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eux dans les hauteurs, tandis que les chitiments (swowwar) qui les
frappent & cause de leur nature et qui leur portent envie, les
clouent dans les souffrances matérielles et les torturent, et non
seulement les dmes passionnées, mais encore les dmes plus pures.
Car quiconque est entré dans la matiére, a besoin de la purification.

Suivant les traces de Xénocrate (chez Plutarque, De def, orac.,
13, 417 B), tous les néo-platoniciens, Plotin (IV, 8, H), Porphyre
(Stobée, I, p. 425), Jamblique (De myst., II, 7), Proklos (In Remp.,
II, p. 168, 13; 180, 8; In Tim., 36 B C, ete.), Olympiodore (In
Phaedon., p. 191, 21), ont traité des démons punissants matdriels.
Déterminer exactement la source de Psellos n’est pas facile, car
il ne dit rien qu'on puisse attribuer avec certitude & un de ces
philosophes.

VI

Ayant examiné )influence des démons sur ’homme, il nous
reste & nous demander comment les hommes traitent les démons.
Un démon aérien, dit Psellos, ne peut étre chassé que par
un homme pieux qui invogue le nom du Christ (Timoth., 21, 868 B).
De méme un démon haissant la lumiére ne peut étre chassé¢ qu’avec
l’aide de Dieu, invoquée par la priére et le jedne (ibid., 13, 852 A).
La priére, le jeline, le nom et le signe du Christ, sont les
armes habituelles contre les démons dans le Nouveau Testament'
et chez les écrivains ecclésiastiques®. Le jeine s’oppose & ce que
le démon entre avec la nourriture dans le corps; par la priere on
invoque un protecteur plus fort contre le démon; le nom et le
signe d’un dien plus puissant chassent le démon plus faible.
Psellos connait encore d’antres maniéres de chasser les mau-
vais démons: on les menace de les faire précipiter dans l'abime,
sous la terre (Timoth., 21, 868 B C), on les menace — comme le

1 Matthien, 7, 21: le nom du Christ; 17, 21: la priére et le jetine; Actes
des Apétres, 16, 18: le nom du Christ.

? Pseudo-Clément, Homélie IX, 10: le jetine; Origéne, XI, 665 A: le nom
du Christ; XIII, 1112 A: la pridre et le jeiine; Grdgoire de Nazianze, XXXV,
580 A: la croix; XXXVII, 1399 et suiv.: la croix et le nom; Grégoire de Nysse,
XLVIL, 916 A, 952B: le nom du Christ; Actes de sainte Marina, p. 15, 12; 26,
10; 27, 9; 29, 3: la croix; Vie d’Aberkios, p. 32, 106, 12: le jeiine.
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font les sorciers assyriens — d’agiter la mer, de déceler les my-
steres d'Isis et de montrer le corps de Dionysos dépecé (Sathas,
V, p. 401).

La premiére menace vient probablement de I’Evangile de Luc
(8, 31) ou les démons supplient qu'on ne les envoie pas dans
I’abime; pourtant une semblable menace — le démon sera jeté
dans un abime noir -— se trouve aussi dans le Papyrus magique
parisien (1. 1247). La seconde menace, c’est-a-dire la mer sera
agitée et on décelera les mystéres d’Isis et d’Osiris (Dionysos était
identifié avec lui), Psellos la connaissait peut-étre d’aprés 'ouvrage
de Jamblique sur les Mystéres. On y raconte (VI, 5—7) gqu’on
menace les démons irraisonnables de démolir le ciel, de déceler
les mystéres d'Isis, de livrer les membres d’Osiris & Typhon, ete.;
ce sont li choses impossibles, mais les démons irraisonnables seront
effrayés par des mots épouvantables, Les mémes menaces étaient
mentionnées déjd par Porphyre (chez Jambligue, De myst., VI, H;
Eusébe, Praep. evang., V, 10, 3 et suiv.); il disait qu’il était
insensé¢ de menacer les dieux au lieu de menacer les démons ou
les iimes des morts (Eusebe, L. ¢.).

Il va sans dire que le démon peut ¢tre chassé par l'épée
ou par le poignard, car il sent la douleur (Timoth., 23, 873 A).
Nous avons fait remarquer (p. 30) que c’était la une opinion
ancienne, géncralement répandue., Ulysse chasse les ménes avec
son épée (Odyssée, XI, 48). Les Prussiens et les Slaves anciens
chassaient les diables avec 1'épée '. Du reste, I'épée, comme d’autres
armes, posséde une force magique. On en parle dans les papyrus
magiques (Pap. paris., 1. 1716, 1813; Pap. de Leyde, n° J 384;
1, 2). Sur un vase grec (Daremberg-Saglio, Dictionnaire des anti-
quités, III, tig. 4785), les sorciéres font descendre la lune au moyen
de I'épée. Encore dans la «Summa de officio inquisitionis» (vers
I'an 1270)32, on parle du charme de !'épée.

Pscllos, ou mieux Timothde, déerit (Ttmoth., 16, 857 B—8G0 A)
comment on a chassé un démon malfaisant, acte dont il avait
été lui-méme témoin. Une femme souffrait toujours beaucoup pen-
dant 1'accouchement. Une fois en accouchant elle éprouvait de

I Cf. Chantepie de la Saussaye, ouv, cité, II, p. 537.
* Publiée par Hansen, ouv. cité, p. 42 et suiv.
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violentes douleurs, elle déchirait ses vétements et parlait une
langue inconnue. Les femmes amenérent un vieillard étranger, un
Arménien, qui tira son épée et interpella furieusement la femme
dans sa langue & lui. Quoique ne sachant pas l'arménien, celle-ci
se mit & contredire, mais I'homme cria et menaga de frapper.
Subitement la femme se mit & trembler, se fit tout humble et
finit par s’endormir. A son réveil, elle raconta qu’elle avait vu un
démon sous les traits d’une femme aux cheveux flottants.

Le récit de Psellos est fort intéressant. Il nous représente un
violent accés d’hystérie, accompagné de convulsions et d’halluci-
nations, vaincu par une forte émotion de peur et aboutissant i un
sommeil profond. La croyance au démon féminin qui attaque les
femmes en couches, qui fait périr ou qui dérobe les enfants, est
répandue. Les Juifs le nommaient Lilith!, les Grees anciens Lamia
ou Gello®. Gello, Gillo ou Gyllu était le nom grec de ce démon
au moyen age® et il I'est encore aujourd’hui (I"eAdotideg, I'tAloDides)*,
D’aprés la croyance au moyen age, Gello avait encore heaucoup
d’autres noms, surtout Abyzu (24Bvlov)3.

Suivant Psellos (Timoth., 21, 869 A), les démons matériels
sont domptés par le sorcier an moyen de la salive, des ongles,
des cheveux, ou bien ils sont enchainds a l'aide du plomb, de la
cire (c'est-a-dire & l'aide des images de plomb et de cire) ou du
fil, pour qu’ils deviennent nos serviteurs.

Ce sont 13 des moyens magiques connus partout et & toutes
les époques. Dans la salive, dans les ongles, dans les cheveux
siege la force vitale de l'homme: celui qui posséde ces choses,
posséde a la fois le pouvoir sur 'homme auquel elles apparte-
naient. Les images et le fil servent au charme «analogique»; ce
qu’on fait sur I'image, arrive & 1'objct ou & la personne que cette
Image représente: en enchainant 1'image, on enchaine la personne
méme. Cependant Psellos ne parle pas de l'influence magique sur
I’homme, mais de l'influence sur le démon. La base cn est la

' Cf. W. Baudissin, Realencyklopadie (Herzog-Haug). VI, p. 5 et suiv.

2 Cf. Maas, Real-encyclopidie class. Altertumswiss. (Pauly-Wissowa), VII,
p- 1005. — 3 Ibid. — * Cf. Lawson, ouv. cité, p. 176 et suiv.

5 Maas, 1. c.: P. Perdrizet, Negotium perambulans in tenebris, Strasbourg.
1922, p. 15 et suiv.
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croyance assez courante dans l'antiquité, croyance suivant laquelle on
peut dompter l'ame d’'un homme mort (les Grees la désignaient
par démon mort, vexvdaigwy), surtout d'un homme qui n’est pas
enterré, qui a été assassiné, ou qui est décédé d’une mort pré-
maturde, si 'on posséde une partie de son corps (chez les Grecs
«substance», ovoiw); c’est pourquoi les sorciers de l'antiquité et
des temps modernes tuaient les enfants et recueillaient les membres
des morts®. Cette opinion était partagée, ce qui est important pour
Pscllos, par Porphyre lui aussi; dans 'ouvrage sur I’Abstinence (11, 47),
il dit que les Ames mauvaises et irraisonnables des hommes tués par
violence et les Ames des hommes non enterrés, restent auprés dn corps
et que les sorciers les emploient & leur service propre, en gardant le
corps ou ses partics. Dans le Papyrus magique parisien (1. 2088 et
suiv.)?, on donne des ordres aux démons, en s'en rapportant & la
partie du corps (odoie) qu’on a en sa possession. On ordonne ici
au démon souterrain d’aller pendant la nuit chez une certaine per-
sonne et de I'amener, et de méme on donne des ordres au chien
Cerbere (1. 1872 et suiv.); ict la partie du corps (I'os de la téte
de I'homme mort par violence) n'est pas du démon, mais d’une
autre personne. Dans ce charme-ci, on cmploie aussi une image
de chien. Dans le Papyrus magique de Leyde (n® J 584), on se
sert d’une statuette d’Eros faite en cire (11, 7), bien str pour que
le magicien ait Eros en son pouvoir. Dans le Papyrus de Londres
(n* 121), on emploie du plomb (1. 405, 440); dans le Papyrus
parisien, on parle de ’enchainement d'un démon (l. 1248). L’idée
gu'on peut dompter un démon pour qu’il nous serve, parait aussi
au moyen dge; par exemple, dans la Vie de saint Konon d’Isaurie,
les démons travaillent dans les champs et les gardent®. De méme
les figures magiques de plomb et de cire étaient employées au
moyen ige*. Mais les analogies entre l'exposé de Psellos et les
idées anciennes étant aussi grandes, on ne peut douter que Psellos
n’ait puisé 4 une source ancienne.

! Cf. Hopfner, ouv. cité, I, p. 165 et suiv.

* Cité par llopfoer, 1. c.

3 N. Durnovo, Materialy i izslédovanija po starinoj literaturé, Charkov,
1915, p. 23.

4 Hansen, ouv. cité, p. 42, 48, 49, 53.



44

En deux endroits des Opinions, Psellos ddéerit le sacrifice aux
démons. Une fois (2, 877 A—C), il raconte que les Grecs sacri-
fiaient, aux ddémons éthérds, des amimaux blanes ou fauves en
raison de leur couleur éthérée et de leur pureté, et qu'ils les
tuaient en tournant leurs tétes en haut; ici il s’en référe 3 Homére
(lliade, I, 549). Aux démons adriens ils sacrifiaient des animaux
multicolores en ne levant point leurs tétes!. Aux démons souter-
rains ¢taient sacrifiés des animaux sombres (dvzixgoo) et leurs
tétes étaient tourndes vers le sol. Ensuite l'animal était éventré;
son cccur ¢tait tranché et la membrane qui le recouvrait, était
sacrifiée aux dieux paternels (Seoi mwargdor), le ventricule droit au
soleil levant, le ventricule gauche au soleil couchant ot 'orifice
(@63vrog) au soleil en zénith. La partie supéricure («tétes) de la
membrane du foie c¢tait sacrifiée aux démons planant au-dessus
de 'univers, les lobes aux cinq planétes, le reste 4 Hadés et
a Perséphone. On faisait un bécher de chéne aux dieux sobres
(»nypahog) et on lallumait avec du chéne; aux Bacchantes et
& Dionysos on allumait le biicher avec de la vigne. En outre on
offrait aux dieux de l’encens (Atfovwrdg), de la myrrhe (ouvore),
du safran (xgdxog) et de la résine (gnrivy).

Une partie de ce que Psellos raconte i propos des sacrifices
grecs, nous est connue par ailleurs. Dans sa Philosophie des oracles
(Eusébe, Praep. evang., 1V, 9), Porphyre affirmait que, suivant la
prophétie d'Apollon, on sacrifiait aux dieux célestes, dthérés et
aériens des animaux blancs et aux dieux terrestres et souterrains
des animaux sombres. Jamblique (De myst., VIII, 8) et Proklos
{Instit. theol., 166, p. 244) citaient la distinction des dieux dans
I'univers (;reguxdoucot, Eyxdoutor) et au-dessus de 1'univers (Vwegxoo-
peor). Proklos (De sacrificio et magia, publié par G. Kroll, Analecta
graeca, Greifswald, 1901, p. 11) disait qu’a chaque dieu on sacri-
fiait une béte correspondante. Les scolies mentionnent la position
différente de la téte de l'animal sacrifié (sur Illiade, I, 459, sur
Apollonios de Rhode, I, 58), la libation sobre (sans vin) de certains
dieux et le bois sobre avec lequel on allumait Je biicher (sur Sophocle,

1 Cest le sens que doit ‘avoir la phrase qui est conservée peut-dtre

inexactement: toig 3¢ yz pégoig whnerifovtes (A, superser. sha; B: mhayiafovtes)
i $oopeva 8epotipmony Ths UegaAzz,
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Oed. Col., 100, d’aprés Polémon). Plutarque (De Is. et Osir., 52,
372 D) parle du sacrifice que les Egyptiens offraient au soleil
levant, au soleil en zénith et au soleil couchant. L’encens était
une offrande usuelle des Grecs®. Dans les Hymnes orphiques (4—4,
12, 17, 21, ete.) et dans les papyrus magiques (Pap. paris,, 1. 781,
1833, 2461, etc.), on parle de l'offrande de l'encens, de la myrrhe,
du safran. Le poéme orphique sur les Pierres (v. 282) meutionne
la vertu magique de la résine de sapin. Plutarque (1. ¢.) connait
loffrande égypticnne de la résine. Pour les autres idées de Psellos,
il semble qu’on ne trouve pas d’analogies.

Au second passage des Opinions (7, 881 BC), Pscllos déerit
un sacrifice chaldden, nommé «pacte»> (gurdnxn). On enfouissait
dans la terre des parfums (doduarea), des pierres (Lidor), des plantes
(Botarar), surtout le safran, le myrte (uvgsivn), le laurier (ddgrn),
épuré¢s d’une fagon mystique (uvorixds wepixadorpoueve). L'endroit
était circonscrit par une limite. Celui qui saerifiait, disait pourquoi
il le faisait. Le lendemain, il arrivait & cet endroit et aprés avoir
déterré les objets sacrifiés, il les prenait dans la main gauche et
évoquait les Puissances: le chef du sacrifice (Jvoias xadnysuwr),
les souverains des matiéres (v@v UAGY #vgior), le maitre du jour
(6 vijg futpas mooordrns), le maitre du temps (6 xgovodoyns) et
le démon gouverneur de l'initiation (6 veAerdoyns? deiuwy).

De cette description du pacte chaldéen quelque chose nous
est connu par ailleurs. L’offrande des parfums est mentionnée dans
les Hymnes orphiques (7, 9, 10, 14, etc.) et dans les papyrus (Pap.
de Leyde, n° J 384; 7, 2). Ici on parle également de 1'offrande du
myrte (Pap. paris., 1. 2081). Le laurier® et certaines pierres+*
possédaient, d’aprés la superstition ancienne, les vertus magiques.
Par ¢puration mystique on désigne sans doute un procédé sem-

' Cf. Pfister, Realencyclopidie (Pauly-Wissowa), 2. Reihe, I, p. 267 et suiv.

? C'est ainsi qu'il faut corriger, & notre avis, la legon des manuscrits
tetpdpyms; le démon teletdpyns est mentionné par Psellos dans son Esquisse
de ]a doctrine chaldéenne (brotinwors revaha:wdng tdv naps Xakdaiog apyaliwy
Soypatwy, publiée par Kroll, De oraculis chaldaicis, p. 73 et suiv.; § 12), dans
son Accusation de Kérullarios (16) et dans son Epitaphe de Xiphilin (Sathas,
IV, p. 459).

3 Cf. Riess, Real-encyclopiddie (Pauly-Wissova), I, p. 60.

4 Hopfner, ouv. cité, I, p. 141 et suiv.
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blable & celui qui est décrit dans le Papyrus parisien (1. 2967 et
suiv.): chez les Egyptiens, celui qui cueille des herbes, purifie son
corps par le natrium, enfume la plante trois fois au moyen de la
résine de sapin, ensuite & l'aide du mélange «kyphi», verse du
lait et prononce des incantations. Ce méme papyrus (L. 651) et
d’autres® parlent du maitre du jour et du maitre de ’hcure ol
le charme a lieu. Les gouverneurs de linitiation (vederdgyar),
¢’était le nom d’'une catiégorie des puissances supdérieures dans les
Oracles chaldéens®.

Dans les Opinions (6, 830 C D, 881 A), Psellos déerit 1'évo-
cation (x¥A7dwv) des démons. Elle a lieu le soir, les démons
matériels, d’aprés 'opinion grecque, ne supportant pas la lumitre
du soleil. C'est pourquoi ils nous attaquent pendant la nuit, et c’est
pendant la nuit qu'on peut les évoquer. Cela se fait 4 'aide des
incantations (d7wd7) que les sorciers modernes, dit Psellos, grice
a Dieu ne connaissent pas. Ils tracent un cercle de feu et santent
dehors. Les Grecs disaient qu’an moment o |'air supérieur devient
épais, le démon s’approchait. Il est enfermé par le cercle de teu,
tant que le sorcier le veut.

Psellos décrit 1'évocation des démons, tout comme si elle
était la méme et chez les Grees et de son temps. En effet, il en
¢tait & peu prés ainsi. La nuit étant mystéricuse, était considérée
toujours comme le temps des esprits et des charmes. Comme les
démons matériels ne supportent pas le soleil, ces démons, ou mieux
certains d’entre eux, sont qualifiés dans la classification de Psellos
et déja dans les Oracles chaldéens: «haissant la lumiére» (voir
p- 9). Les incantations comportant des noms étranges de dieux,
se trouvent dans tous les papyrus magiques et aussi dans la magie
postérieure. La base en est la croyance en la puissance du nom,
de la mdlodie et du rythme. Le cercle tracé par le feu, par 'épée
ou par la craie, est également un procédé magique connu. On en
parle déja dans un papyrus magique (Pap. de Londres, n® 121,
1. 925). Mais la, comme plus tard, c’est le sorcier qui est enfermé
dans ce cercle pour se protéger contre le démon?, tandis que chez

1 Hopfner, ouv. cité, I, p. 232.

2 Cf. Kroll, De oraculis chaldaicis, p. 42 et suiv.
3 Cf. A. Lehmann, Aberglaube und Zauberei, Stuttgart, 1898, p. 189, 206.
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Psellos c'est le démon qui s’y trouve. Il n’est pas certain s'il
s'agit ici d’une autre tradition, ou si Psellos n’a pas bien compris
le procédé.

Dans le Timothée (15, 833 B — 857 A), Psellos déerit I'ini-
tiation au culte des démons. Le Thrace rapporte ce qu'a raconté
un des sectaires Euchites (ou Enthousiastes; cette secte a renou-
velé la doctrine manichéenne des Messaliens syriens, et elle était
apparentée aux Bogomiles bulgares), contre lesquels il fut envoyé.
Le sectaire a prévu tout ce qu'on ferait avec lui. Soumis 4 la
question, il a avoué avoir ¢té initié par un Libyen qui lavait
conduit la nuit sur une montagne, lui avait fait manger certaines
plantes, lui avait craché dans la bouche et enduit les yeux d’un
onguent. Soudain le sectaire avait aper¢u un grand nombre de
démons; l'un d’cux était accouru sous la forme d'un corbean et
¢tait entré dans son corps par la bouche. A partir de ce jour, le
sectaire avait eu le pouvoir de prophétiser toujours, excepté les
jours de la mort et de la rdsurrection de Jésus-Christ.

Les collines édtaient regarddes par les Sémites!, les Grees et
les Italiotes® comme un licu sacré; elles étaient également le lieu
du sabbat des sorciéres®. Les plantes magiques sont connues de
tout temps. Par I'intermdédiaire de la salive, la force vitale, dé-
moniaque, passe sur les initids., Euthyme Zigabéne disait que les
Euchites crachaient sur ceux qu’ils initiaient, ce que nous faisons
contre les démons (CXXXI, 45 D). En ce cas, on se protége par
sa force vitale contre une foree étrangére, notamment contre le
«mauvais wil». I’onguent inventé par les Egyptiens et provoquant
des visions (avrowioe #ot éwomreiar) est mentionné dans les lettres
de Psellos (Sathas, V, p. 474). L'onguent tenait une place impor-
tante dans la pratique des sorciéres. Le corbeau avait été déja
dans l'antiquité regard¢ comme un oiseau prophétique (Porphyre,
De abstin., II, 48) et démoniaque: on racontait (Pline, Nat. hist.,
VII, 174) que l'ame du magicien Aristéas avait quitté son corps
sous la forme d'un corbeau.

' Cf. Chantepie de la Saussaye, ouv. cité, I, p. 616 et suiv.

2 Cf. R. Beer, Hoilige Hohen der alten Griechen und Rémer, Wien, 1901,
? Lebmann, ouv. cité, p. 92 et suiv.

1 Voir Hensen, ouv. cité, p. 90, 109, 118, etc.
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Dans le Timothée (4; H; 829 A — 833 A) est déerit aussi
le culte des démons chez les Euchites, Selon Psellos, les Euchites
mangent des excréments pour gagner la faveur des démons en
ravalant la dignité de I'homme. Le jour de la passion du Christ,
ils célebrent des orgies sexuelles méme avec les proches parents.
Ils tuent les enfants qui en naissent, mangent leur sang et leur
corps bralé, pour extirper de 'ame les symboles divins que redou-
tent les démons.

Notre intention n’est pas de déterminer la part de vérite
dans la description de Psellos. Nous nous bornons & constater que
le sacrifice des enfants et les orgies sexuelles dtaient reprochés aux
premiers chrétiens par les éerivains paiens et aux sectaires chré-
tiens par d’autres chrétiens, que les parodies des cérémonies de
I'Eglise étaient reprochées plus tard aux Cathares, aux Templiers
et aux participants du sabbat, et que, suivant’ d’autres écrivains
que Psellos?, les Euchites voulaient se protéger contre les démons
par la priére et le jetine. La peur des démons pouvait cependant
avoir pour conséquence leur culte.

Le but habituel en vue duquel on évoque l'aide d'un démon
c’est la divination. Nous connaissons déja les doutes de Psellos
sur la valeur des prophéties démoniaques (voir p. 34). Quant aux
procédés de divination, Psellos en cite quelques-uns. Dans un traité
particulier (wegi duomlarosxomios xai olwvooromles), il déerit la
divination par l'omoplate; il la qualifie de barbare et d’étrangére.
On choisit un mouton, on pense & ce qu'on veut savoir, ou bien
on le prononce, on retire l'omoplate de l'animal, on la passe au
fen et on en dégage la viande. D’aprés les formes de ses différentes
parties, on juge de la vie, de la mort, du temps ou de la guerre.

Dans ce méme traité, Psellos décrit la divination des oiseaux,
et cela par leur vol, par leur voix, par leur lieu (xa3edge) et par
leur activité (Zvégyeter). 11 dit que le nombre pair des cris est
favorable, le nombre impair défavorable. Le cri qui vient en face,
est défavorable, au contraire le cri de la corneille venant de gauche
et le cri du corbeau venant de droite, sont propices. L’appel qu’on
entend derriére soi, désigne la réalisation de la priére, l’appel de

1 Kedrénos, CXXI. 560 C et suiv., Migne; Euthyme, CXXX. 1309 A;
Nikétas Choniate, CXXXIX. 1329 D et suiv., Migne.
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gauche éveille des craintes. Psellos nomme aussi 'auteur traitant
de la divination par les oiseaux, Apollonios de Lacédémone!'.

Dans les Opinions (2, 877B (), Psellos mentionne la divi-
nation grecque d’aprés le coté ol tombe la victime; le coté droit
est favorable, le coté gauche défavorable. Puis il parle de la divi-
nation suivant la durée de 'agonie de la victime; si elle expire vite,
la chose qu’on veut savoir, s’accomplit vite.

En un autre endroit des Opinions (6, 881 A B), Psellos traite
de la divination par V'air (degouarveia) et de la divination «assyrienne»
par l'eau (quakopovveia®, Aexavopavreia). Celle-ci, il la déerit en
détail: on verse de l'’eau dans un vase, on fait certaines céré-
monies et on chante, pour que le démon terrestre vienne. Ce dernier
tombe sur I’eau, il fait sortir un son inintelligible, ensuite il plane
au-dessus de I’eau en pronongant des paroles prophétiques peu claires.

Les exposés de Psellos sur les procédés de divination sont
combinés des iddes anciennes et modernes, La divination par
I'omoplate ne se trouve pas, semble-t-il, chez les anciens, mais elle
se trouvait a Byzance. Psellos reprochait & Kérullarios (Accusation,
65) d’avoir fréquenté ceux qui devinaient a ’'aide de I'omoplate.
Cette divination est employée encore aujourd’hui chez les Slaves
méridionaux: en Serbie et en Bosnie, on présage de la richesse, de
la récolte, de la guerre, de la mort, d’aprés les creux dans 'omo-
plate du mouton ou du bouc?. Il est possible que les Slaves aient
transmis cette divination aux Byzantins, et que pour cela méme,
Psellos l'ait qualifiée de barbare. La divination par le eri et le vol
des oiseaux était trés fréquente dans 'antiquité. Le c¢6té droit était
regardé par les Grees comme avantageux*. L’auteur Apollonios de
Lacédémone cité par Psellos comme sa source, ne nous est pas

! Dans le méme traité, Psellos parle du pronostic du temps, imitant
entiérement les Phénoménes d’Aratos.

* Le manuscrit A a ¢tahopavteia, le manuserit B phopavteio avec I'émen-
dation marginale polhnpavcsia; c'est ainsi que lisent Boissonade et Migne. Mais
la premiére lecon est préférable, car la divination par les feumilles n'est pas
mentionnée ailleurs et on parle de la lécanomantie & c6té de la divination
&v oahy chez Joséphe, Hypomnest., CVI, 161 B Migne.

3 F. 8. Krauss, Volksglaube und religidser Brauch der Stdslaven, Miinster
i. W, 1890, p. 166 ot suiv.

1 Cf. P. Stengel, Die griechischen Kultusaltertiimer, Miinchen, 1920, p. 58.

4



50

autrement connu et son nom est peut-étre inventé. Pour la divi.
nation suivant la chute et 1'agonie de I'animal sacrifié, on n’a pas
non plus d’analogies. De la divination par lair parlent Porphyre
(chez Jamblique, De myst., III, 14, é&v dmaidow Gége «en plein air»)
et les scolies (sur l'lliade, I, 62). La divination par l’cau, rappelant
la divination moderne par le cristal, était connue des Grees —
Porphyre (chez Jamblique, 1. ¢.) en parlait également — et des
autres peuples anciens®. Elle était aussi en vogue i Byzance: elle
était employée par le patriarche Jean prophétisant & l'empereur
Théophile (Kedrénos, CXXI, 1012 B, 1029 C), et par I'empereur
Andronique Gomnéne; ce dernier 'avait choisi, parce qu'il voyait
que les autres genres de divination, la divination par les intestins,
par les oiseaux, par les réves, étaient abandonnés (Nikdtas Choniate,
CXXXIX, 697 C et suiv.).

A cOté des prédictions, les démons, suivant Psellos, présen-
tent aux initiés différentes visions. Dans les Opinions (4, 880 A),
Psellos désigne l'art d’évoquer ces visions par goétie (yonreia);
4 laide de la godtie, les apparitions (¢idwie) des démons matériels
et terrestres viennent comme du souterrain ou des hauteurs; outre
cela les eaux coulent, on promet la délivrance des chaines, le luxe,
la beauté. Le procédé d’évocation, c’est le chant. Dans une lettre
(Sathas, V, p. 474), Psellos écrit que l’esprit de 'évocateur s’éveille
pour voir des choses incorporelles et imaginaires, et que ses yeux
voient la lumiére. Ces visions enthousiasmées (dv3eaoriral Feaywyior)
sont causées par des plantes, des pierres, des animaux coup¢s cn
morceaux. Dans le Timothée (4, 829 A), Psellos parle des visions
trompeuses que les démons envoient aux Euchites. Dans I’Accusation
de Kérullarios (6; 21; 23), il décrit d’une maniére intéressante les
visions du patriarche et de ses protégés, moines de Chio, visions
obtenues & l'aide des démons matériels. Leurs adeptes se pré-
paraient aux visions cn levant les paupiéres, en mouvant les mains
et les pieds dans une certaine direction. La prophdtesse Dosithéa
commencait a parler bas, puis tremblait «ne pouvant supporter la
densité de I’esprit», elle se taisait, elle se soulevait de terre. En-
suite elle parlait du mouvement de I'univers, de l'avenir, des rangs

! Cf. Ganszyniec, Real-encyclopadie (Pauly-Wissowa), XIL, p. 1879 et suiv.
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célestes. Les prophétes, les martyrs, les femmes saintes, Jean Bap-
tiste, la sainte Vierge, les enfants pleureurs, la sainte Trinité
apparaissaient. Ces étres disaient des choses peu approprides, par
exemple: «Bon jour», «Souffle deux fois dans la coupe», «Je suis
heureuse de te voir aprés avoir va la lune». Les moines prenaicnt
des formes d’animaux.

Il s'agit ici des hallucinations autosuggestives dans l'extasc
religiense et, dans le cas de Kérullarios, de l'évocation des esprits,
4 la manitre des spirites modernes, ol les hallueinations jouent
aussi un rdle prépondérant. Dans cette évocation-la, le médium
¢tait la prophétesse Dosithda; elle se comportait comme les mdédiums
actuels. Les chants, les mouvements monotones des membres, la
consommation des plantes narcotisantes et l'onction par elles, ren-
forcent les hallucinations. A certaines pierres était attribué le pouvoir
d’évoquer les iimes des enfers (Pseudo-Orphée, sur les Pierres, v. 52).
Que la godtie soit I'eeuvre des démons, c’est I'avis tantdt de Platon
(Conviv., 203 A), tantot des écrivains ecclésiastiques Origéne (XI,
870 A) et Kustbe (Praep. evang,, V, 2, 5; 9, 16; 10, 12). La croyance
a la transformation des gens cn animaux (loup-garou) était répandue
partout, et surtout, au voisinage des Byzantins, chez les Slaves!;
les Grees modernes ont emprunté & ces derniers le nom désignant
le loup-garou (Bevroldxag)*.

Comme visions provenant des démons trompeurs, Psellos con-
sidérait les scénes des nystéres anciens (Accusation de Kérul-
larios, 9). Dans les Opinions (3, 878 C—880 A), il décrit et tourne
en ridicule les scénes des mystéres d’Eleusis et autres. Comme
Boissonade (ouv. cité, p. 278) I'a reconnu, il raconte presque mot
pour mot la méme chose que Clément d’Alexandrie dans son Pro-
tréptique (2). La seule différence insignifiante c’est que, parmi les
adorateurs de la Grande More, Pselios énumére les Klodones et
les Mimallones que Clément ne mentionne point. Que Psellos lui-
méme ait ajouté ces noms, qu’il se soit servi d’un manuserit de
Clément ol ces noms se trouvaient, ou qu’il ait puisé & une source de
Clément, il est difficile de l'établir. Déja Platon (Conviv., 202 DE)
et Xénocrate (chez Plutarque, De def. orac., 13, 417 B) soutenaient

! Cf. Chantepie de la Saussaye, ouv. cité, IL, p. 517,

? Lawson, ouv. cité, p. 379 et suiv.
4=
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que les mystéres (Platon parlait des initiations, veAérae) provenaient
des démons.

Enfin, dans les Opinions (5, 880BC), Psellos traite de la
magie (uaysie); il la regardait donc comme l'cuvre des démons,
de. méme que le faisaient les anciens derivains ecclésiastiques?.
Il dit que la magie examine l'essence ct les propriétés de toute
chose, des éléments, des bétes, des plantes, des pierres, afin de
s’en servir. Elle crée des statuettes causant la santé et des choses
causant la maladie, en employant la cire et 'argile. Pour guérir
elle fait usage des aigles et des serpents; les chats, les chiens et
les corbeaux sont des symboles de la veille (6vuBola dypvavnrixd).
Elle évoque l'image du feu céleste. Elle fait en sorte que les statues
sourient et que les flambeaux s’allument. Dans une lettre (Sathas,
V, p. 477 et suiv.), Psellos parle de la sympathie (ovumedsaq)
des’ choses qui surmonte les distances. L'image transmet I’opdration
magique sur le personnage représenté. Le chat est employé, si
I'on veut conquérir la personne aimée (dywytpos mo@kis «action
d’amener»); la chauve-souris donne l'insomnie. Les statuettes de la
«sagesse assyrienne» sont fort puissantes: on les fabrique avec
Pargile tricole et avec la graisse de l'aigle et de la corneille. Dans
une autre lettre (ibid., p. 474), il éerit que l'art initiant (7 zeAeozeen
émiornun) remplit les creux des statues par des animaux, plantes,
pierres, racines, sceaux (c’est-d-dire picrres gravées), parfums «sym-
pathiques», et qu’il anime et met en mouvement ces statues; il
le fait & laide du nom (d'Hécate) aux trois tétes, avec une
ceinture composéde de serpents, avec une d¢pde, un fouet, un
flambeau, trois figures. Plusieurs fois dans les lettres (ibid., p.
238, 289, 441), mais en plaisantant, Psellos parle du disque
magique connu, {vy§.

Pour chacune des idédes de Psellos sur la magie, on peut
trouver des analogies dans la magie grecque, telle que nous la
connaissons d’aprés les papyrus magiques et d’aprés les ouvrages
des néo-platoniciens. Plotin (IV, 4, 26) expliquait toute la magie
par la sympathie des forces. Proklos (De sacrifio et magia, p. 8

! Pseudo-Clément, Homélie VIII, 14; Origtne, XI, 877 B; Eusébe, Praep.
evang., V, 14.
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et suiv.) parlait des plantes, des pierres et des animaux en sym-
pathie avec les corps célestes. Par symboles les théurgistes (Jam-
blique, De myst., II, 11; VI, 6) désignaient des objets mystérieux
destinés a atteindre I'union avec les dieux. Les aigles, les serpents,
les chiens, les chats, les corbeaux, les chauves-souris sont employés
dans les charmes des papyrus magiques'. On y trouve des charmes
pour provoquer 'amour? et pour l'insomnie®; on s’y sert des sta-
tuettes* et de la graisse des animaux?® Porphyre et Jamblique
composaient des traités particuliers sur les statues des dieux (mwegt
dyodpdrwy)®. Proklos (In Tim., 240 A, 287 C; In Crat., p. 19, 12)
parlait des statuettes faites de différentes matiéres, statuettes qui
se mouvaient et prophétisaient. Ce que Psellos dit de ces statuettes
rappelle 'exposé de Porphyre dans sa Philosophie des oracles
(Eusebe, Praep. evang., V, 1, 3; 14, 2); d’aprés celui-ci, la statue
d’Hécate est faite en cire tricolore (Psellos parle, sans doute par
méprise, de l'argile tricolore), elle a un fouet, un flambeau, une
dpée, une ceinture de dragon. Ce que Psellos dit des statuettes
souriantes et des flambeaux s’allumant spontanément, se rattache,
directement ou indirectement, a la narration d’Eunape (Vitae philos.,
p. 475 Boissonade) concernant le sophiste Maxime: en sacrifiant
I'encens et c¢n chantant, il fit que la statue d’Hécate sourit et que
ses flambeaux s'allumérent?. La croyance aux statues animées
se trouve encore dans les légendes médiévales®, mais Psellos se
base certainement sur la tradition grecque.

' L'aigle: Pap. paris., 1. 1832; le serpeni: Pap. de Leyde (n° J 384), 5,
20; le chien: Pap. paris., 1. 1884, 2646; le chat: Pap. de Leyde, 4, 2; Pap.
Mimaut (Wessely, Denkschr. Wien. Akad., phil.-hist.,, XXXVI, 1888, p. 139 et
suiv.), 1. 95, 125; le corbean: Pap. paris., 1. 46; la chauve-souris: Pap. de Leyde,
11, 26, ete.

? Pap. paris., 1. 2441 et suiv.

3 Pap. de Leyds, 11, 26.

¥ Pap. paris., 1. 297; Pap. de Leyde. 1, 17.

% Pap. paris., |. 1332, 2577.

® Porphyre: Eusdbe, Praep. evang., III, 7—13; Jamblique: Photios,
Bibl, 173 b 5 Bekker. i

* Hopfuer, ouv. cité, I, p. 218, cite les passages d’'Eunape et de Psellos
sans relever leur dépendance mutuelle.

% Cf. G. Huet. Rev. hist. rel., XXXV, 1915, p. 193 et suiv.



