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MANIFESTATION DU DIVIN
ET RECONFIGURATION DES PANTHEONS
A LA PERIODE HELLENISTIQUE

L’exemple des Artémis d’ Asie mineure!

STEPHANIE PAUL
(FR.S.-FNRS — Université de Liege)

Au cours de la seconde moitié du II° siécle, la petite cité de Bargylia,
en Carie, entreprend a grands frais la réorganisation du culte d’Artémis
Kinduas a la suite d’une épiphanie de la déesse, dont quatre décrets,
datés de la fin du II° ou du début du I siécle, sont les témoins. Trois
d’entre eux, récemment découverts et publiés par W. Bliimel, ont tout
particuliérement enrichi notre connaissance de ce culte, peu connu
jusqu’alors, et, plus largement, celle des pratiques rituelles de la période
hellénistique?.

' Cet article est une version remaniée de la communication orale présentée au
colloque FIGVRA 12 tenu a I’Université de Genéve sur le theme « Perception des
dieux, émotions, maitrise rituelle: corps divins, corps humains» en mars 2011.
Qu’il me soit permis de remercier vivement les organisateurs de leur invitation et
les participants de leurs commentaires, particulierement Nicole Belayche, Corinne
Bonnet et Philippe Borgeaud. J’adresse également ma gratitude a Vinciane Pirenne-
Delforge, pour sa relecture attentive et ses remarques toujours précieuses. Sauf
indication contraire, les dates s’entendent avant notre ére. Les abréviations des
corpus épigraphiques sont empruntées au Supplementum Epigraphicum Graecum.

2 Llasos 613 (c. 129-127) (I); BLUMEL 1995, p. 35-39 = SEG 45, 1508 (II°*-I*" s.) (II);
BLOMEL 1997, p. 153-156 = SEG 45, 1508 (fin I1e-1* s.) (I1I) ; BLomMEL 2000, p. 89-93
=SEG 50, 1101 (II*-I* s.) (IV). La chronologie relative des décrets est assez difficile
a déterminer, hormis le fait que III et IV sont assurément postérieurs a II. Le dossier
épigraphique concernant la féte d’Artémis Kinduds a été récemment repris, traduit
et commenté dans 1’ouvrage de DesHours 2011, p. 261-275. Sur cette féte, voir
¢galement le commentaire de ZIMMERMANN 2000, qui n’a pu prendre en compte le
décret n°IV, publié¢ simultanément.
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La premiére mention d’Artémis Kinduas dans le corpus épigra-
phique de Bargylia remonte a la charniére entre les III° et II° siecles et
provient d’un décret honorifique pour des juges de Priéne, prévoyant la
proclamation des couronnes lors du concours organisé¢ en [’honneur de
la déesse’. A cette méme période, Artémis commence a apparaitre sur
les monnaies de la cité, ou elle occupera une place prédominante*. Son
culte devait toutefois étre bien plus ancien, comme le laisse entendre
I’épiclese, Kinduds, un nom ethnique qui marque sa provenance de la
cité¢ de Kindya située a quelques kilométres a I’est de Bargylia. Le terri-
toire de cette cité, qui est attestée par les listes du tribut athénien au
Ve siécle, a probablement été annexé par Bargylia au cours du IV ou
du III¢ siecle’. C’est 1a que se trouvait le sanctuaire d’Artémis, dont il
reste trés peu de vestiges archéologiques, mais dont le temple, nommé
«Parthénon», est bien attesté par les inscriptions®. L’épiclése souligne
ainsi I’attachement particulier de la déesse a la cité de Bargylia et a son
territoire, et il est significatif que son culte ait eu un rayonnement tres
limité, voire inexistant, a I’extérieur de la communauté qui I’honorait.
En effet, des inscriptions funéraires de I’époque impériale imposant le
paiement d’une amende a Artémis Kinduas en cas de profanation de la
tombe ont été découvertes a Kildara et a Cos, mais il s’agit plus proba-
blement de «pierres errantes» originaires de Bargylia’.

L Priene 47, 1. 16-17. Remarquons toutefois que peu d’inscriptions bargylic¢tes sont
antérieures a cette date.

Sur les monnaies de Bargylia représentant Artémis Kindudas, voir HEap 1897,
p- 71-73; LAUMONIER 1958, p. 604-606; Jucker 1967, p. 133-145; FLEISCHER 1973,
p- 223-225; WEISEr 1985, p. 181-185.

5 ATL 1, p. 244-245; 312-313; 474 ; 503. Elle disparait des listes aprées 440, en méme
temps que d’autres cités cariennes. Sur Kindya, voir FLENSTED-JENSEN 2004, p. 1122-
1123 (s.v. Kindye).

Le site du sanctuaire a pu étre identifié grace a la découverte de fragments
architectoniques et de deux inscriptions mentionnant la déesse (/./asos 613 et 628).
Sur le site de Kindya, voir PaToN & MyREs 1896, p. 195-197; BEan & Cook 1957,
p- 97-99. Les mentions épigraphiques du temple d’Artémis proviennent du décret
1L, 1. 27 et SEG 44, 868. Hormis celui bien connu de ’acropole d’Athénes, le nom
de Parthénon est utilisé a plusieurs reprises pour qualifier un temple ou un édifice a
fonction cultuelle a Magnésie du Méandre, a Apollonia de la Sabalke, a Cyzique,
a Hermione et a Xanthos. Voir BousQUET & GAUTHIER 1994, p. 358, n. 5, pour les
références a ces occurrences. Le nom de «Parthénon» ne signifie pas le «temple de
la Vierge », mais aurait plutot désigné a 1’origine a une maison de parthénoi, comme
I’a montré REINACH 1908, p. 499-513.

7 Kildara: BLomEL 1989, p. 10-11, n° 3; Cos: Iscr:Cos EF 216, 332 et 362.
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Vers la fin du II°¢ siécle, le culte d’Artémis Kinduads a connu un essor
remarquable, dont il est toutefois difficile de donner la mesure exacte, en
raison de la pauvreté des témoignages antérieurs. Hormis quelques allu-
sions a I’embellissement d’une procession et a la réalisation d’offrandes,
notamment une biche en argent de mille deux cents drachmes?, les réso-
lutions adoptées en vue de cette réorganisation concernent la panégyrie
célébrée en I’honneur de la déesse les 2 et 3 Strateios, et principalement
le sacrifice de beeufs qui lui était destiné. Ces mesures sont rappelées en
introduction de 1’un des quatre décrets :

Dans les temps [...], a la suite des épiphanies d’Artémis Kinduds qui
se sont produites, le peuple a voté un décret concernant les autres
honneurs et actes illustres et concernant la [panégyrie] en s’efforgant
de la rendre plus remarquable et il a ordonné au prétre d’Artémis
Kinduas, en commun aux prytanes et encore au stéphanéphore, a
chacun des néopes et a I’agonothéte, en recevant [la somme néces-
saire (?)] du trésor sacré, d’¢élever des beeufs et, apres les avoir menés
en procession, de les sacrifier sur I’autel a la déesse susnommée. A
la suite de quoi il est arrivé que la dévotion et la reconnaissance du
peuple envers le divin sont devenues plus illustres également en ces
matieres. La procession et les sacrifices sont devenus plus remar-
quables pour Artémis. Maintenant, il appartient au peuple d’accroitre
ses honneurs car la cité et la campagne sont en excellent état grace a
elle qui veille aux intéréts communs de la cité et a ceux, en particu-
lier, de la vie de chacun des habitants de la cité et du territoire®.

Les inscriptions nous permettent de reconstituer grosso modo le dérou-
lement de ce sacrifice bovin, dont la sélection des animaux est particu-
liecrement remarquable. On confiait au prétre d’Artémis et a une série de

8 1,1 7-8: mpoevomoev 8¢ kol mepi Ti|g mountig [--- dg kdAota Emte][AeioOar; 1. 8-9:
[tdv] | avodnudtov kol tdv dAlov Tdv of----]. Sur I’offrande de la biche en argent,
dont la consécration était accompagnée d’un sacrifice, voir II, 1. 16-25.

IV, L. 1-11: [---] xpdvoig 6 dfjpog d1d TG yvopévog émpalveiog tag] Vo Tfig A[pté]
w[wog tiic] | [Kwwdv]adog éyneicato mept T@V ALV TiudV Kol EvOOE®V Kol Ttept TG
n[ovn]|[yOpemg] omeddwv Emonpotépay ATV Totf|oot Kol ETETaey Tl Te 1epel TG
Apté|[d]og tig Kivdvadog kai kowvijt Toig Tputavesty €Tt 8¢ Kol Tl oTeE@avnPOpmL
Kol ékd/[oto]t TV veomodv kol tdL aymvobitnt Aappdavovoy and @V iepdv
xpMubdtov avay|[3-4] Bovtpo@ely Kol mopmeLGAVTAS KOTAOVEW THL TPOYEYPOUUEVTL
fedi €€ OV ovy|[PE]Pnrev oD TE SYuov [tV mpoaipecty kol gdyupioTioy THV
€lg 10 Olov kai €v tovtolg €keal[v]eotépay yeyovévar 1] te moumn Kol ai Buoiot
EmonpoTePOL YeYOvaoy Tt Aptédr viv | te kofnkel Tdl dNpmt cuvavEeY T
Tipa avtiic S1d 1O TV T TOMY Kal TV ydpov &v Tt | koAAicmnt slvar Stobécet
TPOVOOVGNG TG TAV T KOW@AV Tiig TOrems mpaypdtmv kol td[v] | kat’ dia{i}v
£KOoTOV Blov TV KATOIKOOVIMV TNV TE TOAV KOL TV DPOAV.
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magistrats — prytanes, stéphanéphore, néopes et agonothéte —une somme
d’argent prise sur le trésor sacré afin d’élever des beeufs (boutrophein)
en vue d’un sacrifice a la déesse. Une telle procédure devait sans doute
permettre, en achetant de jeunes veaux au lieu d’animaux adultes, d’en
réduire considérablement le colt. Quelques jours avant les célébra-
tions, les beeufs sont menés a 1’assemblée pour y subir la dokimasia,
examen visant a vérifier la conformité des animaux pour le sacrifice''.
Le premier jour de la féte, le 2 Strateios, les beeufs sont conduits au
sanctuaire extra-urbain d’Artémis, ou se tient le concours du meilleur
¢leveur qui déterminera la place des participants dans la procession. Les
beeufs sont ensuite sacrifiés et les parts d’honneur réservées au prétre et
aux magistrats. Le lendemain, sur I’agora, la viande est partagée entre
les citoyens, par tribus, et les peaux et le surplus sont vendus au profit du
trésor sacré. Au cours des années suivantes, 1’éclat de la féte sera encore
accru par des mesures supplémentaires visant a augmenter le nombre
de beeufs a sacrifier, en incluant a la boutrophie la participation des
méteques et d’autres magistrats'2. Hormis ce sacrifice de grande ampleur,
on peut déduire de la présence de 1’agonothéte parmi les boutrophoi que
la panégyrie comportait également des concours®.

L’introduction du quatriéme décret, citée ci-dessus, attribue de
maniére un peu laconique 1’origine de cette réorganisation du culte a des
¢épiphanies d’Artémis Kinduds. Un passage du premier décret, pourtant
fragmentaire, donne un peu plus de détails sur ce point:

10 Cf. JacQuemIN 1991, p. 98.

Sur la dokimasie des animaux sacrificiels, procédé bien attesté dans les sources
littéraires et épigraphiques, voir GautHiER 1984; FeveL 2006; Fever 2009,
p. 303-334.

Sur la participation des météques, voir III et DEsnours 2011, p. 272-275. Le décret
IV ajoute dans la liste des magistrats boutrophoi les chréophylaques, les agoranomes
et leur secrétaire, les stratéges, 1’épimélete des cérémonies sacrées, les trésoriers, le
secrétaire du Conseil, le gymnasiarque, le sous-gymnasiarque et le pédonome.

Selon le décret II, 1. 6-8, ce sont les juges de l'euandria des tribus qui sont
responsables de I’évaluation des boutrophoi. On peut donc supposer que ce concours
de prestance prenait place ¢galement lors de la panégyrie en I’honneur d’Artémis.
Dans le décret IV, ces juges sont remplacés par les panégyriarques, ce qui laisse
supposer soit que le concours de 1’euandria avait disparu, soit que le role de juges
avait naturellement été attribué a ces derniers, dont la fonction était probablement
une innovation puisqu’elle n’est pas mentionnée dans les décrets précédents. Sur le
concours de 1’euandria, voir CROWTHER 1991, p. 301-304 ; GAUTHIER & HaTZOPOULOS
1993, p. 102-104.
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Attendu que [pendant la guerre, alors que de nombreux et grands]
dangers menagaient notre cité et [le territoire, le peuple, en raison
de I’]épiphanie [d’Artémis, a sauvé] I’autonomie ancestrale et a été
rétabli dans son état [d’origine]™ ...

Les restitutions de ce passage remontent a L. Robert et sont fondées sur
un parall¢le de Lagina, extrait d’un décret qui mentionne une apparition
d’Hécate dans des circonstances similaires'. La mention de Poséidonios,
fils de Ménandros, éminent citoyen de Bargylia dont ’activité est placée
dans les années 129-127, permet de dater I’inscription aux mémes
années. Le conflit auquel il est fait allusion a dés lors été identifié a la
révolte d’Aristonicos, fils illégitime d’Eumeéne Il qui avait réclamé le
trone a la mort d’Attale III en s’appuyant sur une armée de paysans et
d’affranchis'.

En résumé, le dossier épigraphique de Bargylia rend compte de
la décision de cette cité de rendre plus éclatantes les célébrations en
I’honneur de sa déesse, Artémis Kinduds, dont 1’intervention, sous la
forme d’une épiphanie, lui aurait assuré le salut dans un moment particu-
lierement critique. Cette situation est remarquablement similaire a celle
de deux autres cités d’Asie mineure, Magnésie du Méandre et Cnide.

Environ un siecle plus tot, la cit¢ de Magnésie du Méandre met
en place un vaste programme de réorganisation du culte d’Artémis
Leukophruéné. En 221/0, 4 1a suite d’une épiphanie de la déesse et d’aprés
une injonction de I’oracle de Delphes, les Magnétes sollicitent 1’asylie
de leur cité et de son territoire, et instaurent les Leukophruénd penté-
tériques, comportant des concours stéphanites musicaux, gymniques
et hippiques, qui seront célébrés pour la premicre fois en 207". Les

I, 1. 2-5: g[medn év td morépmt TOA®Y Kol peybAmv] | Teplotdviov Kivdivey T
Te TOMV UV Kol [TV ydpav, 0 dfpog, dwa v thg Aptépdoc] | Emepdvelay v 1€
natpov avtovop[iov diécwae Kol gig Vv €€ dpyig] | TopeyeviiOn katdotacty.
LStratonikeia 512 (II-I* s.), 1. 4-11: 6 dfjuog (...) deo®bn €[k 1@V KvdHVOV Kol
€K TOD TTEPLOTAVTOG 0DTOV KopoD, | Kol EAe00gpOg Kol aDTOVOLOG £YEVETO KoL TMV
pelyiotmv dyaddv koplog katestddn, Tig Exdng | év mict ToUTolg cuvaaploTaévng
avtdt. Cf. RoBERT 1937, p. 461-462.

Sur la révolte d’Aristonicos, voir BRun 2004. L’identification avait été suggérée en
premier par RoBERT 1937, p. 464-465.

Voir le document de fondation, /.Magnesia 16, édition revue par EBErT 1982 (cf.
RiGsBY 1996, n° 66), 1. 4-10: [éne1dn| ¢ | bote]poV Emparvopévng avtoig Aptéu[dog]
Ag[ukoppunvilg Emeplyalv Aydpiotoy ypnotnplalel tade mpog TV Epod[Tnov
avtdV" | AdJiov sipev kol dpevov toic og[Blopévolc An[oAlwva ITHOolv kai
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archives de ’agora, qui jouxtait le temple d’ Artémis, ont livré un impo-
sant dossier de réponses — décrets ou lettres — de diverses cités, rois ou
associations a cette invitation'®. Celles-ci mentionnent systématique-
ment, ou presque, I’épiphanie d’Artémis a 1’origine de cette requéte,
de méme que la volonté des Magnétes «d’accroitre les honneurs» de la
déesse.

Le lien des Leukophruéna avec une autre féte en I’honneur d’ Artémis
Leukophruéné, les Eisitéria, instaurée a une époque plus ou moins
contemporaine, n’est pas évident a définir. Un premier décret, daté de
la fin du III° siecle, réglemente les célébrations qui accompagnent la
réinstallation du xoanon d’Artémis dans son temple, dont la reconstruc-
tion vient d’étre achevée®. Ces célébrations se tiendront chaque année
le 6 Artémision et compteront 1’accomplissement de sacrifices accom-
plis par la cité et, de maniére individuelle, par les habitants, ainsi que
I’interprétation d’hymnes par des cheeurs de jeunes filles. Un second
décret, un peu plus tardif, prend des mesures pour remettre en vigueur
le précédent®’'. Les raisons qui ont motivé la reconstruction du temple

Aptepy Agvkoepunviy kol tafp] w[oAv kol tav | x]dpav tap Mayviiteov tdv ént
Moawavdp[o]v [iepav kol dovjh]ov voulovrolg «Attendu que, apres qu’Artémis
Leukophruéné se fut manifestée a eux, ils ont envoyé Agaristos, I’oracle suivant a
été proclamé (en réponse) a leur question: qu’il soit mieux et encore mieux pour
ceux qui honorent Apollon Puithios et Artémis Leukophruéné de reconnaitre la cité et
le territoire de Magnésie du Méandre comme sacrés et inviolables.» La chronologie
des évenements est problématique et a été beaucoup débattue. Selon la reconstitution
généralement admise (KerN 1901, RigsBy 1996, p. 180-185), une premicre tentative
de reconnaissance de ’asylie aurait été lancée sans succes en 221/0, puis renouvelée
en 208, ou elle aurait obtenu cette fois une réponse positive. L’hypothese a toutefois
¢été récemment contestée par SosiN 2009, selon lequel il n’y aurait pas eu de tentative
en 221, mais seulement en 208. Sur les Leukophruend de Magnésie, voir également
GEHRKE 2001, p. 287-297 ; SLATER, SuMMA 2006 ; THONEMANN 2007.

Le dossier a ét¢ commodément rassemblé par RigsBy 1996, p. 179-279.

A titre d’exemple, dans cette réponse de Chalcis: kai 10 yni@iopo anoddvreg kol
amoloyioapevol | THY TE Thig 0£dg Emeaveray kol tag yeyevnuévag | Oo g matpidog
evypnotiog gig Toug "EAAnvog | topekdlovy arodeopévong Tovg moditag suvad|Eewy
105 éy[nolopévag Tipag Tijt Aptépol Tijt Agvko|epunviyt (I Magnesia 47, 1.
12-17). Sur 1’épiphanie d’Artémis Leukophruéné et particuliérement ’affichage des
décrets dans 1’agora comme manifestation pérenne de la présence divine, voir PLATT
2011, p. 151-154.

LSAM 33A. Sur la datation de I’inscription d’aprés la reconstruction du temple, voir
Dunanp 1978, p. 201-202; 210 (n. 6).

21 LSAM 33B (seconde moitié du II¢ s.), notamment I’inscription du premier décret
sur le portique nord (1. 16-24). Les deux inscriptions ont été récemment reprises,

20
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ne sont guére explicitées. Le premier décret évoque comme déclen-
cheur une «inspiration divine et une manifestation a ’ensemble du
corps civique »?, tandis que le second mentionne, de maniére plus vague
encore, les «bienfaits accomplis par la déesse de tout temps envers
notre peuple»®. La formulation semble avoir une portée assez géné-
rale, et il est difficile d’affirmer de maniére formelle que ces allusions
renvoient directement a I’épiphanie de la déesse dont rendent compte
les documents sur 1’asylie, et dont les circonstances sont, par ailleurs,
assez obscures®. On y a vu un lien avec le conflit qui opposa Attale [
a Antiochos Hiérax dans les années 229-227, et qui s’est achevé par la
défaite et la fuite de ce dernier, mais I’hypothése ne peut étre confirmée
en ’absence de témoignages explicites provenant des inscriptions
de Magnésie®. Etant donné la chronologie des événements, plus ou
moins contemporains, il parait cependant évident que la fondation
des Leukophruéna, d’une part, et la décision de reconstruire le temple
d’Artémis et I’instauration de fétes commémorant son achévement,
d’autre part, appartiennent a un méme programme de réorganisation
du culte. Ces deux célébrations ont ainsi pour objectif «d’accroitre les
honneurs » de la déesse — I’expression se retrouve a la fois dans le décret
sur les Eisitéria et dans les documents sur ’asylie —, tout en s’inscrivant
sur un plan différent®. En effet, les Leukophruéna, par la large publi-
cité dont ils ont fait I’objet et leur caractére panhellénique, sont revétus

traduites et commentées par DesHours 2011, p. 197-208. Sur les célébrations des
Eisitéria, voir en outre DUNAND 1978.

2 felog Emmvoiong Kol TopacTIcEMS YEVOUEVNG TOL GUVITAVTL TANOEL | TOD moATeEdHATOG

€¢ TNV amokotdotocw tod vaod (1. 12-13).

B 10y O avtiig yeyevnuévov te kol ywvo[pévov i) | mavtog gig 10 mAf0og fuwov

evepyeoldv (1. 8-9).

24 Les deux célébrations ne sont pas systématiquement rapprochées dans la recherche

moderne, mais voir LAUMONIER 1958, p. 530-532; Dunanp 1978, p. 206-207;
Dunanp 2003, p. 109-110; Lupu 2005, p. 107.

RigsBy 1996, p. 183-184. L’épiclése Niképhoros accolée au nom d’Artémis dans le
second décret sur les Eisitéria pourrait de méme faire référence a une intervention de
la déesse en période de conflit, par une influence de 1’ Athéna Niképhoros de Pergame,
qui avait amené de «nombreux et grands succeés» (/G XII 4, 251). L’épiclése a été
mise en relation avec la victoire de Magnésie sur Milet en 196 (Dunanp 1978, p. 210
[n. 6], en supposant alors une datation plus haute de 1’inscription) ou bien avec la fin
de la guerre d’Aristonicos (Syll.> p. 297-298, n. 17 et DesHours 2011, p. 205).

Ce programme de réorganisation s’est également étendu a d’autres cultes, comme
celui de Zeus Sosipolis (LSAM 32, 197/6).

25
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d’une dimension «internationale» évidente, et contribuent ainsi a
affirmer la position de la cité de Magnésie vis-a-vis du monde extérieur.
Le caractere politique manifeste de cette féte a été maintes fois souligné
dans la recherche moderne?’. Les Eisitéria, au contraire, sont célébrés au
sein de la cité de manicre plus confidentielle et impliquent au premier
plan les Magnétes eux-mémes, qui accomplissent, selon leurs moyens,
des sacrifices sur des autels provisoires érigés devant leur maison. Par
conséquent, la configuration des Eisitéria met en évidence la piété de
la cité et de ses habitants, et démontre que cette réorganisation du culte
d’ Artémis Leukophruéné ne se résume pas a une simple manceuvre poli-
tique, qui serait dénuée de tout fondement religieux.

Enfin, vers 200, la cité de Cnide prend la décision d’instaurer des fétes
pentétériques en 1’honneur d’ Artémis Hiakunthotrophos, auxquelles elle
convie les cités alliées:

Attendu que, alors que [notre] peuple démontre de tout temps sa
piété ancestrale envers le divin, agit avec empressement et avec
amour des honneurs au sujet de [I’accroissement] des honneurs
d’Artémis Hiakunthotrophos, a accompli les sacrifices, les tréves
et les processions a la suite des [épiphanies] qui se sont produites
de son fait, et 1’a proclamée pour cette raison [déesse Epiphanés],
il a jugé qu’il serait bon d’accomplir également en I’honneur de la
déesse un sacrifice et des concours musicaux et gymniques pentété-
riques, et d’inviter leurs amis et alliés a participer [aux sacrifices et
aux] concours en leur envoyant une ambassade®.

De méme qu’a Bargylia et a Magnésie du Méandre, ce sont les épipha-
nies d’Artémis, cette fois attribuées a la période du siége de Cnide par
Philippe V de Macédoine, qui ont motivé I’instauration de ces célébra-
tions et la qualification de la déesse par I’épiclése Epiphanés, restituée

27 Voir notamment DuNanD 1978 ; CHanioTis 1995, p. 152 ; MikaLson 2006, p. 217.

8 Le décret a été retrouvé a Cos, avec la réponse de cette cité a I’invitation: /G

XII 4, 166, 1. 1-9 (=L.Knidos 220): érnewdn [tod apod | d]dpov J[ mlavtog
Gmodekvopévo Tav dIap[xovcay | avltdt dui mpoydvev moti o Oelov gvoéPeav,
Kol Tav mdjoaly omovdav kol @uiotipioy motovpévoy mept [tdg Emavén|colg tav
Tidy tag Aptaptog tdg TaxvvB[otpdeov, | kali tag Bvciog Kol dpiketeiog kol
nmounag [ovviete[e]kdtog S Tag yeyevnuévag v’ avtd[g moeaveijog], kol dia
tadto motayopevoavtog avtay [0eov 'Empalvii], kai Buciov kol dydvag cuvteleiv
Tt O[ed1 KoTh TEV|TO]ETNPISO. LOVGIKOV TE KOl YOUVIKOV, Kol T[oVg Vdpyov|tag)
avT® @iAovg Kol cvppdyovg petéxew [tag Ovoiag kal | T@V] dydvov Koddg Exev
gkpve dwampes|Pevodpevog mot | avt]ovs. Voir également la réponse de Delphes:
F.Delphes 111 1, 308.
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dans le décret de Cnide, mais attestée avec certitude notamment dans la
réponse de Cos?.

Ainsi, en D’espace d’un siecle environ, et dans une zone géogra-
phique relativement restreinte, trois Artémis se manifestent en faveur de
leur cité, dans des circonstances et avec des conséquences similaires.
Si la ressemblance de ces configurations est particulierement frap-
pante, le phénoméne de I’intervention divine en période de crise n’est
évidemment pas limité a ces trois cités, ni particulier a cette déesse et les
exemples en sont nombreux*. En 278, I’invasion des Galates, parvenue
aux portes du sanctuaire de Delphes, est repoussée grace a une série
de prodiges: tremblement de terre, tonnerre et éclairs, neige, rochers
dévalant les montagnes et épiphanies de héros combattants, et surtout
d’Apollon, Athéna et Artémis’'. A la suite de cette victoire miraculeuse,
les Delphiens instituent les fétes des Sotéria en remerciement aux dieux®2.
L’¢épiphanie d’Apollon est également mentionnée par un décret de Cos
adopté a I’annonce de la victoire et qui prévoit, en action de graces,
I’envoi de théores a Delphes pour offrir un beeuf aux cornes dorées a
Apollon Puthios. Ce décret réglemente en outre I’accomplissement a Cos
méme de sacrifices a Apollon Puthios, a Zeus Sotér et a Niké®. A Chios,
des Theophdneia ont été instaurés en commémoration d’une épiphanie
kata ton polemon, que 1’on doit peut-Etre associer, comme pour Cnide,
au siége de la cité par Philippe V de Macédoine*. Des épiphanies divines
en contexte militaire sont encore connues dans la région de Stratonicée
au I siecle. Ainsi, deux fragments conservés d’un décret de Lagina
mentionnent une manifestation (endrgeia) d’Hécate lorsque la cité était

» ]G XII4,166,1.30 et 37. Voir également I.Knidos 171 (1¢° moitié du I1° s.) ; . Knidos
59 (Auguste). Sur la relation avec Philippe V, voir RigsBy 1975. Sur I’Artémis
Hyakinthotréphos, voir en outre PUGLIESE CARRATELLI 1987.

30 PritcHETT 1979, p. 11-46; CHANiOTIS 2005, p. 157-160 ; WHEELER 2004.

31 Pausanias X, 23 ; Justin XXIV, 8, 4-9.

Sur les Sotéria, voir NACHTERGAEL 1977.

1G XII 4, 68. Les sacrifices des citoyens de Cos a Delphes ne s’inséraient pour-
tant pas, comme on I’a cru, dans le cadre des Sétéria, dont D’instauration était
plus tardive, mais plutot lors de la célébration des Puthia de 278/7, pour laquelle
les théores étaient déja en route lors de la rédaction du décret. Voir sur ce point
NACHTERGAEL 1977, p. 295-296 et PauL [a paraitre].

3 GARBRAH 1986.
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menacée®, ce qui justifiera son appellation de Soteira Epiphanés®. La
date de ce décret n’est pas déterminée avec précision, pas plus que les
circonstances qui ont donné naissance a cette épiphanie de la déesse.
Quelques années plus tard, en 39, un long décret de Stratonicée relate
les prodiges de Zeus Pandamaros pour la défense de son sanctuaire lors
de I’invasion de Labienus: tempéte, tonnerre, éclair et brouillard provo-
qués, croyait-on, par le dieu avaient mis I’ennemi en déroute’’. Les
épiphanies d’Hécate et de Zeus sont encore mentionnées dans un décret
du II°¢ siecle de notre ere, qui prévoit la récitation quotidienne d’hymnes
par des cheeurs de gargons dans le bouleutérion, devant les statues de
ces dieux dits «les plus épiphaniques »*.

La question de 1’épiphanie divine en Grece ancienne a fait I’objet de
nombreuses études® et il ne s’agit pas de revenir ici sur ce phénomene,
ni d’interroger I’historicité de ces événements®. Il suffira de rappeler
que la notion d’épiphanie au sens ou les Grecs anciens 1’entendaient
n’implique pas obligatoirement une apparition de la divinité dans sa
forme physique, anthropomorphe, mais renvoie également a toute
manifestation tangible de sa puissance*. Ainsi, cette épiphanie pourra
prendre la forme de phénoménes météorologiques, comme a Delphes
et a Stratonicée, ou peut-Etre tout simplement celle d’une victoire inat-
tendue qui apparaitra comme miraculeuse.

Sans entrer dans le détail de ce dossier complexe, je m’arréterai
quelque peu sur I'opinion répandue selon laquelle ces épiphanies —
surtout en contexte guerrier — se seraient considérablement multipliées
a la période hellénistique®?. Cette problématique s’inscrit dans le cadre
plus large des hypothéses qui touchent a I’évolution de la religion durant

3 [Stratonikeia 512.

3¢ [ Stratonikeia 507.

LStratonikeia 10. Voir également RousseL 1931 et, derni¢rement, BELAYCHE 2009.
101g oUteg Empavestdatolg 0eols: L.Stratonikeia 1101 (= LSAM 69).

Parmi les plus importantes, on citera: PrSTER 1924 ; LUHRMANN 1971 ; SPEYER 1980 ;
et la récente étude de PLatT 2011, part. p. 147-169 pour les épiphanies transmises par
les inscriptions de 1I’époque hellénistique.

4 Pour une interprétation «rationnelle» du phénoméne des apparitions divines

collectives dans I’ Antiquité, voir récemment GRaF 2004 ; HErRMAN 2011.

41 Sur la signification de I’epiphdneia, on renverra aux réflexions de VERSNEL 1987.

42 ROBERT 1937, p. 460-461, avait déja souligné la récurrence des épiphanies divines en

Carie. Voir également NiLssoN 19612; CuanioTis 2005, p. 158.
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cette période, que ’on peut bricvement résumer comme suit. Selon
une conception qui a longtemps prévalu dans la recherche moderne,
la religion hellénistique aurait représenté soit un déclin de la religion
«traditionnelle» de la période classique, soit une évolution vers un
monothéisme. Au fondement de cette évolution s’inscrirait une «indivi-
dualisation» de la religion, a savoir le succes croissant des cultes privés,
associatifs ou orientaux, aux dépens des cultes civiques, dans la mesure
ou ils auraient permis d’entretenir une relation plus personnelle avec le
divin. Par ailleurs, on a mis en exergue le caractére «universalisant»
de certaines de ces divinités, dont la sphére de compétence se déployait
dans tous les domaines, et qui étaient donc particuliérement quali-
fiées pour offrir a leurs fidéles une protection en toutes circonstances®.
Interprétées selon cette grille de lecture, la multiplication des épipha-
nies divines correspondrait a la volonté d’entrer en communication plus
directe avec le divin et serait la manifestation de compétences salva-
trices (sotéria) fréquemment attribuées a de nombreuses divinités en
cette période de troubles incessants*.

Toutefois, lorsqu’on soumet les corpus documentaires a un examen
attentif, cette prétendue évolution de la religion a la période hellénistique
apparait moins évidente et radicale qu’on a pu le prétendre®. Plusieurs
études récentes soulignent au contraire une certaine forme de continuité
des pratiques par rapport a la période classique et invitent a prendre
en compte la spécificité¢ des lieux étudiés, d’une part, et, d’autre part,
I’amplification considérable de la production épigraphique caractéris-
tique de cette période*. En ce qui concerne les épiphanies « militaires »,

4 Cette vision de la religion hellénistique est problématisée notamment par MIKALSON

2006. Cf. VERSNEL 1998.

La multiplication des épiphanies est ainsi, selon NiLssoN 19612, p. 227, caractéristique
des changements survenus a la période hellénistique. Dunanp 2003, p. 101, interpréte
la fréquence des apparitions divines comme ’une des «manifestations d’une piété
plus “personnelle”», méme si elle porte un jugement généralement trés nuancé sur la
question de 1’évolution de la religion a cette période. Sur la prétendue recherche d’une
relation personnelle avec le divin, voir FESTUGIERE 1954, p. 39-41, dont le fondement
se trouve selon lui dans les incertitudes et dangers permanents de 1’époque.

44

4 (C’est le constat qui s’impose par exemple a I’issue de 1’étude des cultes de Cos, dont

la vitalité, pour les cultes dits «traditionnels» de la cité, est bien attestée jusqu’au
Irsiécle, et n’a en rien été menacée par 1’apparition de nouvelles divinités: PauL [a
paraitre].

4 Parmi ces études, on pourra citer STEWART 1977; Grar 1995; SuipLey 2000,

part. p. 153; MikaLson 1998, p. 315-323; Mikarson 2006. Sur la religion de la
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I’évolution par rapport aux époques antérieures réside moins, semble-t-
il, dans leur multiplication que dans la nature de la documentation qui en
rend compte — essentiellement €pigraphique et non plus littéraire — ainsi
que dans la maniére dont elles sont orchestrées par les cités*.

La démarche est simple: I’identification d’une manifestation divine
salvatrice méne a un «accroissement des honneurs» de la divinité
concernée. Ainsi, il est significatif que la formule précise sun(ep)atixein
tas timas se lise dans les décrets des trois cités de Bargylia, de Magnésie
et de Cnide*. 1l s’agit 1a d’une expression fréquente dans les inscriptions
hellénistiques, particulierement du II° siécle, qui n’est pas systématique-
ment liée a une manifestation du divin, mais qui refléte une préoccupa-
tion constante des Grecs dans le culte de leurs dieux®. Elle consiste, de
maniére concrete, a accroitre les honneurs rendus a la divinité, et peut se
concrétiser par une augmentation du nombre de sacrifices offerts a une
occasion particuliere, comme a Bargylia®, ou encore par la fondation
de nouvelles célébrations ou la réorganisation de fétes plus anciennes’'.

période hellénistique, voir également 1I’ouvrage récent de DesHours 2011, ou sont
distinguées, a la suite des études de L. Robert et Ph. Gauthier, la haute période
hellénistique et la basse période hellénistique (cf. p. 31-83).

47 Ainsi, les épiphanies divines en contexte militaire sont loin d’étre un phénoméne

nouveau. V. Cuche a repéré dans sa these de doctorat pas moins de trente-et-une
batailles de 1I’époque classique dans lesquelles est attestée une intervention divine:
Cuche 2010.

Bargylia: IV, 1. 9: kafiker m@dt Muot cvvadéew o tipwo avtiig; Magnésie:
’accroissement des honneurs d’Artémis Leukophruéné se retrouve dans les
réponses des cités a la demande d’asylie et dans le décret sur les Eisitéria: ivo. 88
Tavteg ywookwow o[c] | kabfkov oty év toig Eioumpiog tag tfig Aptépidog
ocvvenov&e[w] | tpag (LSAM 33B, 1. 24-26); Cnide: [ Knidos 220: mepi [tdg
gmovéiolo]c tév Ty Tdic Aptdtiog tag TakvvB[otpodgov] (1. 4-5); dmwg odv
Kol O dapog tav mpoai[peowy Tav molti Tav 0]edv Amodewkvipevog @aivnTol Kol
olvvadéovtar | ai tipal t]ag Aptauitog (1. 13-15); /G XII 4, 166: cuvadémv tog
gyaeopévag v ovtdv [tudg] (1. 47-48); tag tipog | Eravéovtog Tdg ApTapTog
(1. 49-50). Si I’expression de 1’accroissement des honneurs ne se trouve pas
telle quelle dans les autres exemples d’épiphanies militaires cités plus haut, les
conséquences de la constatation d’une manifestation divine sur 1’organisation du
culte sont tout aussi évidentes.

48

Ce dossier fera I’objet d’une étude ultérieure.

L’accroissement d’honneurs prend également la forme d’une augmentation du
nombre de sacrifices dans le culte d’Aphrodite Panddamos (IG X11 4,302, 1. 15-20) et
dans celui d’Héracles Kallintkos (IG X11 4, 320, 1. 27-31) a Cos.

On pourra citer la rénovation des Nikephoria en ’honneur d’ Athéna par Eumene II a
Pergame (/G XII 4, 251, 1. 11-15).
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Cependant, lorsqu’on cherche a comprendre ces honneurs particuliers
(timaf), qui trouvent leur signification au cceur méme du rituel, il faut
prendre en compte toute la complexité de la notion de timé qui remonte
a la poésie archaique. Ainsi, selon Hésiode, la répartition des timari entre
les dieux, qui incombe a Zeus, préside a la constitution du panthéon,
en assignant a chacun la part d’honneur qui lui revient en fonction de
ses prérogatives®. La timé est une sorte «d’interface» qui détermine a
la fois la place d’un dieu au sein de la configuration panthéonique qui
I’accueille et les hommages qui sont associ€s a cette position méme. Dés
lors, si I’on transpose cette interprétation sur les timai des textes hellé-
nistiques, on peut faire I’hypothése que la modification de 1’organisation
du culte d’une divinité dans une cité conduit a un repositionnement de
celle-ci dans le panthéon local. Le dossier des trois Artémis présenté ici
permet de valider une telle hypothese, dans la mesure ou la revendica-
tion de leurs épiphanies et les conséquences que celles-ci ont entrainé
sur le plan cultuel, avec la mise en évidence particuliere de ces déesses,
semblent contribuer a affirmer ces dernieres dans le role de la divinité
«tutélaire » de leur cité®.

A ce stade, quelques réflexions sur le concept de divinité « tutélaire »
s’imposent®. Le terme de «tutélaire», de méme que ses traductions
dans les langues modernes, «tutelary», «patron» ou « Schutzgottheit»,
contient une idée de protection. La divinité « tutélaire» désignerait alors
la divinité qui prend la défense de sa cité lorsqu’elle est en danger,
quelle que soit la nature de ce danger. Or, le champ de la protection,
particuliérement vital pour une communauté, n’est pas I’apanage d’une
seule divinité¢ dans un panthéon, et voit intervenir un grand nombre de

Sur le réle de la répartition des timai dans 1’ordonnancement du monde, voir
RupHArDT 1981. Sur les timai des dieux, voir aussi récemment JAILLARD 2005
JAILLARD 2010 ; et le commentaire de PiroNTI 2008.

Un phénomeéne similaire s’observe a Stratonicée avec [’épiphanie de Zeus
Panamaros, a la différence que I’épiphanie est ici utilisée en vue de légitimer un
nouveau dieu, comme 1’a bien montré BELaycHE 2009.

Sur ce concept, voir I’excellent article de CoLe 1995, qui critique a juste titre le
modele d’identification établi par BRackERTZ 1976. On évitera sur son exemple la
confusion dans les notions de «tutélaire» et de «poliade», cette derniére renvoyant
aux divinités portant 1’épiclése Polieiis ou Polids, a savoir, quasi exclusivement,
Zeus et Athéna. En effet, la divinité poliade au sens strict n’est pas systématiquement
tutélaire, et inversement.
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puissances®. Ce cadre n’est donc pas suffisant pour déterminer la divi-
nité tutélaire au sein d’une cité et d’autres éléments doivent étre pris en
compte. Ainsi, la mise en exergue d’une divinité dans un panthéon local
et son intervention dans plusieurs domaines liés a la protection de la cité
de maniére générale créent une relation privilégiée entre cette divinité et
la communauté des citoyens. Cette définition doit toutefois conserver un
caractére purement opératoire. En effet, comme I’a montré S. Cole, deux
difficultés principales surgissent quand il s’agit d’identifier une « divinité
tutélaire» a 1’échelle locale. D’une part, les lacunes de notre documen-
tation sont susceptibles d’altérer considérablement notre représentation
des configurations panthéoniques locales et, d’autre part, 1’évolution de
ces derniéres, en fonction du contexte historique dont elles dépendent,
doit étre prise en compte. Partant, la notion de divinité «tutélaire», au
sens ou on I’entend, n’apparait pas comme un concept figé et intem-
porel, mais comme une notion qui peut varier en fonction de circons-
tances dont le détail nous échappe malheureusement souvent.

Une fois ces principes posés, revenons a nos trois Artémis. La préé-
minence d’Artémis Kinduds dans le panthéon bargyliéte ressort clai-
rement des témoignages numismatiques et épigraphiques. En effet,
elle figure treés fréquemment sur les monnaies, soit par sa téte, de face
ou de profil, soit par sa statue qui, en raison des particularités de son
iconographie, est devenue un véritable symbole de la cité®*. La déesse
est représentée portant un voile sur la téte et vétue d’un chiton qui
s’étend jusqu’aux pieds, recouvert d’un surplis, I’ependutés, lui arrivant
a hauteur de genoux et cintré a la taille par une ceinture. La spécifi-
cité de la statue provient de la position des bras de la déesse, croisés
sur sa poitrine. Dans les inscriptions, Artémis Kinduas se distingue
considérablement des autres divinités, dont les cultes sont trés peu
connus en comparaison’’. Les témoignages sur I’organisation de la pané-
gyrie célébrée en son honneur sont particulierement significatifs de son
importance. De plus, 1’attachement d’Artémis au territoire de la cité est

Comme le montre une rapide recherche sur I’épiclése Sotér ou Soteira, attribuée a
un grand nombre de divinités.

Sur les témoignages numismatiques de Bargylia, voir supra, n. 4. La statue
d’Artémis Kinduas a Bargylia était en outre réputée pour étre le siege d’un prodige,
puisque, bien que située dans une cella a ciel ouvert, ni la pluie, ni par la neige ne
I’atteignaient (Polybe X VI, 12; Strabon XIV, 2, 20).

A T’exception d’Apollon, au culte duquel la stéphanéphorie éponyme, exercée par
son prétre a partir de la fin du II° siécle, était attachée (1. lasos 612, 1. 6-13).
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marqué par son épiclése toponymique, comme on I’a déja souligné, mais
également du fait que la prospérité de la cité et de son territoire soit
attribuée a ses bienfaits. Comme on 1’a not¢, la rareté des témoignages
sur son culte avant la réorganisation de la fin du II° siecle rend une
éventuelle évolution de sa position dans le panthéon difficile a déter-
miner. Toutefois, I’ancienneté de son épiclése et son apparition sur les
monnaies dés le début de ce siécle semblent indiquer qu’elle occupait
déja le role de divinité tutélaire auparavant. Ce role n’en aura été que
davantage affirmé par I’accroissement d’honneurs dont la déesse a fait
’objet par la suite.

A Magnésie du Méandre également, plusieurs éléments illustrent la
position d’Artémis Leukophruéné comme divinité tutélaire. Un fragment
d’Anacréon évoque déja la déesse Artémis en rapport avec cette cité®®.
Son épiclése serait forgée sur le nom de Leucophrys, ancienne cité de la
vallée du Méandre, ou sera peut-étre refondée Magnésie au IV siecle®,
et associe donc la déesse a son territoire et a sa fondation. De plus, les
inscriptions 1’évoquent fréquemment sous les titres d’arkhégétis tés
poleds, «commandante de la cité» ou encore d’euergétis tés poleds,
«bienfaitrice de la cité», appellations courantes pour de telles divi-
nités®. Enfin, méme si ce n’est pas toujours un critére valable pour iden-
tifier une divinité tutélaire, Artémis apparait trés fréquemment sur les
monnaies depuis le II° siécle jusqu’a I’époque impériale®'.

A Cnide, enfin, la documentation épigraphique ne nous permet guere
d’identifier avec certitude la divinité tutélaire de la cité. Selon Pausanias,
Aphrodite, qui y portait trois épicléses différentes — Doritis, Akraia et
Euploia —, était la divinité la plus honorée par les Cnidiens®. Toutefois,
cette renommée de la déesse, ainsi que son apparition fréquente sur les
monnaies, pourrait étre attribuée a sa fameuse statue, ceuvre de Praxitéle,
plutot qu’a une éventuelle prééminence dans le panthéon local®. Le cas
de Cnide reste donc en suspens.

8 Anthologia Lyrica Graeca, 12, 4, p. 160-161 (fr. 1). Cf. Kern 1901, p. 507.
% RUBINSTEIN 2004, p. 1080-1081 (s.v. Leukophrys).

60

Sur le titre d’apymyémg/ig T mOAews, voir BRACKERTZ 1976, p. 216-223.

¢ Heap 1892, p. 162-169; FLEiscHER 1973, p. 140-146. Elle y apparait par son buste ou
sa statue, parfois couronnée, a 1’époque impériale, de deux Nike qui font écho a son
surnom de Niképhoros.

2 Pausanias I, 1, 3: Kvidwot yap tiudov Aepoditnv pahota.

% Voir HEAD 1897, p. 84-97. Les monnaies représentent d’ailleurs la téte d’ Aphrodite
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Les divinités tutélaires semblent a priori particuliérement qualifiées
pour effectuer ce genre d’interventions salvatrices en faveur de leur
cité en péril. Si I’on parcourt bricvement les occurrences d’épiphanies
militaires a la période hellénistique, on constate que ce sont ces divi-
nités qui y apparaissent de manicre privilégiée. C’est le cas d’Athéna
a Pergame et a Ilion*, d’Hécate et de Zeus a Stratonicée, ou encore,
méme s’il n’agit pas seul, d’Apollon a Delphes. Toutefois, ces inter-
ventions ne sont pas exclusivement I’apanage des divinités tutélaires et
peuvent étre le fait d’autres dieux du panthéon, comme c’est le cas de
Zeus a Pergame®. De plus, il faut remarquer que les prérogatives de la
divinité tutélaire varient en fonction des contextes et des nécessités des
communautés auxquelles elles sont liées. Un exemple significatif en est
le culte de Zeus Polieus a Cos, qui est clairement orienté vers ['unité de
la cité et des citoyens, comme le montre 1’organisation d’un sacrifice de
beeuf offert a ce Zeus au mois de Batromios, dont les prescriptions sont
conservées dans un fragment du calendrier cultuel de la cité®. Or, ce
calendrier est le résultat d’une réorganisation des cultes provoquée par
la fondation de la cité de Cos par synécisme en 366 avant notre ére. Dés
lors, il parait évident que les prérogatives en matiére de cohésion de la
communauté conférées a Zeus Polieus, dont I’épiclése affirme encore
le lien avec la pdlis, trouvent leur origine dans cet événement, qui avait
di rendre cette préoccupation d’unité particuliérement cruciale®’. En
période de menaces extérieures pour la cité, en revanche, il est normal
que les compétences salvatrices des divinités tutélaires soient davantage
mises en exergue.

ornée d’un bandeau selon le type de la statue de Praxitéle. Cf. DELIVORRIAS 1984,
p. 49-52. Artémis est également représentée sur les monnaies de Cnide a quelques
occasions, flanquée d’un arc sur I’épaule (n° 48-50, 72 [c. 300-190]).

¢ Trois épiphanies d’Athéna sont relatées dans la chronique de Lindos, catalogue des

offrandes prétendument conservées dans le sanctuaire d’Athéna Lindia: I.Lindos 2.
Sur cette inscription, voir HIGBIE 2003 ; Massar 2006 ; Prart 2011, p. 161-169. Sur
les autres exemples, voir supra.

% Les inscriptions rapportent des épiphanies de Zeus Tropaios, commémorées le 18 de
chaque mois (1. Perg 1247, avant 133) et de Zeus Sabdzios (I.Perg 248).

% JG XII 4, 278 (mil. IV® s.). Cette dimension fédératrice est démontrée de maniére
particuliérement évidente dans la procédure de sélection de I’animal, qui fait inter-
venir les subdivisions civiques. Un seul beeuf sera choisi dans un troupeau qui peut
en comporter au maximum trente-six, et représentera 1’offrande commune de la cité.

7 PauL 2010; PAuL [a paraitre].
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En ce qui concerne les Artémis de Bargylia, Magnésie du Méandre et
Cnide, il faut souligner le peu de témoignages que 1’on possede sur leur
culte antérieurs a I’accroissement d’honneurs dont elles ont fait I’objet.
Cette lacune releve-t-elle du hasard de la transmission ou est-elle I’indice
que ces divinités ont pris & ce moment une importance qu’elles n’avaient
pas auparavant, méme si elles semblent déja bien établies, du moins
pour Bargylia et Magnésie, dans leur role tutélaire? En revendiquant
une intervention salvatrice de ces Artémis et en leur assurant une large
publicité par I’organisation de célébrations d’envergure auxquelles elles
convient, le cas échéant, d’autres cités, ces communautés mettent en
avant la puissance de leur déesse et la relation privilégiée qui les unit a
elle. Ainsi, cette surenchére d’accroissements d’honneurs participe, dans
une certaine mesure, a la construction de la divinité tutélaire, notam-
ment a la face du monde extérieur. En effet, dans ce contexte de rivalités
permanentes entre les cités, 1’affirmation de 1’identité est une préoccu-
pation fondamentale, et cette affirmation passe notamment par les cultes
et la spécificité des panthéons®. A ce titre, ce n’est pas un hasard si ces
Artémis sont qualifiées d’une épiclése particulicre, rare, et qui renforce
encore le lien privilégié entre divinité et cité. Le rapprochement des trois
cas présentés ici, la chronologie des éveénements, ainsi que la similitude
dans la formulation des inscriptions du dossier permettent de supposer
une influence de Magnésie sur les deux autres cités®. Par ailleurs, une
volonté de démonstration caractérise trés nettement le langage de ces
décrets, dont les mesures consistent toujours a rendre la piété de la
communauté plus évidente™. S’il semble y avoir eu une concordance
entre les deux plans, intérieur et extérieur, dans la définition de la divi-
nité tutélaire, du moins a Bargylia et a Magnésie, ce n’est pas toujours
le cas. Par comparaison, a Cos, une distinction s’opére entre Asclépios,
que la renommée du sanctuaire et les jeux panhelléniques des Asklépieia

% Sur le sens de la féte hellénistique comme moyen d’autoreprésentation, voir
CHanioTis 1995.

% Tandis que Magnésie avait sans aucun doute été inspirée par d’autres tentatives de la
sorte, particuliérement le cas des Sozéria de Delphes : voir PLart 2011, p. 156-157.

0 T’emploi des dérivés de gaive dans ces décrets en est significative. Un exemple

parmi bien d’autres: Bargylia, IV, 1. 6-8: £ v ocvy/[Be]pnkev t0d T8 SMuov
[t v mpoaipeotv kai evyaprotiov TV €ig T0 Olov Kai &v TovTolg €KQol[v]eoTépav
veyovéval. Ainsi, comme 1’a remarqué Prart 2011, p. 158-161, la notion de
manifestion concerne non seulement la divinité, mais également la relation entre les
cités.



© Librairie Droz S.A.

254 LA POLITIQUE DES EMOTIONS

ont mis sur le devant de la scéne internationale, et I’organisation interne
du panthéon de la cité, ou Zeus apparait davantage comme une figure
centrale’'.

La tradition des divinités qui se manifestent pour protéger une
communauté en danger est ancienne. L’évolution qui se fait jour a la
période hellénistique semble résider moins dans la nouveauté de tels
phénomenes que dans ’utilisation qui en est faite par les cités. Le dossier
des épiphanies d’Artémis a Bargylia, a Magnésie du Méandre et a Cnide,
dont les similitudes sont patentes, est représentatif de cette situation.
Ces trois cités ont mis tout particulicrement la déesse en exergue, par la
revendication d’une intervention providentielle de sa part et par la mise
en ceuvre d’un vaste programme de réorganisation du culte. L'« accrois-
sement des honneurs» d’Artémis a ainsi donné lieu a une «reconfigu-
ration» du panthéon de la cité et semble avoir contribué, du moins a
Bargylia et a Magnésie, a la construction d’une figure tutélaire privilé-
giée. Si, comme on I’a vu, la notion de «tutélaire» peut s’avérer fluc-
tuante, la divinité qui assume cette fonction est en I’occurrence celle qui,
plus que tout autre, «veille aux intéréts de la cité, du territoire et de ses
habitants », pour reprendre les termes d’un décret de Bargylia.

Par ailleurs, on observe que ces remaniements cultuels peuvent se
placer sur deux plans différents. Les épiphanies d’Artémis a Magnésie
du Méandre et a Cnide, la dimension internationale conférée aux
célébrations et, pour la premicre, la demande d’asylie, jouent un réle
important dans ’affirmation de 1’identité de la cité a la face du monde
extérieur, en une période ou s’intensifient les rivalités entre cités.
Toutefois, a Magnésie, la mise en regard des célébrations panhelléniques
des Leukophruéna et de celles, plus confidentielles, des Eisitéria montre
que 1’accroissement des honneurs d’une divinité concerne également et
avant tout les membres de la communauté qui I’ont mis en place. Le lien
qui unit la déesse a la cité et ses habitants est également rendu explicite
dans ’organisation de la panégyrie en I’honneur d’Artémis Kinduds a
Bargylia. Ces deux exemples montrent que la dimension religieuse de
tels «accroissements d’honneurs» ne doit pas étre négligée au profit
d’une interprétation qui serait purement politique.

" PAuL [a paraitre].
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