrase
(Heph. 2,2,15-17, cf. Epit. 4,21,4-7). La séquence de six paires élégiaques, au lieu de cing, serait une
innovation de Xénophane : voir Faraone 2008 : 116-127, qui étudie également la reprise de cette
pratique archaique par Callimaque dans le prologue aux Aitia (pp. 138-155).

56  Verslamoitié duVIes. av.].-C., le distique élégiaque était régulierement utilisé pour les épitaphes;
des le Ve s. av. J.-C., ce vers est devenu le métre usuel pour les inscriptions versifiées en général.
Voir West 1974 : 2 ; West 1982 : 44.

57  Sider2005:176 plaide en faveur d’une extension de la notion de poésie didactique a des compositions
plus bréves.

58  Posidipp. Epigr. 28 ; 30. Le motif de la statue transpirante comme présage de mauvais augure
revient dans une épigramme de I’Anth. Pal. 9,534, voir Baumbach chez Seidensticker/Stéhli/Wessels
2015 :113.

59  Voir Sider 2005 : 170 sur la possibilité qu’Aratos et Posidippe se soient connus a Pella.

60  Posidipp. Epigr. 21-24. Voir Sider 2005 pour une analyse de ces quatre épigrammes et de leur lien
avec la poésie didactique. Sur les épigrammes de Posidippe en général, voir les pages de Bing
2009 :177-271.
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nepiny aiuiav dwlv vrlo kBulal Oardo(ong

Svopévny, tAed{g}, ‘o'ij[ua @lvAalolofe} ayab[ov-
Kat ToAvaykiotpov k[adiel] kal BdAre oay[vnv

K]ai kOpToLG éypng ov[moT dlmell] kevedg.
Situ as vula foulque aérienne plongeant sous la vague de la mer, 6 pécheur, considére
cela comme un bon signe : fais descendre ta ligne aux nombreux hamecons et jette
nasse et paniers : jamais tu ne t’en retourneras sans proie.

Le contenu de cette épigramme est comparable a ce qu’on trouve dans la poésie
didactique. Le poete s’adresse a un destinataire (ici, le pécheur) et lui enseigne
quelles conclusions tirer de la présence de tel ou tel oiseau en mer. Il allie des
tournures épiques a un vocabulaire technique emprunté aux traités en prose®.

Les épigrammes de Posidippe méritent d’étre mentionnées aux c6tés du poeme
d’Anoubion car elles offrent un précédent d’époque hellénistique a 'utilisation du
distique pour I’établissement de prédictions. De plus, elles proposent un parallele
épigrammatique aux signes météorologiques présentés dans les Phénomeénes
d’Aratos, dont le succés n’est certainement pas sans lien avec 'apparition d’'une
production didactique astrologique.

Bien entendu, le format de ces pieces différe du poéme d’Anoubion, constitué d’au
moins trois chants. Toutefois, les différentes étapes du raisonnement astrologique
sont comparables a une suite d’épigrammes qui organisent la matiére, ce qui peut
étre une aide pour en mémoriser le contenu. En effet, la paire, ou la succession de
paires du distique contribue a distinguer nettement le passage d’une prédiction
a une autre, ou d’'un theme a un autre, ce que le flux continu de ’hexameétre ne
permetpas. Certains passages du poéme sont de ce fait comparables a un catalogue
de prédictions, clairement délimités par la forme des vers.

La propriété catalogique des poemes astrologiques sera développée
ultérieurement, en relation avec la qualité de I’hexametre dactylique. Le poéme
d’Anoubion en offre toutefois un avant-gott. De fait, a c6té de la segmentation
des prédictions par la paire ou la succession de paires élégiaques, de nombreux
pronostics sont caractérisés par un marqueur syntaxique ou verbal récurrent.
Parfois, la protase contient uniquement un participe a valeur hypothétique, mais
bien souvent, elle s’ouvre sur la formule &i (§¢) ou f{v (8§€)%2 A nouveau, cela ne
constitue pas une regle systématique, mais c’est assurément un usage fréquent®.

61  Surlestyle etle vocabulaire, voir le commentaire de I'épigramme par Baumbach chez Seidensticker/
Stahli/Wessels 2015 : 121-122.

62  Lesdiverspassages d’Anoubion cités plus haut en sont représentatifs: fr. 5,7 Kubépela pesovpavéovga;
fr. 7,8 ;7,10 et 8,29 €i 8(¢). Comparer de méme Posidipp. Epigr. 23,1 i80[v.

63 Pour &i 8¢ et semblables en premiere position dans le vers : Anoub. fr. 2,11 ; 3a,1; 3d,1;4,5;4,6;
4,10;4,17;4,22;513;515;6b,5;71;7,3;7,8;710;7,15;7,17;7,21; 8,29, 8,34;8,55;11,1;11,5; 11,18 ;
11,24 ;11,38 ;11,49 ;11,53 ; 11,60 ; 12,25 ; 12,28 ; 17j,3 ; 17m,1 ; 17n,1. Ailleurs, la particule hypothétique
intervient en cours de vers, par exemple fr. 8,32 ; 8,37, etc.
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Detelsmarqueurs formulaires organisant la succession des prédictions offrent
une résonnance avec les poémes de type catalogique, et tout particulierement
avecle Catalogue des femmes hésiodique. Les noms de certaines femmes mortelles
s’étant unies a des dieux sont en effet introduits parla formule 1y’ oin (« ou comme »).
Certaines élégies hellénistiques a caractere catalogique présentent une organisation
similaire de la matiere : les éléments recensés sont introduits par des expressions
formulaires récurrentes. Dans la Leontion d’Hermesianax (III¢ s. av. J.-C.), le poete
fournit un catalogue de poétes et de philosophes amoureux, dont certains sont
introduits par les marqueurs oin(v) uév, (8’) ola ou encore oiw &”. Dans ’élégie surles
tatouages, chacun d’eux est introduit par la formule oti€w (8¢) (et je tatouerai ...)s4.

Ensusdeladimension formelle du metre, Anoubion metainsia profit d’autres
outils pour délimiter entre elles les diverses prédictions données. Il exploite la
dimension hypothétique d’une prévision astrologique comme marqueur introductif
d’une nouvelle condition (ei 8§¢), et donc d’une nouvelle conséquence. Il distingue
entre elles les configurations diverses et nuancées qu’il répertorie.

En somme, le distique élégiaque comporte une multitude de qualités qui
s’adaptent parfaitement a la discipline astrologique et a son message ; les vers
d’Anoubion en sont la démonstration. Avant d’en venir aux poemes astrologiques
hexamétriques, il reste 8 mentionner une derniére qualité liée a la structure
métrique binaire du distique : le parallele avec la dualité de ton et de style qu’elle
permet.

2.3 Elégie, étiologie

Le distique élégiaque est souvent percu comme un metre adapté a une poésie plus
1égeére et plus subtile que I'épopée hexamétrique. Dans une de ses lettres, Pline met
précisément enlien le vers élégiaque avec la possibilité d’exprimer le raffinement
tout comme la grandeur (Plin. Ep. 5,17,2) :

recitabat xataoteplop®dv eruditam sane luculentamque materiam. scripta elegis erat
fluentibus et teneris et enodibus, sublimibus etiam, ut poposcit locus. apte enim et uarie
nunc attollebatur, nunc residebat ; excelsa depressis, exilia plenis, seueris iucunda mu-
tabat, omnia ingenio pari.

11 [Calpurnius Piso] faisait une lecture publique de Catastérismes, une matiere savante
assurément, et d’importance. Elle était traitée en vers élégiaques coulants, délicats et
souples, méme sublimes, comme 'exigeait le lieu. En effet, tantot le style s’élevait de
maniére adéquate et variée, tantot il retombait ; le sublime passait a ’humble, le faible
au substantiel, le sérieux a ’'agréable ; tout avec un talent égal.

64 Hermesianax, Leontion fr. 7,1 ; 7,57 ; 7,71 ; 7,85 ; 7,89 Powell. L’él1égie sur les tatouages est éditée
par Huys 1991 ; pour une discussion de ces textes et davantage d’exemples, voir Hunter 2005a :
259-265.
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Rien n’a été conservé de ces Catastérismes, récités par Calpurnius Piso, actif au
début du Il s. ap. J.-C.%5. Le titre donné par Pline, katacteplopdv, n’implique pas
forcément qu’il s’agissait de vers grecs : Quintilien mentionne la préférence des
auteurs latins pour des titres en grec®. Le sujet du poeme traite visiblement des
catastérismes, qui appartiennent au domaine de I’étiologie. C’est une thématique
déja abordée en prose par Eratosthéne au III¢ s. av. ].-C., ainsi que dans son Erigoné
en vers élégiaques ; elle sera exploitée, entre autres, par Aratos et Callimaque®”.

Cet extrait atteste donc 'existence d’un autre poeme de la période impériale —
a coté des Fastes d’Ovide et du poeme d’Anoubion - ou les vers élégiaques sont
associés au domaine céleste. Le vocabulaire employé par Pline (eruditam, teneris,
depressis, exilia, etc.) refléte 'esthétique traditionnellement associée a la poésie
élégiaque et a 'ceuvre de Callimaque en particulier®s.

En considérant le poéme d’Anoubion dans ce contexte, le choix du distique
élégiaque pourtraiter un sujet comme l'astrologie devient encore plus pertinent étant
donné lassociation de ce metre avec la poésie personnelle, érudite, et étiologique.
L’astrologie répond parfaitement a ces attentes : c’est une science quiconcerne avant
tout 'individu dans son quotidien. La vie et les actions humaines sont déterminées
parlesastres;encesens,lasphére céleste estl’origine d'un état de fait dansle monde
sublunaire. Ainsi, en plus de la dimension scientifique et personnelle, 'astrologie
élégiaque possede une qualité étiologique : elle receleles causes d’une réalité a venir®.

En conclusion, avec un poeme composé en distiques élégiaques, Anoubion
établitunréseau de correspondances quifont écho a diverses traditionslittéraires:
élégie grecque, épigramme, étiologie, et peut-étre méme élégie romaine. Dans la
lignée des poétes grecs de la période hellénistique et impériale qui ont privilégié
le distique pour des compositions techniques, et a 'instar d’Ovide dans le monde
romain, Anoubion propose une alternative a '’hexameétre dactylique, metre de
prédilection pour la poésie didactique.

65 Il s’agit vraisemblablement de Calpurnius Piso, consul ordinaire en 111 ap. J.-C., ou peut-étre de
son frere : voir Zehnacker/Méthy 2011 : 187-188. Le passage de Pline est cité par Obbink 1999 : 64.

66  Quint. Inst.12,10,33 itaque tanto est sermo Graecus Latino iucundior ut nostri poetae, quotiens dulce
carmen esse uoluerunt, illorum id nominibus exornent. (Aussi la langue grecque est plus agréable
que la langue latine au point que nos poetes, chaque fois qu’ils ont voulu qu’un poeme soit suave,
Pornent de leurs noms). Voir la discussion au sujet de ce passage chez Nesselrath 2013 : 312.

67  Les fragments de 'Erigoné sont édités et commentés par Rosokoki 1995 ; sur Eratosthéne et les
Catastérismes, voir l'introduction a I'édition de Pamias i Massana/Zucker 2013, et en général
Cusset 2008 sur la science et la poésie chez Eratosthéne. Arat. Phaen. 24-44 relate entre autres le
catastérisme des Ourses; Callimaque traite du catastérisme de la Coma Berenices en cloture du
dernier livre de ses Aitia (fr. 110 Harder = 110 Pfeiffer) ; le poéme sera repris par Catulle 66. Sur
I’Erigoné dans les Géorgiques de Virgile, voir Mac Gérdin 2014. Manilius critique les poétes qui, par
leurs catastérismes, font du ciel une fable construite de toute piece par les hommes (Astr. 2,25-38).

68  Voir par exemple Prop. 3,1 avec le commentaire de Fedeli 1985 ad loc.

69  Noter que dans Prop. 4,1,71-150 l'astrologue Horos s’oppose au projet de poésie étiologique du
poete. Cest en évoquant ’horoscope de celui-ci et en retracant ses origines qu’il dévoile la cause
de ce refus. Voir le commentaire de Fedeli/Dimundo/Ciccarelli 20151 : ad 4,1,121-124 qui soulignent
la nécessité de connaitre le passé pour prédire 'avenir.
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3 L’hexameétre dactylique

On considere généralement '’hexameétre comme le metre consacré de la poésie
didactique. De fait, c’est le vers utilisé par Hésiode dans les Travaux et les Jours,
et c’est d’ordinaire le meétre privilégié par les poetes qui désirent s’inscrire dans
cette tradition. Les autres vers font figure de variation.

Onavutoutefoislenombre d’attestations et de fragments de poemes a caractéere
didactique composés en d’autres métres, en particulier ala période hellénistique.
La diversité métrique est également attestée dans la poésie didactique latine
pré-classique’. Si on avait conservé un nombre plus élevé de ces poémes, et non
pas seulement les ceuvres hexamétriques d’Aratos et de Nicandre, cela aurait
certainement un impact sur notre conception de la poésie didactique sur un plan
formel. Il est probable que cela impliquerait de devoir réajuster quelque peu la
considération de ’hexametre comme le metre attitré pour la poésie didactique.

Néanmoins, la petite dizaine de poemes astrologiques conservés témoigne
également d’une forte tendance a privilégier ’hexameétre. Sur les dix poemes et
fragments, huit sont hexamétriques. Ce taux de 80% est significatif, étant donné
quil ne représente pas un échantillon de poemes sélectionnés sur une période
restreinte. Il ne représente pas non plus un ensemble de poemes tirés soit de la
littérature grecque, soit de la littérature latine. Ce chiffre est représentatif d’'une
tendance qu’on peut observer depuis la période hellénistique jusqu’a PAntiquité
tardive, selon une méme thématique, astrologie, et couvre tant la littérature
grecque que la littérature latine.

L’emploi de 'hexametre permet lui aussi 'intégration d’outils didactiques
qui, par leur présence dans d’autres compositions comme I’épopée ou I’élégie,
touchent également a d’autres genres littéraires. A titre d’exemple, certains traits
relevés pour I'iambe et plus particulierement pour I'élégie, comme le caractére
gnomique ou la parénese, sont déja présents dans les Travaux et les Jours™. La
présence de ces traits gnomiques dans le poeme d’Hésiode mérite d’étre signalée,
étantdonné que c’est’'un des principaux aspects qui, sur un plan didactique, offre
des correspondances entre la forme hexamétrique et la forme élégiaque qui vient
d’étre discutée. Bien plus, on constate que cette caractéristique est exploitée dans
des poémes hexamétriques bien plus tardifs, notamment dans le célebre vers de
Manilius (Manil. Astr. 4,16) :

nascentes morimur, finisque ab origine pendet.

En naissant, nous mourons, et la fin dépend du commencement.

70  Pour les poémes en trimetres iambiques : cf. ITL.1 ; en distiques élégiaques : IIL.2.

71 Kruschwitz/Schumacher 2005.

72 Cesaspects seretrouvent dans la production littéraire proche-orientale et égyptienne : West 1978 :
3-25 pour le concept de « Wisdom Literature » ; Rutherford 2009, en particulier les pp. 17-19, ainsi
que le résumé de Sistakou 2014 : 120-121.
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Ou encore dans le corpus manéthonien (ps.-Maneth. 1,199-200) :

oV ydp Tig Stvatal yéveotv UeTaTpeYEUEY AvSpQV,
(200) /| 6’ Gpa vnrayolg ouyylyvetat avBpwmoLoty.

En effet, personne n’est capable de changer la naissance des hommes, qui survient avec
eux des leur plus tendre enfance.

Ce détour introductif par les traits gnomiques particulierement développés dans
lapoésie élégiaque mais déja présents dansles poemes hexamétriques archaiques
permetde quitter définitivementles distiques d’Anoubion pour envenir a ’hexametre
et a certaines de ses spécificités particulierement pertinentes pour 'astrologie.

3.1 Hexameétres et catalogues

L’une des caractéristiques récurrentes de la poésie hexamétrique est le catalogue.
Cet outil littéraire ameéne une variation dans le déroulement du récit, et concentre
Pattention sur un aspect particulier traité par le texte. Loin d’étre réservé a la
production poétique, ce procédé est entre autres employé en historiographie et
dans les textes didactiques en prose”. En poésie, le traitement catalogique est
représenté deslapériode archaique avecle Catalogue des femmes hésiodique, mais
il survient également dans les récits narratifs de I’Iliade et de 'Odyssée ainsi que
dans la Théogonie et les Travaux et les Jours™.

Dansle cadre d’une épopée, de tels passages servent diverses fonctions. En tant
que digression, ilsretardentle déroulement de I'action, fournissent desinformations
supplémentaires et jettent une certaine emphase sur des personnages ou des
événements. En outre, le traitement systématique d’un aspect particulier contribue
a donner un caractére concret et authentique aux événements relatés’. Certains
de ces aspects sont également valides en ce qui concerne la poésie didactique : la
nature de cet outil est telle que les poétes didactiques de 'époque hellénistique et
impériale en font généralement usage dans leurs compositions pour servir leur
entreprise.

Dansle cadre d’'un exposé scientifique, un catalogue offre assurément moins
de contraste avec le reste du discours que dans un poeme narratif comme I'Iliade
et I’Odyssée. En ce qui concerne ’'aspect relevant purement de la variation, un
catalogue épique peut trouver son pendant dans un excursus mythologique qui
agrémente ’enseignement d’une discipline technique. Néanmoins, méme dans un
poéme didactique, le catalogue, en tant que piéce autonome ou est répertorié un

73 Gaertner 2001:298 n. 1.

74 Sur la réception du Catalogue des femmes dans la littérature grecque et latine, voir les articles
réunis par Hunter 2005b.

75 Sur la fonction des catalogues homériques, voir Gaertner 2001.
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certain nombre de données complétes ouincomplétes —parfois de facon ordonnée,
numérique, ou systématique —reste un outil qui sert a varier le discours. Enfin, la
propriété didactique du catalogue estindéniable, étant donné qu'un tel traitement
concentre une masse d’informations et de savoir en’espace d’un extrait de longueur
plus oumoins étendue. Il convient toutefois de ne pas perdre de vue le fait que dans
le genre didactique, le catalogue n’est pas une fin en soi, mais représente I'un des
outils dont le poete dispose pour agencer et enseigner sa matiere.

L’astrologie s’adapte particuliérement bien a un traitement catalogique; les
poémes conservés montrentles diverses formes dans lesquelles un tel outillittéraire
peut étre décliné. ’hexametre dactylique offre précisément un cadre systématique
et répétitif qui s’adapte bien a un type de contenu relevant de 'inventaire et de
I'énumération.

Pour illustrer cela, on considérera tout d’abord le poéme de Manilius. Parmi
les poétes astrologiques, Manilius est certainement celui qui utilise de fagon
la plus explicite les différents codes du genre didactique. Son poeme est un cas
exemplaire pour'utilisation du catalogue dans le contexte d’une entreprise poétique
etastrologique. Les quelque 4258 vers des Astronomica présentent plusieurs passages
qui relévent du catalogue ; on en sélectionnera seulement quelques-uns en tant
quextraits représentatifs de la diversité de forme et de contenu qu’ils prennent.

Au premier chant, le poete émet plusieurs hypothéses quant a 'origine de la
Voie Lactée. L'une d’elles stipule qu’elle est la demeure des &mes de héros et de
personnages historiques grecs et latins que le poete énumeére (Astr. 1,758-804).
Cette digression se conforme a un catalogue habituel, dont1’un des effets principaux
est de retarder le cours du récit (dans ce cas, de ’'enseignement astrologique) tout
en fournissant une abondance de données sur un aspect particulierlié au sujet (la
Voie Lactée). Cet extrait est comparable au catalogue des vaisseaux dans I'Iliade
(2,494-759), ol le déroulement du récit en vient a étre suspendu.

Dans une perspective de forme versifiée, d’astrologie et de catalogues, un
élément mérite d’étre souligné : un traitement catalogique peut étre fusionné a la
matiére astrologique. C’est le cas, par exemple, de ’énumération concernant les
caractéristiques des signes du zodiaque, qui peuvent étre terrestres, aquatiques,
ou les deux a la fois (Manil. Astr. 2,223-233) :

quin non nulla tibi nullo monstrante loquuntur

Neptuno debere genus, scopulosus in undis
(225) Cancer et effuso gaudentes aequore Pisces.

at, quae terrena censentur sidera sorte,

princeps armenti Taurus regnoque superbus

lanigeri gregis est Aries pestisque duorum

praedatorque Leo <et>» dumosis Scorpios aruis.

76 Sur cette énumération, voir Abry 2011b : 223-228.
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(230) sunt etiam mediae legis communia signa,
ambiguus terris Capricornus, Aquarius undis,
[parsque marina nitens fundentis semper Aquari]
umida terrenis aequali foedere mixta.

Bien plus, certains (signes) te disent, sans que personne ne te le montre, devoir leur ori-
gine a Neptune : le rocailleux Cancer dans les vagues et les Poissons qui se réjouissent
dans I’étendue marine. Mais les étoiles qu’on estime de catégorie terrienne sont le
Taureau, le chef du troupeau, et le Bélier, fier de sa domination sur le bétail laineux,
et le fléau de ces deux-1a, le prédateur Lion, et le Scorpion dans les plaines couvertes
de broussailles. Il y a méme des signes qui partagent une condition médiane, le Capri-
corne, ambigu en ce qui concerne les terres, le Verseau en ce qui concerne les eaux,
[et la partie marine brillante du Verseau qui déverse toujours] : ce sont des signes hu-
mides mélés a I’élément terrestre en une égale alliance.

La doctrine astrologique est précisément constituée de plusieurs éléments
permettant un traitement numérique, systématique et ordonné. En effet, ’astrologue
dispose d’un cercle du zodiaque divisé en douze sections de trente degrés, douze
constellations zodiacales, sept planetes et luminaires, et bien d’autres éléments
encore. Le flux des hexametres permet au niveau de la forme un traitement similaire
d’un ensemble d’éléments semblables mais non pas identiques.

Lanumérotation des éléments ou I’énumération suivant un ordre précis sont
aussides moyens dont le poete dispose pour agencer de fagon systématique la masse
desdonnées, ce qui est particuliérement bienvenu dansune perspective pédagogique.
En effet, de nombreux passages concernant les constellations zodiacales suivent
Pordre habituel des signes (du Bélier aux Poissons). C’est le cas par exemple de
Pénumération des degrés nocifs de chacun d’eux (Manil. Astr. 4,444-450) :

Lanigeri pars quarta nocet nec sexta salubris;

(445) septima par illi ac decima est decimaeque secunda
quaeque duas duplicant summas septemque nouemque;
unaque uiginti numeris pars addita laedit
et quinta et duram consummans septima partem.

Tauri nona mala est, similis quoi tertia pars est

(450) post decimam nec non decimae pars septima iuncta;

(..

Le quatrieme degré du Porteur de laine [le Bélier] est nuisible, et le sixiéme n’est pas
salutaire ; le septieme est identique a celui-ci, de méme que le dixieme et le douziéme,
et ceux qui dédoublent le sept et le neuf, et un degré ajouté au chiffre vingt cause du
tort, de méme qu’un cinquiéme et un septieme, qui achéve la partie cruelle.

Le neuviéme degré du Taureau est mauvais, identique a celui-ci est le troisieme degré
apres le dixieme, de méme que le septieme ajouté au dixieme, (...) [Et ainsi de suite des
Gémeaux jusqu’aux Poissons].

En d’autres endroits, le poete peut s’appuyer sur la numérotation intrinseque a la
matiére :ladescription des douzelieux est structurée par desindications numériques



210 III La didactique au niveau de la forme

(sors prima ; post hinc ; tertia ... statio, et ainsi de suite jusqu’au douziéme lieu, le
tout en I’espace de 63 vers)””.

Le poete est conscient de la sécheresse de tels exposés et du peu d’attrait que
cela engendre pour ses vers. On a déja discuté certains extraits ou il rend compte
de ce fait et souligne la difficulté de son entreprise, étant donné qu’il est également
contraint par le métre’s. Ces passages revétent entre autres la fonction d’affirmer
la vérité de 'enseignement donné : le poete s’en tient aux faits, il n’invente et ne
faconne (fingere) rien de lui-méme (Astr. 4,438).

Ces vers recoivent un éclairage supplémentaire lorsqu’ils sont considérés
par le biais du spectre catalogique. La facon dont la matiére est traitée, les divers
catalogues qui surviennent au cours du poeme, ajoutent du poids aux paroles du
poéte. impression d’authenticité et ’aspect concret de telles énumérations servent
a mettre le destinataire en confiance quant a la doctrine véhiculée. Un tel effet se
rapproche de celui qui peut surgir alalecture du catalogue des guerriers del’Iliade
11,301-303, ou les noms de ceux qui sont tombés contribuent a donner a ’'auditeur
ou au lecteur I'impression qu’ils ont réellement existé (I1. 11,229-305)7 :

évBa tiva mp@Tov, Tiva 8 Hotatov égevapiéev
(300) "Extwp IpLapidng, 6te ol Zevg k080G ESWKEV ;

Acalov pev mp®dTa kat AVTOVoov Kal Omitny,

Kkat AbAomta KAutidnv kal O@éArtiov N8’ Ayéaaov,

Alovpvov T Qpov Te kal Tndvoov uevexapuny.

TOUG ap’ 6 Y’ Nyepovag Aavadv ey, adTap Enelta
(305) TANOVY, ...

Qui alors fut le premier, qui fut le dernier qu'Hector fils de Priam tua, lorsque Zeus

lui donna la gloire ? Asaios fut le premier, et Autonoos et Opites, et Dolops fils de Cly-

tos, et Opheltios ainsi qu’Agélaos, et Aisymnos et Oros ainsi qu’Hipponoos qui combat
de pied ferme. Voila donc les chefs des Danaens qu’il a occis, ainsi qu'une foule en-
core apres eux, ...

Enfin,ladiversité etlarichesse dela doctrine astrologique présente encore un aspect
quipermetd’établirunlien privilégié entrela matiere enseignée etle destinataire
qui la réceptionne, par le biais du catalogue. L’astrologie établit volontiers des
correspondances entre les astres et le monde terrestre : on a évoqué, entre autres,
les relations entre les planetes et diverses parties du corps humain®. Ce type de
correspondances trouve un parallele a plus grande échelle dans la chorographie
astrologique, systéme qui place un peuple ou une région du monde sous la tutelle
des planétes et signes du zodiaque®.

77 Manil. Astr. 3,96-159.

78  Cf.IIL3.2.1. Sur I'aspect numérique et mathématique du poeme de Manilius, voir Kennedy 2011.
79 Gaertner 2001 : 302. Pour d’autres listes de ce type, voir Hainsworth 1993 ad 11,301-303.

80  Voir par exemple le chapitre consacré au poéme attribué a Hermes, I1.10.

81  Bouché-Leclercq 1899 : 327-347.
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Manilius traite plus précisément de la chorographie zodiacale. Apres avoir
donné une description des régions et des peuples du pourtour de la Méditerranée,
il expose de maniere systématique sur une soixantaine de vers les régions du
monde dontchacun dessignesarecule patronages2. En voici un brefextrait (Manil.
Astr. 4,753-757) :

Taurus habet Scythiae montes Asiamque potentem
et mollis Arabas, siluarum ditia regna.

(755) Euxinus Scythicos pontus sinuatus in arcus
sub Geminis te, Phoebe, colit; uos Thracia, fratres,
ultimus et sola uos tranans colit Indica Ganges.

Le Taureau détientles monts de Scythie, ’Asie puissante et la délicate Arabie, royaumes
riches en foréts. Le Pont-Euxin, sinueusement courbé a la fagon d’un arc scythique,
t’honore, toi, 6 Phébus, sous le patronnage des Gémeaux ; vous, 0 fréeres, la Thrace et
le Gange reculé, se déversant de par le sol indien, vous honorent.

Les relations d’amitié ou d’inimitié qu’entretiennent les signes entre eux se
transferent aux régions terrestres ; le poete exhorte a prendre en compte ces
correspondances au moment de chercher résidence dans une partie du monde
habité®. Au-dela du caractére politique et ethnographique que comporte un tel
catalogue, un autre aspect mérite d’étre souligné lorsqu’on considére cet extrait
en relation a la littérature catalogique. A nouveau, cet exposé n’est pas sans lien
avecle catalogue des vaisseaux del’Iliade. On peut supposer en effet que la mention
de diverses parties du monde grec d’ou provenaient les chefs ayant pris part a
Pexpédition troyenne pouvait directement toucher certaines personnes du public
etles impliquer dans le récit, s’il s’en trouvait qui connaissaient ces régions ou en
étaient originaires®%. D'une fagon similaire, la géographie zodiacale permet au
poéte d’étendre la doctrine astrologique au niveau du monde connu, et de parler
de facon concrete a un public cosmopolite.

Enrésumé, dansles Astronomica, le catalogue représente un outil a plusieurs
facettes.Ilestutilisé de facon classique, comme dansl’6numération des &mes des héros
et personnages historiques qui peuplent la Voie Lactée. Bien plus, les composants
de la matiere astrologique favorisent d’eux-mémes un traitement systématique :
le catalogue est intégré de maniére presque imperceptible a 'enseignement de la
discipline. Enfin,les éléments dela doctrine sont réutilisés de maniere a faire écho
ad’autres catalogues célébres delalittérature. La nature géographique du catalogue
des vaisseaux de I'Iliade, et I’effet qu'une telle énumération peut provoquer sur
Pauditoire, trouvent un pendant dans le traitement poétique de I'un des éléments

82  Ladescription géographique couvre les vv.4,595-743 ; 1a géographie zodiacale a proprement parler
se trouve aux vv. 4,744-806. Voir Abry 1997 ; 1998b ; 2000 ; 2011b : 231-234. Voir aussi Doroth. Ap-
pendix II pp. 427-428 Pingree ; Ptol. Tetr. 2,4. Uethnographie dans la poésie latine est étudiée par
Thomas 1982.

83 Manil. Astr. 4,807-817.

84  Gaertner 2001 : 302.
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constitutifs du systéme astrologique, la chorographie zodiacale. Le catalogue est
donc autant un outil stylistique et littéraire qu'un outil pédagogique adapté a
Penseignement de la matiere. Le poéte 'intégre dans son entreprise littéraire de
méme que dans ses prétentions didactiques.

Les cinq livres de Manilius sont un cas exemplaire de la réutilisation des
codes et des traits distinctifs présents dans le genre didactique. Les poétes grecs
ne sont toutefois pas en reste. Certains fragments de Dorothéos contiennent des
développements catalogiques similaires. A titre d’exemple, voici un passage
concernant les divinités des triplicités. Il intervient aprés ’'association des signes
du zodiaque trois par trois, selon leur configuration polygonale en trigone : Bélier,
Lion, Sagittaire—Taureau, Vierge, Capricorne - Gémeaux, Balance, Verseau - Cancer,
Scorpion, Poissons (Doroth. 1,1,2-14, p. 323 Pingree) :

Kplog yattietg te Aéwv T6Zol6 te Putip

fjuatt HeAloto, Alog 8¢ te vukTi éaotv

CANGy8NY, aivog 82 Kpovog Tpitdtny Adyev aioav.

(5)  Tavpov, Iapbevikiig Te Kal Atyokepw KPATEOLGLY

fuatt AQpoyevig, vukti 8¢ te Sla ZeArvn,

Kal Tpitatog petd Tolot Be0¢ ToAéUoLoLY Avdoowy,

év 8¢ vu IlapBevikii Maing mpooAdupave kodpov.

€v Aldupolg, Zuy® te Kal ‘Y8poxow KpuoevTL
(10) nAudtiog Paivwv, atap Evvuyog ApyeiQovTng,

ToUTWV & votatinv Kpovidng potpdoato Ta&w.

Kapxivov adte Adyev kai Zkoprtiov R8¢ te AoicBoug

TxBVag uatiap Komnpig, ITupoelg 8¢ e VUKTOG,

Kal HETA TOUG EAKDOTILG Exel BaciAtooa ZeAvn.

Le Bélier, le Lion a lalongue criniere et le Tireur de fleches [le Sagittaire], de jour, sont

les signes du Soleil ; de nuit, alternativement, ceux de Zeus [Jupiter], et Cronos [Saturne]

a obtenu le troisieme lot. Le Taureau, la Vierge et le Capricorne, c’est, de jour, celle née

de ’écume [Vénus], et de nuit la Lune divine qui les dominent, et en troisieme avec

elles le dieu qui regne sur les guerres [Mars] ; oui, dans la Vierge, ajoute le fils de Maia

[Mercure]. Sur les Gémeaux, la Balance et le Verseau glacial, en journée c’est le Brillant

[Saturne], mais la nuit c’est 'Argéiphonte [Mercure] qui dominent ; le fils de Cronos

[Jupiter] a, parmi eux, été assigné a la derniére place. Quant au Cancer, au Scorpion et

finalement aux Poissons, en journée c’est Cypris [Vénus], et 'Enflammé [Mars] la nuit,

et apres eux c’est la souveraine Lune aux yeux vifs qui les posséde.

A plus grande échelle, on peut évoquer également les longs passages ordonnés
et systématiques de certains livres du corpus manéthonien, comparables a une
versification de tables astrologiquesss.

Lespoemes de Néchepsos et Pétosiris, de Manilius, de Dorothéos, d’Anoubion et
de ps.-Manéthon sont constitués de plusieurslivres. Malgré certains manquements
despoétesal’égard deleur discipline,’'appartenance de ces compositions au genre
didactique semble, de maniere générale, plus facilement acceptée que dansle cas de

85 Par exemple ps.-Maneth. 2,150-396, cf. I1.6.1.
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piécesplus courtesss. De fait, "ampleur de leur poeme, comparable a celle des manuels
en prose, permet de couvrir une matiere abondante, ainsi que d’y intégrer divers
outils didactiques: le catalogue en fait partie. Toutefois, la dimension catalogique
n’est pas absente des autres compositions, aussi breves soient-elles : les poetes
Pemploient de diverses manieéres, en 'intégrant a la macro- et microstructure du
poéme.

Lespoemes d’Antiochos, de Maximos etles treize vers surles sept astres errants
se distinguent des autres compositions : ils ne sont pas constitués de plusieurs
livres, mais forment, tels qu’ils ont été conservés, une unité autonome. La méme
remarque s’applique probablement au poéme d’Ammon, mais les quelques vers
parvenusjusqu’anous nelaissent aucune certitude quant a’étendue etla structure
originale du poeme.

Ces compositions contrastent avec ’ceuvre de Manilius, de Dorothéos, ou encore
de ps.-Manéthon, ol un développement catalogique estinséré a 'intérieur des divers
chants que constituent le poéme. La dimension du catalogue peut toutefois étre
évoquée par d’autres biais, notamment sur le plan de la macrostructure poétique.
En effet, I’'architecture de poemes comme celui d’Antiochos ou de Maximos se
rapproche d’un catalogue dont chacune des entrées est développée en fonction de
sa signification astrologique.

Antiochos passe en revue l’effet des planetes et luminaires dans chacun des
lieux:lenombre de vers accordé a chaque configuration varie (entre deux et neuf),
de méme quel'ordre de traitement des planetes. L’exposé général est doncloin d’étre
systématique dans sa forme, mais les vers présentent tout du moins une certaine
uarietas qui contraste avec la redondance de la matiere.

Il en va de méme pour Maximos, qui propose avec son poeme un catalogue
d’entreprises humaines (katapyai) dont ’issue, bonne ou mauvaise, est déterminée
par la présence de la Lune dans chacun des signes du zodiaque. La dimension
catalogique est ici double. Non seulement le poéme dans sa structure générale
est constitué d’une liste d’actions, mais chacune d’elles est développée selon la
configuration dela Lune dansles constellations zodiacales. On a souligné I'alternance
dans la fagon de traiter chaque section. Soit les signes sont évoqués un a un selon
leur ordre habituel (du Bélier aux Poissons), soit certains seulement le sont, tandis
que les autres sont regroupés selon I'influence, favorable ou défavorable, que la
Lune provoquera dans leurs degrés. A nouveau, la variété dans le traitement —
qui suggere peut-étre la diversité des sources auxquelles puise le poete — est une
aide précieuse pour éviter la monotonie que pourrait engendrer ’aspect répétitif
d’un tel exposé.

86  Pour Toohey 1996 : 4, 1a longueur standard d’un poéme didactique est calquée sur celle des Tra-
vaux d’Hésiode et compte environ 800 vers ; le format en plusieurs livres sera un développement
plus tardif. Voir cependant I11.4.3.
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L’aspect catalogique, qui peut étre dilaté sur le plan de la macrostructure,
est parfois aussi représenté au niveau de la microstructure du poeme. Dans le
poéme sur les sept astres errants, le poéte exploite en ’espace de quelques vers
les différentes possibilités d’agencement catalogique que lui permet ’hexameétre.
L’énumération des sept planetes et luminaires s’échelonne tout d’abord sur trois
vers ; chacun des astres est qualifié par une épithéte. Dans le septiéme vers, les
sept astres sont nommeés en ’espace d’un seul hexametre. Le méme schéma, en
miroir, revient avec les éléments que la condition humaine partage avec les corps
célestes. Les sept domaines d’influence des astres sont énumérés sur un hexametre,
et réexposés plus loin avec l'astre correspondant en l'espace de trois vers (Corp.
Herm.vol. 4, fr. 29 Nock/Festugiere) :

[[Tept eipapuévng] Epuod

EMTA TOAVTIAQVEES KAT 'OAVUTILOV AOTEPEG OVSOV
eiledvral, petda Tolow del 8 émvicoetal aiwv:
VUKTLPavig Mivn, atuyvog Kpovog, “HALog 1180¢,
nactoedépog Iapin, OpacsApng, ebntepog Epuiic,
(5)  xal Zevg apyyévedrog, 4@’ o0 @UoLg éBAGaTNGEV.
ol & avTol uepdnwv EAayov yévog, EoTL & &v Uty
Mnvn, Zevg, Apng, ITawin, Kpévog, "HAlog, Epufic:
ToUvek’ @’ aibepiov pepepioueda mvedUATOG EAKELY
8axpu, yéAwTa, x6Aov, yéveotv, Adyov, bivov, dpe€v.
(10) S8dxpu pév éott Kpovog, Zevg «8> 1} yéveotg, Adyog Epuiig,
BopogApng, Mijvn 8 &p’ Umtvog, KuBépeta 8’ 6peéLg,
"HEAGG Te YEAWG: TOUTW yap Grtaca Sikaiwg
xal Bvnt Stdvola yeAd kal kdopog ameipwv.

Sept astres, errant de tous cotés, évoluent sur le chemin de 'Olympe ; c’est avec eux que
le temps avance indéfiniment : la Lune qui brille pendant la nuit, Cronos [Saturne] le
triste, le charmant Soleil, la Paphienne [Vénus] porteuse du rideau nuptial, Ares [Mars]
Iimpétueux, Hermes [Mercure] aux belles ailes, et ’origine de tout, Zeus [Jupiter], grace
a quila nature a éclos. Eux-mémes ont obtenu en partage la condition humaine, et en
nous se trouve la Lune, Zeus, Ares, la Paphienne, Cronos, le Soleil et Hermes : pour
cette raison, il nous est échu de tirer, du souffle éthéré, larmes, rire, colére, naissance
raison, sommeil, désir. Les larmes, c’est Cronos, Zeus est la naissance, la raison Her-
mes, ardeur Ares, la Lune, c’est donc le sommeil, et la Cythéréenne [Vénus] le désir,
et le Soleil, le rire : en effet, c’est par son action que tout rit, comme il convient : et la
mortelle pensée, et 'univers infini.

C’estdonc autant le flux répétitif de’hexametre, que son unité seule, qui sont mis a
profitpourl’agencement de la matiére. Ces divers exemples attestent 'importance de
Poutil du catalogue dans un poéme didactique, et montrent une palette variée quant
a son utilisation. Bien plus, 'essence méme de l'astrologie favorise un traitement
de type catalogique, ce qui permet son intégration tant dans la structure externe
d’un poeme que dans ’exposé interne de la discipline.
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En résumé, le catalogue est un outil grace auquel le poéte peut chercher a
conférer un aspect concret et authentique a ses paroles. Pour un maitre, c’est un
signe qu’il maitrise son sujet. En outre, on a relevé a plusieurs reprises la notion
de vérité liée a des expressions formulaires telles que ta8e mévta pAX ATPEKEWG
kataAé€w?’. Lemploi du verbe xataiéyw, qui renvoie au catalogue (katdAoyog),
donne encore davantage de poids a I'idée de véracité exprimée par ces mots.

Enfin, un tel agencement de la matiere peut induire aupres de 'auditeur ou
du lecteur une impression d’exposé complet du sujet. C’est notamment le cas au
deuxiemelivre de ps.-Manéthon, ol les données sont exposées une a une, en suivant
un ordre méthodique®. Un autre exemple est celui de '’énumération de sept astres
enl’espace d’'un seul hexametre. La matiere est concentrée sur une unité métrique:
l'unité du vers est 'image qui correspond, sur un plan visuel ou auditif, a 'unité
de la matiére, c’est-a-dire a la complétude du traitement.

Dans d’autres poemes toutefois, 'immensité de la matiere et I'impossibilité
d’untraitement exhaustif du sujet sont précisément soulignées. De telles réflexions
sur le traitement en vers d’un sujet technique posent a présent la question de la
valeur d’un poéme didactique lorsqu’il en va de 'acquisition d’une connaissance, et
souleve plus généralementla question delarelation entre prose et poésie technique.

4 Manuels et poésie didactique

L’aspect de complétude est trés souvent 'un des éléments qui entre en discussion
lorsqu’on en vient ala question delavaleur didactique réelle d’un poéme technique.
A ce sujet, un aspect important a été mis en avant. Le manque d’exhaustivité n’est
pas un indicateur permettant d’écarter la valeur didactique d’un texte sur une
discipline technique. Il est vrai que les auteurs en prose affirment volontiers offrir
un exposé le plus complet possible ; iln’en va pas toujours de méme avec les poetes.
Toutefois, 'impossibilité d’étre exhaustiftouche autant les prosateurs que les poétes.

Le cas d’Artémidore, auteur d’un traité d’oniromancie au début du III¢ s. ap.
J.-C., les Oneirocritica, offre un parallele significatif. Celui-ci insiste sur I’étendue
infinie de sa matiere, la divination par I'interprétation des réves, et 'impossibilité
delatraiter de facon compléte. En effet, comme pour’astrologie, cet art divinatoire
implique une grande variété d’acteurs, de contextes et de combinaisons possibles,
qui empéchent un traitement exhaustif du sujet. Ses deux premiers livres sont
agencés de maniére encyclopédique, afin, malgré tout, de donner une impression de
complétude. Lestroislivres suivants sont des ajouts postérieurs : 'auteur essaye de

87  CfIL5.3.
88  Ps-Maneth. 2,150-396.
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combler les inévitableslacunes, et de répondre aux critiques lui reprochant d’étre
incomplet®. La problématique de ’exhaustivité dépasse donc des questions de forme.

En outre, la diversité dans 'agencement de la matiere des Oneirocritica,
tant6t encyclopédique, tantdt anthologique, trouve un paralléle dans le corpus
manéthonien. Le poéte des livres 2, 3 et 6 alterne lui aussi entre un traitement
systématique des configurations et un mélange de prédictions formulées selon
une thématique définie.

Afin de remédier au probleme de I'incomplétude, Artémidore encourage
ses lecteurs a la recherche personnelle par la lecture et les voyages, mais aussi
a déduire d’eux-mémes, par analogie, les données manquantes®. Ceci est aussi
valable pour la poésie : 'absence de complétude dans un traitement poétique peut
étre atténuée par des données exemplaires, a partir desquelles de plus amples
informations seront déduites®.. C’est certainement le cas pour des poémes comme
les Travaux et les Jours ou les Phénoménes, relativement courts en comparaison
avec les compositions d’époque impériale. Une telle observation reste cependant
aussi valide pour des poémes a plus grande échelle.

A nouveau, Manilius en est un exemple représentatif. Dans 'exposé de la
matiére astrologique, le poéte donne parfois des cas exemplaires a partir desquels
la suite du raisonnement peut étre déduite. L’extrait des Astronomica (3,385-418)
analysé danslasection consacrée a Maniliusillustre bien ce fait. Le développement
concernantle temps d’ascension des signes couvre dix-neufvers (3,395-414). L’exposé
n’est toutefois pas détaillé pour toutesles constellations. Enfin, deux vers seulement
indiquent la technique pour calculer le temps que les signes mettent a se coucher,
qui est a déduire par rapport au temps d’ascension (3,415-416). On a vu en quelle
mesure le traitement de la matiére reflete la métaphore du chemin que le poete
utilise en début de passage. De I’éléve, il est attendu une certaine autonomie. Et de
fait, un exposé qui reléve de la partie pour le tout, de méme que la confrontation
entre diverses méthodes possibles, contribue a rendre le réle et 'implication du
destinataire plus importants®.

Cette derniére remarque trouvera une résonnance spécifique au chapitre
suivant lorsqu’on étudiera plus en détail la fonction du maitre et de 1’éleve par
rapport au traitement complet — ou incomplet — de la matiére astrologique. Pour
I’heure, il convient d’établir comment de telles réflexions trouvent une réalisation
dans le poéme d’un point de vue externe, c’est-a-dire par rapport aux données
astrologiques qui y figurent effectivement, ou qui n’y figurent pas. Cet aspect
empiete en partie sur des dimensions du contenu. Il est toutefois nécessaire de les

89  Voirl'édition des Oneirocritica d’Artémidore par Harris-McCoy 2012 et en particulier ses pp. 18-25.

90  Artem.4/4;1,74.

91  Fantuzzi/Hunter 2004 : 234-235, en particulier concernant les poemes d’Hésiode et d’Aratos.

92  Fantuzzi/Hunter 2004 : 235. Manilius expose volontiers plusieurs systémes différents pour un
méme aspect. Il en va ainsi notamment pour les années de la vie d’un individu : Astr. 3,510-580.
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prendre en considération des a présent. De fait, elles ont une implication dans la
question de ’exhaustivité du traitement de la matiéere, qui influe a son tour sur
l'utilisation — prétendue ou effective — pouvant étre faite de ces poémes.

Manilius aborde le probléeme de I’étendue de la matiere sous un point de vue
métrique et stylistique (Manil. Astr. 4,431-433) :

sed quis tot numeros totiens sub lege referre,
tot partes iterare queat, tot dicere summas,
perque paris causas faciem mutare loquendi ?

Mais qui pourrait rapporter tant de nombres, autant de fois selon une regle, répéter
tant de degrés, dire tant de résultats, et, en abordant des thémes similaires, changer
la maniere de parler ?

La composante mathématique de I’astrologie, les suites de chiffres, de degrés et
de calculs, sont difficilement conciliables avec une variété dans le style et dans le
vocabulaire, qui assurerait le charme des vers. De plus, le poete est évidemment
contraint par les régles du meétre, dont ’'aspect numérique et quantitatif reflete,
au niveau de la forme, la dimension arithmétique du contenu. Le poete enjoint au
destinataire de ne pas s’attendre a un chant agréable (nec dulcia carmina quaeras,
3,38). On a déjarelevé que ce motif de la difficulté de la tache et de la sécheresse du
sujet estutilisé pour servir un autre motif, celui de 'affirmation de vérité®. En outre,
dans ce passage du quatrieme livre, le poete souléve un élément supplémentaire :
Pimmensité de la matiére (tot, totiens 4,431-432). Cet aspect est aussi souligné peu
avant le conseil de ne pas s’attendre a des doux vers (Manil. Astr. 3,31-35) :

at mihi per numeros ignotaque nomina rerum

temporaque et uarios casus momentaque mundi

signorumgque uices partesque in partibus ipsis

luctandum est. quae nosse nimis, quid, dicere quantum est ?
(35) carmine quid proprio ? pedibus quid iungere certis ?

Mais moi, je dois me battre avec les nombres, les noms inconnus des éléments, les di-
visions temporelles, les diverses conjonctures, les mouvements de l'univers, les suc-
cessions des signes, et les parties dans leurs propres parties. Savoir cela est excessif;
qu’en est-il de combien cela représente de le dire ? Et puis dans un poéme spécifique ?
Et puis d’unir cela a des metres fixes ?

Le poete est aux prises avec une matiere d’'une étendue infinie ; la redondance
numeérique propre ausujet, alliée a celleintrinséque au metre, rend sa tAche difficile
en ce qui concerne la variété du discours (mutare loquendi, 4,433). La dimension
catalogique discutée précédemment est précisément un outil qui, de maniere
implicite, pallie ces deux difficultés posées par 'immensité de la matiére, et la
variété dans son exposition. D’une part, grace au catalogue, le poéte fournit une
impression de traitement complet du sujet en question. D’autre part,la forme propre

93 CfIL321
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a un catalogue, et a plus forte raison les différents types d’exposés catalogiques
possibles, offrent précisément une variété dansl’exposé dela matiere. Malgré cela,
Manilius prétend qu’avec un sujet tel que ’astrologie, la variation du discours est
une tache tres ardue, voire impossible.

Un élément évident touchant au probleme de la complétude — ou de
Iincomplétude —du traitement, tout en apportant effectivement une variation dans
le discours, estle passage d’un sujet a un autre. Cet aspect semble tout a fait trivial
au premier abord, mais en réalité, c’est un élément important au sujet duquel les
poétes s’expriment explicitement. Il intervient en premier lieu dans les passages
de transition, qui comportent une réflexion sur ’activité poétique et pédagogique
du poéte. Avant d’en venir a la composante métapoétique de ces passages, ainsi
qua leur fonction dans la mise en scene de la relation maitre-éléve, il convient de
relever leur réle quant a la réalité effective du poeme.

4.1 Passages de transition

On distingue plusieurs niveaux dans les passages de transition, ou le poete laisse
un sujet pour en aborder un nouveau. La facon dont il les présente lui permet de

Envoicidivers échantillons, tirés du corpus manéthonien (ps.-Maneth. 4,165-169) :

(165) tadta pev wpdwv okentripla: vOv 8¢ pe Xpelw
axtwnpoAtag opiwv T atbwmnd kéAevba
Swdekatnuopiwv T AoTpwV KUKAGEGTAV EVIOTIETY
Tw8laxny, £€ Gv yeveal téyval T BpoToioLy
KAWOoTNV €mAnpodot Blov Bvntolo mopeinv.

Voila pour ce qu’il en est des observations des ascendants : mais maintenant, il me faut
aborder les rayonnements et les chemins enflammés des termes, et le zodiaque circu-
laire des constellations divisées en douze parties, a partir desquelles les naissances et
les arts accomplissent pour les humains le voyage filé de la vie mortelle.

Dans ce passage, le poéte laisse entendre qu’il a traité le sujet précédent (les
ascendants) de facon exhaustive, et qu’il passe maintenant a un objet nouveau.
Dansle groupe formé parles chants 2,3, et 6,1a fréquence des passages de transition
est bien plus élevée que dans les autres livres. Ils sont exploités avec diverses
nuances (ps.-Maneth. 3,1-7) :

6o0a PEV AARAwVY oikolg TeAéovat BpoToloty
aotépeg HeAlw te mUpLTARBOVTL GUVOVTEG,
ommdoa kai Kepaijg ouvaeaic tevxovat ZeARvng,
€V MPOTEPALG OEALSETTL UAN ATpEKEWG KATEAEEQ:
(5)  vlv & empaptupiag adTGV Kal oYRUATA TTAVTA,
GAAAWY O’ 6oa Sp@OLV LT AKTIVESTLY EGVTES,
Kal KEVTPOLG TLoVpeaaLy EmeuPeBamTeg, delow.
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Tout ce que les astres, dans les maisons des uns et des autres et lorsqu’ils se trouvent
avec le Soleil rempli de feu, accomplissent pour les mortels, et tout ce qu’ils provoquent
en conjonction avec la Lune cornue, je I’ai exposé en détail, et de fagon tres précise,
dans les colonnes précédentes : maintenant, ce sont leurs aspects et toutes leurs confi-
gurations, et tout ce qu’ils font lorsqu’ils sont sous les rayons des uns et des autres, ainsi
que lorsqu’ils entrent dans les quatre points cardinaux, que je vais chanter.

Dans cet extrait, qui marque le passage du deuxieme au troisieme livre, le poete
donne 'impression d’avoir traité sa matiere de facon complete. Toutefois, au
deuxiémelivre,il avaitindiqué a deux reprises déja que ses indications ne forment
quune partie deladiscipline;les corps célestes produisent bien d’autres influences
(ps.-Maneth. 2,397-398 ; 402) :

(397) tola pev aAARAwV oikolg OploLg Te TapoOVTES
TeVX0VO” BAAA T€ TTOAAA TOAVTARTOLG UEPOTTETTLV.
(..)

(402) 60oa & & Heliw Spdow mapedvteg, delow.

Voila les effets que provoquent [les planétes] lorsqu’elles se trouvent dans les mai-
sons et les confins des uns et des autres, et elles en accomplissent bien d’autres pour
les malheureux mortels.

(..

Et tout ce qu’ils accomplissent lorsqu’ils se trouvent avec le Soleil, je vais le chanter.

Et un peu plus loin (ps.-Maneth. 2,436-440) :

T600a PEV HeAlw Houvw ELvij TapeovTeg
pétoua’, loa 8¢ tolot kal avtiov HeAiolo
@awopevol. Mivn & & ovv avTolow mapeoioa
pECeL €V SLoafjoLy amoppolalg cuvagaig Te
(440) BvnToig év poyepd PLoTw, Kal vOv évémoLut.

Voila ce que [les planétes] accomplissent lorsqu’elles se trouvent ensemble avec le So-
leil seul, et elles accomplissent des actions similaires a celles-ci lorsqu’elles brillent de
méme face au Soleil. Quant a la Lune, ce qu’elle accomplit pour les mortels dans leur
triste vie lorsqu’elle se trouve avec elles dans des rayonnements séparés et des conjonc-
tions, puissé-je maintenant aussi en parler.

Lesindications du poéte sont des données exemplaires; on pourrait en trouver bien
d’autres semblables?4. Au dernier chant, le poéte va plus loin, et avoue a plusieurs
reprises que les prédictions qu’ildonne ne sont qu’un échantillon tiré d’'une matiére
d’étendue considérable (ps.-Maneth. 6,112-113)% :

TOOOA PEV AUl TPOWPTiS TalSwV, TOAEWV Grto Bald,
fjelo™ £€eing 8¢ yduov mépL viv vémoryy, ...

94  Voir aussi: ps.-Maneth. 6,338-339 TOAAX p&v 00V TIG TOTOLY £01KOTA ofpaT avedpot | eivek’ ASeAQetiv:;
6,730-731 &otpwv pev 8 Tola Kal OTooa Tolowy €otkev | oxuata SUoYEVEWY SUMWV TEVXELAVYPA
@OAa.

95  Voir aussi : ps-Maneth. 6,546 £¢€epéw udra madp’ ; 6,683 madpa HEV €K TTOAEWV.
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Voila ce que j’ai chanté en ce qui concerne I'’éducation des enfants, peu d’éléments parmi
une multitude : a partir de maintenant, puissé-je parler du mariage, ...

De tels extraits ne sont pas uniquement des remarques topiques grace auxquelles
le poete rend le destinataire attentif a 'immensité de la matiere, et a la difficulté
de tout exposer de maniére exhaustive. En astrologie tout particulierement, c’est
uneréalité, étant donné la multitude des corps célestes pouvant étre pris en compte,
et I'infinité de nuances possibles dans les prédictions, selon les combinaisons
considérées (ps.-Maneth. 3,234-236) :

Znvi cuvwv Kpdvog aimug i elcopowv TETPAYWVOG,
(235) 1j 0T¢ kai SLApeTpog Artd TAELPIG TE TPLYWLVOU,

Swpelrat ...

Lorsque Saturne, en hauteur, se trouve avec Jupiter, oulorsqu’il le regarde en aspect qua-
drat, ou de méme quand il est en position diamétrale ou trigone, il gratifie (les natifs) ...

Ces configurations procurent entre autresrichesse, territoires, et bonne réputation
(3,236-243). Pour ces influences bénéfiques, la palette de schémas astraux est
large et variée. De plus, dans cet extrait, n’importe quelle disposition polygonale
comporte une influence positive. Toutefois, en regle générale, si les astrologues
hésitent quant a ’action favorable ou défavorable des astres en position diamétrale,
ils s’accordent pour considérer ’aspect trigone comme hénéfique, a 'inverse du
quadrat®. Ces quelques vers nerefletent pas cette regle générale, étant donné que
les trois configurations en quadrat, en diametre et en trigone ont un effet positif.
Ce passage est donc un bon exemple des nuances infinies qu'un astrologue peut
attribuer aux configurations. De méme, pour une disposition céleste identique,
I'issue sera favorable ou, au contraire, tout a fait malheureuse (ps.-Maneth. 3,163—
167) :

Znvog 8 wpovopoBvTog, &My Apng maAL Svvn,

oLy OUaAOV BloTov SdKav, TOTE uev yap delpav
(165) VPoUT, KLSAAIHOUG TE KAl APVELOVG UAN EBNKav-

AAote 8 éopnAav KTedvwv T Ao TAumay auepoay,

Kat kapdtoug Botolo xdpy udxboug T €mndyovoty.

Si Jupiter est a ’ascendant lorsque Mars, au contraire, se couche, ils n’accordent pas
une vie unitaire, car parfois ils portent (les natifs) aux nues, et les rendent tres illustres
et tres riches : mais d’autres fois, ils les renversent, et les privent absolument de tous
leurs biens, et ils ajoutent peines et fatigues par rapport a leurs moyens d’existence.

Ces deux derniers extraits illustrent la multiplicité des combinaisons astrales et
des influences a en déduire. Cet état de fait permet au poéte d’utiliser un autre
motif (ps.-Maneth. 3,230-233) :

96  Sur les aspects, ou associations polygonales, voir Bouché-Leclercq 1899 : 165-179.
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(230) tévTa pév ovv oUK GV TIG €6 Ppacoalt £vi Bupd,
008’ €vémoL T yap GomneT dmelpltd T éoti kat aibpnv
oXUAT AUELBOVTWY GOTPWY TTOAVTIAQYKTA KEAELOA:
6000 8 EMAEEWOL Beol, TAS Eyw adpa AEEw.

1l est certain que personne ne saurait avoir tout cela dans son esprit, ni ne saurait le
dire : car innombrables et infinies sont, dans le ciel, les configurations des astres par-
courant des chemins qui errent de tous cotés : mais tout ce que les dieux auront choisi,
moi, je le dirai clairement.

Le poete est démuni face a 'immensité de la matiere qu’il traite : aucun mortel ne
serait capable de tout passer enrevue®. Il pourra cependant en aborder une partie,
grace au concours de la divinité (Beof, 3,233). L’abondance des éléments, les limites
del’étre humain, etla nécessité de ’aide divine sont précisément des aspects réunis
dans I'Iliade, avant le catalogue des vaisseaux (Il. 2,484-493) :

¢omete vOv pol MoGoat OAVpmia wpat égovoat
(485) VueTg yap Beal éote mdpeoté te (oT€ Te MAvTa,

NUETG 8¢ KA€0G 0lov axovopeY 0V8E TL iSpev:

ol Tweg yepoéveg Aavadv kal Koipavol foav:

TANBUV & oLk v €yw pubrcopat ovs’ Gvourvw,

008’ &l pot Séxa pev yA@aoal, Séka 8¢ otdpat eiev,
(490) pwvi & EppNKTOC, XGAKeov 8¢ pot ATop &vein,

el un ‘OAvpmadeg Modoat Aog atytdyolo

Buyatépeg uvnoaiad’ ool Ko "TAlov AAOOV:

apyoug ad vndv £péw vidg te Tpontdoag.

Dites-moi maintenant, Muses qui avez vos demeures sur 'Olympe — car vous, vous étes
des déesses, vous assistez a tout et vous savez tout, mais nous, nous entendons seu-
lement des rumeurs, et ne savons rien —, qui étaient les guides des Danaens et leurs
chefs : la foule, je ne saurais en parler ni la nommer, pas méme si j’avais dix langues
et dix bouches, une voix indestructible, et qu’en moi se trouvait un coeur de bronze, si
les Muses de I'Olympe, filles de Zeus qui porte I’égide, ne me rappellent pas tous ceux
qui vinrent sous les murs d’Ilion. Mais je dirai les commandants des navires, et toutes
les nefs sans exception.

Ce célebre passage a maintes fois été imité, en premier lieu en ce qui concerne
limage des dix bouches et du cceur de bronze®. La remarque sur 'impossibilité
d’un traitement exhaustif intervient précisément dans un passage de transition
précédant un catalogue, I'un des outils dont un poete dispose pour donner a son
discours une apparence de complétude. Ps.-Manéthon souligne lui aussi, dans des

97  La méme idée revient au dernier chant : ps.-Maneth. 6,222-223 dAAd yap o0tig ndvta Suvioetat,
6ooa yapoto | ofpata gaivovowy oot dotépeg, E€ovopival ; 6,541-543 dAAG yap o0TLg BvnTog
€0V maoag ke Svvatto | mpi&lag ij téxvag einely, 660ag UePOTETTLY | ACTEPES €V CYETEPOLOLY
£uoLprioavTo SpOUOLoLY.

98  Voir par exemple Verg. Georg. 2,42-44 ; Aen. 6,625-627 ; Ov. Met. 8,533-535 ; Fast. 2,119-126 ;
Trist.1,5,53-56 ; Stat. Theb. 12,797-799. Sur ces vers de I'Il. 2,488-490 et la reprise de ce motif chez
les Latins, voir en particulier Hinds 1998 : 34-47 et Gowers 2005.
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passages de transition, 'impossibilité de tout passer enrevue étant donné I'infinité
des prédictions possibles. La force de ces réflexions réside dans le fait qu’elles sont
en résonnance avec la réalité de la matiére elle-méme ainsi qu’avec la fagon dont
la discipline astrologique est exposée dans les vers.

Enfin,un dernier aspect, directementlié alanature divinatoire de’astrologie,
permet au poéte de toucher a des questions d’incomplétude. En effet, il existe des
sujets sensibles qu’il vaut mieux ne pas aborder (ps.-Maneth. 6,732-737) :

adTap £yw PAAa pEv Tukvaig mpartioy Seddnka

YaoTéPog €K TPoPEPWa’ & poyoatdkol EreiButat

X’ 00K AoQOAEWG TIG AeiSol THVSE y’ AoLdiv:

(735) pavtoouvy yap toln &v xo6Aog ék Baciwv

gometal, OV Te XPEW 0OPOV AvEpa TV T GAeglvat

T4 81 TOVSe ye uibov £ywv dppnTov Edow.

Mais moi, j’ai bien appris dans mon esprit avisé ce que les Ilithyies qui président aux

accouchements font sortir d’un ventre. Mais, du moins ce chant-1a, personne ne saurait

le chanter en stireté : car 1a colére des empereurs pourrait s’attacher a une science pro-
phétique de cette sorte, colere dont il est nécessaire que ’homme sage se tienne éloigné:

C’est donc pourquoi, ce discours-la du moins, je le laisserai de c6té sans le mentionner.

Le vers 733 est obscur ; il a été ainsi corrigé par la plupart des éditeurs en raison
de lalegon, syntaxiquement problématique, donnée par le manuscrit®. Quoi qu’il
en soit, il est visiblement question d’un sujet, concernant les thémes astraux, qu’il
ne faut pas traiter de peur de susciter la colére des empereurs?o.

Ces vers sont ’'expression d’une réalité historique. Dés I’édit d’Auguste, en
11 ap. J.-C., toute sorte de pratique divinatoire permettant de déterminer I'avenir
de quelqu’un en politique, de connaitre la bonne santé de 'empereur et de sa
maison, et de maniére générale, ’heure de la mort d’une personne, est passible de
punition, et ce jusqu’au IVe s. ap. J.-C. En outre, a partir de 49 ap. J.-C., la violation
de cet édit est considérée comme un crime de lese-majesté (maiestas), lorsque
la bonne santé de ’empereur et de sa famille est impliquée. Cet édit demeure le
fondement du droit romain en ce qui concerne l’astrologie, et il n’est pas rare que
les empereurs prennent des mesures contre les astrologues, notamment en les

99 Le manuscrit comporte yaoTtépog EKpo@épwal poyootokot EideiBuiat. Kochly 1858 et 1862 : XV-
XVI conjecture une lacune entre les vers 6,732-733, suivi par De Stefani 2017. En supposant que le
poete faisait allusion aux dispositions célestes permettant de prédire la future souveraineté des
natifs, Kochly propose la restitution suivante : abtap éyw péia pev mokwvais mpamniow Sedanka |
«OYUATA, TOTOWY GVaKTaS 18€ KpaTePoLE BactAfjag | yaatépog ekmpogépwat poyoatokol EieiButal.

100 Le terme Bactrevg (v. 6,735) n’a pas la méme acception selon les époques. Etant donné que cette
partie des Apotelesmatika date probablement du II¢s. ap. J.-C., il estici traduit par « empereur ». En
revanche, bien que le premier et le cinquiéme livre soient postérieurs a ce chant, le terme de « roi
» est privilégié pour ces deux chants ou le poéte prétend s’adresser a Ptolémée (voir les prologues
a ces deux livres dans le chapitre consacré a ps.-Manéthon, I1.6.). Pour un survol par époque des
différents types de souverains désignés par le mot faciievg, voir Carlier 1997 et Tinnefeld 1997.
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expulsant de Rome et d’Italie. Ce n’est que sous le regne de Dioclétien (284-305 ap.
J.-C.) que le bannissement régional s’étendra a tout ’Empire?°t.

Ainsi, ps.-Manéthon n’abordera pas un sujet qui concerne les empereurs; ce sera
unaspectmanquant dans son exposé astrologique. Les deuxieme et troisieme chants
du corpus manéthonien avec qui le sixieme livre forme, peut-étre, un ensemble de
trois livres, ne sont toutefois pas exempts de prédictions annoncant la naissance
d’un souverain (BactAgvg)'2. La maniere dont on doit calculer la durée d’une vie
d’apres les étoiles, pratique elle aussi proscrite dans I'édit d’Auguste, est en outre
expliquée alafin dutroisiemelivre (3,399-428). Le sixiéme livre lui-méme contient
desindications sur la longueur de ’existence du natif, bien qu’elles ne concernent
que les nouveau-nés (6,43-45 ; 89-94).

Une telle ambiguité seretrouve également chez Firmicus Maternus: dans son
chapitre consacré a la vie et la formation des astrologues, il exhorte son lecteur a
ne jamais établir de pronostics sur la situation politique de ’Etat ou sur la vie de
Pempereurromain. Laraison d’'un telinterditréside dansle fait qu’il estimpossible
de découvrir quoique ce soit concernant le destin de ’'empereur, étant donné qu’il est
leseul qui, de par son statut divin, n’est pas soumis au cours des astres (Math. 2,30,4—
7). Cependant, la Mathesis est loin d’étre exempte de prédictions concernant rois
ou empereurs'o,

Le fait de dire explicitement a son lecteur qu’il est des sujets a ne pas aborder
est une maniére pour 'auteur de se mettre a ’'abri de toute accusation potentielle.
En outre, certains mettent a profit la multitude des acteurs qui constituent la
doctrine astrologique pour respecter cette interdiction, tout en la contournant
(ps.-Maneth. 5,34-35) :

Zevg, Apng, [Taein, Mvn, Kpdvog, "HAwog, Epuiig

€V oUVO8w, BactAeD, ueydroug mapéxel Bactifjag.

Zeus [Jupiter], Ares [Mars], la Paphienne [Vénus], la Lune, Cronos [Saturne], le Soleil,

Hermes [Mercure] en conjonction, 6 roi, produisent de grands rois.

Dans cette prédiction, toutes les planétes et luminaires sont en conjonction, c’est-
a-dire qu’ils sont réunis en un méme point. D’autres astrologues se livrent a un
jeu similaire : la multiplication des éléments leur permet de rendre un événement
cosmique exceptionnel, voire impossible04.

101 Bouché-Leclercq 1899 : 560-561 ; Cramer 1954 : 232-233 ; 247-253.

102  Ps.-Maneth. 2,210-212 ; 347-352 ; 387-390 ; 391-393 ; 3,106-111 ; 221-226 ; 295-298.

103  Chez Firmicus, les prédictions concernant les souverains reviennent a plusieurs reprises : voir
par exemple le chapitre consacré au Soleil (notamment Math. 3,5,2-7 ; 3,5,20-21 ; 3,5,34-36), les
paragraphes 4,7,1; 4,17,10 ; 4,21,9 ; 6,31,1 ; 6,31,55, ou encore le chapitre 7,22, etc.

104 Voir Anoub. fr. 7,25 avec le commentaire de Schubert 2015 : ad loc. pour un paralléle entre ce
vers d’Anoubion, ps.-Maneth. 5,34 et Firm. Math. 6,31,55. Il n’est pas rare non plus de trouver des
prédictions annongant la mort du roi ou des malheurs s’abattant sur lui ou sur Egypte : voir
par exemple P.Gen. 3,123 (II° s. ap. ].-C.), P.Oxy. 65,4471 (fin II* début III*s.), P.Oxy. 31,2554 (III°s.),
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Enfin, il n’est pas exclu que, selon I’époque, les mises en garde contre les
prédictionsrelatives au souverain soient devenues topiques, sans qu’elles reflétent
réellement un potentiel danger encouru par un auteur abordant ces questions. En
effet, ps.-Manéthon ou Firmicus ne sont pasles seuls a traiter de prédictions relatives
aux souverains. Dorothéos, Ptolémée, ou encore Vettius Valens, entre autres, ont
abordé ce sujet, qui représentait visiblement un réel danger uniquement lorsque,
de la théorie, on passait a la pratique!®s.

4.2 Transitions, incomplétude et praeteritio

Dansla perspective quinousoccupe, il convient de relever que ps.-Manéthon emploie
cette spécificitéliée ala divination pour s’exprimer sur des aspects dela discipline dont
ilnetraiterapas.Iltouche de ce fait a des questions d’exhaustivité et d’incomplétude.
Enoutre, celaluipermetde réutiliser dans un contexte spécifiquement astrologique
un motif qui intervient déja dans le poeme d’Aratos : celui de la praeteritio. Voici le
célébre passage au cours duquel le poéte des Phénomeénes avoue son incompétence
au sujet des révolutions planétaires (Arat. Phaen. 451-461) :

TalTd ke ONroalo TapePXOUEVWV EVIAVTHOV

£Eeing moAivwpar T yap kat mavta paX’ adtwg

oVpavE 0 Evapnpev aydAuata vukTog iovong.

ol & emUIE GANOL TIEVT AoTEPEG OVSEY OUOTOL
(455) mavtoBev eldwAwv SvokaiSeka StvevovTal.

OUK (v €T €ilg GAAOLG OPOWV EMITEKUPALO

kelvwv fxL kéovtal, émel TavTeg petavdoTat,

uaxpot 8¢ ceewv eloy EALGGOUEVWV EVIAUTOL,

pokpa 8¢ orjpata Ketrat anonpobev ig €v ovtwy,
(460) 008’ £TL Bapoaréog keivwy Eywr EpKLog einv

AMAQVEWY TA T€ KUKAQ TA T aiBépL ouat EvioTelv.

Ces constellations, tu peux les contempler au fil des années, elles qui reviennent en
se suivant a la méme époque : en effet, celles-ci, toutes celles-ci, sont de cette maniére
trés solidement fixées au ciel, parures de la nuit qui s’avance.

Mais, parmi les douze constellations, cing autres étoiles, en rien semblables a elles,
tournoient confusément de toutes parts. Ce n’est plus en regardant les autres que tu
peux conjecturer ou elles se trouvent, car toutes sont errantes ; longues sont les années
de leurs révolutions, et tres loin se situent les signes de leurs conjonctions, et moi je
ne suis plus confiant en ce qui les concerne : puissé-je étre siir de moi pour parler des
cercles des étoiles fixes et de leurs signes dans I'éther.

ainsi qu’Heph. 1,23,21 (= Epitom. 4,20,21). Ce type de prédictions contient certainement une part
de matériel remontant a une date précédant ’époque impériale, ce qui est vraisemblablement le
cas pour P.Gen. 3,123 (Schubert 1996 : 43).

105 Cramer1954:248. Antigonos de Nicée, vers 150 ap.].-C., analyse ’horoscope de I'empereur Hadrien
apres la mort de celui-ci en 138 ap. J.-C. (fr. 1,§ 22-52 dans I’édition de Heilen 2015).
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Par ces quelques vers, le poéte marque le passage d’un sujet a un autre. Apres
avoir passé enrevue les constellations qui illuminent la sphére céleste (Phaen. 19—
453), le poéte indique qu’il existe cinq astres au cours errant (Phaen. 454-459). Le
fonctionnement de leurs révolutions dépasse ses compétences ; il décide donc de
laisser ce sujet de coté pour aborder celui des cercles célestes (Phaen. 460-461).
Cette réflexion explicite sur les éléments de la matiere qui seront traités ou non
dans le poéme répond au passage des Travaux au cours duquel le poete avoue sa
méconnaissance del’artdelanavigation. ’inspiration de la Muse comblera toutefois
ses lacunes (Hes. Op. 646-651 ; 660—662) :

e0T &v &1’ gumopiny Tpédag deci@pova Bupov

BovAnat [6€] xpéa te mpoLYElY Kal Alpov atepréa,

8el&w 81 ToL pétpa moAvpAoicBolo Bardaoong,

0UTE TL VAUTIAING 0ECOPLOUEVOG OUTE TL VNKV.
(650) oU ydp mw mote vni [y’] Emémiwv evpéa mévTov,

€l un &g EvBolav €€ AVAISOG,

(..)
(660) TOGOOV TOL VNV YE TTETEPNUAL TTOAVYOUPWV-

MG Kal WG Epéw Znvog voov atyldyolor

MoUoal ydp W €8i8aav abéapatov Duvov deidev.

Si, apres avoir tourné ton coeur insensé vers le commerce par mer, tu veux échapper

aux dettes et a la faim funeste, alors je te montrerai les espaces de la mer au bruit re-

tentissant, bien que je ne sois expérimenté en rien en matiére de navigation ou de ba-

teaux. Jamais encore en effet je n’ai navigué sur la vaste mer, si ce n’est pour ’Eubée,

depuis Aulis (...). Voila donc en vérité en quoi réside mon expérience des navires soli-

dement construits : mais méme ainsi je te dirai la pensée de Zeus qui tient I’égide : car

les Muses m’ont appris & chanter un chant d’une inexprimable beauté.

Dans ce passage transitoire entre desrecommandations générales surles vaisseaux
(Op. 618-645) et les saisons propices au commerce sur mer (Op. 663-694), le poéte
admet qu’il ne maitrise pas tout a faitle sujet suivant, mais celui-cifigurera tout de
méme dans son poéme, grace ausecours divin. L’attitude d’Aratos est diamétralement
opposée a celle adoptée par Hésiode. C’est par de tels extraits qu'un poéte met en
avant sa conception d’autorité et de maitrise de son sujet, éléments qui auront un
impact sur la totalité de ’ceuvre. La position adoptée par un poete a cet égard se
répercutera sur la présence ou ’'absence effective de certaines données, et donc
sur des notions d’exhaustivité ou d’incomplétude.

Lapraeteritio aratéenne est une occasion pourles poetes astrologues de varier
sur ce motiflittéraire tout en 'incorporant dans une perspective astrologique. Le
poéme de Manilius ne comporte pas de traitement sur les planetes, c’est un fait
particulierement renommeé. La problématique liée a ce manquement dansl’exposé
de la matiere a déja été soulevée dans les pages consacrées aux Astronomica'®s. Le
poéte annonce a plusieurs reprises qu’il exposera I'influence des planetes, sans

106  Cf.IL3.1.
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que cette promesse ne soit tenue dans les cinq chants qui composent le poéme. Au
vu de I'importance de ces astres pour la doctrine astrologique, d’aucuns estiment
que la section y relative a été perdue. Il convient toutefois de prendre en compte
le début du cinquieme chant, ol le poete s’adonne a une praeteritio tout aratéenne
(Manil. Astr. 5,1-9) :

hic alius finisset iter signisque relatis
quis aduersa meant stellarum numina quinque
quadriiugis et Phoebus equis et Delia bigis
non ultra struxisset opus, caeloque rediret

(5) ac per descensum medios percurreret ignes
Saturni, Iouis et Martis Solisque, sub illis
post Venerem et Maia natum te, Luna, uagantem.
me properare uiam mundus iubet omnia circum
sidera uectatum <et> toto decurrere caelo, ...

Ici, un autre aurait terminé sa route et, apres avoir traité des signes en sens contraire
desquels se meuvent les cinq divinités des astres, avec Phébus sur son attelage a quatre
chevausx, et Délia sur son char a deux coursiers, il n’aurait pas érigé son ceuvre au-dela,
et reviendrait du ciel ; et pendant la descente, il parcourrait les feux médians de Sa-
turne, de Jupiter, de Mars et du Soleil ; sous ceux-ci, apres Vénus et 'enfant né de Maia,
toi, Lune vagabonde. A moi, I'univers ordonne d’hater mon chemin, porté  entour de
toutes les étoiles, et de traverser d’un bout a I'autre la totalité du ciel, ...

Anouveau, laréflexion sur ce qui figurera ou non dans le poéme se trouve dans un
passage charniére. Ces vers marquent articulation entre deux livres, et le poete
annonce ce qui constituerala suite de son chant : non pasl’action des planétes, mais
Iinfluence des constellations extra-zodiacales. Le poéme en son état ne comporte
donc pasuntraitement de tous les éléments dela discipline, qui permettrait d’établir
un horoscope en prenant également compte de I’action fondamentale des planetes.
Danscesvers,le poete écarte ce sujet en invoquant un ordre promulgué par 'univers
(mundus iubet, v. 8). Quoi que puisse étre la vraie raison a l'origine de ce choix, il
n’est pas inutile de considérer cet aspect d’incomplétude en résonnance avec le
passage d’Aratos cité plus haut’.

Enoutre, on ne peut émettre des critiques al’égard de l'astrologie principalement
zodiacale de Manilius, sans devoir alors juger séverement les vers avant tout
planétaires de ps.-Manéthon. De fait, un exposé sur la nature et les influences des
constellations zodiacales manque dans I’ensemble du corpus manéthonien, alors
que c’est un élément de la discipline tout aussi primordial que celui des planétes.

Dansle passage du sixieme livre cité plus haut, ps.-Manéthon met a profit une
interdiction touchant son art divinatoire pour évoquer un coté tout a fait factuel :
Pabsence d’un sujet précis dans son texte. Bien plus, le fait de le dire explicitement
est une facon pour le poete de se positionner par rapport a ses prédécesseurs, et de
proposer une variation sur ce motif, dans une perspective d’imitatio et d’aemulatio.

107  Hiibner 2010 I: 9-10.
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Le poéte des Phénomeénes prétend étre incompétent en la matiére, tandis que 'univers
lui-méme détourne Manilius de son dessein. Ps.-Manéthon souligne bien que,
dans son cas, ’absence de certaines données dans son poéme n’est pas due a son
ignorance, mais a une obligation politique. Au-dela des résonnances historiques
d’une telle affirmation, il convient de prendre en compte le choix des mots qui
cloturent le passage (ps.-Maneth. 6,737) :

¢ 81 TOVSE ye ubbov Eywv GppnTov E4ow.

Cest donc pourquoi, ce discours-la du moins, je le laisserai de coté sans le mentionner.

Cet hexametre n’est pas sans rappeler les premiers vers des Phénoménes (Arat.
Phaen.1-2):

€K ALOG apywueada, TOV 00SEMOT GvEpeg EDpEV

dppnTov.

Commencons par Zeus, lui que jamais, nous les hommes, ne laissons sans qu’il soit
nommaé.

Avec le mot &ppntov, le poete fait vraisemblablement référence a son propre nom,
Aratos. Certains érudits comme Callimaque ou Léonidas semblent déja avoir identifié
cette signature ou sphragis dissimulée!®®. En reprenant cet adjectif, couplé au méme
verbe, et de surcroit dans un passage transitoire ou il est question d’un sujet qui
ne sera pas abordé, le poete manéthonien intégre finement une particularité de
sa matiere a un motiflittéraire exploité par Aratos, dont il propose une variation.
D’un point de vue tout a fait formel, le poéte se référe, ce faisant, a la réalité du
texte, a la présence et a ’absence, dans ses vers, de certains éléments constitutifs
de sa doctrine.

En définitive, ces passages de transition structurent le discours et 'exposé
pédagogique. Ils permettent a un poéte de souligner ’étendue de sa matiere, dont
ses vers ne refletent qu’une partie. En outre, tout comme les exposés catalogiques
quivarient le discours, ces points structurels sont précisément des marqueurs de
la variété, étant donné qu’ils indiquent réellement un changement de sujet, c’est-
a-dire une variation.

I1 a été souligné que les passages de transition touchent autant des questions
de forme que de contenu. On affinera la prise en compte de ce type de vers dans le
chapitre suivant, ol d’autres facons d’appréhender ces passages seront considérées.
Pourl’heure,il convient derester dans des notions externes concernantla question
de complétude et d’incomplétude.

108  Callim. Epigr. 27 Pfeiffer ; Léonidas de Tarente Anth. Pal. 9,25, voir Bing 1990.



228 III La didactique au niveau de la forme

4.3 Exhaustivité et structure

A coté de ces manquements a ’égard de la matiére — qui a tout le moins contribuent
aune certaine variété du discours—un autre aspect formel peut étre exploité pour
servir une idée de complétude.

Dans le cas d’un traité technique, la division en chapitres et en livres est
assurément un outil structurel quifacilite tant 'exposé dela matiere pour ’auteur,
que sa consultation et son apprentissage par le lecteur. Un tel agencement contribue
également a véhiculer une impression de traitement complet du sujet, comme
Pattestent déja les écrits en prose de ’époque classique!®®. Toutefois, bien que la
volonté d’offrir un traitement complet de la matiere puisse étre mise en avant,
Iimpossibilité de couvrir toute I’étendue d’un sujet est aussi reconnue. Ce cas de
figure a été souligné avec les Oneirocritica d’Artémidore, au III¢ s. ap. J.-C., mais
on observe bien plus tot. Ainsi, dans son traité sur I’art équestre (Ilept inmikic),
Xénophon affirme qu’il traitera également des points omis par un certain Simon
dans son manuel sur le méme sujet. Dans le Commandant de cavalerie en revanche
(Inmapykog), il souligne I'impossibilité d'une exhaustivité totale!. La question
du traitement complet de la matiére se pose donc tant pour les ouvrages en prose
que pour la poésie.

Dansle domaine astrologique, le manuel de Claude Ptolémée, auIl¢s. ap.].-C., est
unmodele de clarté. Dans les quatre livres de sa Tétrabible, eux-mémes subdivisés
en chapitres, 'auteur agence chaque point de la matiere de fagon progressive et
ordonnée (ta kab’ Ekaota). La structure de son texte vise certainement elle aussi
avéhiculeruneidée de complétude. Néanmoins, au terme de son quatriemelivre, il
souligneluiaussi qu’il ne donnera pas un exposé détaillé en tous points.Illaisse au
praticien le soin d’appliquer, pour certains cas particuliers, ses préceptes généraux2.

Une stratégie différente est adoptée par Vettius Valens, contemporain de
Ptolémée, mais quelque peu plus jeune que celui-ci. Les neuflivres de ses Anthologies
sont loin d’égaler la structure et la méthode a ’'ceuvre dans la Tétrabible. Au cours
des livres, l'auteur ajoute des précisions et propose d’autres méthodes concernant
des sujets déja traités auparavant. Il affirme avoir acquis de 'expérience et fait de
nouvelles découvertes depuis ses précédents exposés. Plusieurs livres différents
peuvent donc contenir des démonstrations sur un méme aspect de la discipline.
Valens présente celacomme un avantage : sicertaines parties de son traité venaient a
disparaitre, le lecteur trouverait toujoursla substance dela doctrine dans d’autres!s.

109 Hunter 1995: § 3. La division des poémes didactiques en plusieurs livres et leurs rapports avec la
structure des manuels en prose sont étudiés par Hutchinson 2008 : 228-250.

110 Xen. Eq.1,1; Eq. mag. 9,1. Les exemples de Xénophon sont cités par Hunter 1995 : § 3.

111  Ptol. Tetr. 2,1.

112 Ptol. Tetr. 4,27.

113 Vett. Val. 6,1,19.
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Dansle cadre delapoésie didactique,le format en plusieurslivres est attesté des
lapériode hellénistique, etles fragments de Néchepsos et Pétosiris figurent parmiles
exemples les plus anciens'*. Les cinqg livres de Manilius et de Dorothéos, les divers
chants d’Anoubion (au moins trois) et ’ensemble formé par les trois livres les plus
anciens du corpus manéthonien (2, 3, et 6) perpétuent cet agencement structurel
de la matiére astrologique en plusieurs livres!s. Ces exemples attestent la volonté
dupoete de donner, en apparence du moins, une impression de traitement complet
de la matiere. Les poetes établissent de ce fait une connexion formelle entre leur
ceuvre poétique et les manuels techniques en prose. Cela souléve la question de
l'utilisation concréte ou non de ces poémes en tant que source du savoir.

5 Poésie astrologique et savoir

La connaissance scientifique n’est pas incompatible avec la forme métrique d’une
composition. De nombreux auteurs anciens accordaient déja une valeur scientifique
alapoésie d’Homere, généralement considéré comme le pere de toute science®.

Quant a la poésie didactique hellénistique et impériale, elle a souvent été
abordée par son biaisle plus évident, celui dela versification d’un traité technique en
prose. Lembellissement que suggeére I’emploi des vers pour une discipline technique
a d’ordinaire pour effet de reléguer au second plan la valeur scientifique de ces
poémes, tout enleur concédant d’autres qualités et objectifs'’”. De plus, 'existence de
traités en prose surlesmémes sujets souleve la question de la dimension parodique
pouvant étre attachée a une entreprise didactique en vers.

Lepoéme culinaire d’Archestratos de Gela, probablement intitulé HSundfewa
(Hedypatheia) et composé vers 330 av. ].-C. en hexameétres, est a ce propos un exemple
significatif!’®. Grace a ce guide gourmand, spécialisé dans les produits de luxe, on
connait désormais la meilleure facon d’appréter tel ou tel poisson, et dans quelle
ville il faut se le procurer. Cette composition, parvenue jusqu’a nous sous forme
fragmentaire, est clairement tributaire de la poésie hésiodique, mais s’inscrit
également dans un contexte littéraire ou fleurissent recettes en prose et parodie
épique. Enfin, le domaine culinaire tient également une place importante dans la

114 Les Georgica de Nicandre étaient composés d’au moins deux livres (frr. 71-74 Gow/Scholfield) ; on
a déja évoqué les quatre livres des Chronika d’Apollodore (180 a 110 av. J.-C. environ) ; voir aussi
les Kynegetika de Sostratos au I°' s. av. J.-C., qui comptaient au moins deux livres (SH 735).

115  L'exactitude, la clarté et 'exhaustivité de ’'enseignement sont précisément mises en avant dans le
prologue au cinquiéme livre de Dorothéos (Doroth. Arab. 5, prol. 4), bien qu’on ne puisse déterminer
si ce passage figurait bien dans 'ceuvre originale du poéte grec.

116  Strabon, entre autres, attache du crédit a la géographie homérique (Strab. 1,2,7 ; 1,2,15), et critique
Fratosthéne qui est d’un avis contraire (Eratosth. Geogr. 3 Roller =1 A, 11 Berger; 5 =1 A, 16).

117  Par exemple Effe 1977.

118  Les fragments culinaires d’Archestratos de Gela sont édités par Olson/Sens 2000.
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comédie, ce qui ajoute a la saveur parodique des vers d’Archestratos'®. Ce poeme
sera adapté en latin par Ennius dans son Hedyphagetica, dont n’est conservé qu'un
seul fragment!?°. Quelques années plus tard, on peut mesurer plus globalement la
part de distorsion a 'ceuvre dans un poeme didactique notamment grace a ’Ars
amatoria d’Ovide, ou la composante parodique est poussée a ’extréme.

Néanmoins,la dimension dujeu et dela prouesselittéraire en poésie didactique
occulte peut-étre trop souvent la part de sérieux d’une telle entreprise, qu’il n’y
a pas lieu de négliger. L’impossibilité de devenir un expert en agriculture ou en
astrologie aprés avoir lu les Géorgiques ou les Astronomica est encore maintes
fois soulignée, certainement avec raison'?.. Toutefois, la tendance a voir la poésie
didactique principalement comme un tour de force littéraire a été réajustée parla
recherche de cesderniéres années. En effet, la prise en compte desinteractions entre
prose et poésie didactique en particulier contribue a prendre une meilleure mesure
du sérieux impliqué dans une telle entreprise ainsi que du crédit scientifique que
leslecteurs grecs et romains pouvaient accorder a ces poemes!?2. Méme dans le cas
d’un poéme comme celui d’Archestratos, le ton des vers différe nettement d’autres
pieces ou I’épopée est culinairement tournée en dérision. La prise en compte des
livres de cuisine en prose qui n’étaient, semble-t-il, pas congus pour étre droles,
aide aréajuster notre appréciation d’'un poeme comme I’Hedypatheia'®*. En somme,
dans le cadre de cette question difficile concernant la valeur didactique réelle
d’unpoeme sur un sujet technique, la petite dizaine de compositions astrologiques
versifiées montre elle aussi qu’il n’existe pas de réponse simple, et certainement
pas de réponse unique.

Les Astronomica sont encore une fois un bon point de départ pour aborder la
fonction de ces poemes et 'utilisation réelle qui pouvait en étre faite sur un plan
scientifique. Le poéme de Manilius est particuliérement célebre pour ses erreurs

119 Comparer entre autres Ar. Eccl. 1168-1178 ; les fragments d’un poeme intitulé Aetnvov, en metre
dactylo-épitrite, attribué a Philoxenos de Leucade au début du IVes. av. ].-C. (PMG 836 Page), ainsi
que des fragments hexamétriques de I’ Attikov §etnvov (Banquet attique) de Matro de Pitane, a la
fin du IVe s. av. J.-C., clairement parodiques (SH 534, édités par Olson/Sens 1999). En général sur le
poeme d’Archestratos et ses influences littéraires, voir I'introduction d’Olson/Sens 2000 : XXVIII-
XLIIIL.

120  Enn. Frg. var. pp. 218-220 Vahlen.

121  Par exemple Volk 2009 : 180-181 et le célébre passage de Cic. De orat. 1,69 sur 'ignorance d’Aratos
et de Nicandre quant a leurs matieres : etenim si constat inter doctos, hominem ignarum astro-
logiae ornatissimis atque optimis uersibus Aratum de caelo stellisque dixisse; si de rebus rusticis
hominem ab agro remotissimum Nicandrum Colophonium poetica quadam facultate, non rustica,
scripsisse praeclare.

122  Hunter 1995 : § 3 ; Fantuzzi/Hunter 2004 : 224-235 ; Hutchinson 2008 : 228-250 ; Hutchinson
2009 ; Harder 2011 ; Hunter 2014 : 59-75, et Hutchinson 2014 pour les liens entre prose et poésie
hellénistique.

123 Olson/Sens 2000 : XXXVI-XXXIX.
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au niveau astrologique, ses lacunes dans le traitement de la matiére, ainsi que
pour les systémes divers et contradictoires qui y figurent. La bibliographie a ce
sujet est abondante, on n’y reviendra donc pas de maniere détaillée’?. Le contexte
entourant le passage analysé dans le chapitre consacré a Manilius est néanmoins
représentatif de cet état de fait.

En effet,au moment d’exposerla technique pour calculerla durée d’ascension
des signes, le poete propose plusieurs systemes. Il ne semble pas se rendre compte
que le premier d’entre eux (Astr. 3,218-224), qu’il écarte en raison de ’'absence de
considération quant a I’obliquité du cercle du zodiaque, est en réalité le méme
que celui qu’il expose en dernier lieu (Astr. 3,483-509). Diverses hypotheses ont
été avancées pour expliquer cette contradiction. Parmi elles figure la possibilité
que ce dernier passage soit une interpolation!?. Il est également probable que
Pauteur puise a des sources elles-mémes déja confuses, ou qu’il compile en un
méme passage un matériel hétérogéne sans se rendre compte des incohérences
que cela peut entrainer??,

Il est évident qu’'une méthode de compilation comporte desrisques quant ala
cohérence dudiscours, etengendre des répercussions surla crédibilité scientifique
du poete. Si ce passage peut étre expliqué par 'usage de diverses sources, cela va
atoutle moins dans le sens d’une recherche d’exhaustivité et de complétude de la
partdupoete. Lateneur de’enseignement en est certes affectée, maisla démarche
didactique est indéniable.

Enoutre, les erreurs n’entachent pas uniquement les ceuvres versifiées. Dans
son commentaire aux Phénomeénes, Hipparque estime qu’Aratos ne mérite pas
d’étreréprimandé lorsqu’ils’agit d’erreurs commises par Eudoxe, étant donné que
le poete puise au traité de ce dernier!?’. Les huit livres de la Mathesis, qui donnent
limage d’'un manuel méthodique et complet, ne sont eux-mémes pas exempts de
contradictions et de simplifications dont certaines résultent vraisemblablement
du travail de compilation de 'auteur??s.

Unbonindicateur quant al’utilisation effective de poémes didactiques réside
dans la prise en considération de la littérature prosaique — et versifiée — qui y est
directement liée. Les vers de certains des poemes astrologiques sont utilisés tant
par d’autres poetes que par des prosateurs, qui les citent ou les paraphrasent. Les
écrits de Néchepsos et Pétosiris, dont une partie du moins était versifiée, figurent
peut-étre parmi les sources de Manilius ; ils sont vraisemblablement repris dans

124  Voir entre autres lalaborieuse démonstration de la sphéricité de la terre, Abry 2005a. L’élément le
plus célebre est ’'absence du traitement des planétes dans les Astronomica : a ce sujet, Volk 2009 :
48-57 et 116-126, et en général sur les contradictions et erreurs de Manilius : Volk 2011.

125  Brind’Amour 1983b, cf. I1.3.2.

126  Volk 2009 : 90-93. Elle souligne cependant 'impossibilité de trancher la question.

127  Hipparch. 1,1,8.

128 Monat 1992-1997 I : 15-16. Il souligne la fréquence de ces imprécisions et incohérences dans les
manuels astrologiques de I’Antiquité jusqu’a la Renaissance.
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les vers de Dorothéos, d’Anoubion et de ps.-Manéthon, ainsi que dans les manuels
en prose de Vettius Valens, Firmicus ou encore Héphestion. Les vers de Dorothéos,
dont certains sont non seulement paraphrasés en grec, mais aussi littéralement
cités par Héphestion, ont également été traduits en pehlevipuis en arabe. Le poeme
de Maximos a lui aussi fait 'objet de paraphrases en grec.

Ainsi, les poémes astrologiques attestent une interrelation entre prose et vers,
et non pas seulement une adaptation en sens unique de la prose a la poésie. Ceci
contribue a mettre enlumiére le crédit scientifique pouvant étre conféré aux vers.
Non seulement les informations qu’ils contiennent sont jugées assez importantes
pour étre transposées ou adaptées en prose, mais elles sont aussi reprises dans
d’autres poemes ou les mécanismes de la discipline sont exposés en vers.

On peut encore porter une attention particuliere a la fagon dont les vers
astrologiques sont intégrés ou cités dans les manuels de Vettius Valens ou
d’Héphestion. Parmi les extraits d’origine métrique remontant a Néchepsos et
Pétosiris contenus dans le manuel de Valens, seuls trois vers et demi sont cités — et
ce non pas pour leur contenu technique astrologique, mais pour évoquer le motif
de 'ovpavoBatelvi?. Tous les autres sont paraphrasés et intégrés dans le reste du
discours prosaique. Cette facon de faire est cohérente avecla volonté de ’'auteur de
rendre explicite ce que les anciens, parmilesquels figurent Néchepsos et Pétosiris,
ont exposé de facon obscure : on reviendra sur cet aspect de facon plus détaillée
au chapitre suivant.

En ce qui concerne les vers de Dorothéos, la méthode d’Héphestion contraste
quelque peu avec ce procédé. Il arrive que celui-ci estime profitable de conserver
la forme métrique d’origine, du moins en partie (Heph. 3,38,9) :

éxtebelobw 8¢ kal Ta mapad AwpoBEw mepl TOVTWV evEMElg XAPLY Kal Hviune.

Que te soit aussi exposé ce qu’on trouve chez Dorothéos a ce sujet, pour la beauté de
lalangue et la mémorisation.

11 cite ensuite sept vers sur les litiges (Doroth. 5,33,17-23, p. 405 Pingree), mais
poursuitle sujet en adaptant vraisemblablement le contenu des hexametres suivants
en prose (Heph. 3,38,12-32). Le chapitre se conclut a nouveau sur deux citations de
Dorothéos!®.

Héphestion adopte donc une position double. Parfois, les vers de Dorothéos sont
repris pour leur contenu et intégrés au manuel astrologique en prose. La forme est
cependant conservée par endroits : non seulement elle embellit la matiére, mais
elle aide a sa mémorisation. Les hexametres sont donc eux-mémes des vecteurs de
Iinformation. Ainsi, plus de trois siecles aprés sa composition, le poéme de Dorothéos
esttoujours une source pour laconnaissance dela discipline astrologique. Au-dela
du contenu, les vers convoient certainement une notion d’autorité intrinseque a

129  Vett. Val. 6,1,9 = Néchepsos, fr. 1 Riess.
130  Heph. 3,38,33-34 = Doroth. 5,33,7-22, p. 407 Pingree.
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la forme. De plus, a coté de la beauté de la langue et de ’aide mnémotechnique
soulignées par Héphestion, leur citation fournit précisément une garantie pour
la matiére en prose qu’il expose.

Avec 'exemple d’Héphestion et de Valens, on constate que l’attitude d’un
prosateur varie selon la qualité des poémes dont il dispose, et ’'appréciation
personnelle qu’il leur confére. A cet égard, le cas de Galien offre un paralléle. Il
louel’effort d’Andromachos et de Damokrates, qui ont composé une recette médicale
en vers. Toutefois, il admet la difficulté des vers du premier, qui contrastent avec
la clarté poétique du second!3!.

Lamaniere dontles prosateurs utilisentles poemes astrologiques pour composer
surle méme sujet montre en quelle mesure l'attitude des lecteurs anciens face a des
textes techniques en vers pouvait différer de lanotre. En outre,’utilisation des Phé-
nomenes d’Aratos comme texte d’école est un bon exemple pour illustrer 'une des
facons d’aborder ce type de compositions dans une perspective d’apprentissage dela
matiere!®2. On pourrait facilement transposer ce contexte d’utilisation scolaire aux
poémes astrologiques:le poeme sur les sept astres errants, par exemple, entre peut-
étredansuntel cadre. De facon similaire,les poemes que l'on prend d’ordinaire peu
en considération, comme celui d’Antiochos ou de Maximos, sont paradoxalement
ceux qu'on pourrait considérer comme le plus facilement utilisables. Le systeme
astrologique exposé estrelativement simple, et ’organisation de la matiere est telle
quelle rend sa consultation aisée.

Lespropriétéscatalogiquesdespoemesastrologiquessontégalementaconsidérer
dans cette perspective. Le deuxiemelivre deI'Iliade était particulierement apprécié
dans 'enseignement scolaire ; des témoignages anciens attestent 'apprentissage
par coeur du catalogue des vaisseaux au III* s. av. ].-C. de méme que dans I’Egypte
romaine du II¢ s. ap. J.-C.1%.

Pour conclure,’'un des fragments d’Anoubion discuté précédemment résume
et atteste, en 'espace d’un seul distique, les étroites relations entre prose et poésie
didactique (Anoub. fr. 17q,1-2) :

Aoutév pot MoGoal 84T deloal mAgiova ToVTWV
elg eTépav BiPAov T@®Se pétpw mPog €mog.

Donnez-moi encore, Muses, de chanter des vers plus nombreux que ceux-ci dans un
autre livre, en utilisant ce metre en rapport avec le propos.

131  Gal. Deantidotis1,7 (= vol.14 p. 44 Kiihn). Galien ajoute encore une autre thériaque en hexametres,
qui est selon lui aussi de la main de Damokratés, encore plus claire et plus concise que la thériaque
iambique de ce dernier : Gal. De antidotis 1,16 (= vol. 14 pp. 100-102 Kiihn). Voir a ce sujet Luccioni
2003 : 68-69.

132 Cribiore 2001 : 142-143 ; 202 ; Fantuzzi/Hunter 2004 : 227-228. A cela s’ajoutent les nombreuses
traductions et adaptations latines du poéme d’Aratos : voir Gee 2013 sur la réception des Phéno-
ménes a Rome.

133 Cribiore 2001:194-195, qui cite Eustathe, Ad Iliadem 2,494 (p. 401,36 Van der Valk) en n.42; Cribiore
1996 : n° 193 ; 201.
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Cesversdevaient originellement se trouver a lajointure de deux chants. Ils présentent
unintérét particulier, car c’est avant tout par des mots prosaiques que 'entreprise
poétique de 'auteur est soulignée. Bien que le poete semble insister surla dimension
poétique de son texte, force est de constater que les mots employés appartiennent
pour la plupart au vocabulaire de la prose (Aounov pot ; mAe{ova ToOTWYV ; TPOG
€mog)134. Ainsi, consciemment ou non, ’auteur, qui puise vraisemblablement aux
écrits de Néchepsos et Pétosiris (peut-étre en prosimetron), mais sans doute aussi
a d’autres traités, rend le lecteur attentif a la dimension prosaique a 'origine du
poéeme. Enfin, ces vers font office d’articulation entre deux livres : rappeler le
contenu de ce qui précede et annoncer ce qui viendra par la suite, bien qu’ici la
formule soit des plus générales (mAelova ToVTWV), est une pratique qui se retrouve
tant dans les manuels en prose qu’en poésie didactique?.

Dans ce chapitre, on a exploré les diverses dimensions que la forme métrique
apporte dans une entreprise didactique. Il reste encore a considérer ’étendue des
possibilités littéraires dont un poéte dispose pour véhiculer son enseignement
astrologique.

134 Voir par exemple Xen. An. 3,2,29 Aoutdv pot einelv omep ; Isoc. Ad Antipatr. 2 Aoutév €oti pot
uaptupfoal mepl avtod ; Dem. De cor. 110 fjyoduat Toivov Aoutov elvat pot Tept Tod Knpuyuatog
einelv ; De falsa leg. 205 Aoutov pot S€t&at ; Contra Pantaenet. 32 Aéye 8x LoL T0 Aoutov To0 £yKARUaTog;
InDionysodor. 31 £oTLyap éuoi e Aoutov §18A&aL vudg TovTo ; Contra Eubulid. 46 houtov 8¢ potmept
£uauTod PG VUGG eimtely ; voir aussi Soph. Oed. Col. 573-574 HOT €0Ti oL TO AoUTOV 0VSEV GANO
ANV | etnelv & xprdw. Xen. Cyr. 3,3,5 GAAG TOAL TAe{ova ToUTWV EToluacduevog ; Plat. Leg. 5,744e
mielova & Gv Ti¢ Ktdtal TouTwy ; Plut. Pyrrh. 8,12,14 mieiova & Gv €Tt ToUTWV eiprikelyev ; Ptol.
Tetr. 3,3,3 dtav €v T mAeiova ToUTWV ; Luc. Somn. 8 tadta Kai €Tt TovTwV mAeiova; Luct. 15 Tadta
névta 61600 eipnka Kat €Tt ToUTwV mAeiova ; voir aussi Ar. Plut. 187 ToUTwV ye TOAAG TAelova.
Pour la locution npog émog, cf. II1.2.1.

135  Voir notamment les passages d’un livre a 'autre dans la Tétrabible de Ptolémée.
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« Le propre de 'exécution parfaite est de supprimer toute
dualité entre des moyens techniques et une finalité
musicale. »

Dominique Hoppenot, Le violon intérieur, 1981 : 220.

Le contenu astrologique a été le second critére dansla sélection des textes poétiques
présentés. Il convient d’étudier a présent la facon dont les poétes déploient leur
matiere et quels outilslittérairesils mettent en ceuvre pour enseignerleur discipline.
Bien plus, on s’efforcera de mettre en lumiére la pertinence de ces techniques
d’instruction pourla divination astrale. Ce faisant, on reviendra sur des points déja
soulevés de maniére individuelle pour chacun des poemes, afin de les aborder cette
fois de facon transversale d’un point de vue général de didactique astrologique.

L’étatfragmentaire de la plupart des poemes présentés pose un réel probleme
lorsqu’on en vient a des questions de contenu. On ne peut prétendre analyser un
poéme en rendant justice a son auteur si la plupart des vers ont été perdus. En
outre, des poemes (relativement) complets, comme celui de Manilius ou le corpus
astrologique attribué a Manéthon, faussent inévitablement notre appréciation
de la poésie astrologique en général. L’étendue de ces compositions prend le pas
sur des poemes parfois tres brefs, comme le poeme hermétique sur les sept astres
errants (13 vers).

De surcroit, les Astronomica et les Apotelesmatika font état de caractéristiques
didactiques qui sont explicitement mises en exergue par leurs auteurs. Non
seulement ces caractéristiques ne sont pas utilisées de maniere aussi manifeste
danstousles autres poemes conservés, maisle début des poemes a souvent été perdu.
En effet, dans le cadre d’un prologue, 'auteur dispose d’une occasion privilégiée
pour présenter son entreprise. C’est tout d’abord unlieu propice pour définirle sujet
du poeme, mais également pour reconnaitre la tradition dans laquelle il s’inscrit
ainsi que les innovations qui y seront apportées. Il est regrettable que ces parties
en particulier n’aient pas été conservées, étant donné qu’on y trouve bien souvent
des éléments programmatiques qui fournissent des clés de lecture pour aborder
le corps de I'ceuvre'. Une telle perte est a déplorer pour les vers de Néchepsos et
Pétosiris, d’Orphée, d’Anoubion, d’Antiochos, de Maximos, et ’Ammon.

Au vu des données manquantes, il est impossible de traiter tous les poemes
astrologiques de facon égale. On tentera néanmoins de considérerles vers conservés

1 Sur la fonction des prologues, voir Van Tress 2004 : 24-25.
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de la maniere la plus objective possible, et de proposer une analyse conforme a la
réalité des sources a disposition.

Ce chapitre est dédié a des questions de contenu, mais il convient de souligner
dés a présent un point fondamental : le contenu ne peut étre totalement dissocié de
la forme. Cette observation a déja été esquissée et illustrée par quelques exemples
dans le chapitre précédent. En prenant cette fois pour point de départ le contenu
astrologique et poétique, on verra que la dimension métrique participe aussi, en
arriere-fond, a la fonction didactique du texte. En conséquence, les incursions du
coté de la forme versifiée ne seront pas rares, car c’est précisément le vers qui a
été choisi pour véhiculer le message.

Lanécessité de considérer les compositions poétiques sur un sujet scientifique
par rapport a la littérature en prose touchant au méme domaine a été mise en
exergue dans le chapitre précédent. ’avantage le plus évident fourni par la forme
poétique a été maintes fois souligné : le métre, quel qu’il soit, est plus facilement
mémorisable que la prose. A 'inverse, le manque de complétude est un reproche
souvent formulé a 'encontre des poemes : selon certains, cela discrédite leur valeur
scientifique2.

Un autre aspect entre encore en ligne de compte lorsqu’on compare la prose a
lapoésie. Laforme poétique représente parfois une difficulté supplémentaire pour
accéder a la signification du contenu. En effet, pour exposer son matériel, le poéte
doit suivre des régles contraignantes ; le prosateur dispose quant a lui d’'une plus
grande liberté. Manilius évoque d’ailleurs cet aspect de maniere explicite : non
seulement il souligne a quel point la matiere qu’il traite est ardue, mais il met bien
en évidencele fait que son entreprise n’est pas facilitée parlaloiimposée parle verss.

Certains vers d’Anoubion fournissent un bon exemple pour illustrer cette
sensation de contrainte exprimée par Manilius. Cela procede de la condensation
de données complexes a I'intérieur d’une séquence limitée par son étendue, elle-
meéme soumise a des prescriptions quantitatives (Anoub. fr. 2,1-12) :

wpovopov 8¢ udbolg Mpng dtep dotpacty dAOLG

OKENTOUEVOG MAVNY Kal péyav HéAlov.

NUePWVj yevéael pév arr’ HeAlolo vorjoag

oikouv Seomolwv €vOa BEPnKe BedC,
(5)  kelBev 8¢ otolyn8ov apBundruevat dotpa
uéxpL ZeAnvaing 4otépog iotapévou,

nvta 8 am’ ‘HeAlowo StékPaie TodTov aplOpdv:

€ig 6 TL & av Aign, k1O kal wpovouog.

2 Cf. 1IL.4.

3 Manil. Astr. 3,35 pedibus quid iungere certis ? Pour 'intégralité du passage (Astr. 3,31-35), cf. 11.3.2.1.
A cela s’ajoute la difficulté de traduire des termes grecs en latin : Manil. Astr. 2,829-830 ; 897-898 ;
3,40-42.Volk 2009 : 162-163 rappelle la valeur topique de ce type d’observation ; les vers de Lucréce
concernant la difficulté de 'adaptation d’un matériel grec en langue latine en constituent un bon
modele : Lucr. 1,136-145 ; 1,830-832.
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xpn 8¢ ZeAnvaing mpotépng dveréobal aplOpov

10) PNV VUKTEPLYOD oKeNTOUEVOV BENATOC.
el 8¢ kev ' HEALOG Y’ OALyag poipag €xn dotpwy,

XPN TETPpAywva B’ 0pdv Kal Stdpetpa TOMWV.

Et tu pourrais connaitre I’horoscope sans (savoir) I’heure (de la naissance), grace aux
autres astres, en regardant la Lune et le grand Soleil. Pour une naissance diurne, consi-
dére a partir du Soleil (le signe) ou le dieu s’est rendu, et de 1a compte un a un les signes
jusqu’a l'astre présent (ou se trouve) la Lune, et soustrais ce chiffre, en entier, du (signe
occupé par) le Soleil : 1a ou cela s’arréte, 1a aussi est ’horoscope. Et il faut soustraire
le chiffre de la Lune la premiere, en observant ’heure d’'un theme nocturne. Mais si
le Soleil possede un nombre peu élevé de degrés (entre) les astres, il faut observer les
lieux en aspect quadrat et diamétral.

Dans ce passage, le poéte propose une méthode permettant de déterminer ’horoscope
d’une naissance diurne ounocturne, dansle casoul’onignore ’heure delanaissance.
Ces vers sont cités par Héphestion ; celui-ci en fournit ensuite une paraphrase qui
développe et détaille certaines étapes.

Dans I’épitomé d’Héphestion est conservée une seconde version de cette
paraphrase,sanslesvers d’Anoubion®. Le compilateur d’Héphestion explicite encore
davantage le systeme, tout en donnant une interprétation quelque peu différente:
la méthode définirait non pas ’horoscope a la naissance, mais le moment de la
conception. En plus de cette divergence de taille, une mauvaise compréhension
de la fin du passage 'entraine a formuler un contre-sens. Au lieu de considérer
les lieux en opposition et en quadrat, il préconise de veiller a ce que ’horoscope
ne soit pas dans ces configurations polygonales?.

Cette confusion est un bon exemple pour illustrer un point soulevé au chapitre
précédent : la présence d’erreurs dans les textes en prose. La justesse du contenu
ne dépend pas forcément de la forme d’un texte, mais bien de la compréhension de
Pauteur par rapport a sa source, pour autant que celle-ci soit fiable. Malgré tout,
il est indubitable que ’absence de régles métriques contraignantes permet de
préciser, par le développement, le sens d’une formulation concise. Afin d’illustrer
ce point, on reprendra deux vers d’Anoubion tirés de l'extrait précédent ainsi que
les passages correspondants dans les paraphrases successives. Voici tout d’abord
les vers d’Anoubion (Anoub. fr. 2,9-10) :

xpn 8¢ eAnvaing mpotépng averéabat apludv
(10) MPNV vuKTEPLVOD OKEMTOUEVOV BEUATOG.

Etil faut soustraire le chiffre de la Lune la premiere, en observant ’heure d’'un theme
nocturne.

Heph. 2,2,11-14 (citation d’Anoubion) ; Heph. 2,2,15-17, cf. Epit. 4,21,4-7 (paraphrase du passage).

5 Pour une discussion du systéme exposé par Anoubion ainsi que du contenu des paraphrases
correspondantes, voir Schubert 2015 : LXXXII-LXXXV de méme que les notes au test. 6a-b et au
fr. 2.
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A présent, la paraphrase d’Héphestion qui explicite ces vers (Heph. 2,2,16) :

Emi 8€ TV VUKTEPLVOVY XpN dpgacBat amo tiig ZeAjvng tfj avtfi uebodw kai EkPaArey
Opoiwg A’ avtiig fitot HAlov v T@Vv petagd {wdiwv mocotnta.

Dans le cas de (naissances) nocturnes, il faut commencer a partir de la Lune avec la
méme méthode, et soustraire — de la méme maniere a partir de la Lune qu’a partir du
Soleil —1a somme des signes du zodiaque dans l’intervalle.

Et pour finir, le passage correspondant tiré de I’épitomé (Heph. Epit. 4,21,6) :

€Ml 8& TMV VUKTEPWVHV YEVETEWVY AIT0 TOD {Wwdiov dpgov ToT KaTd TV MoV Tig ZeAqvng
Kal EKBaAE TV TT06OTNTA TAV (WSiwV TV UETAED TMV 0IKOSESTIOTMY Kai avT®V £V 01g
evplokovTal ol oikoSeomdTal Kal i 6TeP &v {WSLOV KATAAREN O ApLOUGGS, EKETVO Agye
(WPOOKOTIELY KATA TIV GTIOPAV.

Dans le cas de naissances nocturnes, commence depuis le signe du zodiaque situé vers
la position de la Lune et soustrais la somme des signes qui sont entre les maitres de mai-
son et les signes danslesquels se trouvent les maitres de maison : et le signe du zodiaque
ous’arréte le nombre, dis que celui-la marque ’horoscope au moment de la conception.

En somme, on constate qu’il arrive que les contraintes métriques soient a ’'origine
d’une certaine obscurité pour le sens des vers. Une paraphrase explicative peut
donc, selon I’habilité du prosateur, en étre un éclaircissement.

Parmi les metres utilisés en poésie astrologique, il en est un qui possede

précisémentlaparticularité d’étre un métre concis, mais clair: le trimetre iambique.
Ces propriétés ont déja été évoquées précédemment avec appui du prologue au
poéme géographique de ps.-Scymnos®. Voici a nouveau les passages en question
(ps.-Scymnos, 1-3) :

TTAVTWY AVayKaldTaTov 1) Kwpuwsia,
Beldtate Baoed Nukoundeg, TodT Exel
7O Kal Bpayéwg Ekaota kal PpAalelv cap®g ...

La qualité la plus nécessaires de toutes, c’est la comédie, 6 divin roi Nicoméde, qui la
possede : le fait d’exprimer chaque élément d’une fagon concise et claire, ...

Et a propos de I’épitomé d’Apollodore (ps.-Scymnos, 33-35) :

(35

UETPW 8€ TavTnV ékTIBEVaL mpoeiieTo,
TG KWUKG 8¢, TAG capnviag xdpuv,
eVUVNUOVELTOV EGOUEVNV OUTWG OPHV.

Et il a délibérément choisi de 'exposer en métre, le métre comique, pour des raisons
de clarté, voyant qu’ainsi il serait facilement mémorisable.

Etant donné la proximité du trimeétre avec le rythme de la prose, le contenu d’un
poéme iambique devrait étre moins obscur que s’il était rendu dans un meétre
plus éloigné du discours de tous les jours par le rythme, le style et le vocabulaire,

6

Cf. IIL1.
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comme I’hexametre dactylique ou le distique élégiaque. Le témoignage de Vettius
Valens et de Firmicus Maternus indique cependant que la clarté est loin d’avoir
été une composante centrale des vers attribués a Néchepsos et Pétosiris. En effet,
ils estiment que leur enseignement est dissimulé sous un voile d’obscurité (Vett.
Val. 2,3,1 = fr. +5a Heilen) :

Kabwg xal 6 BacAels Evapyouevog €v Tij 1y’ BIPAW HLOTIKGG ESHAWGTEY, AEYywV: ...

Comme le roi aussi ’a révélé de facon voilée au début du 13¢ livre, en disant : ...

Le méme terme (LvoTik®G) s’applique a Pétosiris, a nouveau pour introduire un
fragment d’origine métrique (Vett. Val. 2,41,2 = fr. 24 Riess) :

0 ITeTdoLpLG, el KAl HLOTIKDG ATTOKEKPLYE AEYWV, ...
Pétosiris, qui a lui aussi dissimulé (ce point) en disant de fagon voilée : ...

L’adverbe puotik(®g est également appliqué a des auteurs dont I’identité n’est pas
spécifiée’. En ce qui concerne Pétosiris, le jugement de valeur exprimé par Valens
trouve un parallele chez Firmicus (Firm. Math. 8,2,1) :

primum itaque de enenecontameride disputabo, id est de parte nonagesima. quae res plu-
rimis incognita a paucis leuiter uidetur esse tractata ; nam et istum tractatum Petosiris
sicut mihi uidetur inuido uoluit stridore celare®.

En conséquence, je traiterai tout d’abord de I’énénécontaméride, c’est-a-dire du no-
nantieme degré. Ce sujet, inconnu de la plupart, semble avoir été a peine traité par
quelques-uns ; de fait, ce point aussi, Pétosiris, a ce qu’il me semble, a voulu le dissi-
muler par un sifflement jaloux.

En grec, puoTik®¢ est souvent employé pour décrire le caractére secret d'un rite
auquel seuls les initiés peuvent avoir acces®. Par analogie, un propos peut étre
exposé de maniére mystique (LUOTIK®C), c’est-a-dire avec des formules voilées,
lorsque le style et les mots choisis en obscurcissent le sens. L’'objectif de Valens est
précisément, comme il le rappelle a plusieurs reprises, de rendre clair ce que ses
prédécesseurs ont consigné de fagcon voilée et obscure (Vett. Val. 1,22,16) :

TOOTOV TOV TOTOV OL TAAALOL LUGTIK®G KAl OKOTEWVHGS SLEYpadav, UETG 8 TnAauyEoTepov.

Les anciens ont écrit de fagon voilée et obscure sur ce sujet-la ; quant a nous, nous le
ferons de facon plus claire.

Cette allusion aux « anciens » ne compte pas parmi les fragments de Néchepsos
et Pétosiris, en raison de 'absence d’indications permettant de corroborer cette

7 Par exemple V@ioTavTal yap TVEG HLOTIKGG, Vett. Val. 2,18,6. Sur Pobscurité (dodgela) des écrits
d’Antigonos, voir Heilen 2015 : 498-502.
8 Chez Firmicus, le mot stridor se référe peut-étre au prologue de Néchepsos, ou le poéte évoque

un cri venu du ciel : kai pot i €é€Rynoev ovpavod Bon, fr. 1,2 Riess (cf. I1.1.4). Les écrits attribués
a Néchepsos et a Pétosiris étaient facilement confondus.
9 Par exemple Diod. Sic. 1,20,6 ; 5,77,3 ; Strab. 10,3,9, etc.
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attribution. Quoi qu’il en soit, Valens a pour objectif de clarifier les textes de ses
prédécesseurs, dont le sens est parfois obscur ; parmi eux, on compte Néchepsos et
Pétosiris. Ils figurent parmi les auteurs qui composent de facon voilée, secréte, et
obscure : pour le compilateur, le contenu de leurs vers nécessite d’étre paraphrasé
pour étre rendu évident.

On peut considérer que méme dans le cas de trimetres iambiques, proches du
discours prosaique, les contraintes métriques posent une difficulté a laquelle un
prosateur n’est pas confronté. Cela peut effectivement étre une source d’obscurité.
Qui plus est, attitude de Valens et son jugement de valeur par rapport a 'obscurité
des propos de Néchepsos et Pétosiris trouve un parallele chez Galien. Celui-ci estime
que 'antidote en distiques élégiaques de Philon de Tarse est composé de maniére
énigmatique (aiviypatwd®g). Apres l'avoir cité, il lui consacre un commentaire!.

Toutefois, la notion de mysticisme et de dissimulation attachée aux écrits
de Néchepsos et Pétosiris dénote certainement un aspect qui ne découle pas
(uniquement) de la forme métrique, mais qui touche directement au contenu. Un
passage tiré de la correspondance de Cicéron est un bon exemple pour I’emploi
de 'adverbe puotik®g en lien avec un contenu obscur, et en prose (Cic. Att. 6,4,3) :

illud praeterea pvotikwtepov ad te scribam, tu sagacius odorabere. tfig Sauaptdg pHov
0 aneAevBepog (0loBa BV Aéyw) £S0EE oL TTpWNY, €€ MGV AAOYELOUEVOG TTAPEPOEYYETO,
Me@LPAKEVAL TAG PRPOVG €K THG WVAG TV DITAPYOVTWV «<T@V> ToD KpotwvidTou Tupav-
voKTOVoL. §¢8oka 8 pn TL— vonoelg S)mov. Todto 81 meplokePapuevog Té Aoutd E€a-
o@aALoal. non queo tantum quantum uereor scribere ; tu autem fac ut mihi tuae litterae
uolent obuiae.

En outre, je vais t'écrire ceci de fagon plus voilée ; toi, tu le sentiras avec assez de flair.
L’affranchi de ma femme (tu sais de qui je parle) m’a semblé récemment, d’apres ce
qu’il a dit de maniere évasive, avoir brouillé les comptes venant de ’'achat des biens
appartenant au tyrannicide crotoniate. J’ai donc peur que - tu auras sans doute com-
pris. Apres t’étre précisément occupé de ceci, mets le reste en stireté. Je ne peux écrire
tout ce que je redoute ; quant a toi, fais en sorte que ta lettre vole a ma rencontre.

Dans ce passage, 'adverbe pvotik®g dénote bien le contenu et non pas la forme ;
les propos de Cicéron sont effectivement obscurs pour qui n’est pas au fait des
personnages et des événements auxquels il est fait allusion'?. En résumé, selon le
témoignage de Valens et de Firmicus, les textes attribués a Néchepsos et Pétosiris
présentaient un contenu difficilement accessible, vraisemblablement dissimulé
sous un style et un vocabulaire obscurs. Il ne faut cependant pas occulter le fait
quil s’agit, du moins en partie, d’'une ceuvre versifiée.

10  Heilen 2015: 40. D’autres références aux moAatot figurent parmi les fragments : voir fr. +7 Heilen
= Vett. Val. 2,37,1 émel8| okoTewv®g ot TaAatol Tov mept aivoug ToToV Eypaday, TPOYAVESTEPOV
EMLSLAoAPCOUEV.

1 Gal. De compositione medicam. secundum locos 1,4 (= vol. 13 pp. 267-273 Kiihn) = SH 690.

12 Pour la signification du passage, voir le commentaire de Shackleton Bailey 1968 ad loc.
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Un cas analogue apparait dans le Papyrus de Derveni : le commentateur de
la théogonie orphique estime que le poéte s’exprime en termes énigmatiques
quil est nécessaire d’expliciter (7] TénoLg ... aivi[yulatwdng)B. Lexégete adopte
une attitude similaire a celle de Valens par rapport aux écrits de Néchepsos et
Pétosiris ; en outre, on retrouve ’'expression employée par Galien pour qualifier
les vers de Philon de Tarse (aiviypatw8®g). Au-dela de la forme versifiée, on verra
que ces qualificatifs qui dénotent le cractére obscur et oblique d’'une composition
prennent un tour encore plus significatif dans le cadre d’un poeme astrologique
sil’on considere un autre type de production : 1a littérature oraculaire.

1 La poésie astrologique et I’art oraculaire

L’obscurité du style et le caractere énigmatique des propos sont des traits célebres
de la littérature oraculaire!. I’art oraculaire est souvent associé a la poésie :
dans I’Antiquité déja, 'hexametre dactylique en était percu comme le metre
de prédilection’. Ce n’est cependant pas le seul moyen choisi pour 'annonce
de prophéties : dans nos sources, les oracles — qu’ils soient considérés comme
historiques, ou qu’il s’agisse clairement de créations plus tardives—présentent une
diversité dansla forme (prosaique ou métrique) de méme que dansle metre's. Ainsi,
Hérodote rapporte des réponses oraculaires en prose et en vers (hexameétres et
trimetres)?. Le distique élégiaque est lui aussi attesté dans ce contexte, et Plutarque,
audébutdulles. ap.].-C., évoque précisément ’labandon du vers pourla prose dans
les oracles pythiques?s.

Lespoetesusent eux aussidumotifdelaréponse oraculaire, et ce dansle cadre
de metres variés. Les oracles sibyllins sont originellement rendus en hexameétres
dactyliques®. Tibullele souligne dans une élégie, mais rapporte néanmoins, quelques

13 P.Derveni Col. VII,4-5; voir ’édition avec traduction et commentaire de Kouremenos/Parassoglou/
Tsantsanoglou 2006.

14 Struck2005:160-164 met en particulier I'accent sur la notion d’énigme (atvtyua) utilisée en relation
aux oracles.

15 Selon la scholie a Ar. Nub. 144, 1e rhéteur Apollonios fils de Molon (II*-I*' s. av. ].-C.) aurait considéré
comme mensonger l'oracle attestant la supériorité de Socrate sur Sophocle et Euripide en matiére
de sagesse (= H3 Fontenrose), étant donné qu’il est rendu en trimetres iambiques et que les oracles
pythiques sont toujours en hexametres, voir Crahay 1956 : 4 avec n. 1.

16  Voir par exemple le matériel réuni par Fontenrose 1978 : 244-429 pour Delphes et Didyme.

17 Par exemple Hdt. 1,91,1-6 (en prose) ; 1,47,2 ; 1,62,4 ; 1,65,3 (en hexameétres) ; 1,174,5 (en trimétres
iambiques). Sur les oracles chez Hérodote, voir Crahay 1956.

18  Plut. De Pyth. or. Pour un oracle delphique en distiques élégiaques, voir par exemple Ath. 13,602c
= Q85 Fontenrose.

19  Voir par exemple Verg. Aen. 6,83-97 ainsi que les réponses métriques de la Sibylle notées sur des
feuilles Aen. 3,445-446 carmina uirgo / digerit in numerum, avec le commentaire de Horsfall 2006
ad 3,446.
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distiques plus loin, le contenu d’une prédiction de la Sibylle2. Stace met lui aussi
en avant la figure sibylline, qui s’exprime par le biais de ses hendécasyllabes?.
Ainsi, tant dans 'appropriation littéraire du motif de la prophétie, que dans les
sources oraculaires conservées, on observe, dans le cas de textes versifiés, une
variété dans la forme métrique.

L’obscurité des oracles etle manque de clarté de certains poemes astrologiques
méritent d’étre mis en parallele, d’autant plus que la littérature oraculaire présente
unréseaude correspondances avecle genre didactique, et encore plus spécifiquement
aveclapoésie astrologique?. Lamise en évidence de ces points de contact, préfigurés
dans les chapitres consacrés a Orphée et a Dorothéos, permettra d’aborder sous
un angle différent les poémes réunis dans cette étude afin de relever un aspect
fondamental intrinseque a des textes astrologiques versifiés.

La littérature oraculaire est abondante, mais il y a un corpus en particulier qui
permet d’illustrer plus précisément les analogies évoquées entre oracles, didactique
et astrologie : les Oracula Sibyllina. Sous cet intitulé sont réunis deux compilations
d’oracles grecs en hexametres dactyliques. La premiéere comprend huit livres
(numérotés de un a huit), tandis que la seconde, tres fragmentaire, est composée
de sept textes (de neuf a quinze), provenant d’'un ensemble qui en contenait
originellement au moins quinze. Ce matériel attribué a la Sibylle, prophétesse
légendaire dont le nom est attesté dans nos sources depuis Héraclite, provient
d’auteurs inconnus et d’époques diverses?. Certains éléments datent de I’époque
hellénistique. La compilation finale du premier groupe de textes remonte au moins
ala fin du Ve s. ap. J.-C. Celle du second est a situer aprés la conquéte arabe de
I’Egypte et la chute définitive d’Alexandrie en 646 ap. J.-C.24.

Le contenu des oracles est tres composite : il présente des consonances
paiennes, juives et chrétiennes. Il s’agit tour a tour de l’histoire de Rome, de la
vie du Christ, ou encore de prophéties de type eschatologique?. Ce corpus de
textes présente en outre un intérét particulier étant donné qu’il existait aussi, a
Rome, une collection d’oracles sibyllins (les Libri Sibyllini). L’origine de ces livres
est vraisemblablement trés ancienne : ils étaient consultés sur ordre du Sénat en

20 Tib.25,16;2,5,39-64.

21 Stat. Silv. 4,3,124-163.

22 Le vers d’Hes. Op. 285 av8pog 8 evdpkov yeven uetdmiobev dueivwv apparait dans un oracle
delphique cité par Hdt. 6,86 : voir le commentaire aux Travaux par Sinclair 1932 ad loc. ; West
1978 ad 284.

23 Héraclite D 42 LM = 22 B 92 DK. On connaissait différentes Sibylles, affiliées a divers endroits : sur
I'identité de la Sibylle dans les sources anciennes, voir Parke 1988 : 23-50. Sur ce personnage, voir
Gauger 1998 : 346-379 ; Lightfoot 2007 : 3-23.

24 1l existe des recoupements entre les deux groupes de textes : le matériel présent dans les livres
9, 10, et 15 apparait déja dans d’autres livres du premier corpus. Sur la date et la composition du
corpus, voir Potter 1990 : 95-102.

25  Potter 1990 : 96-101 donne un bref apercu du contenu des oracles.



1 La poésie astrologique et I’art oraculaire 243

cas d’événements importants ou particulierement graves. Apres leur destruction
lors de I'incendie du Capitole en 83 av. J.-C., le Sénat ordonna la constitution d’'un
nouvel ensemble de textes de provenances diverses. Celui-ci a été détruit a son
tour sous Stilicon (395-408 ap. J.-C.)%.

Lalittérature oraculaire, et la figure de la Sibylle en particulier, offrent avec
la poésie didactique des similitudes évidentes qu’il n’est toutefois pas inutile de
souligner. Un bon point de départ pourla confrontation de’art oraculaire avecl’art
poétique est fourni par le célebre passage de Platon, ou les poétes sont assimilés a
des devins (Plat. Ion 534a-b) :

Aéyovat yap drimouBev pog \uds ol mowntal 6Tl td KpNnveV HEAPPUTWY €K Movo@mv
KATWV TV®V Kal van@®v Spendpevol Ta YéAn Uy gépovoty Momep al péALTTaL, Kal
avTol 00TW METOUEVOL Kal AANOT Aéyouat. KoDYoV yap Xpiia o TG £0TLY KAl TTNVOV
Kal lepov, kal o0 TPoTEPOV 016G Te ToLETy Tpiv &v £vBedg Te yévnTal kal EKepwv Kal 6
voUg UNKETL &V aUT® EVij- Ewg & &v TouTl &Yn TO KTHKA, A8VVaTog TaG TTOLETV EvOpwWTTOG
€0TLV Kal XpnopHwSEy.

En effet, les poétes nous disent sans aucun doute que c’est en s’abreuvant aux sources
ou coule le miel dans certains jardins et vallons boisés des Muses qu’ils nous apportent
leurs chants comme les abeilles, en voletant eux-mémes aussi de la sorte : et ils disent
vrai. Car la personne du poéte est 1égere, ailée, et sacrée ; elle n’est pas capable de créer
avant qu’'elle ne soit animée d’un transport divin, qu’elle soit hors d’elle, et que sa rai-
son l'ait quittée : tant qu’il posséde ce bien-1a, aucun homme n’est capable de compo-
ser un poéme ni de prononcer des oracles.

Le dénominateur commun de cette comparaison estl’inspiration divine, supposée
tant pour le poete que pour le prophete. Cet aspect a été illustré précédemment dans
lasection consacrée au poeme de Dorothéos grace alalecture d’un passage de’Hymne
homérique a Hermeés?¥. On peut néanmoins aller plus loin dans la comparaison,
lorsqu’on observe plus particulierement la personne d’un poete didactique, et
celle de la Sibylle. En effet, on remarque chez ces deux figures une tension entre
inspiration divine et autorité personnelle.

Le poéte didactique s’en remet généralement a une instance supérieure pour
guider son entreprise. Toutefois, c’est également un maitre, et il n’hésite pas a
mettre en avant sa propre autorité au cours de son enseignement. Les devins sont
eux aussi inspirés par la divinité, et parlent d’ordinaire au nom du dieu qui les
possede. La Pythie a Delphes est le porte-parole du dieu Apollon ; c’est a lui que
se rapporte 'emploi de la premiére personne du singulier. En regle générale, elle
dispense ses prophéties apres avoir été sollicitée par une requéte.

26 Sur les Libri Sibyllini 8 Rome, voir Parke 1988 : 136-151 ; 190-215 ; Potter 1990 : 109-114 ; Gauger
1998 : 380-391 ; Potter 2012.
27  Cf.IL4.24.
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LaSibylle estelle aussiassociée a Apollon, mais sa particularité est précisément
de prophétiser d’elle-méme, sans qu'une question ne soit formulée au préalable?s.
Enoutre, il existe une tension entre 'autorité du dieu, et ’autorité de la Sibylle elle-
méme. Bien qu’elle soit inspirée parla divinité, la Sibylle parle en son nom, et c’est a
elle-méme qu’elle seréfére en usant dela premiere personne du singulier. Bien plus,
elle partage des renseignements biographiques sur sa personne, en précisant son
origine, safiliation. Ce sont des éléments qui participent a ’'autorité de ses paroles®.

Cesaspectsdelalittératuresibyllinetrouventunprécédentchez Hésiode, quidéja
avaitalliéinspiration divine, autorité poétique etindications autobiographiques3°.
Parmi les ceuvres qui lui sont attribuées figure précisément un poéme sur
Pornithomancie®. De plus, la célébre affirmation de vérité hésiodique (Op. 10),
liée a ’ambiguité des Muses, qui mélent le vrai au faux (Theog. 27-28), trouve un
paralléle dans la littérature oraculaire. L’'origine divine des mots prononcés par
un devin en garantit la véracité. La Sibylle assure donner un exposé conforme a la
vérités. Toutefois, 'obscurité des propos et les diverses interprétations possibles
sont précisément une caractéristique célebre des oracles®. Enfin, les Muses de
I'Hélicon connaissent le passé, le présent et le futur, ce qui est aussi une prérogative
de la Sibylle34.

Ces éléments apparaissent, en partie du moins, dans la poésie didactique
hellénistique et impériale : les poémes de Nicandre offrent un paralléle
particulierement pertinent dans cette perspective. Ils s’inscrivent dansla tradition
hésiodique, mais certains aspects présentent des similarités frappantes avec les
verssibyllins. Le poéte, probablement prétre d’Apollon aupres de 'oracle de Claros,
devait étre familier de la littérature oraculaire3. En outre, il indique son nom, et
ce tant dans le texte qu’en acrostiche®. Les vers sibyllins avaient précisément la
particularité de contenir des acrostiches: cet outillittéraire était considéré comme

28  Lesréponses de la Sibylle de Cumes & Enée s’écartent précisément de ce schéma (Verg. Aen. 6,42—
155). Ce passage se rapproche davantage de ce qui se pratiquait, entre autres, a Delphes, Lightfoot
2007 : 8 n. 31 avec bibliographie.

29 Par exemple Or. Sib. 3,809-829, cf. Parke 1988 : 9-10 ; Lightfoot 2007 : 8 avec notes ; 14-15 ; 52-53.

30  Parke 1988 : 10 releve ambiguité chez Hésiode (Theog. 22-34), ou le poéte évoque sa rencontre
avec les Muses : il s’exprime partiellement a la premiére personne du singulier, partiellement a
la troisiéme.

31  OpviBopavreia, voir les testimonia chez Merkelbach/West 1967 : 157.

32 Or. Sib. 1,5-6 ou encore 3,829.

33 Potter1990:102 souligne a quel point un texte oraculaire pouvait étre compris de diverses manieres.
Pour ce topos en lien avec la Sibylle, voir notamment Verg. Aen. 6,98-100 talibus ex adyto dictis
Cumaea Sibylla | horrendas canit ambages antroque remugit, / obscuris uera inuoluens ... .

34 Voir Or. Sib. 1,14 ou 3,819-823 ainsi que Il. 1,70 8¢ [jdn Ta T €6vta T T €o06peva mpo T €6vTa, en
parlant du devin Calchas. Lightfoot 2007 : 10-11 ; 19-20 précise que le motif de la connaissance du
passé, du présent et du futur s’adapte non seulement au devin et au poéte, mais aussi aux figures
prophétiques juives.

35  Nic. Alex. 9-11. Parke 1988 : 10.

36 Nic. Ther. 957 ; Alex. 629 ; en acrostiche Ther. 345-353 ; Alex. 266-274.
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le garant de ’authenticité de ces oracles, étant donné qu’il fonctionne comme une
protection contre les interpolations ou suppressions de vers®”.

Dansunprécédent chapitre, on a évoqué la présence d’acrostiches dansle poéme
de Manilius ; on y reviendra plus en détail par la suite®. Pour ’heure, la présence
de cette figure de style dans le poéme didactique d’Aratos (Aemtr}, Phaen. 783-787),
permet d’en venir a des remarques d’ordre plus général en ce qui concerne les
liens entre littérature oraculaire et didactique. Dans le cadre d’un oracle, le dieu
s’adresse parfois, au moyen d’un vocatif, a la personne ou au groupe de personnes
aquiloracle est destiné ; illeur donne des instructions a suivre®. Enfin, certaines
réponses oraculaires sont proverbiales : 'usage de maximes et de sentences a déja
été relevé dans le cadre de la tradition didactique?®.

Endéfinitive,les correspondances entre poésie oraculaire et didactique peuvent
étre résumées en un vers (Or. Sib. 3,562) :

AN Gye xal pdOe tolto Kal €v ppect kATHeo afiowy, ...

Eh bien allons, apprends cela aussi, et mets-le dans ton esprit, ...

Lalittérature oraculaire et sibylline en particulier présente avecle genre didactique
des paralléles évidents, maisla confrontation de ces deux types de composition est
encore plus pertinente lorsqu’il s’agit de poemes astrologiques. En effet, autantdans
le contexte historique entourant la consultation de ces textes, que dans la facon
dont la matiére est agencée, les vers oraculaires et astrologiques se recoupent, du
fait de la nature divinatoire de chacun d’eux.

Tout d’abord, les circonstances de consultation d’un oracle sont comparables a
cellesd’un astrologue. Les sources provenant des sites oraculairesindiquent que les
questions formulées par des cités concernent en premierlieu des pratiques cultuelles.
Celles des particuliers touchent quant a elles ala vie de tous les jours. Elles portent
sur le mariage, les enfants, la santé, ou encore I'issue, bonne ou mauvaise, d’'une
entreprise®. Ces derniers éléments, constitutifs de la vie de tout un chacun, sont
exactementles domaines a propos desquels un astrologue viendra a se prononcer*.

37 Voir l'acrostiche d’origine chrétienne au huitieme livre des Or. Sib. 8,217-250. Sur les acrostiches
comme moyen d’authentification des vers sibyllins, voir Cic. Div. 2,111-112 ; Dion. Hal. Ant. Rom. 4,62,6
ainsi que Vogt 1967 : 90-92 ; Parke 1988 : 139 ; Potter 1990 : 113 ; Luz 2010 : 29-33.

38 Cf.11.3.2.3.;1V5.

39  Fontenrose 1978 : 13-20 ; 177. Il souligne que le destinataire n’est pas toujours interpellé a la
deuxiéme personne, la troisieme est aussi utilisée.

40  Pour des réponses oraculaires sous forme de proverbe, voir par exemple L22 (= Plut. Thes. 24,5 en
hexameétres) ; L87 et L105 Fontenrose (en prose) ; cf. II1.3.

41  Parker 2012. Plutarque rapporte le type de questions posées a Delphes de son temps : les cités
s’enquiérent au sujet des récoltes, de I'élevage et de la santé, tandis que les particuliers posent
des questions relatives au mariage, a la navigation, au prét d’argent : De Pyth. or. 408c et 407d sur
lachat d’esclaves et sur les entreprises.

42 Loniromancie investit également ces catégories : voir les Oneirocritica d’Artémidore, avec 'édition
d’Harris-McCoy 2012.
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Plus encore que la correspondance des sujets, on observe entre la production
littéraire oraculaire et astrologique une correspondance auniveau de ’organisation
de la matiére. Les oracles présentent fréquemment un agencement syntaxique
similaire a celuirelevé pourles prédictions astrologiques.Ils s’articulent autour de
protases (sitelles circonstances sont réunies) et d’apodoses (alors telles conséquences
arriveront).

Enrésumé, en dehors dela forme,la poésie astrologique partage avecla poésie
oraculaire de nombreuses similitudes au niveau du contenu. Des caractéristiques
didactiques sont présentes dans I'une et ’autre de ces productions littéraires. De
plus, dans les deux cas, il s’agit d’établir des prédictions concernant le futur de
la vie d’'un individu ou d’un groupe de personnes. Enfin, un dernier réseau de
correspondances s’applique au niveau de 'ordonnance du matériel.

Cette comparaison entre oracles et astrologie ne procede pas uniquement
d’une constatation a posteriori de caractéristiques similaires dans I'une et 'autre
de ces productions. Dans un fragment d’Euripide discuté précédemment, les
prédictions tirées des astres sont qualifiées d’oracles strs (Eur. Mel. Soph. fr. 4 =
fr. 483 Kannicht)**:

i mp®Ta pev Ta Bela TpovuavtedoaTo

XPNOUOTOL «<CaPETLY> ACTEPWV ETT AVTOAATG

[A propos d’Hippo, mére de Mélanippe]

Elle qui, la premiére, a préditla volonté divine par des oracles sirs tirés du lever des astres.

Bien qu’on ne puisse déterminer précisément la nature des prédictions évoquées
dans ces vers, la qualité oraculaire de la divination astrale ressort tres clairement
dans ce passage. Les poemes astrologiques présentent également des éléments qui
renvoient, explicitement ouimplicitement, ala pratique oraculaire : une premiére
correspondance entre astrologie et oracles est établie par l’attribution de vers
astrologiques a des personnages divins ou semi-divins qui sont par ailleurs mis
enrelation avec l’art oraculaire.

Lepersonnage d’Orphée en est ’exemple le plus représentatif. On a mentionné
précédemment les poemes oraculaires réunis sous son nom. La figure de style
de l'acrostiche aurait également été employée dans ses vers#. Qui plus est, il est
représenté par la tradition comme le possesseur d’une connaissance qui a trait a
la cosmogonie et au fonctionnement de l'univers*s. Des vers astrologiques cadrent
donc parfaitement avec les diverses attributions de ce personnage. En outre, c’est

43 Cf. II1.2.1. Sur la structure des oracles en vers, voir Fontenrose 1978 : 166-195, et en particulier sur
celle des prédictions sibyllines : Lightfoot 2007 : 162-163.

44 Cf.113.

45  West1983:37; cf. Orph. fr. 829 Bernabé, dans la section des poémes magiques attribués a Orphée.

46  Plat. Phileb. 66¢ ; Ap. Rhod. 1,496-511; cf. les fragments orphiques a caractere théogonique : Orph.
frr. 1-378 Bernabé.
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précisément parmi les fragments orphiques que des extraits tirés du poeme de
Maximos ont été identifiés.

Les vers de Maximos sont également témoins de I’étroite relation entre poésie
astrologique et oraculaire. On a déja évoqué les pratiques divinatoires auxquelles
s’adonnaitl’auteur présumé du poéme, Maximos d’Ephése. De surcroit, certains vers
du Ieptl katapy®v présentent, au niveau du style et de la langue, des expressions
formulaires similaires a celles trouvées dans la littérature oraculaire®.

Les vers astrologiques attribués a Ammon font probablement aussi partie de
ce cas de figure. On a vu les différentes portées de ce nom ; parmi elles, celle du
dieu égyptien Amon (Ammon en grec), identifié a Zeus. En outre, il existait a 'oasis
de Siwa, dansle désert égyptien proche dela frontiére libyenne, un oracle ’Amon.
Les consultations de cet oracle par les Grecs sont attestées desle Ves. av.J.-C. Celieu
estparticulierement célébre pour avoir été visité par Alexandre le Grand en 331 av.
]J.-C., et est encore mentionné comme site oraculaire dans I’épopée de Corippe au
VIes. ap.].-C.%8. Enfin, on peut encore mentionner le poeme astrologique attribué a
Hermeés, dieu des arts et des sciences, également associé au monde de la divination
dans ’Hymne homérique qui lui est dédié*.

Au-dela de ces connexions externes entrelalittérature oraculaire et’astrologie,
lelien entre oracles et divination astrale est aussi souligné dansles vers astrologiques
aproprement parler. Voiciles influences que ps.-Manéthon préte a Mercure, lorsqu’il
se trouve dans les maisons de Saturne (ps.-Maneth. 2,204-209) :

TeU)eLl 8 oV podvov BiBAwv émtiotopag ipdv,

(205) mavvuyiSwv teAeT®v B’ NyRTopag, dAAd Kal €66A00g

UAVTLAG, AOTPOVOHOUG Kail OVELPOTIOAOUG, TTPOTTdpoLOEY

£Copévoug Buolmv, pakapwv o Bécpata BvnTolg

@atvovtag mtnv®v Te moThg dto Beomifovtag,

nprigeat 8 év BLotou Etépolg omenTnOHTAS.

[Mercure dans les maisons de Saturne] produit non seulement des connaisseurs de
livres sacrés, des chefs de vigiles et d’initiations, mais aussi de bons devins, des astro-
logues et des interprétes de songes, qui sont assis devant les offrandes sacrificielles,
qui rendent clair, pour les mortels, les décrets divins, et qui prophétisent a partir du
vol des oiseaux, et dans leurs activités concernant leurs moyens de subsistance, ils
sont asservis a d’autres.

Une méme configuration astrale provoque la naissance de devins et d’astrologues.
Une telle prédiction va de soi étant donné que ’astrologie fait partie desnombreuses
pratiques divinatoires qui coexistent dans ’Antiquité : oniromancie, haruspicine,

47  Par exemple Max. 289 kai Awtov €in ; v. 314 AQov ; V. 447 xai T &v oAb Awtov &in, cf. Or. Sib. 8,173
6 kev oAV Awtov &in, et en général Zito 2016 : LVI-LVIII sur le style oraculaire de Maximos.

48  Coripp. Ioh. 3,81-85 ; sur l'oracle ’Ammon, voir Parke 1967 : 194-241.

49 Cf.114.24.

50 Voir aussi ps.-Maneth. 4,125-130 ; 4,206-213.
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ornithomancie, nécromancie, astragalomancie, et bien d’autres encore®. Bien plus,
a la fin du sixieme livre du corpus manéthonien, 'horoscope que livre le poéte
sur sa propre naissance correspond aux configurations astrales qu’il donne par
ailleurs et qui prédisent la naissance de devins et d’astrologuess2.

Par de tels passages, ’'auteur présente évidemment sa discipline comme l'une
desbranchesdeladivination. Mais implicitement, il se présente également lui-méme
comme un devin. Cette situation est également identifiable dans le prologue du
poéme de Dorothéos. Le poéte y fait selon toute vraisemblance usage de la célebre
analogie entre le travail de I’abeille et 'art poétique. Il a été souligné cependant
que cette comparaison renvoie également a la faculté de prédire ’avenirs.

L’un des intéréts pour un poéte astrologique réside précisément dans la
possibilité d’assimiler sa composition a un oracle, du fait de la forme et du contenu
de son texte. En effet, on a vu précédemment que la littérature oraculaire présente
des éléments communs avec la poésie didactique. Des motifs comme l’autorité
poétique, les indications autobiographiques, 'affirmation de vérité ou encore les
exhortations au destinataire apparaissent aussidansles vers oraculaires.’'usage de
ces éléments généralement identifiés comme didactiques, de pair avec un contenu
de nature technique et divinatoire, permet au poete de brouiller la nature de sa
composition, et de la rapprocher encore davantage de la sphere divine. Ainsi, un
poéte astrologue enseigne, et ce faisant, il prédit.

La qualité divinatoire d’un poeme astrologique ainsi mise en lumiére, il
convient de considérer a présent la maniére dont les poetes construisent leur
enseignement. De fait, pour toute instruction littéraire, il est souhaitable que
Pauteur emploie un certain nombre d’outils pour servir ’entreprise didactique
quil poursuit. Dans un contexte de poésie didactique, un poéte peut précisément
faire usage de codes poétiques pour les mettre au service de I’enseignement de sa
discipline. Dans ce quiva suivre, on tentera de mettre en lumiére la facon dont les
poétes utilisent divers éléments littéraires et poétiques pour servirleurinstruction
astrologique.

2 L’invocation a la Muse

Le marqueur poétique le plus évident est sans aucun doute I’invocation a la Muse
ou a la divinité. La présence — ou 'absence — d’un tel élément dans les poemes
astrologiques a déja étérelevée pour chacun d’euxindividuellement. Onrappellera

51  Lastragalomancie est une pratique divinatoire par lancement de dés en os de mouton (aotpayaiou),
voir a ce sujet Graf 2005. Les articles réunis par Johnston/Struck 2005 donnent un bon apercu de
la variété des méthodes de divination dans PAntiquité.

52 CfI16.3.1

53  Cf.114.24.
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néanmoins que ce procédé figure parmi les outils a disposition du poéte pour se
référer a la nature poétique de son textes.

Au-dela d’étreuneindication formelle, cet élément peut précisément étre mis a
contribution pour servir ’entreprise didactique du poete. Tout d’abord, 'inspiration
divine véhicule en elle-méme une notion de vérité en ce qui concerne le contenu.
On a souligné le statut ambigu des Muses d’Hésiode, de méme que la polémique a
légard de la vérité et du mensonge en poésie. Malgré cela, la représentation de ces
divinités comme source d’information et de connaissance persiste. Non seulement
leurstatutdivinleur permet d’accéder a des savoirsinatteignables pourles humains,
mais elles sont aussiles filles de Mnémosyne, la Mémoire personnifiée. En ce sens,
elles possedent un savoir surnaturel, ancestral ; elles sont omniscientes. Ainsi,
comme pour un oracle, 'autorité divine sanctionne le contenu de ce qui est dit%.

A c6té de la coloration mystique que cela confére au poéme, 'invocation a
la Muse remplit également un roéle littérairement stratégique : la définition du
contenu. En effet, c’est souvent dans le cadre d’une invocation a la Muse que le
sujet dont traitera le poéme est mentionné. C’est une occasion, pour le poete, de
définir le ou les themes qu’il va aborder®¢. Une indication quant a ’'objet du chant
est d’autant plus importante dans un contexte didactique, car cela participe de
Paspect pédagogique de 'entreprise.

Enoutre,'invocation ala Muserevétunroéle structurelimportant?. D’ordinaire,
le poéte sollicite 'aide divine au cours d’un prologue, élément fondamental qui touche
aleeuvre entiére. Néanmoins, la Muse est parfois également sollicitée en d’autres
points structurels du discours. Ainsi, dans le poeme d’Anoubion, elle intervient
a la jointure entre deux chants. Dans les vers de Maximos, elle est invoquée a
deuxreprises dans des sections qui sont centrales tant au niveau de ’architecture
générale dupoéme que pourlesujet quiy estabordé. L’identité méme dela divinité,
ou I’épithéte quilui est consacrée, peut également étre significative pourla forme,
le contenu ou le contexte de la composition du poéme3s.

54  Volk 2002 :12; 39.

55 Cf. 1.4.2 ; Hes. Theog. 52-54. Le role des Muses en tant que détentrices de connaissance est bien
illustré par leur invocation avant le catalogue des vaisseaux (Il. 2,484-493, en particulier v. 485
VUETG yap Beal éoTe, MApeaTé Te, (0TE Te AvTa) ; Hes. Theog. 38 eipedoal Ta T £6vTa Td T éo06peva
1p6 T €6vta ; Pind. Pae. 6,54-55 aArd mapBévol yap (otle] «ye> Mo[toa[l | mévta, voir aussi Pind.
01.10,1-6 qui relie Muses, mémoire et Vérité personnifiée. La connexion entre Muses, connaissance
et vérité dans la poésie archaique est étudiée par Murray 1981 : 90-92, voir aussi Ford 1992 : 49—
56 ; Koning 2010 : 310-318. Dans un vers des fragmenta incerti loci de Pindare, Muse et prophétie
vont de pair : pavteveo, Motoa, Tpogatevow §'¢yw, Pind. fr. 137.

56  Conte 2007 : 219. Voir par exemple ps.-Maneth. 6,1-18.

57  Voir par exemple chez Denys Périégete : Amato 2005 : 46 ; Lightfoot 2014 : 107 avec n. 87.

58  Anoub. fr.17q,1-2 ; Max. 141 ; 276. Apollon et Mercure président au poeme de Manilius Astr. 1,16—
34 ; Calliopé est invoquée par ps.-Maneth. 1,17 ; Hermes est la source du cinquieme livre de ps.-
Manéthon (5,2) ; et Maximos s’en remet a la Muse Constancienne (fr. 2).
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Ainsi,'invocation ala Muse joue unroéle didactique et pédagogique important.
Lavéracité des mots du poéte, qui puise a une source divine, est un fondement décisif
a la portée instructive des vers. En outre, la qualité structurelle de I'invocation
divine etlesindications qu’elle recele concernantle sujet démontre une fois encore
lelien inhérent entre forme et contenu. A c6té de ’appel a la divinité, un autre outil
littéraire peut étre mis a profit a des fins structurelles : 'image du parcours poétique.

3 La métaphore du voyage

Le voyage en tant que métaphore pour la composition poétique est une image
d’origine indo-européenne, présente deés le début de la littérature grecque. L’idée
de avancée d’un discours comme d’un chemin parcouru se trouve déja dans des
expressions telles que « je vais parler, et tout parcourir de mes mots » (¢€e{mw xait
mavta Stiopat, I1. 9,61). Elle sera ensuite utilisée aussi bien en poésie qu’en prose.

Engrec, elle est exprimée en outre par le rapprochement entre oipog, le chemin,
etoiun,le chant. Voiciles mots qu’adresse Apollon a Hermeés, dans son émerveillement
pour les capacités poétiques et musicales de celui-ci (Hymn. Hom. Merc. 447-451) :

TG TéYVN, Tl poDoa AuNYavEWY LEAESWVWYV,

Tig Tpifog; atpekéwg yap aua tpia mavta napeoty

ebEPoaLVNY Kal épwTa Kal féupov Drtvov eAéadal.
(450) xat yap ¢yw Movaonow OAvumniadeooty 6mn8og,

oL xopol Te uéAovot Kai ayAaog oipog Ao, ...

Quel est cet art, quel est ce chant des soucis désespérés, quel en est le chemin ? Caril a

précisément la capacité de toucher a trois qualités tout a la fois, gaieté, amour, et doux

sommeil. En effet, moi jJaccompagne les Muses olympiennes, a qui plaisent les danses
et le beau chemin du chant, ...

Pindare emploie une tournure similaire (Pind. Ol. 9,47) :
Eyelp’ EMEWV 0QLY 0lUOV Alyhv
Eveille pour eux le doux chemin des mots

Le processus de la composition poétique en tant que chemin suivi par le poéte est
une métaphore qui connaitra une grande fortune, tant chez les Grecs que chez les
poéteslatins. Elle se présente souvent sous ’'aspect d’un trajet que le poete effectue
a pied, en char, en bateau ou dans les airs®.

59  Limage du chemin est déja présente chez les présocratiques : voir Xénophane D 64 LM =21B 7,1
DK ; Empédocle D 44,5 LM = 31 B 3,5 DK, et en particulier le prologue du poéme de Parménide, ou
le poéte est porté sur un char (fr. 1 Coxon). Ce motif est utilisé a plusieurs reprises par Pindare
(01.9,80-81, etc.) ; voir aussi Bacchyl. 5,176-178 ; Callim. Aet. fr. 1,25-28 Harder = fr. 1,25-28 Pfeiffer ;
Verg. Georg. 1,40-42 ; Prop. 4,1,70 ; Ov. Ars 1,771-772. Sur la métaphore poétique du chemin, voir
notamment Becker 1937 : 68-85 ; Wimmel 1960 : 103-111 ; Niinlist 1998 : 228-283 ; Asper 1997 : 21—
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Dansle fragment métrique de Néchepsos, on a soulignéla présence d'un voyage
céleste que le poéte semble accomplir. Voici a nouveau I’extrait dans son contexte
de citation par Vettius Valens (Vett. Val. 6,1,9 = Néchepsos, fr. 1 Riess) :

elgToooUToV yap Embupiog kal apetiigéonevoay WG Ta EMLYRGKATAAUTOVTAG 0VPAVOPATELY,
abavdrolg Puyaic kat Betaig kai tepals yvwpalg cuventotioovtag, Kabws kai 6 Nexehw
€UapTLPNOE AEYyWV-

£€80&e 81 poL mévvuyov TTpog aépa
4

Kat poi Tig €€Ryxnoev ovpavod Bon,

T odprag [pEv] dueékelto TETAOG KLAVEDG

KVEQQG TTpoTEiVWY,

Kat ta EERG.
En effet, ils [sc. les rois et les souverains] ont fait montre de tant de passion et de vertu
que, apres avoir laissé derriere eux les affaires terrestres, ils ont parcouru le ciel, ayant

connaissance des amesimmortelles et des pensées divines et sacrées, comme Néchepsos
aussi en a témoigné en disant :

«Jaialors décidé (en priére, de lever mes yeux) vers le firmament, tout au long de la
nuit, etj’ai entendu, venu du ciel, un cri : un manteau d’un bleu sombre en enveloppa
le corps en étendant son obscurité »,

etc.

Vettius Valens affirme quelesrois quise sontjadis adonnés aux observations célestes
ontaccompliunvoyage au ciel. Grace a ce voyage, ils ont accédé a des connaissances
divines et sacrées. Ce périple céleste est décrit par le verbe oUpavofartely, c’est-a-
dire « marcher, se promener au ciel » : le fragment de Néchepsos est ensuite cité
en tant que témoignage de ce fait. Etant donné que ce passage de Vettius Valens
est la plus ancienne attestation conservée du mot oUpavofatelv, et que ce verbe
s’adapte au schéma du trimétre iambique, il est possible qu’il ait déja figuré dans
les vers de Néchepsos. En outre, ce verbe a peut-étre été formé sur le modele de
ldepoPatelv des vers iambiques d’Aristophane (Nub. 225 ; 1503), dont le contexte
concerne aussi 'observation céleste®.

Dans ces quelques vers, le poete semble prendre part, par la pensée du moins,
a un périple céleste. La lacune devait contenir 'idée de la séparation du corps et
de l’esprit : c’est un élément récurrent lorsqu’il est question d’un contact avec la
divinité dans le cadre d’une vision surnaturelleél. Un cri, revétu d’'un manteau

107 ; Knox 1999 ; Fowler 2000 ; Volk 2002 : 20-24 ; Nelis 2008 ainsi que le commentaire aux Aitia
par Harder 2012 ad 1,27.

60  Heilen 2011 : 41.

61 Boll 1914 : 6-7. Sur le contenu supposé de la lacune, voir Reitzenstein 1904 : 5 ; Heilen 2011 : 47-48.
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sombre, se fait entendre a lui. On suppose que c’est la voix qui guidera ensuite le
poéte a travers le firmaments2.

Ce type d’expérience surnaturelle ou l’esprit quitte le corps pour accéder
aux spheres célestes est caractéristique de la littérature hermétique®®. Ce motif
est néanmoins présent plus tot déja dans la littérature grecque : le mythe d’Er le
Pamphylien en estun célebre exemple®. En ce qui concerne la poésie astrologique,
cette image est tout particulierement bien adaptée au sujet.

Le fragment de Néchepsos n’est toutefois pas la seule attestation de I’emploi
de ce motif dans un contexte astral. Ce lieu commun est également attesté dans
d’autres types de compositions, comme dans une épigramme attribuée a l’astronome
et astrologue Claude Ptolémée (Anth. Pal. 9,577)% :

ItoAepaiov
08 6T Bvatog £puy Kal £Qapepog: AN dTav AoTpwv
{yvebw kata volv aueL8popoug EAKag,
OUKET EMpavw yaing mooty, GAAG TTap’ avT@®
Zavi Beotpe@€og mipmAapat apppoacing.
De Ptolémée
Je sais que je suis par nature mortel et éphémere : mais lorsque, par I'esprit, je recherche

les spirales circulaires des astres, je ne touche plus terre de mes pieds, mais c’est aupres
de Zeus lui-méme que je suis rassasié d’ambroisie, nourriciére des dieux.

Le méme motif est utilisé dans une ode d’Horace concernant le mathématicien
pythagoricien Archytas, contemporain de Platon, a qui on attribuait également
une activité dans le domaine de I'astronomie®®.

En poésie didactique, la métaphore du voyage — céleste ou terrestre — revét
un intérét tout particulier étant donné qu’elle participe de la célébre image du
chant poétique en tant que chemin. Cette métaphore est précisément utilisée en
des points spécifiques du poeme et revét une fonction pédagogique et structurelle
au service de ’enseignement technique.

Les quelques vers de Néchepsos cités précédemment ne permettent pas de
déterminer si la promenade du poéte dans les spheres célestes (oUpavoBatetv)

62  Reitzenstein1904:5-6 avec n. 3. Il souligne que dansla culture égyptienne, la voix, le mot, possede
une propriété réelle, personnelle.

63  Heilen 2011 : 41.

64  Plat. Resp. 10,614a-621d. Le voyage de I'esprit dans 'univers est un lieu commun de la littérature
grecque et latine, étudié notamment par Jones 1926.

65  Le texte édité dans I’Anthologie grecque est quelque peu différent de celui reconstitué par Boll
1921 dans son étude de cette épigramme et de son attribution a Ptolémée. Les vers reproduits ici
suivent I’édition de Boll.

66  Hor. Carm. 1,28,4-6 : nec quidquam tibi prodest | aerias temptasse domos animoque rotundum |/
percurrisse polum morituro, avec le commentaire de Nisbet/Hubbard 1970 ad 1,28,5 ; Boll 1921
(= réimpr. 1950 : 147-148) ; Volk 2002 : 228. Sur le voyage céleste de I'esprit en relation a I'astrologie
en général, voir Delatte 1935 : 325-336.
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est explicitement mise en paralléle avec son activité poétique. Il s’agit peut-étre
uniquement du lieu commun narrant ’'expérience surnaturelle du voyage de
Pesprit a travers l'univers. Néanmoins, la métaphore du voyage revient dans un
autre fragment attribué a Néchepsos, comme on peut le supposer d’apres cet extrait
qui contient des traces de trimétres iambiques (Néchepsos fr. +14 Heilen = Vett.
Val. 9,12,9) :

£tepol uév odv Katnua€euoav Tdode Tag Tpifoug,

Stémep mapinut Tov VIEP TOVTWV Adyov.

D’autres, sans contredit, ont foulé de leur char ces chemins-13, c’est pourquoi je laisse
de coté le propos les concernant.

Le poéte compare son activité a celle d’autres auteurs, portés par des chars
(katnud&evoav)?’. Il ne se représente pas lui-méme explicitement sur un char,
mais on peut supposer que 'image le concerne lui aussi. On pourrait également
présumer une marche a pied, en écho a sa promenade céleste (ovpavoBazelv). 11
s’opposerait donc a d’autres, véhiculés sur des chariots. La variante pédestre de
limage est précisément choisie par Callimaque en cloture des Aitia, dans ce qui
estvraisemblablement une remarque éditoriale annoncant les Iambi (Callim. Aet.
fr. 112,8-9 Harder = fr. 112,8-9 Pfeiffer)es :

Xaipe, Zed, péya Kai ob, 6aw & [£uo]v olkov avakTwy-

avTap €yw Movoéwv meov [E]melut voudv.
Un grand salut a toi aussi, Zeus, et garde la maison de mes maitres : quant a moi, je
m’en vais dans le paturage pédestre des Muses.

Cest généralement la prose qui est qualifiée de discours « pédestre », par opposition
a un moyen de locomotion plus luxueux représenté par le métre. Cependant, ce
qualificatif s’applique également a des metres peu élevés ; il est particuliérement
pertinent pourle trimeétre iambique, étant donné que ce vers est souvent rapproché
de la prose, comme on I’a noté précédemment®.

Dans le fragment de Néchepsos, le trimetre iambique, que le poete choisit
pour exposer son enseignement, s’adapterait donc bien a 'image d’un parcours
pédestre, a I'instar de ’exemple callimaquéen. En tout état de cause, le poéte se
réfere a des chars (katnudéevoav taade Tag Tpipoug) pour évoquer le processus
de composition littéraire.

67  Leverbekabapagevw est déja employé par Vettius Valens (9,1,2) en référence a sa propre production
écrite, mais a nouveau dans un passage ou il évoque Néchepsos.

68 Sur le dernier vers des Aitia, voir entre autres Asper 1997 : 58-62 et le commentaire de Harder
2012 ad fr. 112,9.

69 Pour la nature pédestre de la prose, voir Dion. Hal. Comp. 4,7 i} e A¢ELg ; 9,9 €v 8¢ 101 mefolg
A6yoLg, etc. Voir Harder 2012 : 867 (ad fr. 112,9) pour les témoignages anciens sur I'usage de me(6g
pour désigner une écriture poétique dans un style moins élevé ainsi que pour faire référence a
la prose. Pour la proximité de la prose et des trimetres iambiques, cf. IIL.1.
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Ce bref extrait de Néchepsos est particuliérement précieux car il atteste la
conscience del’auteur concernantles diverses fonctions de la métaphore du parcours
poétique au cours des siécles, et ce dans un méme passage. C’est précisément vers
les fonctions de cette image qu’il convient de se tourner a présent.

Callimaque figure certainement parmiles plus célebres auteurs a avoir utilisé
la métaphore du chariot. En effet, dans le prologue des Aitia, Apollon conseille au
poéte de ne pas passer par des chemins battus, mais d’emprunter des sentiers de
traverse (Callim. Aet. fr. 1,25-28 Harder = fr. 1,25-28 Pfeiffer) :

(25) mpog 8¢ og] kal 168’ dvwya, Ta Ui Tatéovoty duagat
T oTelBewy, ETépwv fyvia pn Kab’ opd
Sippov €Alav und’ oluov ava mAativ, GAAA KeEAeVBOUG
atpintolug, el Kal oTEWVOTEPNV EAGTELG.
Et je texhorte aussi a emprunter les chemins que les chars ne fréquentent pas, et de
diriger ton chariot non pas sur les traces similaires des autres, ni le long d’une large
route, mais sur des sentiers non frayés, méme si tu le conduis sur un chemin plus étroit.

Cetteremarque est souvent considérée comme propre a 'esthétique callimaquéenne,
mais sonorigine est plus ancienne, sans doute pythagoricienne. En effet, on attribuait
a Pythagore la maxime consistant a fuir les routes fréquentées par la multitude
(Olympiod. In Phaedonem 5 § 4 Westerink, p. 93) :

kal ITuBay6petov yap Av mapdyyerpa @eVyewv g Aew@OPOUG.

Et en effet, c’était un précepte pythagoricien que de fuir les routes fréquentées.
Cetteidée setrouve déja formulée dansle prologue de Parménide, oula déesse salue
le poete qui se trouve sur un chemin éloigné de la foule (Parm. fr. 1,26-27 Coxon) :

xadp’, énet 00 Tl o€ polpa kaxr) mpolnepne véeaat

THVE 6806V, i} Yap QI AvOpWTwV EKTOG TTATOL E0TIV.

Salut a toi, puisque ce n’est en aucun cas une mauvaise destinée qui t’a poussé a em-

prunter ce chemin, car en vérité il est éloigné de la route fréquentée par les hommes.

Cette métaphore sera en outre retravaillée par Pindare, chez qui 'imagerie du
chemin revient a plusieurs reprises (Pind. Pae. 7b,10-14 Rutherford)? :

(10) xeAadjoad’ Huvoug,
‘Ouipov [.... tpUmnTov KaT AUagLTov
ovteg, dl.... aAJAoTplalg v’ inolg
énet aul...... mltavov dpua

70  Sur lorigine pythagoricienne de la métaphore des sentiers non battus dans le prologue des Aitia
de Callimaque et sa présence chez Parménide et Pindare, voir Knox 1999.
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Chantez des hymnes, (non pas ?) en allant le long du sentier battu d’Homere, (...) portés
sur d’autres cavales, puisque (nous conduisons ?) le chariot ailé des Muses™.

On peut supposer une influence callimaquéenne dans le fragment de Néchepsos
(fr. +14 Heilen), étant donné 'impact de la poésie de Callimaque sur ses successeurs,
et la proximité géographique et temporelle de celui-ci avec le poéte astrologue.
Toutefois, outre 'aspect métapoétique de cette image, 'arriere-fond archaique et
plus précisément pindarique est particulierement parlant dans ce fragment’. En
effet, par cette métaphore, le poete ne se contente pas de souligner son originalité
quantau choix des sujets qu’il traite, par rapport a d’autres textes astrologiques. Ce
fragment témoigne aussi de la conscience du poéte quant a la fonction structurelle
que revét cette métaphore, notamment dans la lyrique chorale.

Dans le fragment de Néchepsos, cette image est utilisée dans un passage qui
n’est pasanodin pour un exposé technique : un passage de transition. Les passages
de transition, que ce soit dans un texte en prose ou en poésie, ont I'importante
fonction de baliser le discours, et d’indiquer a ’'auditeur ou au lecteur a quel point
de I'exposé il se trouve. L’auteur a 'occasion de résumer briévement le sujet qu’il
vient de traiter, et d’annoncer le sujet suivant. L'usage de la métaphore du chemin en
tant que prélude au traitement d’'un nouveau theme est déja attesté chez Xénophane
(Xenoph.D 64 LM =21B 7,1 DK) :

Vv adT GANOV Emelut Adyov, Sei€w 8¢ kéAevBov.

Or maintenant, je vais passer a un autre propos ; je montrerai le chemin”.

Chez Pindare, la métaphore du chemin apparait souvent a un moment-clé de la
narration,enparticulier pourintroduire, ouconclure, desdigressions mythologiques.
Le poéte dépeint ainsi de facon imagée le chemin qu’il suit, et les choix qu’il opére
dans ses vers’. Ainsi, avant d’en venir a la généalogie d’Hagésias, vainqueur de la
course de chars tirés par des mules aux jeux olympiques de 468 av. J.-C., le poéte
s’adresse a Phintis, vraisemblablement le conducteur du char (Pind. Ol. 6,22-28) :

@ PIVTIG, AAN {eDEOV {8 potL 6BEVOG HULEVWY,

& téxog, 6pa KeEAEVOW T v KaBapd

Bdoouev dxyov, (kwpat Te TPOg avSpHdV

Kat yévog: Ketval yap €€ aAAdv 680v Gyepovedoat

71 Sur les diverses restitutions proposées pour les lacunes du Péan 7b de Pindare, voir la traduction
et le commentaire de Rutherford 2001 : 246-249.

72 Limage du char et d’un pré intact dans un contexte de composition poétique apparait également
chez Cheerilos de Samos (V¢ s. av. ].-C.), voir fr. 2 Bernabé et le commentaire de Radici Colace 1979
ad fr. 1.

73 Selon Diog. Laert. 8,36, ce vers est le premier de I'élégie ; le traitement qui suit concerne la croyance
de Pythagore en la métempsychose. Voir le commentaire de Reibaud 2012 ad loc.

74 Sur la fonction structurelle de la métaphore du chemin chez Pindare, voir en particulier Asper
1997 : 26-39.
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TavTav éniotavtal, oTe@avoug év OAvumia
émel 8¢€avto- xpr) Totvuv mHAag U-

@27 UVWV Avamtvauey avtaic:
nipog Iitavav 8¢ ap’ EvpwTa mopov Sel

oduepov > EABEY év wpa.

Allons, Phintis, attelle-moi maintenant la force des mules, au plus vite, afin que, sur
un chemin clair, nous menions notre chariot, et que je parvienne méme jusqu’a l’ori-
gine de sa lignée : car celles-ci, entre toutes, savent montrer ce chemin-la, puisqu’elles
ontregu les couronnes a Olympie : il faut donc leur ouvrir les portes des hymnes : c’est
vers Pitané aupres du cours de 'Eurotas qu’il me faut aujourd’hui aller, il est temps.

Par ces vers, le poete annonce le sujet qu’il va aborder dans la suite : I'image du
chariot est utilisée en tant que marqueur de 'organisation du récit?. La fonction
structurelle de cette métaphore est également 'un des aspects qu’elle revét dans
le dernier vers des Aitia de Callimaque cité plus haut, en guise de transition pour
annoncer les Iambi.

Dansle fragment de Néchepsos, le poete affirme qu’illaisse volontairement de
cOté un certain sujet, car beaucoup d’autres en ont déja parlé. Il faut supposer que
dans ce qui suivait cette déclaration, le poete annongaitla teneur de la suite de son
exposé, ou passait directement a un nouveau sujet. Ce passage est donc transitoire :
il interrompt le développement du discours, tout en se faisant I’expression de
la conscience de 'auteur face au processus de composition. Ces passages de
transition ponctuent le fil de ’enseignement dont ils définissent le cours?. Ce sont
des marqueurs de la simultanéité poétique (« poetic simultaneity ») : ils donnent
Iillusion que le texte est en train d’étre composé a mesure qu'on I’entend ou qu’on
le lit. La métaphore du voyage est un outil illustrant cette idée de simultanéité : le
fil du poéme se déroule a mesure que le poete progresse sur son chemin?.

Néchepsos utilise donc le topos poétique du chariot précisément dans un
passage de transition, un moment du discours ou il peut facilement s’exprimer
sur lactivité - vraisemblablement poétique, en 'occurrence — qu’il conduit. Ainsi,
Pemploi de 'image du char dans un passage de transition chez Néchepsos atteste le
role de marqueur structurel de lamétaphore. A cela s’ajoute ’allusion aux sentiers
non battus, par le biais de laquelle le poete s’exprime sur son ambition littéraire.

Dans un contexte de poésie didactique, cette image acquiert encore unniveau
de lecture supplémentaire. Le poete I'utilise certes pour se référer a sa création
littéraire. Mais en plus d’étre poéte, il est aussi un maitre : les passages transitoires
permettent al’auteur de rendre compte de ce dontil a traité auparavant, et d’annoncer
lasuite de son propos. Ilsrevétent donc la fonction d’aider le destinataire a se situer

75  Sur la métaphore du chariot dans ces vers, voir Asper 1997 : 28-30. On reviendra sur les autres
propriétés véhiculées par cette image par rapport a cet extrait dans la suite, cf. IV.4.

76  Voir Fowler 2000 sur la notion de « didactic plot » ; Volk 2002 : 40.

77  Sur le concept de la simultanéité poétique, voir Volk 2002 : 14-24 ; 39-40. Sur la simultanéité
poétique en lien avec I'image du voyage, voir Volk 2002 : 20-24.
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danslediscours;dansuntexte didactique, ce sont de réels outils pédagogiques. Ces
passages sont des instants ou la voix du maitre est affirmée de facon prononcée, et
ouunlien particuliérement étroit est établi avec I’éléve. Ils renvoient a la situation
dépeinte dans un poeme didactique, ou le poéte prétend réellement instruire un
ou plusieurs éleves, et participent a la mise en scéne de cette idée.

Dans ce fragment de Néchepsos, on peut voir que l’articulation entre deux
sujets techniques astrologiques contient en elle-méme un caractere référentiel
poétique. Le poete emploie 'image du chariot enrelation ala compositionlittéraire,
et ce dans un contexte versifié. Cette image intervient précisément a un moment
du discours dont la fonction est fortement didactique. De cette facon, le poéte ne
souligne pasuniquement son entreprise poétique:ilsignifie clairement son dessein
didactique dans le cadre d’un édifice poétique.

La métaphore du chemin est également employée par les successeurs de
Néchepsos : le voyage céleste est une image exploitée a plusieurs reprises par
Manilius notamment. Dans ’analyse de ’extrait du troisiéme livre des Astro-
nomica, on a vu comment le poete accomplit, par sa facon d’exposer la matiére
astrologique, 'image du maitre guidant les pas de 1’éléve, mais qui attend aussi
de celui-ci une certaine autonomie. En effet, ses explications en début de passage
sont assez détaillées, mais la suite du raisonnement est brievement résumée dans
les vers finaux. De I’éléve, le maitre attend une capacité de déduction et un travail
autonome?”.

Manilius n’est pas le seul poéte a employer cette métaphore dans ses vers
astrologiques : Dorothéos en a peut-étre aussi fait ’emploi. Dans le prologue au
cinquiémelivre, le traducteur arabe rapporte les propos suivants (Doroth. Arab. 5,
prol. 3):

11 [sc. Dorothéos] dit dans son livre qu’il suit les traces des savants qui I'ont précédé
parmi les savants de Babylone et d’Egypte ...

Cet extrait n’est que le dernier maillon dans la chaine de traductions successives
du poéme de Dorothéos, adapté tout d’abord en pehlevi puis en arabe. Qui plus
est, ces mots sont rapportés au discours indirect. Ce passage n’est évidemment
pas une preuve de la présence effective de la métaphore du poeme comme chemin
parcouru. Néanmoins, il existe une possibilité que cet extrait rapporte le contenu et
lesimages utilisées parle poete grec. Ces quelques mots pourraient alors suggérer
deux niveaux de lecture. D’une part, le poéte prétendrait avoir littéralement suivi

78 Voir Feraboli/Flores/Scarcia 1996-20011: ad 1,11-24 et en particulier Volk 2002 : 225-234. Certains
mettent en avant le prologue au poeme de Parménide (Parm. fr. 1 Coxon) comme I'un des modéles
possibles du voyage céleste de Manilius (par exemple Salemme 1983 : 38, parmi d’autres attestations
de cette tradition). Landolfi 1999 minimise la dette directe de Manilius a Parménide, en citant
notamment 'ovpavopatetv de Néchepsos. Voir aussi le Songe de Scipion (Cic. Rep. 6,18), déja
mentionné en rapport avec Manilius, cf. I1.3.2.1.

79  Manil Astr. 3,385-418, cf. I1.3.2.3.
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les pas des autorités astrologiques en se rendant lui-méme & Babylone et en Egypte.
D’autre part, il suivrait également leurs traces de maniére figurée, en puisant a
leur production littéraire et en créant lui-méme une nouvelle voie astrologique.

Un autre poéte se présente vraisemblablement comme un guide surle chemin
de la connaissance astrologique (Anoub. fr. 14,16) :

(...) &yw 680V nyepov[evow]

(...) moi, je montrerai le chemin

Malheureusement, ce fragment est trés mutilé et ne permet pas de déterminer le
contexte précis de ce vers. Cette expression, déja présente dans1’épopée homérique
au méme emplacement métrique, mérite toutefois qu’on s’y attarde brievements?.
De fait, ces mots sont employés par Nausicaa au cours des prescriptions qu’elle
adresse a Ulysse pour gagner la demeure d’Alcinoos (Od. 6,255-261) :
(255) ‘Opaoeo 61 viv, Eelve, TOAWY & (e, 6ppa oe TEUPW
Tatpog ¢pod pog S@ua Saippovog, EvBa aé enut
MAVTWY Paltikwy eidnaépev, oool GpLaTol.
GG AN (8 EpSetv: SoKEeLg 8¢ Lol OUK AmvieoELyY:
6pp’ &v Yév X’ aypoug lopev xal €py’ avBpwnwv,
(260) To@pa oLy aueurdrolat ped’ udvoug kat duagav
KapTaAipwg Epyxeabat Eyw 8 680v nNyepovevow (...).
« Leve-toi maintenant, 6 étranger, allons a la ville, pour que je te méne dans la de-
meure de mon sage pere, voir en ces lieux, je te le dis, les plus nobles de tous les Phé-
aciens. Eh bien, voici exactement comment agir, car tu ne me sembles pas étre sans
raison : tant que nous allons par les champs et les terres labourées des hommes, marche
promptement avec les servantes derriere les mules et le char ; quant a moi, je mon-
trerai le chemin. (...) »

Son discours est trop long pour étre rapporté ici dans son intégralité, mais ces vers
sontreprésentatifs de certainstraits didactiques présents dans’ensemble du passage
(Od. 6,255-315). En effet, Nausicaa s’adresse, dans des propos tenus a la premiére
personne, a un destinataire, Ulysse, a qui elle donne la marche a suivre pour
pénétrer dans la ville. Divers procédés, caractéristiques des poemes didactiques,
apparaissent:impératifs, ordres, et affirmation de I’autorité dulocuteur. Bien plus,
dans le v. 258, il est fait allusion a la sagesse d’esprit de celui a qui le discours est
adressé. L’évocation des facultés mentales du destinataire est également un trait
qui revient de facon récurrente dans les poemes didactiquess'.

Dans ce discours, Nausicaa se présente en tant que guide, étant donné qu’elle
vaouvrirlavoie jusqu’au palais de son pére. Cependant, elle est aussiun guide dans
lesindications qu’elle donne quant ala facon d’agir dans cette situation précise. Un
cas de figure similaire se présente quelques vers plus tard, au septiéme chant de

80  Voir aussi cette expression chez Ar. Pax 1093 ; Theoc. Id. 11,27 ; 25,60.
81  Par exemple Max. 260-261, cf. I1.8.3 ; on reviendra sur cette question par la suite.
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I’Odyssée. Cette fois, 'expression £yw § 680V fiyepovevow est mise dans la bouche
d’un enfantdont Athéna a prislestraits pour qu’Ulysse trouve son chemin jusqu’au
palais d’Alcinoos. A nouveau, le discours dans son intégralité est fortement teinté
de traits didactiques®2.

Laprésence de ces mots dans de tels contextes n’est certainement pas étrangere
a leur réutilisation dans un poeme didactique. Au-dela de leur caractere épique
et formulaire, ils renvoient a une situation didactique qui s’accorde parfaitement
avec lentreprise d’'un poéte comme Anoubion. Qui plus est, cette expression peut
étre intégrée a la métaphore du poéme en tant que chemin. Le début du poéme de
Parménide en est un excellent exemple (Parm. fr. 1,1-5 Coxon) :

{rroy, Tal pe épovaoty, doov T €mt Buuog ikdvol

miéumov, enel W €¢ 680v Bijoav moAvgnuov dyovaoat

Saipovoc, | Katd TavT G épeL eidota phTa

Tfj Pepdunv- tij ydp pe moAv@pacTol PEpov ot
(5)  &pua titaivovoal, kobpat 8 680V NyepoveLov.

Les cavales qui me portent m’envoyaient aussi loin que mon coeur s’avangait, apres

qu’elles m’eurent mis, en m’y emmenant, sur le chemin de la déesse ou le discours

abonde, lui qui porte un homme d’esprit le long de tout ce qui lui vient a 'encontre :

C’est 1a que j’étais porté ; en effet, c’est la que les cavales tres habiles me portaient en
tirant un char, et les jeunes filles montraient le chemin.

Les vers de Parménide évoquent en outre une situation semblable a celle décrite
ala fin du discours de Nausicaa (Od. 6,255-315), ou celle-ci est représentée faisant
claquer son fouet, et ouvrant la voie sur son char (Od. 6,316-320) :

WG dpa ewvioas’ (pacev HAoTLyL QOELV
nuovoue: ai § @ka Aimov motapolo péedpa.
ai 8 €0 pgv Tpwywv, ev § émiicoovto nddeoov.
1 8& UAN vidxevey, 6Twg W’ emolato medol
(320) aupimorot T '08voelg Te: vow & EméPariev (HAGOANV.

Alors, apres avoir ainsi parlé, elle frappa les mules de son fouet brillant : quant a elles,
elles quitterent rapidement les flots du fleuve. Tant6t elles couraient bien, tant6t leurs
pieds avaient bonne allure. Quant a Nausicaa, elle conduisait bien le char, pour que
les servantes et Ulysse, a pied, puissent suivre aussi : et avec adresse elle faisait cla-
quer la cravache.

Nausicaa, lalocutrice, conduitle char, et guide le destinataire de son discours, Ulysse.
C’est exactement ce qu’'un poete — et tout particuliérement un poete didactique —
prétend accomplirss. D’une part, il est le maitre etle guide de 'apprentissage d’'une

82  0d.728-36.

83  Dans le poeme de Parménide, le poete se présente comme le destinataire de 'enseignement de
la déesse, et non pas celui qui dispense 'enseignement a un éléve. Cest donc le poéte qui se fait
guider ; pour certains, cette situation constitue un argument pour écarter le poeme de la catégorie
de la poésie didactique : voir Volk 2002 : 49-51. Pour une opinion contraire, voir Sider 2014 : 16-17.
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discipline technique. D’autre part, il estun poete, et se référe a sa création versifiée
grace a 'image métapoétique du poeme en tant que chemin.

Enfin, un dernier poéte astrologique fait usage de la métaphore de la voie
poétique:ils’agit de ps.-Manéthon. On arelevé la fréquence des passages de transition
dansleslivres 2, 3 et 6 du corpus manéthonien®. Parmi ces vers transitoires, trois
extraits évoquent plus précisément ’analogie entre le chant et le chemin. Dans
le premier, ’allusion n’est pas explicite, mais on peut la déduire par le choix des
mots (ps.-Maneth. 6,1-7) :

EADE poL, WG TPOTEPNV ALYEwG fjplocoag aotdnyv,
MoUoa @iAn, kat ®oife, kat Epui xpvooméSiae:
Kal vOv ipepoev TEKUwP BeNT €L YOATTH:
avTap £€yw BLUOV Kalmep KAUATW poyéovta

(5)  OTpUVEW, PéXPLS G K émi melpata vicopat olung:
TGV yap AelkéALOV, TQ Ur) TEA0G E0OAOV 61N SEL.
BiBAw &8 év mupdatn tdde pot katavevoat agloay, ...

Viens a moi, de la méme facon dont tu as, d'une voix harmonieuse, composé mon chant
précédent, Muse chérie, et Phébus, et Hermes aux sandales d’or : puissiez-vous mainte-
nant mettre un charmant terme a mon chant. Quant a moi, je vais presser mon ceeur,
bien qu’il soit en proie a la souffrance, jusqu’a ce que je parvienne a la fin de mon
poéme : car tout ce qui n’est pas suivi d'une belle fin est inconvenant. Dans ce dernier
livre, accordez-moi de chanter cela, ...

Au cinquiéme vers, le choix d’un verbe de mouvement (vicopad, aller, venir) et du
mot oiung (le chant) n’est certainement pas anodin, étant donné la similitude de
ce dernier mot avec olpog, le sentier. La métaphore du chemin intervient, de facon
explicite cette fois, plus loin dans le poéme (ps.-Maneth. 6,222-226) :

GG yap obTLg TavTa Suvroetal, 66oa yapoLlo

ofpata gaivovotv Bool aotépeg, EEovouivatr

Q) Kal €yw TPEPW ETEPNV UET ATAPTIOV A0SV
(225) AUl TEKVWV YEVERG EVENWY, VT A0TEPES aiel

avBpWTOLGL VEUOLGLY AANUOCUVNOLV EfjOLV.

Mais personne en effet ne serait capable de nommer tous les signes concernant le ma-
riage que donnent les planétes rapides : c’est pourquoi moi aussi je vais diriger mon
chant sur un autre chemin, en abordant la naissance des enfants, que les planétes ac-
cordent toujours en partage aux hommes dans leurs errances.

Pour finir, le poéte I'utilise encore a la fin de ce méme livre, avant d’en venir a
lexposition de son horoscope (ps.-Maneth. 6,738-739) :

avtap velatiny EAdwv mepl voooav aoldnv
8N X’ NUETEPNG YEVEOANG uepvioopat oTPWY, ...

84  Cf.IIL4.1
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Toutefois, dirigeant maintenant mon chant en direction de la derniére borne, je rap-
pellerai aussi les astres de ma naissance, ...

La clausule viooav dotdnv trouve un parallele dans un autre poéme didactique,
les Halieutica d’Oppien (probablement achevé avant 178 ap. J.-C.)%. Au début du
troisieme livre, le poéte invoque Hermes, dieu de sa patrie, la Cilicie, pour qu’ille
mene jusqu’au terme de son entreprise (Opp. Hal. 3,9-12) :

‘Epueia, o0 8¢ poL matpwie, péptate maibwv

(10) Alywoyov, képdlaTov &v avBpwmoLat vonua,
QaIvE Te Kal orjpawve kai dpyeo, voooav Aolsig
Bvvwv.

Hermes, toi le dieu de ma patrie, toi qui ’emportes sur tous les enfants du Porte-égide,
toi l'intelligence la plus avantageuse aupres des hommes, manifeste-toi, donne le si-
gnal, et commande, en dirigeant le terme de mon chant.

Dans le passage de ps.-Manéthon, le verbe éAdwv renvoie plus précisément a la
conduite d’un char. L'utilisation de 'image d’un conducteur de char atteignant la
derniére borne enréférence ala composition poétique revient a plusieursreprises
chezlespoeteslatins, et cette analogie apparait précisément en des points structurels
du discours (Ov. Ars 2,425-426)86 :

(425) docta, quid ad magicas, Erato, deuerteris artes ?
interior curru meta terenda meo est.

Docte Frato, pourquoi me détournes-tu vers les arts magiques ? La borne doit étre frot-
tée de plus prés par mon char.

En conclusion, par leur emploi de la métaphore du chemin, les poéetes astrologues
attestent leur conscience quant a la valeur poétique et didactique attachée a cette
image. Ces points du discours sont des éléments de structure qui soutiennent
Parchitecture littéraire et instructive. Ce sont des moments privilégiés pour
Pexpression de la voix du poéte et du mafitre, qui servent les deux éléments réunis
par un poeme didactique, 'enseignement technique et I’ceuvre poétique.
Laprisedeparole dupoéte et'impression d’autorité qu’entraine un tel procédé
pourle contenu appelle parfois al’expression d’un autre type d’autorité : 'affirmation
de vérité. De fait, la plupart des poétes astrologues attestent la véracité de leurs
dires;ce procédéintervient souvent en des points structurels de’ceuvre. Certaines
apparitions de ce motif aux débuts de la littérature grecque permettent de placer
la réutilisation de ce lieu commun par les poeétes astrologues dans un contexte

85  Le poeme est dédié a Marc Auréle et a son fils Commode. Sur l'origine d’Oppien et la date de
composition des Halieutica, voir Fajen 1999 : VIIL

86 Ov.Am.3,15,1-2; Ars 1,39-40 ; Prop. 4,1,69-70 ; voir aussi Stat. Silv. 4,7,21-24. Le voyage des Argonautes
est déja comparé a une course de chars, Ap. Rhod. 3,1268-1274. Pour l'utilisation du motif de la
borne comme point-tournant dans I’épopée d’Apollonios de Rhodes et de Virgile, voir Nelis 2001 :
217-219. Sur I'image du char dans les Géorgiques de Virgile, voir Nelis 2008.
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littéraire plus large. En outre, on verra que dans un cadre astrologique, un poete
peut précisément utiliser le contenu de ses vers, c’est-a-dire 'essence méme de son
enseignement, pour prouver la réalité de ses propos.

4 Structure et vérité

Par rapport a la forme poétique, il a été souligné que les vers et leur propriété
mnémotechnique pouvaient étre considérés comme un premier élément
garantissant la vérité du message, étant donné que les lois du metre rendent
laltération du contenu plus difficile®”. A coté de cet aspect purement technique,
Penveloppe métrique renvoie a la possibilité d’une inspiration divine, a une
instance supérieure garantissant la connaissance du poete quant au sujet qu’il
se propose de traiter. Tous les poémes ne font pas état d’'une invocation divine :
l’état fragmentaire de certains d’entre eux ne permet pas de se prononcer sur la
présence de ce lieu commun dans les vers originaux. Méme en ’absence d’un tel
procédé, les versrestent traditionnellementliés ala sphére du divin ; un poéte peut
toucher a cet aspect de maniére implicite. En somme, la forme du texte, versifiée,
estun premier outil qui permet au poete de suggérer la valeur authentique de ses
mots, sans forcément I’exprimer explicitement.

Au niveau du contenu, ce méme but est parfois atteint grace a des outils
structurels du discours, comme la métaphore du chemin. L’extrait de Pindare
cité plus haut, oula fonction structurelle du voyage poétique est évidente, présente
un degré de lecture supplémentaire. Voici les vers en question (Pind. Ol. 6,22-25) :

O PIVTIG, AANA CeDEOV 1SN ot 6BEVOG HULEVKY,

& td06, 6Ypa KeAEVOW T £v KaBapdl

Bdoopev dxyov, iIkwuat Te TPOG AVSp&V
(25) xat yévoc.

Allons, Phintis, attelle-moi maintenant la force des mules, au plus vite, afin que, sur

un chemin clair, nous menions notre chariot, et que je parvienne méme jusqu’a l’ori-
gine de sa lignée.

L’adjectifkaBapdgpose des difficultés danslatraduction, car on peut'interpréter de
diverses facons. L’ambiguité du mot pourrait suggérer tant la pureté d’une voie sans
obstacles que celle d’'un chemin poétique idéal®s. Mais une notion supplémentaire est
attachée a ce mot, principalement en ce qui concerne un discours ou une expression
(Ar. Vesp.1015) :

87  Cf.144.

88  Farnell 1930-1932 ad loc. Becker 1937 : 61 n. 33 met en lien la pureté du chemin avec le concept de
Papetn (cf. kéAevBov ... kaBapav, Pind. Isthm. 5,23). Voir aussi Asper 1997 : 29 n. 34 sur les problémes
liés a I'interprétation de ce mot dans ce passage.
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VOV alte, Ae@, TPOGEXETE TOV VOV, lnep KABAPGV TL PUAETTE.
Or maintenant, 6 peuple, faites bien attention, si toutefois la franchise vous tient a cceur.

Dans ce passage, il est question d’un discours franc, sincére, authentique®. Dans
les vers pindariques, 'utilisation de la métaphore du chemin intervient dans un
moment transitoire et structurel de 'ode. Ce passage permet au poéte de s’exprimer
de fagon métapoétique sur son entreprise, et 'adjectif kaBapdg est pertinent tant
pour 'image d’une voie réelle que pour le chemin du chant au figuré. Mais si le
chemin est 'image d’un poeéme, on ne peut étre insensible a la valeur de clarté
et de vérité attachée a ce mot dans un contexte lié a 'expression et a la parole. Le
poéte annonce qu’il va retracer la généalogie du vainqueur ; garantir ’'exactitude
de ses propos a un tel point du discours est d’autant plus justifié®.

D’autres poetes encore exploitent 'idée de la voie de la vérité : elle est
particulierement développée dansle poéme de Parménide, mais se trouve également
chez Empédocle (Emped. D 73,257 LM = 31 B 17,26 DK)*! :

oL & dikove Adyou GTOAOV OUK AIaTtnAdv.
Mais toi, écoute le cours non trompeur de mon propos.

Parmilespoetes astrologues, plusieurs mettent 'accent surla vérité de leurs propos.
On aenpremier lieurelevé ce fait au détour d’expressions telles que paX ATpekEwg
katére€az Ces mots n’interviennent pas forcément dans le cadre d’une métaphore
du voyage poétique mise en avant de maniere explicite. Ils se réferent toutefois a
ce qui a été dit précédemment ou a ce qui sera exposé dans la suite, et font de ce
fait partie d’'un passage transitoire.

L’origine archaique de 'affirmation de vérité, ainsi que sa présence des les
premiers vers des Travaux (Op. 10) a été soulignée précédemment. A coté des enjeux
littéraires d’une telle déclaration, ce topos est crucial dans un contexte astrologique,
étant donné les critiques etles persécutions particuliérement vives al’égard de cette
pratique divinatoire®. De plus, dansle cadre d’un poéme astrologique, ’'affirmation

89  Voir L] s.v. kaBapog et les commentaires de Graves 1894 et MacDowell 1971 ad loc. ; voir aussi Ar.
Vesp. 631.

90 La voie de la vérité est un concept utilisé par Pindare en-dehors de la métaphore du chemin du
chant (Pyth. 3,103 dAaBeiag 686v) ; sur la notion de chemin et de vérité chez Pindare, voir Becker
1937 : 85-100. Les chemins sans détours (kéAevBolg ammAdaig) sont une image exploitée ailleurs
par le poete en se référant a ses paroles, par opposition a des discours insidieux et trompeurs
(MapYaoLs ... alpvAwy POBwv dud@oLTog, Pind. Nem. 8,32-36).

91 Becker 1937 : 139-150 étudie la signification du chemin dans les écrits de Parménide, Héraclite
et Empédocle ; sur Parménide et la voie de la vérité, voir Mourelatos 2008 : 66-67, ou encore
Lucr. 6,24-28 sur la vérité de la doctrine épicurienne associée a I'image du chemin.

92 Par exemple Anoub. fr. 4,7 ; ps.-Maneth. 3,4.

93  Surlestensions entre astrologie et politique, cf. II1.4.1. Voir Cic. Div. 2,87-99 pour un démantelement
célebre de cet art divinatoire, et pour des critiques générales, voir entre autres Tac. Hist. 1,22, et
I’épigramme de Loukilios (sous Néron) dans ’Anth. Pal. 11,164.
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de vérité peut étre exploitée d’une facon bien précise. La véracité du poéme ne
concerne pas uniquement les propos du poéte, et de la le contenu enseigné : elle
réside déja dans la discipline astrologique, 'objet méme des mots du poéte. Cette
particularité est mise en avant par Manilius, qui insiste sur le fait que ses vers
ne sont en aucune maniére fictifs (fingere) : il donne a voir les signes dans le ciel
(monstrare, signa)®*.

En outre, pour démontrer la vérité de son chant, un poete astrologue peut
combiner de facon complexe plusieurs éléments : la réalité céleste, ’essence de la
doctrine,’'apparente réalisation des prédictions danslavie humaine, etles vers du
poéme lui-méme. C’estla stratégie suivie par ps.-Manéthon (ps.-Maneth. 2,397-402) :

Tola Yev AAARAWV oikoLg oploLg e TapovTeG

TeLX0VO” GAAA TE TTOAAA TTOAVTARTOLG UEPOTIEGTLV.

avTap aAnbeinv mdoav Bpotéov BloTolo
(400) oUykpaoLg SLEKPLY’, EMLPaPTLPLAL TE PAEVDV

AoTpwv AAMGAOLG XOPOLS 6, UTEp GV yeydaowy:

6ooa & G Heliw Sphow mapeovteg, delow.

Voila les effets que provoquent (les astres) lorsqu’ils se trouvent dans les maisons et

les confins des uns et des autres, et ils en accomplissent bien d’autres pour les mal-

heureux mortels.

Mais toute la vérité d’une vie mortelle, c’est la conjonction qui la détermine, ainsi
que les aspects des astres brillants, selon leur position les uns par rapport aux autres et
les emplacements au-dessus desquels ils apparaissent : et tout ce qu’ils accomplissent
lorsqu’ils se trouvent avec le Soleil, je vais le chanter.

Dans ce passage de transition, le poete insiste sur la vérité de sa doctrine et de ses
propos, en suggérant que la réalité de son enseignement est reflétée par le cours
delavie humaine. Bien plus, cette vérité est exprimée par les éléments constitutifs
d’une prédiction astrologique.

De fait, pour les prédictions en général, et en particulier pour ’astrologie, on
a identifié un schéma en deux temps, articulé par une protase et une apodose. La
plupart du temps, la premiére partie expose une configuration céleste. Les mots
meémes quila décrivent se font donc 'expression d’une réalité astronomique - en
théorie du moins-vérifiable, soit par 'observation, soit parle calcul. Observer que
le Soleil se trouve dans les Gémeaux n’est pas une faculté réservée aux experts, et
ce d’autant moins a une époque ou la vie dépendait bien davantage du cours des
corps célestes, dansla mesure du temps notamment, que ce n’est le cas aujourd’hui.
D’autres configurations plus complexes requierent des calculs ou des représentations
mentales. En effet, tout n’est pas vérifiable a I’ceil nu : c’est le cas par exemple
de la présence d’un astre dans la partie cachée de la votte céleste. En somme, la

94 Cf. 11.3.2.1. Voir aussi le chemin céleste et le sentier de la vérité parmi les astres chez Prop. 4,1,107-
108 : aspicienda uia est caeli uerusque per astra | trames, et ab zonis quinque petenda fides.
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premiére partie d’une prédiction astrologique peut se faire le reflet d’une réalité
céleste effective.

A la protase répond l’apodose, et on observe une fois encore a quel point le
lien entre corps célestes ethumains est fondamental dans cette discipline. En effet,
comme cela a déja été souligné pour l'art oraculaire en général, les prédictions
astrologiques concernent elles aussi les aspects de la vie quotidienne : mariage,
enfants, voyages, métiers, esclavage ou liberté, richesse ou pauvreté, gloire ou
déshonneur. Les présages donnés peuvent donc étre corroborés parlavie humaine;
ou plut6t, ils sont construits par rapport a la réalité de la société de 'époque. Dans
ses prédictions, le poete donne a voir des tableaux représentatifs des préoccupations
de son temps, visibles et vérifiables dans la vie de tous les jours.

Dans la critique littéraire ancienne, la faculté de rendre manifeste aux yeux
du public ou du lecteur la situation décrite dans un texte — évapyeta ou demons-
tratio, euidentia — contribue a la notion de vérité. En effet, le sens de la vision est
traditionnellement associé ala fiabilité de'information. Le détail d’une description
peut notamment participer au réalisme d’une prédiction, et amener ’'auditeur ou
le lectorat a revétir le statut de témoin oculaire (Max. 456-465)% :

IIEPI TEQPTIAL
el 8¢ yewmnoving oe @LAopppdtov {pepog aipel,
Kat T Emi xpuoeing yeveig évtuveat Epya
yalav emni Cel8wpov dywv eVKaumneg ApoTpov,
1 YOpolg évi kAfjua MeBuuvaiov AeAinoat
(460) xatbépeval, Kai Aapov ommpng eidap Eréodat
lueipetg, oxamavn te Aayawépev duppotov alav,
avTika ToL Kal mdoav ETNTLUinY KATaAEgw,
Omnwg &v mavsia LeAnvain meniborro,
OUTVLA 6oL AQUNTPOG AEPaLVOOLO Te Bakyou
(465) 8P’ Avartepméueval Kat EmneTavov OABov OTaeL.

L’agriculture

Si c’est le désir du travail de la terre cher au mortels qui te prend, et si tu te prépares
aux travaux de I'age d’or en menant la charrue bien recourbée sur la terre qui donne
I’épeautre, ou si tu souhaites déposer un sarment de Méthymnaios dans des fosses
circulaires, et que tu désires récolter la délicieuse nourriture de la saison des fruits,
et creuser du hoyau la terre immortelle, je vais tout de suite t'exposer toute la vérité,
comment la Lune toute divine peut étre persuadée de te faire pousser les dons nourriciers
de Déméter et de Bacchus a l’esprit fier, et te procurer une prospérité abondante.

Ladiscipline astrologique fournit de nombreuses occasions a I’expression de cette
qualité stylistique, et ce d’autant plus que les prédictions sont calquées sur des aspects
de la vie quotidienne. Les paroles du poéte astrologue trouvent une résonnance

95  Surlafiabilité attachée au sens de la vue, voir entre autres Plat. Phaed. 83c ; sur le terme d’¢vapyeta
dans la critique littéraire grecque et latine, Zanker 1981 et sur ce concept en général, Sheppard
2014 : 19-46.
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effective dans la réalité des existences humaines. La complexité de la doctrine et
lavariété desnuances qu'un astrologue attribue a une méme configuration offrent
en outre une marge de manceuvre bien avantageuse, si un natif venait a avoir une
vie différente de celle quon lui aurait prédite.

Grace a la réalité céleste et a la réalité de la vie, qui constituent la teneur
essentielle d’'un texte astrologique, un poéte donne des preuves visuelles pour
encourager le destinataire a porter du crédit a ses propos. Il donne a 'affirmation
de vérité une coloration proprement astrologique qui lui est indissociable.

En outre, on a relevé que laffirmation de vérité intervient souvent en des
points structurels du discours, comme dans un passage de transition. Pourle poéte,
des vers transitoires sont une occasion de rappeler le sujet traité auparavant et
d’annoncer ce qui va suivre. L’affirmation de vérité ne concerne pas uniquement
la véracité de la discipline enseignée : elle s’applique aux mots et aux vers mémes
qui véhiculent cette discipline.

De fait, dans 'exemple de ps.-Manéthon cité un peu plus haut (2,397-402), le
poéte propose une preuve visuelle et textuelle de la véracité de ses propos.Ilannonce
quil va traiter de 'influence des planetes lorsqu’elles se trouvent avec le Soleil, et
c’est effectivement le sujet abordé dans la suite (2,410-435). Il en va de méme pour
lesvers de Maximos, en préambule a son exposé sur’agriculture, qui occuperales
vv.466-543. Le poete accomplit ses propres propos et, par ses vers, donne a voir la
véracité de ses paroles. La méme idée apparait dans un autre passage de transition
au troisieme livre du corpus manéthonien (ps.-Maneth. 3,227-229) :

i8N xal cuykpaoty deiow papTupiag Te,

N8’ 60’ EmavtéAovteg 1} GAAA0UG OpOWVTEG

aotépeg EpSovaty: Ta yap atpekiny udia @aivel.

A partir de maintenant, je chanterai aussi conjonction et aspects, et tout ce que les

astres accomplissent en se levant ou en se regardant les uns les autres : car cela dé-
voile tres bien ’exacte vérité.

Le poete prétend que la vérité réside dans les étoiles, et les influences célestes sont
précisément'objet de son chant. Ses vers se font le reflet de réalités astronomiques
potentiellement visibles, dont on peut constater les répercussions surlavie humaine.
Enfin, il s’exprime sur son entreprise, et donne a voir, par le contenu méme des
vers qui précédent ou qui suivent, la véracité de ses dires.

Enrésumé, lesvers detransition en général, et ceux auxquels est explicitement
ajoutée la métaphore du chemin poétique, contiennent une variété de fonctions
touchant tant ala dimension de la forme qu’a celle du contenu. Ce sont des occasions
pourlepoete d’évoquer ’entreprise poétique et 'objectif pédagogique qu’il poursuit.
Ces passages structurent ’édifice de 'enseignement de méme que celui du poeme
danssonensemble.Ilarrive également que le poete saisisse'occasion de s’exprimer
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surla problématique de ’'exhaustivité de son traitement du sujet, ou de 'impossibilité
d’une telle tache®.

Enfin, dans un contexte astrologique, il est d’autant plus pertinent d’établir
des correspondances entre le cours du chant etle cours de 'enseignement, entre le
cours des astres et celui de la vie humaine, entre vérité céleste et vérité textuelle,
étant donné la teneur fondamentale de cette discipline : 'influence des étoiles
sur les étres humains. En somme, ces vers sont des moments ou la voix de 'auteur
s’affirme en tant que poéte et maitre ; larelation avecle destinataire s’établit de facon
privilégiée. Ils servent a entretenir de fagon explicite 'imagerie d’une instruction
donnée par un maitre a un ou plusieurs éléves. C’est vers cette dimension qu’il
convient de se tourner maintenant.

5 Malitre et éleve

Dans un célébre passage des Travaux, le poéte passe du théme de la justice a celui
du travail (Hes. Op. 286-299)"7 :

ool 8 €yw €00Ad voEwV €péw, puéya vimie TIépon.

TNV Y€V ToL KaKATNTA Kal Aadov oty EAéabatl

PNSiwe Aeln pév 086¢, pdAa 8 £yyvbL vaier

T & apetig iSpdta Beol mpomdpolBev EOnkav
(290) aBdvatol paxpog 8¢ kal 6pOlog oluog £¢ adTV

Kat TpNyLg To mpdTov: €Ny & eig dkpov tkntat,

pN8in Srimetta méAeL, yarem mep éodoa.

00TOG HEV TaVAPLETOG, OG AUTOG TAVTA VOIOEL,

@paccduevog Td K Emetta Kai £¢ TéAog oV aueivw:
(295) £00M0¢ & ad Kai kevog, 6¢ £V einévTL MidNTaL

06 8¢ ke AT aOTOg voén AT GAAOL AKOVWV

&v Bupu® BdnTay, 6 8 abt aypriLog aviip.

GAAG 00 Y’ NUETEPNG LeUVNUEVOG aidV EQETUTC

€pyadeo, IIépaon.

Moi qui veux ton bien, je vais te dire, grand sot de Perses. La misére, il t'est facile de
Pobtenir, et en masse : plane en est la route, et elle réside tout pres. Mais au-devant de
celle de I'excellence, les dieux immortels ont placé la sueur. Long et escarpé est le sen-
tier jusqu’a elle, et dpre au départ. Mais une fois arrivé au sommet, il devient des lors
facile, quoi qu’en soit sa difficulté.

11 excelle en tout point, celui qui réfléchit lui-méme a tout, aprés avoir considéré ce
qui, par la suite et jusqu’a la fin, est mieux. Excellent est aussi celui qui fait confiance
a ’homme de bon conseil : mais celui qui ne réfléchit pas lui-méme, ni accueille en
son ceeur les avis d’autrui, celui-la en revanche est un homme bon a rien. Mais toi du
moins, garde toujours en mémoire notre conseil : travaille, Perses.

96 Cf. II1.4.1.
97 Sur la célébrité du passage, voir le commentaire de West 1978 ad 287-292.
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Lepoete exhorte Perses a emprunter un sentier difficile mais porteur de prospérité ;
c’est cette voie qu’illuifaut suivre,illui faut suivre ses conseils. Outre la symbolique
duchemin quonretrouve dans cesversde transition importants pourla structure
des Travaux, ce passage a été choisi pourillustrer un aspect quirevient a plusieurs
reprises dans les poémes didactiques astrologiques : le voog du destinataire, ou sa
faculté deraisonner, deréfléchir, de considérer dans son esprit%. On verra comment
ce trait, au-dela de sa dimension formulaire, est particulierement pertinent dans
un contexte astrologique.

Dans chacun des poemes astrologiques, on a relevé, le cas échéant, les appels
du maitre a 'éléve qui rythment le déroulement de I’exposé. Bien souvent, ces
interpellations sont des exhortations a laréflexion, ala considération, a 'utilisation
de son intellect. Voici un échantillon des diverses formes que peuvent prendre
ces recommandations, comme on les trouve chez Dorothéos (Doroth. 2,10,8, p. 344
Pingree) :

@padeo ToVG8E YoViig EMSevéag aiev €6vTag.
Considere que ceux-ci sont toujours privés de descendance.

Chez Anoubion (Anoub. fr. 5,3) :
XPN Yap ToLvodewy Ta {oSU &v olgt Téteuxalvl

Car il te faut prendre en compte les signes du zodiaque dans lesquels (les planétes) se
trouvent.

Ou encore chez Maximos (Max. 41) :
oL 8¢ U TL VoW voo@ileo TMVSE.

Quant a toi, ne détourne en aucune fagon ton esprit de cela.

D’un point de vue concret, une exhortation a intérioriser mentalement un élément
dusavoir-faire enseigné peut étre une référence alamémorisation du texte. Hésiode
enjoint précisément a Perses de garder ses conseils en mémoire (uepvnuévocg, Op. 298),
ce qui n’est pas surprenant dans un contexte littéraire ou l'oralité prime. I’aspect
mnémotechnique des vers et avantage qu’ils représentent dans 'apprentissage
sont néanmoins des éléments non négligeables pour toute entreprise didactique.
La forme versifiée du texte est un premier outil qui permet au poéte de signaler,
de facon non explicite, son objectif pédagogique. Bien plus, par ’évocation des
facultés mentales et intellectuelles du destinataire, le poéte peut faire allusion ala
mémorisation de ses vers, mais cette fois au niveau du contenu. Ainsi, par le choix
de ses mots, le poete crée un pendant lexical a 1a qualité mnémotechnique de son
texte suggérée par la forme.

98  Voir aussi Empédocle D 73,252 LM = 31 B 17,21 DK Tiv 60 vowt 8£pKev, uns’ dpuacty oo tebnmg.
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Les appels au destinataire sont une part importante d’'un poeme didactique :
ils contribuent explicitement a la mise en scéne d’un maitre enseignant une science,
unartouunsavoir-faire a un éleve. Par rapport a ’architecture de ’enseignement,
ce sont des outils pédagogiques, grace auxquels le maitre attire attention de
l’éleve sur un point particulierementimportant dela discipline. En ce qui concerne
Parchitecture du texte, ces marqueurs peuvent étre employés pour introduire de
nouvelles sections et baliser les diverses étapes de 'exposé technique ; ils servent
en outre a varier le discours®.

L’utilisation du verbe @pdalw, illustrée par 'exemple de Dorothéos, est
particuliérement significative. Ce mot est employé dans1’Odyssée par des autorités
divines pour montrer la route que les héros doivent suivre (Od. 1,444) :

BovAgve @peoiv fo 686V TV TEEPaS’ ABQvN.

(Télémaque) méditait dans son esprit la route que lui avait indiquée Athéna.

Cest précisément ce verbe quiapparait dansle poeme de Parménide, pour décrire
les cavales qui guident le poéte sur sa route, ou I'une des voies indiquées par la
déessel®®. I’imagerie du chemin n’est donc jamais loin, et il est fondamental de
considérerla présence de cet arriere-fond lorsque de tels emplois reviennent dans
des poemes plus tardifs, étant donné 'importance de cette métaphore pour la
poésieen général et pourle genre didactique en particulier. En outre,’interjection
@paleo est fréquemment employée dans les réponses oraculairesl. Elle cadre
donc parfaitement avec un contexte de divination astrale. Bien plus, le concept
lié a cet ensemble de mots dénotant ’intelligence, la pensée et la réflexion chez
le destinataire, peut étre développé de fagon significative en ce qui concerne la
discipline astrologique en particulier, et toucher, par effet de miroir, au poeme
lui-méme.

Comme on l’a relevé précédemment, la science céleste a cela de particulier
quune partie de ses éléments constitutifs sont visibles a I'ceil nu, tandis que d’autres
doivent étre percus par représentations mentales. La qualité ecphrastique du
poéme d’Aratos a été reconnue de longue date, et on constate que dans les Phéno-

99 Obbink 1993 : 74 souligne, pour le poéme d’Empédocle en particulier, la fonction structurelle et

emphatique des interpellations, de méme que la uariatio qu’elles apportent a I’exposé du poéte.
Pour d’autres exemples, voir notamment les appels au destinataire chez Denys Périégete, Amato
2005 : 43-44. Lightfoot 2014 : 112 releve la fonction structurelle du verbe @pdlw et de ses dérivés
dans les poemes de Nicandre et de Denys Périégéte. C’est un procédé qu’on a rencontré dans les
Astronomica de Manilius, cf. 11.3.2.2.

100  Parm. fr. 1,4 moAb@paoTot ... inmot ; 3,6 Ppalw ; 3,8 ppdcatg Coxon. Voir Mourelatos 2008 : 20-23
pour l'utilisation de ce verbe dans I'Odyssée et dans le poéme de Parménide.

101 Fontenrose 1978 : 170-171, qui cite Hdt. 8,20,2 ¢ppdaleo, BapBapdpwvog dtav (uyov eig Aa BAAAD |
BUBAwov, EVBoing améyew moAvunkadag atyag.
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meénes, 'accent est mis en premier lieu sur ce qui est visible, sur I’observation02.
Avec lacrostiche des vv. 783-787, qui permet de lire le mot Aentr] a ’horizontale
et ala verticale, le poéte illustre précisément le parallele entre ce qu’il attend du
lecteur des Phénomenes, et ce que le maitre attend de son éleéve observateur du ciel.
11 établit de ce fait une correspondance entre son sujet, les phénomenes célestes
et naturels, et ses vers!0s,

On constate également une dimension ecphrastique dans les poémes
astrologiques,notamment dansle premierlivre de Manilius, construit surle modele
aratéen. De plus, dans certains poémes astrologiques,la dichotomie entre ce qui est
visible et ce quidoit étre considéré dans son esprit est un élément qui est précisément
exploité et pour sa portée didactique, et pour sa pertinence astrologique. En effet,
en exhortant son destinataire a faire usage de son intellect et de sa raison, le poéte
fait écho aux conseils dispensés par Hésiode a Persés dans les Travaux et les Jours,
comme illustrés par le passage cité plus haut (Op. 286-299). Bien plus, la faculté
mentale est primordiale dans ’'apprentissage de la divination astrale.

Dans les Astronomica, Manilius évoque précisément 'ambivalence entre ce
qui est visible a 'eeil nu et ce qui 'est uniquement par les yeux de I’esprit. Au cours
de sa description des cercles célestes, il souligne que celui du zodiaque n’échappe
pas a la vue, a I'inverse d’autres qu’on doit se représenter mentalement (Manil.
Astr. 1,677-680) :

nec uisus aciemque fugit tantumque notari
mente potest, sicut cernuntur mente priores,
sed nitet ingenti stellatus balteus orbe

(680) insignemque facit caelato culmine mundum.

Etil [sc. le cercle du zodiaque] n’échappe pas au regard et a la vision ; ce n’est pas uni-
quement par l'esprit qu’il peut étre percu, comme c’est le cas pour les cercles précé-
dents qu’on discerne par 'esprit, mais il brille, ceinture étoilée dans 'immense volte
céleste, et de son faite ciselé, il rend l'univers remarquable.

Lepoeteindique ensuitelalocalisation d'un autre cercle, la Voie Lactée (Astr.1,684—
700). Celui-ci aussi est clairement visible, et se révele de lui-méme aux yeux de
I'observateur (Manil. Astr. 1,701-712) :

nec quaerendus erit : uisus incurrit in ipsos
sponte sua seque ipse docet cogitque notarti.
namque in caeruleo candens nitet orbita mundo
ceu missura diem subito caelumque recludens,
(705) Ac ueluti uirides discernit semita campos,
Quam terit assiduo renouans iter orbita tractu.

102 Dansles Phénoménes,le verbe opalw et ses dérivés est employé dans le sens de 'observation, dela
visibilité des étoiles et de la compréhension des signes (voir Lightfoot 2014 : 112 n. 108). On compte
en outre de nombreuses attestations des verbes de vision (ckéntopat, éntokéntopal, 0Opdw, etc.).

103  Pour 'analogie entre signes célestes et signes écrits dans le poeme d’Aratos, voir Volk 2012.
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[inter diuisas aequalibus est uia partes]

Vt freta canescunt sulcum ducente carina,

Accipiuntque uiam fluctus spumantibus undis
(710) quam tortus uerso mouit de gurgite uertex,

candidus in nigro lucet sic limes Olympo

caeruleum findens ingenti lumine mundum.

Etiln’y aura pas besoin de le chercher: il [sc. le cercle de la Voie Lactée] saute aux yeux
de sa propre initiative ; lui-méme enseigne a son sujet, et contraint a étre remarqué.
Et de fait, son orbe lumineuse brille dans 'univers azur, comme s’il allait soudaine-
ment laisser libre cours au jour en ouvrant le ciel, de la méme maniére qu’un sentier
délimite les champs verdoyants, lui que fagonne une roue, renouvelant le tracé par
un passage répété. De méme que les flots blanchissent lorsque la carene trace son sil-
lon, et que les vagues recueillent un chemin dans les ondes écumantes, lui qu’un tour-
billon tournoyant a suscité du fond d’un gouffre retors ; éclatant de bancheur dans le
sombre Olympe, le sillon luit ainsi, fendant I'univers azur de son immense lumiere.

Dans ces vers, on peut déchiffrer un acrostiche horizontal, aqua. Malgré la brieveté
du mot, sa présence non accidentelle est suggérée par le vocabulaire relatif a 'eau
ainsi que par le contexte général des vers, ou le poete insiste sur la visibilité de
ce qu’il décrit04,

La plupart des acrostiches qu’on découvre dans le texte de Manilius sont
concentrés dans le premier livre!®s. Ce chant est effectivement le plus aratéen de
tous, étant donné que le poéte y décrit la sphere étoilée et propose un tableau de
I'univers. La visibilité du ciel et du texte est clairement démontrée dans un autre
acrostiche qui intervient lors de la description de la constellation du Serpent. I1
reproduit la forme verticale et horizontale du Aemtr} d’Aratos (Manil. Astr. 1,334—
341)106 ;

RESPICIT ille tamen molli ceruice reflexus
(335) Etredit effusis per laxa uolumina palmis.
Semper erit paribus bellum quia uiribus aequant.
Proxima sors Cycni, quem caelo Iuppiter ipse
Imposuit, formae pretium, qua cepit amantem,
Cum deus in niueum descendit uersus olorem.
(340) Tergaque fidenti subiecit plumea Ledae.
nunc quoque diductas uolitat stellatus in alas. [éd. Goold 1998]

104 La découverte de l'acrostiche revient a Bielsa i Mialet 2000a, qui argumente en faveur de son
hypothese en signalant les deux quam (vv. 706 et 710), permettant de former avec la premiere
et la derniere lettre de l’acrostiche le mot aquam a deux reprises. Il interpréte les vers comme
un passage programmatique, avec I’eau comme symbole d’inspiration poétique. Le vers 707 est
supprimé par Bentley 1739 qui sera suivi par la plupart des éditeurs, sans que la possibilité d’'un
acrostiche soit mentionnée.

105 Cf.113.2.3.

106 Bielsa i Mialet 2000b : 142.



272 IV La didactique au niveau du contenu

Celui-ci cependant [le Serpent] regarde derriéere lui, sa souple nuque tournée en ar-
riere, et revient, tandis que les mains [du Serpentaire] glissent le long du déploiement
de ses courbures. Toujours il y aura bataille, parce qu’ils rivalisent a forces égales. Tout
a coté se trouve 'emplacement du Cygne, que Jupiter lui-méme a placé au ciel, en ré-
compense a 'apparence par laquelle il séduisit celle qui 'aimait, lorsque le dieu des-
cendit, transformé en cygne blanc comme neige, et présenta a la confiante Léda sa peau
de plumes. Maintenant encore il voleéte, étoilé, ses ailes déployées.

Cet acrostiche est visiblement imparfait : au lieu de lire respicit a la verticale, on
déchiffre uniquement respict. Il est possible qu’il faille soup¢onner une lacune
entre les vers 339 et 340 : les éditeurs, qui ignorent la présence de I’acrostiche, ne
signalent cependant rien de tel a cet endroit. Toutefois, Flores condamne le v. 340,
tandis qu’il est conservé par ses prédécesseurs!?’. La difficulté mise en exergue dans
lédition italienne n’est peut-étre pas a imputer au v. 340. On peut supposer qu’elle
découle plutot delaperte du vers précédent, dontle premier mot commenceraitavec
uniet completeraitle mot respic(i)t. Quoi qu’il en soit, la découverte de ’acrostiche
permet a tout le moins de maintenir le v. 340, a I'instar de I’édition de Goold°s.
Dans un contexte didactique, la présence d’acrostiches n’est pas anodine.
Nicandre, Dionysios fils de Calliphon, Virgile, ou encore Denys le Périégete
reprennent eux aussi cette figure de style, en suivant les traces d’Aratos'®. Bien
plus qu'un simple jeulittéraire, un acrostiche peut étre employé pour véhiculer un
message métapoétique, ou encore pour signer une ceuvre en une sphragis discréte.
Demaniere générale, un acrostiche non accidentel estun fort marqueur de création
poétique'®. De plus, la séquence de vers délimitée parla figure n’admet nilacunes
niinterpolations, ce qui confere au passage une autorité certaine. Cet aspect a déja

107 Dans le texte de Flores (Feraboli/Flores/Scarcia 1996-2001), le vers de Manil. Astr. 1,340 est édité
comme suit : [tergaque fidenti subiecit plurima Ledae], noter plurima au lieu de plumea (Housman
1903-1930 ; Goold 1977 ; 1998).

108 Dans les Theriaca 345-353, Nicandre utilise la figure de I'acrostiche pour dissimuler son propre
nom : NIKANAPOX. Dans les Alexipharmaca 266-274, on décele une autre suite de lettres verticales:
LIKKNAPOE (éd. Gow/Scholfield 1953). Pour certains, le caractére imparfait d’un acrostiche est
significatif : voir Levitan 1979 ; Colborn 2015 : 114-116. Néanmoins, les interprétations qu’on en
tire dépendent toujours d’hypothéses textuelles, et varient selon ’édition prise en compte. Dans le
cas de I'acrostiche prétendument imparfait de Nic. Alex. 266-274, Jacques 2007 édite NIKANAPOZ,
voir également Jacques 2002 : LXXI n. 162.

109 Nic. Ther. 345-353 ; Alex. 266-274 avec Jacques 2002 : LXIX-LXXI ; Dion. Calliphon. 1-23 avec
Marcotte 1990 : 13 ; Verg. Georg. 1,429-433 avec Farrell 1991 ; Feeney/Nelis 2005, et Danielewicz
2013 qui estime que le passage contient encore d’autres acrostiches ; Dionys. Per. 112-134 ; 307-311;
513-532 avec Lightfoot 2014 respectivement pp. 287-288 ; 329 ; 378-379. En général sur l'acrostiche
dans lalittérature grecque, voir Vogt 1967 ; Luz 2010 : 1-77. Hilberg 1899 et 1900 propose un recueil
d’acrostiches de quatre a huit lettres — pour la plupart accidentels — que I'on peut déchiffrer dans
la poésie hexamétrique latine.

110  Pour un célébre acrostiche accidentel, voir Il. 24,1-5 ou'on peut lire AEYKH a la verticale. Remarqué
par les anciens commentateurs homériques, il a selon toute vraisemblance été le modéle du Aemti
aratéen, voir a ce sujet Vogt 1967 : 82-85 ; Korenjak 2009 ; Luz 2010 : 4-5 ; 47-51.
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été évoqué précédemment au cours de la discussion sur les paralléles entre poésie
didactique etlittérature oraculaire. L’acrostiche est en effet également utilisé dans
les Oracula Sibyllina ; cet outil était considéré comme un critere d’authentification
des vers!,

En outre, dans le cadre d’une instruction poétique, une dimension
supplémentaire entre en jeu. Pour le maitre, qui est aussi poete, c’est une occasion de
toucher aladualité de sonrole. Il démontre son habileté poétique tout en enseignant
une discipline scientifique ou technique. Ce faisant, les mots qu’il utilise pour
véhiculer la matiére sont en méme temps mis a profit pour créer une figure littéraire.
De ce fait, a 'intérieur du poeme, on assiste a un phénomene similaire a celui qui
sous-tend la production d’un poeme didactique a partir dela période hellénistique.
En effet, le contenu de ces poemes est en régle générale tiré de traités en prose. La
matiére technique de ces traités est versifiée pour devenir ceuvre poétique. De
facon analogue, avec un acrostiche, les vers scientifiques sont utilisés pour créer
un ornement stylistique.

L’acrostiche est un signal de la littérature de I’écrit, étant donné qu’il est
uniquement identifié par lalecture. A cet égard, c’est également une indication en
ce quiconcernele role de I'éléve, qui doit préter attention aux paroles du maitre en
associantvision etintellect pour en décrypter toute la profondeur. En outre, dansle
cadre astrologique de Manilius de méme que dans ’'astrométéorologie aratéenne,
Pacrostiche fonctionne comme un pendant textuel a la discipline enseignée, qui
consiste a regarder la sphére céleste et a en lire les signes.

L’acrostiche est un cas spécifique, mais on constate que de maniéere générale,
Manilius appelle fréquemment son éléve a la réflexion intérieure : 'acuité mentale
est une qualité devant étre combinée au sens de la vision afin de comprendre
Pensemble de la doctrine astrologique (Manil. Astr. 4,308-309)"?:

quae tibi non oculis, alta sed mente fuganda est
caligo, penitusque deus, non fronte, notandus.

Cette obscurité, ce n’est pas par les yeux, mais par la profondeur de I'esprit qu’il te faut
lui échapper ; dieu est pergu intérieurement, non pas extérieurement.

Manilius n’est pasle seul poéte arendre compte de ces deux niveaux de perception
requis pour accéder ala connaissance du fonctionnement de 'univers. Dans certains
passages du corpus manéthonien, le poete rend I’éleve attentif a cet état de fait. En
outre, la combinaison de ce qui est visible et invisible dans les cieux, couplée aux
allusions concernant la sagacité de ’esprit, permet de toucher a un autre aspect,
celuidu texte lui-méme. On verra que cesréflexions jettent également un éclairage

11 Ccf.Ivi.

112 Voir aussi Manil. Astr. 2,898-899 sub corde sagaci | conde ; 4,366 nec tua ... fallantur pectora, etc.
Neuburg 1993 : 263-270 interprete ces exhortations a l'utilisation des facultés mentales comme
un trait stoicien.
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sur le role du maitre et de I’éleve. Les extraits qui vont suivre sont d’autant plus
pertinents qu’ils proviennent des trois livres certainement composés par le méme
poéte.

A Pinstar de Manilius au premier chant de ses Astronomica, ps.-Manéthon
expose au début de son entreprise divers éléments constitutifs dela sphere étoilée.
1l existe de nombreux cercles célestes ; parmi eux, neuf sont particulierement
éminents (ps.-Maneth. 2,27-29). Sur ces neuf cercles, deux seulement sont visibles
a l'ceil nu, le zodiaque et la Voie Lactée. Les sept autres, on doit se les représenter
par lesprit (ps.-Maneth. 2,30-33)"3 :

(30) T@V 8¢ Te MAvTwV elol TAVELOXOL EVVEN KUKAOL,
Sotol pev mpotionrol i8” 6@BaApoicy dpnrol,
ol & GANOL UATL HEPOTIWV TIPaUTioLY T€ vonTot.
ENMT AISETG pév €aowv 18’ €v gpeat podvov opnTol.

Parmi tous ceux-ci, neuf cercles sont tout a fait éminents. Deux sont visibles et on peut
les voir de nos yeux, mais les autres sont discernables dans l’esprit et I'intellect des
hommes. Sept sont invisibles et sont visibles seulement dans I'esprit.

La méme idée est exprimée un peu plus loin (ps.-Maneth. 2,83-84) :

avTap loNUeEPVOV TIG EQ Ppacoalt évi L@
AoTEPOG €K UEGATOLO Yapaoaduevov Kploto.

Or, on pourrait concevoir en son cceur (le cercle) équatorial, marqué par I’étoile la
plus centrale du Bélier.

La capacité de réflexion du destinataire est primordiale. La complexité de la
discipline implique qu’il faut savoir quelles configurations il est préférable de
considérer parmi plusieurs possibilités (ps.-Maneth. 6,311-317) :

€v Buu® 8N mpHOTA Xpew YPAaleabat dplOusV,

6000l €9’ WPOVOUOL (W TPLTATYW Kabop&vTal,

1€ uegovpavéovtt toool Befdacty Hriepbev

AOTEPEG, /| CPETEPALS ETTLUAPTLPOL €l0L BOAT OLV.
(315) ommote & €€ (WpNG TPLTATOL T QIO SeKHA0L0

fj OMOT €k kK€VTpoLo TOSe okéaadat dpeLov,

oUK €AaBev ooV Gvdpa Katl {(Spova HavToouvawy.

En son cceur dong, il faut tout d’abord considérer le nombre, c’est-a-dire combien de
planétes sont observées dans le troisiéme signe a partir de ’horoscope, et combien
se sont avancées en hauteur dans le Milieu du Ciel, ou en sont les témoins de leurs
rayons. Et quand il est préférable d’observer cela en fonction du troisieme signe a par-
tir de 'ascendant, ou a partir du point cardinal, cela n’échappe pas a ’homme sage et
au connaisseur de la divination.

113 Voir aussi ps.-Maneth. 2,50-63.
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Enoutre, on suppose delapart dudestinataire, s’il est un homme avisé, une capacité
de déduction etune certaine autonomie. Grace aux prédictions données par le maitre,
l’éléve devrait pouvoir en prédire d’autres du méme type (ps.-Maneth. 6,260-264) :

(260) au@i ye punyv Tekéwv yeveng ALg i yap exéppwv
avip xal o T6VSe, Ta 8N Aimov, Gka gpdoattor
£ENC 8 NUETEPNOLY A0SOV KATOAEEW,
6000VG LuePTRG Maldwv UTANG anduepoav
AOTEPEG, ...

En voila assez en ce qui concerne la naissance des enfants : car en vérité, ’homme
avisé pourrait aussi rapidement concevoir, a partir de ces prédictions, ce que j'ai pré-
cisément laissé de coté.

Dans la suite de notre chant, je vais parler en détail de tous ceux que les planetes ont
privé de la descendance désirée des enfants, ...

Lamémeidéeestexprimée alafindutraitementsurles maladies (ps.-Maneth. 6,630
633):

(630) TOooA PEV APl vOowv, £mi & eikeAa Tolot Suvalt Gv
@padecbal paAa TOAAA VO TTEMVUUEVOG GV P
AEEW 8 av PETENELD’, (G K KTEAVWV TE Kal OABoOL
Aloa Kakn Kpuepnv meviny £l eHTAg Aywel.
Voila en ce qui concerne les maladies ; un homme a l'esprit avisé serait capable de
concevoir bien d’autres prédictions semblables a celles-ci : je dirai alors dans la suite

comment, a partir des richesses et de la fortune, la male Destinée apporte aux hommes
la pauvreté glaciale.

Enfin, d’autres connaisseurs de cet art pourraient établir encore davantage de
prédictions (ps.-Maneth. 6,305-308) :

(305) 1600’ elNWV ATEKVWV T€ KAl ACTIEPUWY TIEPL QWTHV,
M a 8¢ pavtutorolowy Enppaccacdal €doac,
aUTIK ASEAPELDV AEEW RS GV KE Ppdoato
TANOLY, ...
Apres avoir donné toutes ces prédictions en ce qui concerne les hommes sans enfants
et stériles, et laissé le soin aux personnes versées dans la divination d’en considérer
d’autres, je parlerai maintenant de la fagon dont tu pourrais concevoir la multitude
des fréres et sceurs, ...

Detous ces passages, il ressort que laréalité des vers astrologiques, de leur contenu
effectif, possede un pendant fictionnel exprimé par le r6le du maitre et de I’éleve.
De fait, dans ces passages, le poéte se référe a des aspects d’incomplétude du
traitement de sa matiere. L’étendue de la discipline, sa complexité et ses nuances
sont telles qu’il estimpossible de tout passer enrevue. On a déja évoqué lanotion de
données exemplaires a partir desquellesun destinataire devrait, en théorie, pouvoir
construire un raisonnement semblable pour pallier d’éventuels manquements
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dans le traitement du sujet'™. Ce qui est effectivement abordé dans les vers, et ce
qui ne l’est pas, est illustré dans la relation maitre-éléve, dans leur réle respectif.

Eneffet,lemaitre estun expertdanssadiscipline, maisil ne peut pas exposer
chaque point de sa matiere en détail. Il fournit toutefois des outils pour en faciliter
Papprentissage. Avec ses vers, il invite implicitement le destinataire a mémoriser
sontexte;danssesvers,ilsouligne 'exercice mental que celarequierten évoquant
demanieére généralela dimension del’intellect. L’éleve, de son c6té, doit mémoriser
lesvers, mais égalementintégrer leur contenu. De plus, il doit apprendre a partir de
ce quiluiestenseigné, mais aussi étre capable de déduire les éléments manquants
s’il en est.

Cequiestattendu del’éleve, en ce quiconcernela dimension de 'apprentissage,
trouve un pendant dansla matiére astrologique elle-méme. Une partie des éléments
sont visibles a I'ceil nu, comme le cercle du zodiaque ou la Voie Lactée. Mais pour
en concevoir d’autres, un travail mental est nécessaire. Par effet de miroir, le texte
poétique lui-méme, le nombre des vers quile constituent, illustrent cet état de fait.

En effet, le texte est visible, lisible. Cependant, une partie seulement des
éléments constitutifs de la discipline est consignée par écrit ; le lecteur individuel
peut les lire et les voir effectivement. En ce qui concerne d’éventuelles données
manquantes, laissées de coté par le poete, le lecteur doit se les représenter dans
son esprit. Le poéme est donc lui-méme un reflet de la sphere céleste qu’il décrit :
une partie seulement est visible, ce qui ne I’est pas existe dans les esprits avisés.

114 Cf. 1114
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Au terme de ce panorama chronologique et littéraire de la poésie astrologique
grecque et latine, il convient de conclure avec quelques réflexions d’ordre général
concernant les divers points qui ont été soulevés.

Alorigine de cette recherche se trouvait le désir et la nécessité de considérer
un corpuslittéraire encore relativement méconnu :la poésie astrologique. L’objectif
visait a étudier les liens qu’entretiennent ces poemes avec la poésie didactique
afin de susciter de nouvelles perspectives quant aux enjeux de cette production
et d’améliorer notre connaissance de 'histoire littéraire.

En effet, dans les études sur la poésie didactique, la poésie astrologique est
généralement ignorée. Le poéme de Manilius, qui a suscité un vif intérét dans
la recherche de ces vingt derniéres années, fait figure d’exception. Les autres
compositions ont toutefois été peu considérées dansleurrapportau genre didactique.
Pourtant, elles aussi se doivent d’étre prises en compte, aux cotés des Astronomica.
Pour ce faire, on a adopté une conception souple du genre didactique : les pieces
présentées ont été sélectionnées uniquement sur des criteres de forme versifiée
et de contenu astrologique.

Tout aulong des sections consacrées a chacun des poémesindividuellement, on
aproposé une synthese de’état actuel de la recherche sur ces poémes, afin d’avoir
une notion plus claire quant a leurs auteurs et a la date d’activité présumée de ces
derniers. Certains extraits de ces poemes ont ensuite été étudiés plus en détail
afin de relever, le cas échéant, les traits caractéristiques du genre didactique. Ce
faisant, on a pris en compte les éléments mis en exergue par la recherche actuelle
sur la poésie didactique en tant qu’ensemble de textes plus vaste. De cette facon,
on peut a présent saisir les similitudes et les divergences a l'intérieur du corpus
astrologique, mais également les résonnances que ces poemes comportent avec
d’autres compositions didactiques mieux connues.

En définitive, les textes présentés sont compris au sein de sept siecles d’histoire
littéraire. Bien qu’ils partagent des similarités de forme et de contenu, ces poemes
offrentunerichesse et une variétélittéraires étonnantes. Ils constituent un corpus
non négligeable pour I’étude de la réception d’une tradition dont Hésiode est le
plus ancien représentant, de méme que pour l'actualisation de cette tradition au
gré des préoccupations de I’époque. La majeure partie des compositions date de
Iépoque impériale, et les critéres de forme et de contenu offrent précisément une
résonnance significative par rapport a un aspect du corpus hésiodique mis en
relief par la recherche de ces dernieres années.
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A co6té du contraste formé par la sphére divine de la Théogonie et le monde
humain des Travaux, on tend aujourd’hui a considérer ces deux ceuvres majeures
comme un diptyque représentatifde'univers hésiodique dans son ensemble. Cette
facon de voir se manifeste déja danslaréception ancienne d’Hésiode, en particulier
pour ce qui concerne la relation entre poésie et pouvoir. L’'ordre cosmique établi
par Zeus dans la Théogonie forme un cadre dans lequel s’inscrit la protection que
leroides dieux garantitaux souverains sur terre. Quant au poéte, favori des Muses
filles de Zeus, il chante les rois grace a qui l’activité poétique, et par la ’éducation
des hommes, est rendue possible? La dimension politique se constate également
chez les successeurs d’Hésiode : Aratos, Lucréce ou Virgile integrent cet élément
dans leur enseignement sur le fonctionnement du monde3.

L’astrologie n’est pas une pratique divinatoire quelconque : elle touche a la
sphére céleste, et tente d’expliquer par des événements cosmiques une réalité
terrestre. En ce sens, les poétes qui choisissent ce sujet proposent une explication du
fonctionnement général de’'univers al’image de Xénophane, Parménide, Empédocle,
Aratos ou encore Lucréce. De surcroit, I’astrologie combine 1’élément du divin,
associé auxacteurs majeurs deladiscipline, avec des phénomeénes cosmiques dont il
s’agitd’exposerlarépercussion dansle monde sublunaire deshumains. Les poetes
astrologues touchent donc tantau domaine des dieux qu’a celui du fonctionnement
de l'univers, qui comptent au nombre des plus éminents?.

Parmi les poemes astrologiques, quatre sont explicitement associés a une
autorité souveraine : les fragments attribués a Néchepsos et Pétosiris, les Astro-
nomica de Manilius, le premier et le cinquieme chant du corpus manéthonien,
ainsi que le ITepi katapy®v de Maximos. Ces textes mettent eux aussi en avant le
lien essentiel entre pouvoir et production littéraire, qui joue un role significatif
en poésie didactique.

En outre, la relation entre poete et pouvoir acquiert une dimension plus
profonde avec un sujet astrologique. On connait 'intérét de certains empereurs
romains pour l’astrologie, et les compétences que certains d’entre eux possédaient
enlamatiere’. Les poetes astrologues reprennent donc I’élément cosmologique tout
enl’actualisant selonles gotts etles intéréts deleur époque. Le modele suggéré par
les figures semi-légendaires de Néchepsos et Pétosiris permet toutefois de remonter

Strauss Clay 2003.

Rosati 2009 : 369-374.

Schiesaro 1996 ; 2007 ; et Verg. Georg. 1,40-42 avec le commentaire de Erren 1985-2003 II ad loc.
Voir Innes 1979 pour I'’éminence des thémes ayant trait aux dieux et a la philosophie naturelle en
poésie.

5 Auguste promulgue son propre horoscope dans un édit (Cass. Dio 56,25,5) et met en avant le
signe du Capricorne pour asseoir son pouvoir, voir Cramer 1954 : 82-83 ; Abry 1988. Tibere étudie
T'astrologie lors de son exil a Rhodes aupres de I'astrologue Thrasyllus, qui devient son ami et proche
conseiller, voir Cramer 1954 : 92-104, et en général Cramer 1954 sur I'astrologie et la politique a
Rome.
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bien au-dela. Les prémices de la discipline astrologique mésopotamienne se trouvent
dans les présages astraux adressés aux rois. Consciemment ou non, les poéetes qui
établissent un lien explicite entre leurs vers astrologiques et le pouvoir évoquent
également le contexte historique a l’'origine de la constitution de ce savoir-faire.

Lapoésie didactique de’époque hellénistique etimpériale est fréquemmentliée a
desnotions de technicité et de prouesselittéraire, étant donné la présence simultanée
de manuels en prose sur des sujets identiques. Ce sont en effet des dimensions
quinécessitent d’étre prises en compte pour apprécier tous les niveaux de lecture
offerts par cette production.

Composer un texte astrologique en vers représente assurément un défi
technique. Néanmoins, I’enjeu ne réside pas uniquement dans la transposition
en vers d’un matériel aride et a priori non poétique. Il est aussi question de voir
Papport que représente le metre, ainsi que saraison d’étre dans le but didactique -
prétendu ou réel — suivi par le poete.

De nos jours, la briéveté d’une composition est précisément I'un des criteres
quisoulévent parfoisle doute quant ala qualité didactique d’'un poéme. En effet, on
estenclin a considérer qu'un auteur devrait proposer, a tout le moins s’efforcer de
donner un enseignement complet —et véridique —dela discipline en question. Ona
vu toutefois les difficultés liées a la question de 'incomplétude du traitement de la
matiere, et ce méme pour des entreprises de grande envergure, que ce soit en vers
ou en prose. A I'inverse, comme nous le lisons aujourd’hui, le poéme hermétique
sur les astres errants contient un exposé exhaustif d’'une thématique précise en
Pespace de treize vers seulement. Ce contraste permet de pousser plus avant les
réflexions autour de la nature didactique d’une composition. De plus, le caractére
anthologique de certainslivres de ps.-Manéthon ou la thématique unique abordée
dansles quelques vers du poeme hermétique indique peut-étre que certains de ces
écrits étaient congus pour un usage scolaire, ala facon des anthologies évoquées par
Platon dans les Lois (7,810e-811a). En tout état de cause, la diversité des dix poémes
et fragments dans le metre ou la longueur reflete, a une échelle réduite et pour un
méme sujet, la diversité de formes pouvant étre assumées par un poéme didactique.

Enoutre,danslarecherche actuelle, ce sont bien souvent des criteres génériques
explicites qui entrent en compte dans I'appréciation de la qualité didactique d’'un
poéme. On se concentre volontiers sur la facon dont le savoir est transmis, ce qui
invite a supposer des caractéristiques distinctes comme la présence d’un maitre
et d’'un éleve. Toutefois, si on axe la recherche uniquement autour des éléments
explicites, on risque de négliger la maniere dont I’enseignement est exposé, en
laissant de c6té la didactique implicite suggérée par le choix du metre et par la
forme du poéme dans sa globalité.

Dans cette étude, on a donc considéré 'implication générale du métre pourla
démarche pédagogique des poetes. Leurs techniques de composition ont également
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été prises en compte. Grace a elles, la pertinence du choix métrique vis-a-vis de la
matiére enseignée a pu étre démontrée. Bien plus, on a constaté que les qualités
oules faiblesses propres a chaque metre, de méme que les divers genreslittéraires
auxquelsilsrenvoient, procurent au texte des dimensions didactiques encore plus
profondes.

En-dehors de la caractéristique mnémotechnique du metre, ’élément de
contrainte qu’il implique offre un cadre strict pour ’exposé des données. Galien
considere cette propriété comme un avantage en ce qu’elle contribue a freiner
laltération du contenu. En outre, la délimitation du vers est également un atout
pour suggérer la complétude du traitement. A plus grande échelle, les traitements
catalogiques ou la matiére est ordonnée de facon systématique dans un canevas
métrique qui est systématique lui aussi participent également a la notion de
I’exhaustivité de la matiere.

De plus, dans le cas de la discipline astrologique, le métre joue un roéle
déterminant dans la structure des prévisions. L’'un des composants principaux
de ce savoir-faire, qui consiste a émettre une prédiction constituée d’une protase
et d’une apodose, peut aisément étre reflété dans la construction du poéme.

Au-dela d’étre un simple moyen pour véhiculer de la matiére originellement en
prose,le vers choisiouvre également d’autres perspectives. Des propriétés de clarté
et de persuasion sont attachées a I'iambe. La paire élégiaque offre la possibilité
d’agencer ’élément cosmique et terrestre dans ’hexameétre et le pentametre
respectivement. En dernierlieu, ’hexamétre implique desrésonnances oraculaires
particuliérement pertinentes pour un art divinatoire.

La littérature oraculaire apporte précisément un éclairage supplémentaire
quant aux enjeux d’un texte astrologique en vers. De fait, la structure métrique
d’un poeme astrologique, de pair avec sa nature divinatoire, confére au contenu
une résonnance oraculaire. Non seulement les domaines au sujet desquels on
consulte un astrologue et un oracle sont similaires, mais la forme des réponses
de celui-ci est généralement versifiée, avec une prédilection pour 'hexametre.
La qualité oraculaire d’'un poéme astrologique renforce la composante divine et
inspirée naturelle du vers.

Dans chacun des poémes, on a relevé les éventuelles invocations a la divinité
qui venaient sanctionner ’autorité du contenu. Cela n’entrave toutefois en rien le
role dumafitre. La Sibylle estinspirée parle dieu, mais affirme également sa propre
voix. Elle est une figure emblématique de la tension présente entre inspiration
divine et autorité du locuteur mise en exergue dans la poésie didactique - et dans
la poésie astrologique.

Parrapport al’autorité dulocuteur, on a constaté dans certaines compositions
la présence de la métaphore du poéme en tant que voyage. L’éléve doit suivre la
voix du poete a mesure que celui-ci ouvre la voie des vers. Dans les passages de
transition, quiimpliquent un tournant dansle cours de ’enseignement, cette voix
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se fait clairement entendre. C’est aussi une occasion, pour le maitre, d’assurer le
crédit a apporter a ses paroles. De fait, le contenu des vers correspond autant a
des réalités célestes qu’a des réalités humaines, et confirme une affirmation de
vérité éventuelle. L’affirmation de la véracité des paroles du poéte s’applique donc
également aladiscipline qu’il expose, et dela au poéme lui-méme, la voie dela vérité.

Ensomme, on aobservé delapartdespoetesdes degrés variables dans 'emploi
explicite des codes du genre didactique. Méme les deux protagonistes que sont le
maitre et’éleve ne sont pas mis en avant par chacun d’entre eux, alors que ce trait
estaujourd’hui généralement considéré comme essentiel pour un poéme didactique.

Cette étude n’apporte pas une réponse unique quant a la nature de la relation
quentretientlapoésie astrologique avecle genre didactique. On a toutefois cherché a
dépasserle cadre explicite des codes génériques pour mettre en lumiére le potentiel
didactique d’autres parametres qu’il convient également de considérer lorsqu’on
est face a un texte en vers sur une discipline spécifique.

Ilestcertain que Manilius, tributaire delalittérature grecque, mais également
successeur de Lucrece et de Virgile, se distingue des autres poetes astrologues dans
son abondante utilisation de caractéristiques explicites du genre. Néanmoins, tout
au long des chapitres, on a vu s’établir un contexte de poésie astrologique grecque
quiprécede et s’étend bien au-dela de la date de composition des Astronomica. Cela
permet d’apprécier le poéme de Manilius non seulement comme une création dans
lalignée d’Aratos, de Lucrece et de Virgile, mais également comme le pendant latin
d’une production littéraire majoritairement représentée par la poésie grecque.

En outre, la présence de Manilius dans un corpus de textes essentiellement
grecs, et ce a une date chronologiquement haute, invite a aborder les poémes
ultérieurs dans’éclairage de ce précédent latin. I’existence de vers astrologiques
aussi bien en grec qu’en latin met en exergue la perméabilité des influences qui
s’étendent du monde hellénisé vers Rome et inversement, comme on I’a relevé au
cours des pages qui ont précédé.

En ce quiconcerneles poémes en grec,’état fragmentaire dela plupart d’entre
eux ne permet pas d’arriver a des conclusions certaines quant a 'ampleur de
l'utilisation des codes du genre didactique par leurs auteurs. On arrive toutefois
a concevoir Pessence globale des compositions, d’ou on peut tirer les observations
suivantes.

Lespoémesattribuésa Orphée et a Hermésne possédent niinvocation divine, ni
affirmation de ’autorité du maitre, ni méme une interpellation al’éléve. Anouveau,
il n’est pas a exclure que ces éléments se soient trouvés dans des parties perdues
de ces poemes. Néanmoins, méme ainsi ces vers font état de qualités didactiques
au niveau de la structure et de ’'agencement du contenu ; ils déploient également
une notion d’exhaustivité dans le traitement de la matiere.
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Les mémes remarques s’appliquent au poeme d’Antiochos, qui compte une
seule occurrence d’'un verbe a la deuxieme personne du singulier, mais dont la
nature du reste de la composition est comparable aux deux poemes précédents.

Chacun des six poémesrestants atteste au moins un élément parmiles procédés
fréquemment mis en ceuvre dans le genre didactique. Néchepsos fait usage de
I'image dupoéme en tant que chemin, avecla dimension métapoétique, structurelle
et didactique qu’elle implique.

Dorothéos a vraisemblablement soigné le prologue au premier livre, auquel
lintroduction au cinquieme chant fait peut-étre écho. Les vers originaux du poéme
qui ont été conservés permettent de relever de maniere plus stire la présence de
divers traits didactiques. Interpellations au destinataire, autorité du maitre ou
encore affirmations de vérité se succedent dans I’édifice général du poéme ot se
maintiennent toutefois une sobriété et une structure pertinente.

Anoubion visait peut-étre une ambition similaire a celle de Dorothéos, sans
toutefois que son exposé, a en juger par les fragments conservés, n’égale celui de
son prédécesseur. L’inspiration divine, la présence du maitre et de I'é1éve de méme
quelavérité deladoctrine sont néanmoins clairement signifiées au cours des vers.

Ce sont des éléments qu’on trouvera également chez ps.-Manéthon : la nature
composite de ce corpus entraine cependant des appréciations variables selon les
chants. Les livres 2, 3 et 6 sont assurément les mieux structurés au niveau de
linformation, ce qui n’est certes pas un trait distinctif des trois autres chants.
Les prologues des premier et cinquieme livres, trés chargés en lieux communs,
attestent néanmoins ’effort du poete pour rattacher ces vers manéthoniens a un
contexte historique et littéraire défini.

Enfin, avec Maximos, auquel on peut peut-étre ajouter Ammon, on se trouve
face a un poeme qui se rapproche davantage des vers d’Orphée, d’Antiochos ou
d’Hermes pour la structure etle contenu thématique, mais qui présente également
les codes explicites du genre didactique.

Demaniere générale, on constate dans ces poemes larépercussion de la forme
vis-a-vis du contenu et inversement. Des exemples ont été mis en exergue a cet
égard. Un passage de transition, structurel en son essence, est aussi une indication
concernant ’exhaustivité ou I'incomplétude du traitement. De ce fait, les vers
transitoires détiennent un impact sur la mise en forme du texte et sur les éléments
qui le constituent. En plus de cela, le poéte peut mettre a profit les passages de
transition pour s’exprimer sur son entreprise poétique, et affirmer son autorité.
Ainsi, c’est bien la combinaison de la forme et du contenu qui donne tout son sens
ala didactique versifiée.

De méme, le role du maitre et de I’éléve peut déja étre suggéré par la forme
métrique et par le contenu technique ou scientifique. La présence de ces deux
personnages a lintérieur du poeme n’est que la confirmation explicite de la
qualité didactique du texte. De fait, il a été souligné précédemment que des poémes
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parfois laissés de c6té en raison de la médiocrité de leurs vers ou de ’absence de
caractéristiques génériques attendues sont précisément des compositions qui
offrent un acces aisé a la discipline ; en un sens, elles sont les plus didactiques.

Lapertinence des parametres de forme et de contenu pour apprécierla valeur
didactique d’un poeme découle enréalité de'impulsion a'origine dela composition:
exposer les rouages d’un art ou d’une science en vers. Le poete est supposé étre
un expert autant dans le faconnement des vers que dans le fonctionnement de la
discipline. Il fournit des outils a la compréhension du savoir-faire qu’il expose, et
ce faisant, il use d’outils littérairese.

Pour conclure, on a présenté dans cette étude un corpus de poemes au contenu
technique et scientifique quinécessite d’étre pris en compte lorsqu’on considerele
genre dela poésie didactique et son développement au cours des siecles. En suivant
lefil conducteur des vers et de ’astrologie, on a mis en exergue un nombre de strates
didactiques, quiont pour la plupart été abordées dans une perspective astrologique.
Certains éléments relevés peuvent toutefois étre également appliqués a d’autres
poémes didactiques. C’est le cas notamment de 'impact des passages de transition
sur Paffirmation de vérité et sur la réalité du texte, ou encore de 'incomplétude du
traitement, qui trouve une réponse dans le role du maitre et de I’éleve.

En ce quiconcernelapoésie astrologique, onretiendra avant tout les éléments
suivants. Les poemes astrologiques présentés s’échelonnent sur une période allant du
IIes. av.].-C.jusqu’au Ves. ap. J.-C. Ils témoignent de ’'engouement pour la discipline
astrologique, établie dans le monde grec a partir de la période hellénistique,
et distinguée d’autres branches de la science astrale comme l’astronomie ou
Pastrométéorologie. Composés en grec comme en latin, ces poémes astrologiques sont
en partiele fruit d’une pratique littéraire particuliérement appréciée et répandue
dés la période hellénistique : la versification de manuels en prose. En ce sens, ils
sont a considérer aux cotés des poémes d’Aratos, de Nicandre, de Lucréce ou de
Virgile, dont le contenu technique provient de traités prosaiques.

Lesécrits attribués a Néchepsos et Pétosiris, dont une partie était originellement
en trimétres iambiques, constituent la source majeure des poetes et prosateurs
astrologiques postérieurs. Avec le corpus poétique astrologique, on n’assiste donc
pas uniquement au schéma ordinaire de la transposition d’'un matériel prosaique
en vers. Les vers sont eux-mémes une source de connaissance astrologique qui
sera transposée en d’autres metres ou en prose.

L’état des poemes conservés est souvent fragmentaire. Néanmoins, ces
poémes s’inscrivent dans la tradition littéraire de la poésie didactique. En effet,
on constate que le vers comporte des propriétés didactiques non négligeables
pour un enseignement technique, et tout particulierement pour la discipline
astrologique. De plus, dans la plupart des poemes astrologiques, et a des degrés

6 Les Travaux et les Jours contiennent déja des passages qui suggerent une analogie entre le travail
de la ferme et la création poétique (par exemple Op. 383-617), voir Tsagalis 2009 : 147-157.
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variables, on observe la présence de caractéristiques qui sont récurrentes dans le
genre didactique. Certaines d’entre elles détiennent une résonnance vis-a-vis du
contenu astrologique des vers.

Au coursdes chapitres,on a appréciéle caractere unique de chacun des poémes
astrologiques. Ilsont également été mis enrésonnance les uns par rapport aux autres,
et situés dans le cours de I'histoire littéraire. Grace a larichesse et ala diversité de
ce corpus, on peutdésormais considérerlapoésie didactique sous un nouveau jour.



Annexe

Tableau récapitulatif des poemes astrologiques jusqu’a PAntiquité tardive

Auteur Date Langue | Meétre Structure Nombre
de vers
conservés

Néchepsos et Vers 150 av. J.-C. | Grec Trimetres Au moins Trois vers et

Pétosiris iambiques treize livres demi

de Néchepsos ;
plus tard,
jusqu’a quinze
livres

Orphica Ierrs.ap.J.-C.? Grec Hexameétres Deux

dactyliques fragments de
21+ 2 vers

Manilius Deuxieme Latin Hexametres | Cing livres 4258 vers

décennie du Ier dactyliques
s.ap. J.-C.

Dorothéos Milieu du I¢r Grec Hexameétres | Cing livres Environ

s.ap. J.-C. dactyliques 100 vers

Anoubion Ie—Ie s. ap. J.-C. Grec Distiques Au moins trois Environ

élégiaques livres 470 vers et
fragments de
vers

Ps.-Manéthon IIe-IVes. ap. J.-C. | Grec Hexametres | Corpus de six Environ 3000

dactyliques livres vers

Antiochos Deuxiéme Grec Hexameétres 115 vers

moitié duIles. dactyliques
ap.J.-C.

Maximos IVes. ap. J.-C., Grec Hexameétres 614 vers

vers 362 ? dactyliques

Ammon IVes. ap. J.-C. Grec Hexametres 19 vers

dactyliques

Corpus terminus ante Grec Hexameétres 13 vers

Hermeticum quem Ves. ap. dactyliques

J-C.
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