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Jean Péronmeawdl nous a quittés, discrétememt, selom senh ha-
bitude.

Cela faisait deux ans qu'il assurait a 1"Institut d"Ethnolo-
gie un cours d'anthropologie religieuse sur le sacrifice ,
ou il passait en revue les théories majeures, de Freud a
Girard, et les travaux récents, en particulier ceux sur
1"Antiquité grecque menés par Vernamt et Détienne. 11 en-
seignait aussi l"anthropelogie au Centre Sévres a Paris.

Il venait de passer sa monumentale thése pour un double doc-
torat, en histoire des religions et en anthropolegie reli-
gieuse a la Sorbonne, sous la directiom de Michel Meslim, et
en théologie a 1'Institut Catholique de Paris, sous la di-
rectiom du Pére Claude Geffré. Le sujet nous intéressait di-

rectement: Du dieu slave Volos a4 saint Biaise en Russie.
Dieux paiens et saints chrétiens.

Ingénieur des Arts et Métiers, il a enseigné deux ans a
Vientiame, au Laos, comme coopérant. Entré en 1975 a la Com-
paghie de Jésus, il s'est astreimt a4 la tres longue forma-
tion philosophique, théologique et spirituelle des Jésuites.
11l y fut ordonné prétre en 1984,

Son jardin secret, c'était sa passiom pour la Russie, sa
langue, sa culture, sa religiom. C"est sur le domaine slave
qu" il a concentré sa recherche en anthropologie. Apreés une
licence en ethnologie et une maitrise en sociologie, il a
obtenu un DEA en civilisatiom nrusse.

Nous attendions beaucoup de la présence parmi nous de ce
chercheur infatigable, exigeant, érudit, impitoyable pour
tout défautt de raisonmememtt ou de méthodologie. Ayamt gran-
di dans les sciences exactes, il ne supportailt pas 1 "a-peu-
pres. Et il avait tant de cordes a4 son arc ! 11 nous a quit-
tés avamt d'avoir pu denner sa pleine mesure.

A Strasbowrg, il était chargé au seim de 1'aumonerie catho-

lique plus spécialememt des étudiants de médecine au Centre

Wencker. 1l se sentait a 1"aise au milieuw des jeunes umiver-
sitaires, et eux se sentaiemt a 1'aise avec lui. Je me sou-

viens de la constermatiom de nos étudiants de maitrise, qui

1"avaiemt connu 1" année d"avamt en licence, quand je leur ai
annoncé qu'il était frappé d"une maladie qui ne laissait au-
cun espoir.

Nous consacreroms ce bulletim a quelques extraits de sa thé-
se pour marquer son passage, et pour que son souvenir puis-
se rester vivanmt auprés de ceux qui 1'ont connu. P.E.
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LES SAINTS, SUCCESSEURS DES

DIEUX- PROBLEMATIQUE

La these qui fait des saints les successeurs des diewux est

un des lieux communs de 1'histoire des religiens. La plupart
des auteurs l'admettemtt sans commentaire, 6e guli A'eskt pas

sans étonner, car il est fort doutewx fgu’'ils I interprétent
tous de la méme maniére. La these Ae veut sans deute pas di-
re la méme chose sous la plume du protestamt HeRFrL Estieénne
gue sous celle du marxiste A. Rybakev guelques sieéeles plys
tard. Divers auteurs se sont AcaRmeins attaches a™ 13 demoA-
trer, mais malheureusenRhkt teus semblent aveilr Eempense une
eertaine absenee de rigueur ceneeptuelle par N accumylatign
iRfinie des exemples. On répéte s/ 1'envi des pRFrases de &€&

type:

“Saint Michel est 1'héritier du dieu Mercure, comme le sug-
gére le double nom d 'um village vendéem: Saiimt-Micthel-Mont-
Mercure. Sainte Marguerite, protectrice des accouchements,
hérite des attributs de Juno Lucina ; sainte Reine d"Alise
succede aJunho Regimna gqui était vénérée jadis sur le méne
emplacement. Sainte Agathe ( Agathé —Bena Dea ) suecede én
Sieile &m Proeserpine...Sainte Vietoire, VeReree en Provenee,
aurait hérite de la déesse remalne de la Vietoire: Pea Vie=
toria , a laquelle les @alle=h%m&i%% EBRsacralieht des au-=
tels. Dans le Aem de saipk Benmek de Elermeomk B8R retreuve 18
Rem d'uh diew iRdigeme de 1a Gaule: BeleRus , divinite &ps8-
Ryme de 1ieuwx tels gque Beauhe, Beaunay; au Vie siecle, 18
village de §§1H§:§%mm%E_BFG§ de Rieh apparaht s8us 1a forme
MenRs Belepatemsis’™ (L8uls Reav, 1E8A8GFaphie de 173rt
ERFeTERh , I; B: 311):

On voudrait se laisser convaincre par chacum de ces mappro-
chements, mais déja la plume de 1"auteur nous emméne ail-
leurs. A partir d"exemples tirés de 1* Apologie pour Hérodo-
te d'Estienme, des Gottermamem de Hermamm Usener, des
Saints successeurs des Dieux de Pierre Saintyves ou du Car-
naval de Claude Gaignmelbet, et des articles des "anmttiquaires”
du siécle dernier ou des érudits locaux actuels, on pourrait
donner comme prédécesseur an'importe quel saint du calen-
drier la quasi-totalité& des dieux des panthéons grec et la-
tin...Om en vient & tirer de la lecture de ces travawx uwne
impressiom identique & celle des historiens des meligions
considéramt la mythologie avamt l1*arrivée de Georges Dumé-
zil, 1 impressiom d"avoir atteimt une impasse.

Nous nous proposoms d"interroger cette continuité établie
entre les saints et les dieux. Peut-étre diisparaitra-t-elle
dans le domainme des similitudes illusoires qui a tanmt marqué
la science des religioms; elle wyrejoindra alors le "toté-
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misme™, ce concept créé de toutes piéces qui établissait une
continuité entre des phénoménes radicalememt différemts, et
peut-étre méme le sacrifice puisque ce mot recouvriraitt des
rites qui sont sans rapport. Peut-étre sulthbsistera-t-elle,
mais, souhaitons-le, ce sera alors dans un domaimne de wvali-
dité redéfini qui en permettra l1"emploi en histoire des re-
ligions et en théologie, les deux niveawx sur lesquels mous
nous sitwerons.

Nous nous en tiendroms dans ces pages a l1"étude privilégiée
d"un cas, celui qui fait, en Russie, de saint Blaise de Sé-
baste le successeur du dieu slave Volos. Deux arguments sont
communémenmt admis pour justifier cette successiom: d"une
part, la paronymie (Blaise se traduisamt en russe pa® Vlas,
son nom est phonétiquememtt proche de celui de Voios), et,
d"autre part, 1"identité des fonctioms, tous deux étamt con-
sidérés comme protecteurs du thetail.

Cette successiom nous semble intéressamte pour diffférentes
raisons:

1. Elle est pergue a un niveaw national et non comme un sim-
ple phénoméne local, ce qui lui donne une autre dimension.

2. Elle est admise par absolumemt tous les historiens des
religions, et ceci non seulememt en Uniom Soviétique. lLors-
que, par exemple, Louis Réau, auteur de 1"Iconographie de
1"'art chrétiem - et bonm connaisseur de la Russie - veut il-
lustrer la thése dans le monde slave, il écrit: "Saint Elie
(311ia) a hérité de Perum, dieu du tonnerre. Lorsqu”"um mou-
jik entend gronder le tonnerre, il dit que c'est le prophéte
Elie qui passe dans le ciel sur son char de feu. Enfim saint
Biaise (Vlas) a hérité pour la méme raisom des attributs du
dieu Volos, protecteur des animaux. Volos et Vlas sont, en
effet, deux formes du méme mot, comme golos et glas , go-
rod et grad .

3. Ces deux exemples sont de beaucoup les plus cités, et le
plus souvemt ils le sont ensemble. Ainsi, dans un livre mré-
cent consacré au paganisme russe, peut-om lire: "Parfois une
curieuse confusiom s*établit entre le christianisme et les
survivances paienmes, une confusiom exprimée par le mot mus-
se de dvoevierie , ou "double foi". Ses formes les plus in-
offensives étaiemt tolérées par 1°Eglise; par exemple (Tfor
instance) , le prophéte Elie prit la place dans les croyan-
ces populaires de Perum, en tanmt que malitre de l1l'orage, et
saint Blaise (Vlasii), le protecteur du bétail, assura les
fonctions de som quasi-homomyme Volos, le dieu paien du bé-
tail™ (Dimitri Obolensky, “Popular religiom in meédiéval
Russia")) .

Ce for instance que nous avons souligné ne manque pas de sa-
veur: il n"est a peu prés jamais d"autres exemples que les
deux qu'il cite. Dans la mesure ou notre intéré@&t pour la ci-
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vilisatiom russe - et une certaime connaissamce de la Jan-
gue - nous tournaiemt vers le domainme slave, notre choix
était treés limité.

La répétitivité de ces deux exemples nous a longtemps posé
questiom. Etait-elle due a 1"absence de tout autre cas ?
Venait-elle de cette habitude qu'omt les auteurs de se ré-
péeter les uns les autres ? Ainsi, lorsque Kologriveolf écri-
vait en 19563 (dans Essal sur la saintet¢ en Russie ): "Plu-
sieurs ne sont simplement gque des diewx dégrades 6u Puri-
fiés. Parfois sous le eouvert de ressemblance de nems, i1s
ent trapsmis a uR saink leurs attributs et leurs ffenmetions.
€C'eskt alnsi gque salnk Blaise, en russe Vlas, prit 17emplei
de 1 antique Veles» 1e dieu des treupeaux; 1e diew de 1a
foudre PeFum est FEmeRte sUF les autels seus 1a figuF% du
prephete Elie"...ik Ae falk gque Feespier met peur met = Sans
e eliter - ge gu Anatele Lergy=-Beawuhiey @6F1V%5¥ dans & Ef=
BiFe des T§§F§ R 1889. Teuiours est=il qu’a c8te de quel-=
gues FaFes autres @%6%81@% 1a_suecession 13 plus souvent
81%%% gst celle guil fatt de salpt Blalse Jg sHecesseur 4de
vglgs &t 9 saint Elle celul de_ Perun. MalReurelsemenk 18
i %E semBlatt 1m gssible g Fraiter, faute de dosumenRtatisn:
g d %E 88%@ i §§1%¥ §8R¥ ?8& 88R?H§ BR A& TFBUVSE: 43Rs
5 gy &_ M8A % § %% gt SHF dix siegles 8H H?% 1Rza1R8

‘g éﬁ&i%%% gt g 8kt RE s Hs $3YVeRt
g & 4 §J. B % msn tioh & 38R RSFE 3'?\ g s31Rt é‘fé‘lés

11 n"apparatt pas cgmME uR satme essentlel:

4. Or, en 1969, paraissait un article de Roman Jakobsom, "le
dieu slave Volos et ses cognats indo-européems", quli pour-
rait permettre de renouveler la question. Le linguiste con-
sidérait d'abordl comme cognats de Volos, car issus d"une mé-
me racine *wel _, un certaim nombre de divinités imdo-euro-
péennes: Varuma en Inde, Velinas en Lithuanie, UlLr en Scan-
dinavie, etc. 1l exploitait ainsi une remarque de 1907 de
Ferdinamdi de Saussure: "Je me suis plus d"une fois demandé
si un réflexe européem de ce vieil Aditya {(Varuna) ne se
trouvait pas dans le vélnias des Lithuaniems, ou plutdt
dans leur vélinas (dont velnias me parait un dérivé). Comme
c"est justememt le groupe des Adityas quil parait, par le bo-
gu slave, avoir jouli des faveurs de ce rameau des popula-
tions indo-européemmes, il ne serait pas surpremamt qu‘un
vélinas baltique ait existé comme dieu des chatiments pour
une faute morale, et ait laissé€, ensuite, le diable pour hé-
ritier de son nom, tout en se trouvamt, par ses origines,
identique au Varuma hindouw.™ Cette intuitiom, développée par
Jakobsom, nous permettait de compenser la pauvreté de mos
informatioms sur Volos par la richesse de la mythologie
comparée.

u
u

Mais Jakobsom ne s*em tenait pas la. 11 faisait de Volos et
de Perum un couple, celui du melodious seer et du divine
striker . Ces deux dieux se retrouveraiemt chez les Celtes
sous les noms d‘Esus et de Taranis. 1ls "negpnésenteraient
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un couple intégral du percuteur divim et du voyamt mélo-
dieux™. La présence de ce couple était pour nous ffomdamenta-
le. D"abord elle fournissait la trace, si ce n’est d"une
théologie russe paienne, du moins d'un panthéom, totalement
absemt ailleurs; elle rendait possible ensuite d'éviter les
errements de la mythologie comparée; enfim, elle nous per-
mettait de comparer un couple paien, Volos-Perum - peut-étre
méme un couple indo-européem - A ce qul nous semblait m"étre
jusqu’alors qu’une simple paire de saints. N"existerait-il
pas un couple saint Bliaise - saint Elie qui succéderalt au
couple Volos-Perum et expliqueraitt la récurrence gque mous
notions plus haut ?

&. Le sujet nous a semblé pouvoir étre 1'obiet d'un examen
approfondi, d'autamt plus que des travauwx recents ont été
consacrés d"une part au dieu, et d'autre part au saint. Du
cdte sovietigue, deux ouvrages s'imtéressent au pramier;
1’un est diO aux études de Vjaceslav V. Ivanov et de Vladi-
mir N. Toporov, Recherches dans le domaine des amtiquités
slaves (1974), et 1"autre , a celles de Boris A. Uspens-
kij), Recherches philologiques dans le domaine des amtiquités
slaves (1981). Ces auteurs ont rassemblé a peu prés toute la
documentatiom disponible, comme le prouvent leurs énormes
bibliographies, accomplissamt ainsi pour nous un travail
qu'il nous aurait été impossible d"accomplir a distance.
D"autre part, un francais, Claude Gaignebet, s'est penché
sur saimt Biaise ( A plus hault sens. L'ésotérisme spiri-
tuel et charnel de Rabelais , 1986); dans la mesure ou il
faisait de celui-ci un des saints essentiels du catholi-
cisme populaire, il nous invitait a entrepremdre des mre-
cherches sur lui.

HISTORIQUE

Nous avons noté que la thése qui fait des saints les suc-
cesseurs des dieux devait vraissemblablememit avoir été en-
tendue dans des sens différemts. 11 est nécessaire de les
découvrir, afin de préciser les diverses probhlématiques
possibles; une démarche historique va nous le permettre. La
these a été affirmée avec une particulieéere force, nous sem-
ble-t-il, lors de quatre périodes de 1°histoire du chris-
tianisme.

1. La premiére est, a notre sens, contemporaine de 1-appa-
rition des premiers martyrs. Le grammairienm paienm Maxime de
Madaure, par exemple, nous a laissé une lettre ou, aprés
avoir identifié le "Pére” des chrétiens au Dieu supréme, il
compare - pour s‘'en affliger- le culte des martyrs a celui
des dieux du polythéisme:

"Il n"y a qu'um seul dieu supréme, sans commencement, sans
progéniture, Pére souveraimememt grand et magnifique de tout
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ce qui existe. Il n"est personne d"assez insensé et d"assez
borné, pour ne pas reconnaitre cette vérité. C"est ce dieu
dont nous invoquons sous différenmts noms la puissance nré&pan-
due dans tout 1'univers, sans que nous sachions quel est son
véritable nom , car Dieu est un nom commun a toutes les re-
ligions. C"est toujours lui que nous adorons tout entier par
des cultes divers, dans nos divinités qui en sont comme les
membres. Mais je ne puis vous cacher qu'il régne parmi wvous
{chrétiens) de grandes erreurs que je ne saurais supporter.
Comment souffrir en effet qu'om préféere un Mygdon & Jupiter
qui lance la foudre; une Sanaé a Junom, a Minerve, a Vénus,
a Vesta, et (chose impie) 1l"archimartyr Namphaniomn a tous
les dieux immortels. Je vois encore parmi tous ces personna-
ges figurer un Lucitas pour qui vous avez une égale wvénéra-
tion, ainsi que pour un gramd nombre dautres aont les mons
sont en horreur aux dieux et aux hommes et qui ajoutamitt de
mouwealx Ccrimes a ceux gue leur conscience leur meprochait
déja ont trouvé sous 1"apparence d°une mort glorieuse une
fin digne de leur vie. Et pourtamt, s'il faut le dire, des
insensés délaissemtt les temples des dieux et négligemt les
médnes de leurs ancétres, pour visiter les tombeaux de ces
hommes 1

De tels rapprochements lui vaudromt une réponse indignée de
saint Augustim auquel il s'adresse, d'autamt que, par iro-
nie, il s’est plu & choisir parmi ces martyrs que les chwré-
tiens consideremt comme des saints et auxquels ils rendent
un culte, ceux dont les noms correspondent, en langue pumni-
que, a une étymologie cocasse, tel cet archimartyr Nampha-
nion, mentionmé& dans le martyrologe romaim au 14 juillet,
dont le nom signifie "pied flavorable"...

C'est domxr 1"identité de culte entre les dieux paiens et les
saints chrétiems qui frappe le grammairiem. Face a ce con-
cordisme que d’'autres paiens tels Porphyre, Juliem ou Hiéro-
clés établissemtt aussi, Augustim niera d'abord que 1"on
puisse prendre des créatures infinimemt distantes de Dieu
pour des dieux; si ces derniers - pour autanmt qu’ils exis-
tent a ses yeux (1) - sont censés émaner de la sulbstance
divine, en revanche, méme vénérés, les martyrs restemt des
hommes. Puis, a partir d'une distinctiom qui deviendra clas-
sique, il opposera la "dulie™ qui est le culte rendu par

(1) Sur 1l'attitude chrétienne face aux dieux paiens, cf.
Marcel Simom, Le christiamisme antique et son contexte meli-
gieux, Scripta varia, 1981, au chapitre "lLes Dieux amtiques
face a la pensée chrétiemme™, pp. 187-204. Cet auteur parle
de deux conceptiomsz la premiéere, issue de saimt Paul, Tfait
des dieux paiens des démons; la seconde considére que les
dieux paiens ne sont autres que les anges déchus que 1"on
peut plus ou moins identifier aux astres: "il semble bien
{chez Justim en particulier) que 1"ordre violé par les anges
se confonde avec la loi imposée aux astres™ (p. 190).
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tout infériewr a un supérieur, a la "latrie" qui est réser-
vée a la divinité: Douleia debetur Deo tanquam domino, la-
treia vero nonnisi Deo tanquam Deo . Pour Augustim, proche
en cela d'Origéme, seule l1'intentiom donne aux actes Hhumains
leur sens véritable; la similitude extérieure est sans im-
portance.

2. La premiére affirmatiom qui faisait des saints les suc-
cesseurs des dieux s'em tenait au culte: nul ne songeait a
identifier saints et dieux. En ce sens, Erasme ou Rabelais,
lors de la Renaissamce, restemt dans une ligne awgustinien-
ne. La critique du premier porte sur les rites accomplis par
les chrétiens et non sur le saimt lui-méme. Ainsi dit-il de
saint Christophez "Comment, voila un saint dont la seule
vue, au matim, assure a son dévét qu”il ne connaitra pas
dans la journée de mort subite ! Un saimt qui donne du
temps; le temps preciewx nécessalre a une extréme-onction.
Mais ce temps précisémemt, celui qui préceéede notre mort que
nous devons au Christ devrait former la trame méme de motre
vie. Quel chrétiem est-ce donc celui qui ne peut pas, a cha-
que instant, se présenter devamt sonm créateur ! Ce saint
désarme le militamt du Christ face aux tentatioms du Malin!"™
( Enchiridion millitis christtiani ))..

Le second accuse les prédicateurs d""assimiler'" les saints
aux dieux du paganisme en donnmamt aux premiers les moyens
d"actiom des seconds...

C"est avec 1" Apologie pour Hérodote que la thése apparait
explicitememnt, tout en subissamt un premier déplacement.
Pour Estienme, les saints ne sont que le masque des dieux
paiens: "Romulus a esté metempsychosé& en sainct Théodore.
Neptunus en sainct Biaise. Mais Neptunus a cheval, qu'ils
appellemt equestris , a mieux aimé se changer en femme, et a
pris le masque de saincte Anastase. Ainsi que Bacchus a ves-
tu celui de saincte Constamce, et Syluam celui de saincte
Agathe. Castor s'est transformé& en sainct Lauremt en 1l1"isle
du Tibre. Le bon Faunus a prins le nom de saimct Estienme au
mont nommé Coelius. Mercure pour demourer touiours messager
a prins le nom de sainct Ange de la piscine au marché aux
poissons.'

Il ne s"agit plus d"une identité de culte, mais d"ume iden-
tité de personne: "Bref, ils ont tous faict le tour de pas-
se-pas, et ont changé de noms, de visage et d"habillemens,
pour iouér une nouvelle masquarade, et iouir cependant des
mesmes privileges, honneurs, dignités et prénrogatives...
Pour trencher court, le Diable a esté contraimct de prendre
autre robbe, autre chapeauw, et autre haut de chausses, s'il
ne vouloit estre déboutté de som anciene possessiom d'estre
adoré."

3. De fagom étrange, ce deuxiéme sens de la thése metrouve-
ra une certaime jeunesse en 1907 avec le livre de Saintyves
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Les saints, successeurs des dieux , ou l1'auteur défemdl un
double poimt de vue selom lequel le culte des saints est
d"origime paienne et que nombre de dieux, dOmemt métamor-
phosés, ont été admis dans le ciel chrétiem. 1l perdure en-
core de nos jours chez des chercheurs comme Claude Gaigne-
bet et Henri Domtenville.

4. La modernité fera, elle aussi, des saihnts les succes-
seurs des dieux paliens, maks, cette fois, sur le plam de la
fonctiom anthropelogigue qu'ils remplissent. En ce sens, 1la
critique marxiste gue certains soviétiques assumemtt de NS
jours rejoimkt - avee des Auances qu’'il eeAviendra de préesi-
ser = la perspective des sciences Rumaines, telle que 1a
rFeprésente UR Rofwie eamme Mare Augdé ; les salnts remol issent
la fonection paolytheiste gue les dieux assuraient dans 1& pa-=
ganisme ( Le génie du paganiswme , 1982).

11 faut noter que dans l1'histoire, la thése , sous ses dif-
férents avatars, est toujours apparue dans un contexte polé-
mique (paganisme vs christiamisme, catholiques vs méformés,
positivisme vs catholicisme, marxisme vs judéo—christianis-
me) et les prises de positiom d'Augé ne font pas exceptiom a
la régle...Dams 1°ensemble, les catholiques s'y sont plutot
opposés pour les raisons que 1°onm devime, y compris les plus
éclairés d’'entre eux - et nous songeons ici a un homme comme
le bollandiste Hippolyte Delehaye ( Les légendes hagiogra-
phiques , 1955). Malis un non-croyamt comme Peter Browm écrit
dans son livre intitulé Le culte des saints. Som essor et sa
fonctiom dans la chrétiemté latine, 1984): "Expliquer 1le
culte des martyrs comme une persistamce du culte paiem des
héros présente aussi peu d’'intér&t que la reconstructiom de
la forme et de la fonctiom d'une basilique paléo-chrétienne
a partir des quelques colonnes et chapiteawx empruntés a des
édifices classiques quedllle a parfois incorporés dans ses
arcades.”

LA FIGURE SURNATURELLE ET SON CULTE

Nous nous retrouvonms donc avec trois interprétatioms de 1la
théese, identité de culte, puis identité de "figures surna-
turelles” (dirons-nows, pour rassembler sous un méme voca-
ble les saints et les dieux) domt 1'une n'est que le masque
de 1"autre, et, enfim, identité de fonctiom. En fait, ces
interprétatioms se ramenmemtt a deux:

La premiére est celle du masque , qui veut que le saimt soit
identique au dieu: ce dernier perdure, identique a Nwi-méme,
d*une religiom a 1"autre. Aujourd®hwi, nous 1l‘'avons dit,
c"est l1optique de Gaigmebet, ou encore celle de Jean-Domi-
nique Lajowx qui, avec le précédemt, 1°'expose dans Art pro-
fane et religiom populaire au Moyen-Age (1985): pour ‘tous
deux, saimt Blaise est, par exemple, le successeur du Bele-
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nos celte, tout comme, pour Estienme, il était celui de
Neptune: ici le fidéle est totalememt exclu de la perspecti=
ve. Un unique systéme religieuwx existe et perdure INFEPEen-=
damment de toute temporalite.

La deuxiéeme interprétatiom rassemble la totalité des "mwder-
nes™ (la fonctiom ) et des "anciens"” comme saint Augustin
(le culte ). Ici, seule importe 1"attitude du fidele, mais
pour des raisons contradictoires bien s(Or. Si, en aucum c¢as,
Augustim ne saurait confondre un saint - un serviteur de
Dieu - et un dieu - un dieu quli pour étre "faux™ h'en exis-
te pas moins -, pour la plupart de nos contemporains les fi-
gures surnaturelles que sont le saint et le dieu ne soenkt gque
le reflet de bescins scoifaxx et, pas plus e “a religiom,
n"ont de véritable autonomie. Ainsi saint Blaise et Voleos
ont pour seule définitiom d’étre des protecteurs du Ibétail
et c est donc a4 une "fonctiom™ qu'ils sont mramenés.

En rigueur de termes, il faudrait donc distinguer la thése
qui fait des saints les successeurs des dieux de celle qui
fait du culte des saints la suite du culte des dieux paiens,
alors que 1'om raméne toujours implicitememt la seconde a 1la
premiére. Ceci peut avoir deux raisons.

La premiére n"est que le résultat d approximatioms qui éta-
blissemt des identités généralisatrices a partir des moin-
dres ressemblances. Ainsi, a partir de 1'identité mprésumée
de deux figures surnaturelles, Belenos et sainmt Blaise par
exemple, on déduit 1'identité des cultes, de méme qu”a par-
tir de 1'identité des cultes, on déduit 1"identité des fi-
gures surnaturelles. On est 1la dans des généralisatioms ha-
tives: ce n"est pas parce que les chiens remplissent au-
jourd"hut la fonctiom des enfants auprés de certains adul-
tes en mal d'affectiom, et qu'ils portemtt méme dans certains
pays des prénoms humains, que les chiens sont les succes-
seurs des enfants ! Sans doute peut-om le dire, mais on sai-
sit en méme temps que l1'identité de fonctiom n"implique pas
nécessairementt 1"identité de mature...

La seconde raisom est beaucoup plus sérieuse, car c'est cel-
le du rapport entre les représentatioms religieuses d"une
part, et celle de leur fonctiom a l1'intérieur des sociétés
d"autre part. Mutatis mutandis, la théologie elle-méme ne
1'ignore pas: pas plus que Dieu ne peut étre défini "en

soi", indépendammemt de 1*homme, - ce que le fondateur du
christiamisme suggeéere en désigmamt Yahwé d°un nom nmelation-
nel, en 1'occurence celui de Pére -, les figures summaturel-

les ne peuvemt étre définies indépendammemtt de leur culte.
Ce lien est biem senti par Marc Augé ou encore par Maurice
Godelier qui, a propos des représentations religieuses et de
leur fonectiom, parle "de deux questioms, mais d um seul pro-
bléeme" qui n"est autre que "“celui des rapports entre idéolo-
gie et structures sociales".
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Malheureusememtt, a la base de son interprétation il y a un
postulat marxiste qui nous semble inacceptable en amithropo-=
logie religieuse puisqu”il nie 1"existence de celle-ci. Cet-
te légitime dualité, et cette non moins légitime unité, se
retrouvemtt aussi sous la plume de Michel Meslin. Celui-¢€i,
qui distingue a propos de Janus, d'um cété la fonctiom pri-
maire du dieu, et de 1"autre son "unité fonctionmeble dans
une variété d'expressioms, parle néanmoins de "1"uRité re-
ligieuse réelle de (cette) fonetiom primaire du dieu quli se
manifeste dans la diversité de ses actions":

"Soit le cas de Jude: il n'y a rien de commuh, en a&pparence,
entre les ex voto apposés par la piété populaire aupres de
sa statue, car jil est qualifié de "patron des €auses Pper=
dues™, et du désir initial de la Congrégation des Lazaris=
tes de 1'instituer patrom d'une "mission" au guartier €reu=
letharbe, vers 1880, 1 uR des guartiers les plus désherités
de Paris, avee sa pepulatiom de shiffenniers, de chenil-
leurs, d'un seus-preletariak de tannReurs, seFtis, & {F¥aVers
les refugles de 1a Bievre, teuk droit des Mysteres de Pa-
k18 , 8t eReere MBLRsS avee 17auteur de 1'Epitre du IeF sié-
ele ! Trels Alveavx de Feprésentations gul ATIRFiFRRMR pas
cependant 1a realite dAlque du persBRRage gue 178A EFYt BBA
de prepeser & 1a devetion pepulaire™ (L3 fete des Kalendes
de jJanvier dans 1'Empire xsmaln. Efude 47U : , =
vel aR - B: 21). JUde FEURLE sSQUS UR MEME VBEEABI® HES gF&z
FIEH€§(1%§ g% VBEQ y; &S KEpresentatigne &t UR PEFSORAZYE
gul trauvent AT 1&dr UALER &R UR HOH:

Nous resteroms dans la problématique qui distingue, d"une
part le culte, et d'autre part les figures sumrmaturelles,
mais dans notre partie consacrée aux saints et a leur cul-
te, nous considéreroms les saints comme des noms, ce qui
permettra, a notre sens, de déplacer a partir de la 1in-
guistique cette oppositiom qui deviendra celle entre 1le
langage (@utonome) et la parole (liée au locuteur).

PLAN DU TRAVAIL

Ce travail sera divisé en qd\re parties: hagiographie, my-
thologie, folklore, dulie.

Dans la premiére, nous présenteroms saint Blaise de Sébaste
de Cappadoce, un saint dont le martyre remonterait au 1Ve
siécle si 1'on en croit sa Passion. La présence de ce cha-
pitre en téte de notre travail s"expligque par des maisons
herméneutigques: sachamt que toute notre documentatiom sur le
dieu Volos est postérieure a la christianisatiom de la Rus-
sie (Xe siécle), et qu'elle est 1"oceuvre de clercs chré-
tiens, nous sommes obligé de présenter certaines des imfor-
mations que possédaiemtt ces auteurs, car elles ont pu jouer
un réle dans l"interprétatiom que ces derniers se sont
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faits du dieu russe. Nous verrons qu"il existe un mapport
entre Volos et Vlas, mais que loin d"étre une simple succes-
siom, un concordisme, il est d'ordre hemmémeutique.

Dans la partie mythologique, consacrée a Volos, nous mous
situerons essentielllementt face a l"interprét&ttion de Jakob-
son et a celle des structuralistes soviétiques cités plus
haut qui fonmt de Volos-Peruwm un couple, et dont les mésul-
tats sont aujourd"hui trés souvemt admis par les historiens
de la religiom russe. Apres avoir présenté Volos et dit un
mot de la seconde interprétatiom contemporainme du dieu, la-
quelle fait de ce dernier le successeur de 1'ours de la pré-
histoire au nom de la théorie des modes de productiom, mous
passerens en revue, dans différentes civilisations, les cou-
ples indo-européems qui seraiemt les cognats de Volos-Perun.
Nous verrons a partir de ce travail de mythologie comparée
-..que 1 existence a'un couple est loin d étre assurée. Nouws
proposerons alors notre propre imtemprétation.

Nous passerons dans notre troisiéme partie a 1"examem du
folklore a partir duquel on fait de Blaise le successeur de
Volos. Ayamt montré que les traits du sainmt en Russie, qui
sont censés venir du dieu, existemt, appliqués au méme saint,
en France - et donc que la successiom est loin d"étre évi-
dente -, nous verrons que l1l"om retrouve ces mémes traits

sur d"autres saints tels que Georges et Nicolas. Apres avoir
étudié la questiom du rapport entre culte des saints et cul-
te des animaux, nous problématiseroms toutes ces iidemtités
pour nous prononcer sur la notiom de "swoccessiom*; on wverra
que ce ne sont pas les saints qui sont les successeurs des
dieux, mais les dieux qui deviemmenmt, sous la plume de leurs
interpreéetes, les successeurs des saints.

Tous les saints examinés dans cette troisiéme partie s"ave-
rent étre légendaires a 1"exceptiom du seul Elie, lequel est
d"ailleurs trés "folklorisé". Dans la mesure ou ce ftravail
d'histoire des religions et d'anthropologie® religieuse est
aussi théologique, nous chercherons a donner dans notre qua-
triéme partie un sens a ce culte qui soit autre que la clas-
sique intercessiom, impossible ici. Deux approches, la pre=
miére historique et la seconde linguistique nous feront dé-
couvrir le rdle de la dulie dans 1"humanisatiom du <cosmos,
ce qui nous permettra, dans une troisiéme approche, de ca-
ractére théologique celle-La, de proposer une imterprétation
plus contemporaime, d*ordre éthique. Cette conclusiomn arti-
culera notre problématique sur les présupposés d"amthropolo-
gie religieuse qui, énoncés en leur temps, seront la base de
ce travail.
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DES SAINTS CHRETIENS

AUX DIEUX PAIENS

Au terme de la troisiéeme partie s"impose cette comclusion
qu*'il est impossible de faire d'aucum des saints examinés 1le
successeur d'um diew ou d'um animal, et cela quels que
soient les paralleles que 1'om peut établiv. Les traits rus-
ses de Blaise et d'Elie se retrouvamt respectivenentt chez 1le
Blaise francais et 1'Elie grec, il est donc difficile de
failre du premier le -. terreulr de Veles et du rexeoil cedluld
de Perum; de plus, les autres saints russes aurFaiemnt €eut
autane droit gue Bilaise d'étre esnsideres cemme les Suesces-=
seurs de voles. Neus aurens 17'egceasion de vBlr d aytres
pseude=-suceessiohs teut aussi econtestables dans eette &6R-
elusion dent le plam serFa le suivant:

1. Dans un premier temps, nous montreromns que ce ne sont pas
tant les saints qui succedemt aux dieux que, paradoxalement,
les dieux qui deviennemt, sous la plume de leurs imtterpré-
tes, les successeurs des saints.

2. Dans un secondi temps, a@apartir du rapport entre le ffol-
klore et la mythologi®, nous chercheroms & découvrir les
présuppos&s des tenants de la successiom. Nous momtrerons
alors que loin de se folkloriser dans les saints, le chris-
tianisme les utilise pour s'inculturer dans ce que 1'om peut
appeler la civilisatiom flolklorique.

3. Dans un troisieme temps, nous reprendrons ces résultats a
partir d'une analyse des saints Boris et Gleb, lesquels sont
historiques contrairememt 2 tous ceux que nous avons pu voir
jusqu*ici, et ne sont en rien, quoi que 1l'om ait pu écrire,
les successeurs d*'Odhim ou de Perun...

I. DES DIEUX DEVENANT LES SUCCESSEURS DES SAINTS

Nous avons trouvé exactememt le méme phénoméne dans 1A"inter-
prétatiom des deux dieux que nous avons étudiés. Nous avons
montré que Volos, loim d*'étre le "dieuw du bétail™, A"était
devenu pour les interprétes les plus anciens — ceux du X1le
siecle — parce que Vlas était lui-méme le "protecteuwr du bé-
tail™. Il en est de méme, toujours selom nous, pour Perun:
si 1'om dit qu'om le fétait le 20 juillet et qu'‘om lui sa-
crifiait un "boeuf de Perumn", ceci vient de ce qu 'Elie lui-
méme était fété le 20 juillet et qu'om sacrifiait & ce der-
nier le "boeuf d'Elie™. Notre conclusiom sera donc la sui-
vante: Nom seulememt les saints ne sont pas les successeurs
des dieux, mais en affirmamt cette successiom et en la met-
tant en pratique, les interprétes risquemt de faire des
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dieux les successeurs des saints.

Il s°agit de préciser cette conclusiom. Nous ne disons pas
que les dieux sont les successeurs des saints. Ceei a deja
été dit de Volos, & tort d'ailleurs, lersque 1'on en faisalt
un dieu palem qui serait la paganisatiom de salht Vlas. Rien
ne perwmet de le dire, et Jakobson a affirme I impossibilité
linguistique d'une transformation de Vlas en Veles. ER ké-=
vahehe, il eshviemt de Aeter gue ee PhHéRemene de suceessish
a pu se predulre. €'est ainsl que, selen Bumézil ( Réeits de
Seythie et d'alentour , 1878), les Ossetes auFaient €KaAs-
ferme salnt Elie &R Bidu, et gue; selon ERarachidze ( L&

§ §t%%@ Feligiewx de 1a éeeF ie paienne: gAnai St StrYELUFaE-

9 &ESpHPIRESe FNa -
F§16R¥ f31¥ autant de §31%t icolas.

Naturellememt, la encore, une certaine prudence s impose
car, a nouveauw, il peut s'agir d'une grille de lecture chré-
tienne du paganisme ne reflétamt pas celui-ci. Ainsi, par
exemple, Helmold et Saxo Grammaticus estimaient-ils tous
deux que Svantovit, la divinité de 1'Tle de Rugen, m"était
autre que la divinisatiom de sanctus Vitus , "saint Guy":
"Au temps de 1"empereur Louis 1I, c'est-a-dire vers le nmi-
lieu du IXe siécle, des moines de Corvey pénétreéeremt dans
1"Ile de Rugenm, ou était le foyer principal de 1'erreur et
le siege de 1'idolatrie. Ils précheéeremt la parole de Dieu et
établiremt un sanctuaire en 1"honneur de Notre-Seigneur Jé-
sus-Christ et de saimt Vit, patrom de Corvey. Mais bientédt
les Rugiens chasserent les prétres et revinremt & leurs an-
ciennes superstitioms. Car, ce saint Vit que nous comfessons
martyr et serviteur du Christ, ils le véneéremtt comme uRn
dieu, préféramt la créature au Créateur...Ils ne se glori-
fient que du nom de saint Vit, auquel ils ont méme dédié un
temple et une idole, objet de culte empressé, et qu'ils con-
sideremt comme le premier de leurs dieux" ( Chronica $Slavo-
rum )....

Louis Léger ¢ La mythologie slave , 1901) retourne le rai-
sonnememtt d*Helmold et de Saxo: "Ce ne sont pas les paiens
qui, convertis au culte de saint Vit, ont transformné ce
saint en divinité paienne, ce sont au contraire les moines
qui, trouvanmt établi le culte de Svantovit, ont essayé de
lui substituer un saint dont le nom était a peu prés ana-
logue. Ils avaiemt précisémemt sous la maim saint Vit, dont
les reliques avaiemt été apportées de notre Corbie picarde a
la Nova Corbeia germanique. Ces fraudes pieuses, ces confu-
sions de noms sont fréquentes au Moyen-Age. Elles expli-
quent la substitutiom du culte de saint Vit a celui de Svan-
tovit"'. ..

Rienm ne permet d'affirmer une continuité qui n"est qu"une
grille de lecture due a des affirmations venamt d"imterpré-
tes qui, le postulat posé, vont attribuer au dieu - incon-
nu - ce qu'ils savent du saint - connu. Il reste mainte-
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tenant a savoir...si ce mode de raisonnement est witilisé
pour interpréter d'autres cas. Or, en Russie, trois autres
successions illustremtt cette fagon de ffaire.

1. Le premier de ces cas concerne sainte Paraskeva-Pjatnica
qui aurait remplacé Mokos, la seule déesse slave dont mous
connaissions un petit quelque chose, en l1l'occurrence le nom
et lui seul. Cela semble évidemt pour tous les auteurs, mais
le seul fondememt A cette succession vieat du fait que les
deux figures surnaturelles sont des femmes. Si 1'om peut 1i-
re partout que Mokos était la plus grande déesse féminine du
panthéom slave, cela vient tout simplement du fait que Para-
skeva-Pjattmica &tant ellle-méme la plus importante dies sanim—
tes russes, pour ces Interprétes elle ne peut que succéder 2
une déesse russe et donc a Mokos. Or, en Tait, de méme que
le "boeuf d'Elie™ se retrouve en Russie et en Grece, pays ou
il ‘ne saurait étre questiom de parler d’um culte influent de
Perun, le culte de sainte Paraskeva est commun aux deux

pays.

2. Le secondl cas est celui de saint Christophe, et il est
particulieérement intéressamt en ce que le saint n'a pas seu-
lement donné a un dieu telle ou telle fonction, mais qu'"il
est a 1'origine de ce dernier. En 1492, Bothe ayant mremarqué
plusieurs représentations d'un dieu tenamt dans sa maim un
palmier et ayant sur 1'épaule droite un chien, il estima,
dans sa Chronica der Sassenm , se trouver étre devant un
dieu, ein alter Abgott der Wendem , c'est-a-dire de Slaves
orientaux, dont il *“découvrit™ qu'il s'appelait Flins. Ceci
fut repris par Johannes Pomarius dans sa Chronica der Sach-
sen , puis par Elias Schedius dans De diis Germanis , qui
fait venir son nom de Vitzauw, lequel se serait transformé
en Vlintz, puis Flins. Son iconographie et sa fonctiom de
dieu des morts se précisemt aux XVIIe et XVIIIe siécles...
En fait, on aura compris que ce Flins n'est autre que saint
Christophe et que si ce dernier porte sur son épaule un
chiem et non le Christ cela tient a sa valence camiculaire
{(le *“palmier™ fait référence au baAton qui fleurit et est ca-
ractéristique de 1'iconographie de saint Christophe dans le
domaine Jatin).

3. Le troisieme et dernier cas que nhous examinerons sera

celui des saints Boris et Gleb dont on a fait - et dont on
fait encore - les successeurs des divinités les plus diver-
ses:

— Ainsi, les deux princes varégues, FTils de saint Vladimir,
assassinés en 1015, seraiemt les successeurs de Perun. Cette
traditiom s'enracine dans Afanasiev et elle a été trés sou-
vent reprise. Ceci se trouve aujourd*hui encore sous la plu-
me de Soviétiques, sous prétexte qu*en certains lieux le
jour de Boris et Gleb était considéré comme la "“féte de
l'orage™.
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- Dans un article de 1978, au titre évocateur, "le culte de
Boris et Gleb, survivance d'une traditiom varegue™, Reisman
fait du culte des deux saints le successeur de celui
d’0dhin. Poppe s'est élevé avec vigueur contre cette inter-
prétation...et estime que Reismam "fait preuve d'un Wépris
total pour les problemes philologiques que souleéevent les
témoignages...ett qu'il utilise les sources sans esprit cri-
tique™.

- Enfin, Rybakov a ffait du culte des deux saints, qui sont
parfois symbolisés par de jeunes pousses, le successeur de
celui d'une "divinité inconnue™, dans la mesure ou la date
de leur féte, le 14 mai, est "proche" de celle ou les pre-
mieres pousses apparaissemtt et que ces derniéres auraient
eie l'oceasiom d*"'uwra festival largement suivi dans le paga-=
nisme indo-européen.’" On voit la fragilite d'une telle hype-=
these e5. €e d'autamk que les jounes pousses peuvent s"enra=
6iner dans la jeunResse des deux saints, tout autamt gue dans
cette hypothéetique Fféte. Ceel est repFis paF Gimbutas (@ui
pense gu'om peurraik aussi velr dans 1es deux saints une
"reminiseenee" des Dieseures grFees B8u des ASVIAS véd1§ues:

Ceci montre a nos yeux le bien-fondé& de notre comclusion:
les interprétes attribuemt au diew une fonctiom, une impor-
tance, quamd ce n'est pas une existence, qui viennent en
fait de ce saint dont ils font le successeur du dieu. Nous
reviendrons plus loim sur Boris et Gleb, mais auwparavant
nous allons chercher dans 1'interprétation du folklore que
font ces auteurs les présupposé&s de leur mode de pensée.

II. LA CIVILISATION FOLKLORIQUE

A. La mythologisation du flolklore

Le transfert, par les interprétes et non par les ffadéles,
des traits des saints sur ceux des dieux vient a notre avis
de cette identification du folklore a la mythologie qui ca-
ractérise tant les travauwx d'Ivanov et de Toporov que ceux
d"Uspenskii et de Stange. Cette identificatiom est mefusée
par Jan de Vries, par exemple, qui a consacré un article a
ce probléme. Sa conclusiom est la swivante:

"C'est depuis longtemps une méthode a l1"honneur...que de
compléter les rares informations des monuments littitéraires
par des traditions des temps modernes. Le but de cet article
a été de montrer le danger d'une telle méthode. Le flmlklore
Aous donne du matériel utile pour nous montrer a quel point
sont compliquées les conceptions modernes; en fait, elles
eéeptiennemt 3 la fols des reliques de la plus haute amtiqui-
£é et des éléments d'origine beaucoup plus récente. 1lci, 1les
sUFvivances de teus les temps passés sent rassemblées, wmais
eRn méme temps ees éléments ehangenkt eenstamment leur forme
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et leur caracteéere. SL nous trouvons un nom qui nous évoque
la religiom paienne, ce peut cependamt étre un Nnom sans
contenu. Une coutume qui nous semble maintemamtt étre exclu-
sivememt agraire peut s'enracimer dans une autre sphére des
rites religieux. Quandi nous possédoms une connaissamce pré-
cise d’une traditiom populaire moderne, hous pouvons tracer
la ligne de son évolutiom jusqu“"a nous; mais chercher, a
partir du folklore moderme, un chemim vers une source qui
nous est seulememt connue de maniére superficielle, semble
une tache sttérile."

A co6té de cette critique diachromigue, citons-em une secon-
de, structurelle, de Dumézil, lequel récuse les mapproche-
ments entre les mythes et cette *foqmve de folklore que sent,
selonm sa définitiom, les contes populaires: "En gros, la mé-
thode consiste a noter diligemmemt les concordances qui
existemt entre des détails des mythes scandinaves et des dé-
tails des divers contes populaires qui vivemt et circulent
en Europe et dans le vieux monde. Ces concordances sont en
effet extrémememtt nombreuses: dans les mythes scamdinaves,
il n"y a pour ainsi dire pas une ligne qui ne se préte a de
tels rapprochements™ ( Loki , 1986). Le rapprochememt de deé-
tails hors d’un cadre structurel est bienm entendu sans wva-
leur a ses yeux.

En Russie, cette identificatiom est d autamt plus grave que
1'on ignore a peu prés tout de la mythologie. Celle-ci est
alors ramenée au folklore tant diachroniquememitt que structu-
rellement: on ne doit donc pas s’'étonmer que sur de telles
bases les interpretes fassemt - bienm involontairememt— des
dieux et de leur culte les successeurs des saints: les dieux
se chargemt des fonctions des saints parce que la mythologie
deviemt la fille du folklore. Non seulememt cette fTagon
d*identifier la mythologie au folklore est imsatisfaisante,
mais l"interprétatiom de ce dernier lui-méme ne nous semble
pas meilleure. Les divers auteurs tombent dans "U"illusion
d"optique™ que dénomgait Bourdieu: le modéle créé par 1 in-
terpréte deviemt pour ce dernier une réalité alors qu""il
n"existe que pour étre détruit”™. On reconstitue par exemple
un sainmt Nicolas qui deviemt un diew, mais qui 1'est sur le
papier et non dans la conscienmce du fidéle.

Ce défaut méthodologigque peut étre rapproché de celui des
interprétes de la mythologie qui établissemt des liaisons
entre des éléments que nul théologiem n*a songé a établir.
Que de telles congruences non encore pergues entre divers
éléments d"um systéme mythique structuré soiemt possibles
est plus que vraissemblable, quels que soient le systéme et
la richesse de sa théologie. La tache de 1"interpreéte est
justememtt de les mettre en évidence, mais il se doit de
différencier celles qui n’existemt que sur son papier - et
refléetemt donc le "modéle" - de celles qu omt pergues les
théologiens.
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B. La civilisatiom ffolklorique

Il nous faut définir le mot fTolklore tel qu'il est wtilisé
dans la pratique, mais cela semble impossible, tant les dé-
finitions que 1'on a pu en donner variemt, de celles des
Soviétiques qui rassemblemt sous ce concept touk ce qui
"jaillit du peuple et exprime sa protestation indighée €o6n-=
tre l1'exploitatiom par les nobles et les propriétaires ter-=
riens™, & celles des Nord-Américains pour qui le mokt évoque
des "“chanteurs a chevewx longs ou de braves gens gqui racen=
tent des histoires™ ( Encyclopédie Universalis ).

Le mot est d'origine récente puisqu il fut créé par W.J.
Thoms en 1846 et que celui-ci le défimit comme “tihize idoxe
{(learning) of the people” . En tant qu'objet d'études cet
“"ensemble des connaissamces du peuple’”™ est donc comtemporain
de la naissance de 1"ethnologie. N. Belmomt a note les jpro-
blématiques différentes entre les deux sciences: "Celle de
1ethnologie® procéde de 1'espace, celle du folklore du
temps. La premiére tend a placer son objet d’étude a la plus
grande distamce possible; la seconde, 1'ayamt renvoyé & un
passé lointaim, ne prétemdi 1'atteindre qu'a travers les €tra-
ces qu'il a laissées...L"efffortt mental qu'exigealitt (le folk-
lore) était beaucoup plus considérable puisque 1'objett d"é-
tude se trouvaitt dans une plus grande proximité spaciale.
Seul 1'artifice consistamtt &4 éloigner cet objet dans le
temps permettaitt de s"affranchir des jugements de wvaleur
pour l'appréhender comme un véritable objet d'étude” ( Pa-
roles paiennes. Mythe et folklore , 1986).

Cette comparaisom qui a le mérite de mettre en évidence la
notiom de distance caractérisant les deux sciences, note
l1"artifice de l1"écart temporel qui caractérise le folklore.
Mais nous pensons que cet écart qui crée le folklore est
plus social que temporel: le folklore est d’abordl la cultu-
re de "l1"autre™. En d'autres termes, nous le définiroms né-
gativement: c"est l'ensemble des croyances, pratiques ou
récits d"'une culture qui ne sont pas ceux de l'interpréte et
qui, relevamt d'une autre rationalité que celle de ce der-
nier, peuvemt alors étre rassemblées sous un terme wunique.

Dans 1° épistémeé - ou systeme mental - évolutiomnmiste qui
caractérise le XIXe siecle, cette logique ne peut venir que
du passé, d'ou le nom d'"antiquité&" qui caractérise tous les
documemnts, au sens le plus large, du folklore, et la motion
de "survivamce'" sous lequel il va étre appréhendé. L "absence
de distamce entre 1'interpréte et son objet d*étude est donc
a4 la racine de 1"ambiguité de ce qu'il appelle folklore et a
pour conséquemnce® le sens péjoratiff donné au mot: il y a
d’une part, ce que comprend l°interpréte, de 1‘autre, le
folklore. Cette absence de recul explique, par exemple,
1’ambiguité de notre regardl sur les Grecs dont est issue
notre civilisatiom gréco-LlLatime. Leur rationalit& sera
louée, tandis que 1l°on s’ interrogera sur leurs absurdes
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croyances, divisamtt ainsi arbitrairememtt - ou plutét rela-
tivememt a nos propres croyances religieuses et a motre
propre rationalité - leur visiom du monde. S'ébauche icli un

modéle a deux niveaux que 1°on retrouve dans toute appré-
hensiom d"une civilisatiom chrétiemme, dans la mesure ol
notre propre civilisatiom 1'est égalememt et que la dis-
tance nécessaire a 1'observatiom n'existe pas.

Le phénoméne caractérise toutes les époques; ainsi de 1 ap-
préhensiom de 1'Antiquité tardive que Peter Browm conteste
fort justement: "Dans La Cité de Dieu d"Augustim, une dis-
cussiom des opinions de Platom, de Cicérom et de Porphyre
sur la relatiom du corps et de 1'ame et sur la possibilité
de 1a résurreetionr du corps, discussiom d'un trés haut mi-
veau, aboutit soudaim a un catalogue des miracles accomplis
récemment dans les sanctuaires locaux dédiés a saimt Etienne
a Hippone et a Uzaliis. lLe changement de ton prodult imvaria-
blememt sur les savants modernes un effet renversanmt. 11
semble confirmer leurs plus sombres soupg¢ons sur 1"étendue
de la pressiom que les croyances du "wvulgaire" en étaient
venues a exercer sur les esprits les plus raffinés de 1la
chrétienté. A_H.M. Jones écrit dans son Later Romam Empire :
"De telles insanités avaiemt sans doute fait partie des
croyances les plus communes, mais c'est un signe des temps
quum gramdl esprit comme Augustim puisse leur attacher de
1"importamce™ . Implicitememt, ce dernier interpréte décou-
vre , ou plutét invente, une religiom a4 deux niveaux chez
saint Augustim, une premiére "“rationnelle”, et une seconde,
concermantt justememt le culte des saints, "wullgaire™.

Cette fagom de procéder se retrouve dans 1"appréhemsiom de
la religiom russe que l1l"on caractérise, comme nous 1"avons
dit, par le mot de "double foi": d*um cé6té le chmristianisme,
de 1'autre, le "paganisme™, dont le culte des saints serait,
la encore, le véhicule. Nous nous refusons a adopter ce mo-
déle a deux niveaux. C'est lui quli engendre, par exemple,
cette distinctiom entre religiom et magie, d'ou, comséquence
logique, le sens négatif que 1°onm donne a ce dernier mot et,
de méme, 1"impossibilit& de le définir. Nous parlerons

d" épistéme pour reprendre le terme de M. Foucault et, aban-
donmamtt le mot de "folklore™, nous lui substituerons celui
de *civilisatiom folklorique" proche de celui de "wulture
folklorique" proposé par J. Le Goff ( Pour un nouveau Moyen-
Age , 1977). Cette appellatiom nous laisse insatisfait, mais
elle nous semble la moins mauvaise. D'ailleurs, 1"emploi
d*um mot, méme contestable, ne peut parfois étre évité: ain-
si celui de "totémisme* que récuse C. Lévi-Strauss et qui
sert pourtamt de titre au livre dans lequel 1"amitihropologue
récuse le concept. Nous définironms la “civilisatiom folklo-
rique” comme la visiom du monde basée sur l1‘épistémé des si-
militudes décrite dans les chapitres qui précédemt, et dont
les éléments, d'origime diverse, y compris chrétienne, peu-
vent nous paraitre compréhensibles ou absurdes; ceci n‘a pas
4 entrer dans la diéffimition.
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C. Civilisatiom folklorigque et christianisme

Considéramtt la civilisatiom folklorigque comme une wunité,
nous devons nous interroger sur son rapport avec le chris-
tianisme. Selom A. Van Gennep, il y aurait eu "flollklorisa-
tiom" du christiamismez le folkloriste considere ce dernier
comme une culture laquelle subirait "la pressiom des cro-
yances du vulgaire™, pour reprendre 1’ expressiom de P.
Brown. Malis peut-om ainsi parler d’une "culture chrétienne”
intemporelle ?

J. Le Goff a noté 1lui aussi cette oppositiom du folklore et
du christianismez "A cet égard 1"oppositiom folklorique au
christianisme (plus fondamentale, me semble-t-il, gue les
amalgames et les symbioses) représente la résistance de
l'irratiomnmell, ou plutdt d'um autre systeme mental, d"une
autre logique, celle de la pensée sauvage'...1ll reste gue,
dans le domaine des structures mentales et imtellectuelles,
le eRhristianisie Mme parait aveir marque surteut uRe meuvelle
étape de la pensee ratiennelle - eemme P. Duhem 1'avaikt seu=
tenu dans le demaine de 1a selenee - , eu, selem 1lui, le
ehFistianisme, en désaeralisank 1a Aature, avait permis & 1a
pensee seleptifique des pregres décisifs:.”

Cette interprétatiom souléve trois questions, la premiére
sur la "pensée sauvage'™, la seconde sur 1"oppositiom de cel-
le-ci a la pensée rationnelle, et la troisieme sur l"origine
chrétienme de cette derniére.

1. Selom Le Goff, la civilisatiom folklorigque renvoie a 1la
pensée sauvage telle que 1°a décrite Lévi-Strauss. Nous le
suivrons sur ce point et considéreroms que celle-ci consti-
tue l'épistémé de cette civilisation.

2. Mais y a-t-il vraimemt oppositiom entre le christianisme
et la pensée sauvage ? Nous ne le pensons pas. Le christia-
nisme ne peut s'exprimer que dans l1"épistémé& d'une époque,
et les civilisatioms qui ont précédé ce que nous appelons la
pensée rationnelle n"omt pas attendw celle-ci pour é&tre
chrétienmes. Les processions des Rogations sont aussi chré-
tiennes que le défilé de femmes russes derriére une charrue
précédée d une icone autour du village pour protéger celui-
ci de la peste. Si caractére non chrétiem il y a, celui-ci
ne viemt pas de 1'épistémé qui sous-temd ces pratiques, mais
de 1'absemce du prétre, ce qui est un tout autre probléme,
celui de la légitimité des pratiques (des pratiques peuvent
fort biem ne pas étre reconnues par 1°Eglise et étre méan-
moins chrétiemnmes: c'est, par exemple, le cas des pmratiques
illicites, mais valides). Sur le fond, rien n*empéche de
dire que le rite est chrétiem. Nous sommes 1la face a wne
christianmisatiom des rites via 1"icéne du saint.

3. La derniére questiom soulevée par Le Goff concerne la dé-
sacralisatiom de la nature et 1'avénememt de la pensée mra-
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tionnelle qu® iLnduiraiit le christianisme. Ceci doit étre sé-
rieusememt nuancé. Nous ne doutons pas que la désacralisa-
tiom de la nature soit le propre du christianisme: c'est
1autre face de cette "humanisatiom de la nature” qui, selon
nous, caractérise le christiamisme, et dans laquelle le cul-
te des saints joue un rble essentiel...Mais si la désacrali-
sation-humanisation marque 1'essence du christiamisme, il
n"em est pas de méme de la pensée rationnelle: d'une part,
celle-ci ne concerme pas tous les pays chrétiems, et, d"au-
tre part, elle est, de toute fagom, d'origime récente. On
peut noter, quamt au premier point, que le christiamizsme n"a
engendré en Russie nulle pensée rationnelle et que, dans ce
pays, cette derniére est un produit importé. En France, par
exempke, il semblerait, si 1"on en croit Goulemot qu elle
n"apparaisse qu'auw miliew du XVIIe siécle. Nous le swuivrons
volontiers, refusamt ainsi de la faire remonter au XVIe sié-
cle, époque trés représentative Ge cette pensée sauvage, Yy
compris dans ses élites, comme le révele, par exemple, 1la
place qu'y tiemt la doctrime des correspondamces dont le Zo-
diaque, qui la marque tant, est un des signes: c"est cette
épistémé que Foucault appelle "la prose du monde™.

Nous pensons qu”il conviemt de dissocier christiamisme et
pensée rationnelle. C"est la confusiom de ces deux termes
qui conduit a identifier les pratiques chrétiemnes marquées
par la pensée sauvage au paganisme, et par suite a identi-
fier les saints et les dieux. Nous suggérerioms plutd®t que
le changememtt d°épistéme, c'est-a-dire le passage de 1la
pensée sauvage a la pensée rationnelle, a pour origime non
pas le christiamisme en général, mais la conceptiom de
1"Incarnatiom que 1°on peut s"em fTaire. 1l est deux Tagons
d"appréhender cette demrmiére:

- lLLa premiére qui marque 1"orthodoxie - et donc la Russie -
est plutdét de type monophysite:z les deux natures du Christ
sont ignorées ou, plus exactememt, 1°humaine est totalement
subordomnée a la divine. 1l suffit d"entrer dans une église
orthodoxe pour constater que l'aspect divim et 1°aspect hu-
main du Christ sont totalememt confondus: celui-ci apparait
essentiellememtt dans sa gloire.

- En revanche, le catholicisme mnous semble mieux tenir celtte
dissociatiom dans 1°unité dont le Christ nu et en croix est
le signe. L"humaim se dit totalememt dans la neprésentation,
qui est en méme temps le signe d um divim inexprimalble; sur
le plam de 1'image les deux espaces sont confondus. C"est
cette présence du Christ sur la terre qui permettrait, a
Aotre sens, cette naissance d'une rationalité:x 1la ou le di-
vin A'est présemt que dans 1"absence. Cette mise a 1"écart
du divim, eu plutdt sa présence sur terre comme origine de
1a ratiepalite, rejoimkt iecl les analyses de M. Gauchet ( Le
désenchantehrnt du merde. Une Risteire pelitigque de la reli-
gilehn 1886). §1 e'esk bien, coemme 11 le dit, N "Incarnatien
gqul sngeﬂ@F% e "désenchanteirht du mMende™., Ppour reprendre
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le titre de son livre - et 1'expressiom de Max Weber - ,
seul le rappel des deux natures du Christ peut expliquer 1a
naissance de la mationalité.

Tout ceci condulit a dire que le culte des saints est imter-

prétable dans des épistéme différentes et que, par consé-
quent, il est vécu dans la plus grande diversité.

D. La christianisation de la civilisation ffolklorique

Nous ne parlerons donc pas d’une folklorisatiom du christia-
nisme, mais d'une christianisation de la civilisation fol-
klorique. Des saints étrangers vont s'ineculturer en Russie”
que 1'on songe a saint Nicolas devemant le patrom des Rus=
ses ou a salnt Georges celul des Ukraidniens...

En 1737, Stepham Rosa, custode de 1'église métropolitaime de
Raguse, entreprit de démontrer que saint Blaise m"apparte-
nait pas 4 la Cappadoce, mais a 1"Arménie...albanaise dans
laquelle il serait né, aurait accompli son apostolat, puis
subi le martyre. 11 appuyailt sa démonstratiom sur des €ro-
yances albanaises locales selom lesquelles Sébaste aurait
été située dans la petite plaine de Doljina que le “"populai-
re" aurait appelée Arménie. Sebastinus (sic) Doelei s "éleva
contre cette thése et unhe controverse naquit entre les deux
clerecs qui, chacum ayamt fait école, dura plus d'umn siécle.
C'est dans ce cadre que, dans son Lexicom septem linguarum ,
Cellepinus situa Sébaste ad radices montis Argeai d"Albanie.
En 1916, dans le Numéro commémoratif des fétes du XVIe cen-
tenaire du martyre de saint Blaise , patrom de la wville,
édité par 1'Eglise de Raguse, le docte V. Talija péese unh a
un tous les arguments des deux parties et conclutt que ni
1'une ni 1Tautre n'ont completement tert. 11 aurait existe
deux saint Blaise: 1'um simplememt martyr, mentionné dans
les actes de saimt Eustrate et de ses compaghnons, MoFrt a
Sébaste en Arménie, et 1'autre, évéque, martyrise a Sébaste
en Macédoine, ville que la traditiom locale aurait leocali-
sée plus tard dans 1'"Armémie" albanaise. 11 aurait été wis
4 mort sous Dioclétiem. A la proximité spirituelle du saint
s'adjoimtt ici une proximité spaciale.

Les racines des Eglises locales peuvemt plonger non seule-
ment dans les saints martyrs les plus vénérables, mais dans
les saints apbtres eux-mémes. Ainsi Origéne et Eusébe de
Césarée évoquamt une missiom dans le Caucase de saint An-
dré, le Pervozvanmyi , le "Premier Appelé" des apétres, au
XIIe siécle, 1"auteur de la Chronique des temps passés
n"hésita pas 4 le faire passer par la Mer Noire, puis re-
monter jusqu'"a la Baltique, en passamt par les emplacements
des futures Kiev et Novgorod: "lLorsqu’'André préchait a Si-
nope, il vimt jusqu'a Khersom, et l1la il apprit qu'aupreés de
Khersom se trouvemt les bouches du Dniepr, remonta le fleu-
ve, et s'arréta par hasard au pied des montagmes sur le rri-
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vage. Le lendemaim en se levant, il dit aux disciples qui
étaiemt avec lui: "Voyez-vous ces montagnes ? La bénédic-
tiom du Seignewr resplendira sur elles; une grande ville s'y
élévera et Dieu y bAtira beaucoup d'églises™. Puis, montant
sur les montagmes, il les bénit, y planta la croix, et aprés
avoir prié le Seigneur, il descenditt de la montagmne ou fut
Kiev par la suite et remonta le Dniepr. 11 alla chez 1les
(autres) Slaves, 1la ou est aujourd hui Novgorod...Puis il
alla chez les Varégues et se rendit & Rome, et il raconta
comment il avait préché et ce qu’'il avait vu* (cité par F.
Conte, Les Slaves. Aux origines des civilisations d"Europe
centrale et orientale , 1986). Une des premieéeres églises
russes lui sera consacrée dés 1086, et tout au long de son
histoire, 1"Eglise rattachera les débuts du christiamisne a
sa prédication.

Le saint deviemt ainsi le héros d"um récit mythigque. Le phé-
noméne se retrouve en France: laic, il a donné tous les ré-
cits consacrés aux origines troyennes de la dynastie fran-
que (*); chrétiem, il a engendré les récits sur les saints
de Béthanie et leur inculturatiom a Vézelay (sainte Marie-
Madeleine), Tarascom {(sainte Marthe), Roc-Amadour (Zacihée). .
Le christiamisme russe, en s'enracimamt dans saint André,
c'est-a-dire dans le patrom de Byzance, révéle qu’'il se veut
1"égal de celui de Constantimople - dont il n°est pourtant
que le fils - qui, lui aussi, se considére comme ayamt éte
converti par saint André. 1l deviemt alors, comme JM"Eglise
arméniemme, "fondée" par saimt Barthélémy, ou 1'Eglise syro-
malabar, par saint Thomas, une Eglise apostolique puisqu’el-
le a été convertie, elle aussi, par un des douze apbtres. A
partir de la chute de Constantimople, Moscouw se comsidérera
tout a fait logiquememtt comme la troisiéme Rome, et André
deviemdra, au XVIIIe siécle, le protecteur officiel de 1la
Russie.

III. LES SAINTS BORIS ET GLEB

Si, pour des raisons de méthode, nous sommes obligés de sé-
parer le fond de la forme, il va de soi que les deux ne sont
pas dissociables. Pour illustrer ceci, nous pouvons prendre
1'exemple des deux saints Boris et Gleb domt on fait habi-
tuellementt les successeurs de diverses divinités. En fait,

(*) Selom Jeam Seznec, il s'agit la d"une inventiom de
clercs de 1'époque mérovinmgiemme: les Francs descendraient
du Troyem Francus, comme les Romains d*Enée. De méme, tra-
ditiom postérieure, Reims aurait été fondé par Rémus et Metz
par un certaim Metius qui “vivait sous Jules César" ( La
survivamce des dieux antiques. Essai sur le réle de la tra-
ditiom mythologique dans 1'humanisme et dans l'art de la Re-
naissance, 1986).
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nous allons voir que leur culte révéle tout autre chose.
Nous allons chercher a déterminer 1'origine Ristorique de
celui-ci. Nous arriveroms & €e but en partamt de 1 "wtilisa-=
tion de leurs monms.

"Notre terre est grande et riche, mais 1'ordre y mahque. Veé-
nez, soyez nos princes et gouvernez-nous". De cet appel lan-
cé aux Varegues (Vikings) date 1'Etat russe, du moins si
1'on en croit la Chronique des temps passés gue Aous sui-=
vrons ici. Le premier prince, Rjurik, s'établikt a Nevgered.
Oleg le Sage luli succede et fait de Kiev sa capitale. €'est
lui qui signera avec les Byzantins le traite de 907. Le rem-=
place Igor qui poursuivra cette alliance et la nenmeuwvellera
en 945. Sa veuve Olga exeree la régence a sa mort et se E€6R=
vertit en 957 a Byzanece. Svjatoslav 1lui succede en 964. 11
installe ses fils Jaropollk a Kiev, Oleg chez les Dréviianes,
et Vladimir a Novgorod. Jaropolk fait tuer Oleg, puls est
lui-méme assassimé par Vliadimir, lequel entre a Kiev dont il
fait sa capitale en 978. 11 rétablitt d'abord le culte paien,
puls se convertit en 988. 11 épouse alors Anne, la soeur de
1"empereur byzantim et meurt en 1015. Ce prince, fui seéra
canonisé, laisse de (¥rop) nombreux Fils. L um d'eux, $vja-
topolk, fait assassiner ses deux jeunes freres Boris-Roemain
et Gleb-Davidi dées 1015. En 1019, il est renAverse paF UunR au=
tre d'entre eux, Jaroslav, dit le "Sage", qui eccupe alers
Kiev et régnera jusqu'em 1054. A cette date, la Russie entre
dans une période de luttes intestimes jusqu'a 6e gque Vliadi-=
mir 1I Monomague réghe de 1113 a 1125: ses années de regne
furemt la derniere période Heureuse de la Russie kiéevienne.
C'est dans ce contexte de luttes fratricides gu'a lieu 1la
christianisation de la Russie et la canonisatiom de Boris et
de Gleb.

C"est donc en 1015 que sont assassinés les deux fils de Vla-
dimir...Le 20 mai 1072 a lieu la translatiom de leurs mreli-
ques et leur canonisatiom officielle par 1"Eglise russe. On
considére habituelllememtt que leur culte suivit de peu leur
mort, et qu'il eut pour "imprésario" Jaroslav, leur frére.
Un examem des prénoms convaimc du contraire. Alors gqu"aucun
de ses fils ne regoit le prénom d'un de ses oncles, en re-
vanche cing de ses quinze petits-fils regoivemt un de ces
quatre prénoms. C'est la un témoignage de 1'intér&t porté a
leur mémoire. De méme Vseslav, prince de Polock, mort en
1101, et petit-nevew de Jaroslav, mais de la méme gémération
que les fils de ce dernier, donne a quatre de ses sept fils,
dans 1'ordre suivanmt, les prénoms de David, Romaim, Gleb et
Boris, lesquels sont, suppose-t-om, nés dans les années soi-
xante-diix du Xle siécle. La raisom de ce choix est vraissem-
blablememtt politique: Boris-Romaim et David-Glelb symboli-
sajient les droits des cadets devamt les aTnés. C"est sans
doute cette raisom qui conduisit Vjaceslav et Igor a donner
eh 1055-1059 a leurs fils les noms de Boris et de David; 1les
plus jeunes fils de Jaroslav ressentaiemt plus particuliére-
ment le besoim d'affirmer leur indépendamce vis-a-vis de
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leurs fréres ainés.

En 1072 eut liew la translation des corps des saints dans
une nouvelle église et leur canonisatiom. Celle-ci était du
ressort de 1'évéque du lieu. La procédure consistait a pré-
senter des preuves de la sainteté parmi lesquelles la prin-
cipale et seule indispensable était la glorificationh par 1le
don de thaumaturgie. La canonisation elle-wméme consistaitt en
la détermination d'um jour fixe pour la féte annuelle en
1'honneur du glorifié, et elle culminait dans une liturgie
solennelle célébrée par 1'éveéque ce jour. On composait aloers
un éloge a partir des miracles accomplis, et une Passion.

Le Dit des martyrs Boris et Gleb fut composé sur le sehéma
métaphrastigue et appartient au ge're *Passion™. Peu aprés
était rédigé un office en 1'honneur des saints. Les miracles
devaientt étre prouvés avoir été opérés par la médiatiom du
saint selom des conditioms biem connues en Russie: "Si 17on
trouve quelque part sur la terre des reliques, qu'elles opée-
rent trois miracles: qu'um sourd entende, gqu'um muet parle,
qu'um aveugle voie, et si elles operemt ces miracles, elles
sont de Dieu...Ski elles n'operemtt pas ces miracles, qu'em ne
les regoive pas.” On présenta au métropolite des preuves de
miracles: les récentes guérisoms d'um boiteux, d'um muet,
d'un manchot (sic) et d'um aveugle. La descriptionh du der-
nier miracle contiemt une allusiom au rigorisme du Wétrepe-
lite Georges; saint Georges, le patrom de ce dernier, emjoi-
ghit a 1'aveugle de s'adresser a Boris et Gleb.

I1 est vraissemblable que Boris et Gleb furemt camonisés
sous le nom qu'ils avaiemt regcu a leur baptéme. Le plus an-
cien office s"adresse aux martyrs du Christ "Romaim et Da-
vid". C'est ainsi que les connaissemt le Synaxaire de Sug-
daia en Crimée (1186) et le Synaxaire arméniem . Ce m"est
que dans le manuscrit arméniem de 1316 du méme synaxaire que
sont mentionm&s leurs prénoms princiers. De méme, il semble
que leur vénératiom prit naissance sous ces prénoms, mais
que, lorsque se posa la questiom de la reconnaissamce de
leur culte par 1'Eglise, il y eut des divergemces sur la dé-
nominatiom & donner aux deux thaumaturges: le dilemme était
nouveau et dut passionner un clergé porté aux disputes poli-
tiques et théologiques. En 1072, ce fut 1'opiniom du métro-
polite, le gardiem de 1'orthodoxi®, qui 1'emporta, mais en
fin de compte leur vie prit le dessus. Nestor, le pseudo—ré-
dacteur de la Chronique des temps passés, qui écrit une
lectio dix ans apreés leur canonisatiom, ne mentiomme qu"une
fois Boris et Gleb sous leurs noms chrétiens de Romaim et
David, conservamtt leurs noms princiers y compris lors de 1la
descriptiom des miracles. Et alors qu'em 1072 une église fut
bAtie en 1'honneur des saints Romaim et David, une seconde,
en 1115, fut dédiée a Boris et Gleb. Une fois devenus chré-
tiens, ces noms apparaissent dés le XIIe siécle hors du mi-
lieu princier. La plus ancienne mentiom se trouve dans la
Chronique de Novgorod & 1'année 1120 ou il est questiom du
gouverneur de Novgoroed, Boris. Comme le conclutt Poppe auquel




26

nous empruntons ces ahalyses: "Cette mutatiom des noms des
saints princes-martyrs est égalememtt une confirmatiom du
caractere national de la jeunes Eglise russe et de la sou-
plesse interne du christianisme russe a ses débuts."

Le culte de Boris et de Gleb, qui confirme Il'inculturation
du christianisme, manifeste aussi la christianisatiom de
cette culture. Om aura remarqué que les deux saints sont des
martyrs et que leurs Vies appartiemmemtt 4 la catégorie "Pas-
sion”". Que leur martyre ne soit pas "“pour la foli" ne 1"empé-
che pas de symboliser ou de représenter le mystére du juste
condamné dont 1"archétype est le Christ. Ce phénoméeme est
commun a trop de saints, issus des époques les plus diver-
ses, pour au"il puisse étre négligé. 11 appartiemtt en propre
au christianisme, il est "christianisatiom - le saint mevele
par sa vie cet archétype qu'est le Christ. Cecli est la mrai-
son pour laquelle il nous semble qu une passiom comme celle
du chiem "lévrier'" peut étre considérée comme chrétienne
(cf. J.C. Schmitt, Le Saint Lévrier. Guinefort, guérisseur
d"enfants depuis le XIILe siécle) . Si 1°om s"em tiemitt a sa
nature, il est paiem, mais en tant qu"il meurt imjustement
condamné&, il est chrétiemz ceci pourrait étre considéré com-
me un exemple de christianisatiomn d um récit paien.

Pour en revenir au probléme de la successiom, nNous pouvons
donc affirmer que le culte de Boris et de Gleb n"a pas pour
origine celui de Perum ou une féte des jeunes pousses, mais
une origine royale. Si 1°om s"em tenait aux sulbstitutions
dieux/satimts, a Perum, diew des droujines princiéres, swccé-
deraiit la figure surnaturelle de saimt Vliadimir. Ajoutons
que ce dernier ayanmt donné som nom a certains de ses descen-
dants, il apparait comme 1éomonyme chrétiem de la dymastie.
En dTautres termes, Boris et Gleb seraiemtt aux cadets ce que
Vladimir est aux ainés...Om retrouve la fonctiom de dif-
férenciatiom des saints.
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I

P ROCHE LINGUISTIQUE

I. LES NOMS DES SAINTS COMME ILANGAGE

A. Langage et moms

Dans notre approche du culte des saints par le ffolklore,
nous avons proposé une nouvelle problématique quli fakit d"un
saint un nom . Nouss avons pu mettre en évidence qu'um saint
pouvait étre évoque pour toutes les protections, et, imyer=
sement, que pour une protectiom determinée, AR’'importe guel
saint peouvatt fakre [ affaire» le Aem du salntt éveque étant
arbitraire. Et si Aeus parlons de nems de salnts, 6'est gue
ABUS avens deéeouvert gu'ils étaiemt dans UR rappert dgiffé-
rentiel 1es URS paFr rappert aux autres: Blaise est éiﬁaguge
€e gue Mare est amVenise, B8u ARdre a EsRstantirephe. puls A
Meseow., €e gue PleFre est A Rome:

Tous ces caractéres nous permettemt de faire du nom des
saints un langage . Ceci pouvamt étre considéré comme uwne
visionm réductrice du culte des saints, rappelons que tous
ceux de ces derniers que nous avons examinés étamt légendai-
res, nous ramenons le saimt @& un nom, et que nous m"é&tudions
dans celui-ct que le signifiamtt et nom le signifié. En par-
venamtt & trouver un sens ace langage, nous "sauverwmiss® le
culte des saints qu ume approche trop positiviste — croyante
ou athée — est incapable de comprendre. Nous comsidérerons
donc le culte des saints comme un langage formé de noms ou,
plus exactememt, comme des langages formés de moms.

1. Des lamgages

Nous avons eu l1"occasiom de voir que les noms des saints
étaiemtt dans des rapports différentiels les uns par mapport
aux autres. Ces rapports variemt, car selon les lieux, dans
ce village et dans cet autre, en Ukraime et en Russie, les
protectioms ne sont pas les mémes. Ainsi par exemple:

Orage Bétail Paradis
Ukraine Nicolas Elie Georges
Russie Elie Georges Nicolas

Dans une premiére approche, il n*existe pas un langage des
noms des saints, mais des langages, et autamt de lamgages
que de comsensus.

A ceci qui repose sur la problématique selom laquelle m"im-
porte quel sainmt peut occuper n"importe quelle place pourvu
qu" il soit dans un rapport différentiel avec les autres
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saints, on pourra nous objecter que cet arbitraire est loin
d"étre total et que certaims saints ont de tres étroites
affinités avec certaines fonctions. En fait, ces affinités
sont le plus souvemt subjectives. Dire que "saint Blaise,
c"est la gorge" est faux dés que 1"on premd du recul. C'est
1a une lecture particuliere, cléricale et occidentale en
1"occurremce, qui ignore le rdle de protectiom du bétail en
Russie comme en France. 1l existe, de fait, certaines affi-
nités, telles celles liant certaines protectioms aux saints
auxiliaires, malis on assiste la au passage de langages lo-
caux a un langage plus universel: ceci n"empéche pas chacun
d’eux d"étre chrétiem. Pour étre plus large, le comsensus
n"en reste pas moins un consensusz l1"arbitraire du lamgage
reste présemt et ne change pas de mature.

La problématique saussuriemme justifie cette perspective de
1"arbitraire. Nous partirons de ce dernier, quitte a le
témpérer comme le proposait Guiraud. C"est l1a une question
de méthode, et celle-ci nous semble apte a rendre compte du
culte des saints puisqu’ellle n"enm exclwt aucum de sa per-
spective, a la différemce de la visiom traditiommelle qui,
ignoramtt l'arbitraire, considére les protectioms non cano-
niques comme des aberratioms et parlera de confusiom dans la
fonctiom des saints.

Cette problématique du ou des langages n'est pas mouvelle.
Ainsi J.P. Vernamt la propose-t—ill pour interpréter les pan-
théons de dieux: "Une religiom, un panthéom nous apparais-
sent ainsi comme un systéeme de classificatiom, une certaine
facom d"ordonmnmer et de conceptualiser 1 univers en y distin-
guant des types multiples de pouvoir et de puissance. En ce
sens je dirai volontiers qu'um panthéom, comme systéme orga-
nise impliquamitt entre les dieux des relations définies, est
en quelque sorte un langage, un mode particulier d"appréhen-
sionm et d'expressioms symboliques de la réalité. Je serais
méme porté a croire qu'entre le langage et la religiom il y
a, a ces époques ancienmes, comme une conaturalité. La mreli-
gion, lorsqu“om 1'envisage du poimt de vue des formes de
pensée, apparaitt contemporaime du langage. Dans la série
animale, ce qul caractérise le niveaw humaim, c"est la pré-
sence de ces vastes systemes de médiatioms que sont 1le
langage, les outils, la religiom™ ("La société des dieux”,
Mythe et société en Grece anciennme , 1974).

Ce langage des dieux sera pourtamt treés différemt de celui
des saints puisque ces derniers ne sont justememt pas Struc-
turés en panthéom. De plus, autre différemce plus frondamen-
tale encore puisqu“elle concerme la nature méme de ce lamga-
ge, alors que celui des dieux est un reflet d"autres syste-
mes symboliques, celui des saints est destimé& a établir des
communications...Si les noms des saints formemt un lamgage
au sens de code, avec leur culte ils sont aussi cette parole
qui n"est autre que le message linguistique. En considérant
le saimt comme un nom, nous sommes a l"intersectiom de la
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langue et de la parole, du saint et de son culte; nous pou-

vons les considérer comme indissolublememtt liés 1°'unm a 1"au-
tre..

2. Des moms

En considéramtt le saint comme un nom, nous l"inscrivons dans
la perspective différentielle. Cecli reviemt a dire que 1la
encore notre point de vue n'est pas classique. Les fideéles
comme leurs interpreéetes ont depuis longtemps médité sur 1la
fonctiom des noms. Que 1°on songe au nomenm est numem mromain,
aux Gotternamem d°Usener ou aux analyses de Saintyves sur
les noms des dieux, en passamt par le Cratyle pour lequel
*1e nom de Zeus est & proprement marier comme wne déf i -
tion™. Le christiamisme lui-méme ne 1  ignore pas qui fait du
nom de Jésus un sacranmental. Le Dictionnmaire de tihéologie
cattholligue de A. Vacamt s en étonne z "Utree noomendEsture aan -
cienne énumére sept sortes de sacramentaux: Crux, aqua, mo-
men, edens, ungens, jurans, benedicens ... Nomem est Il"imvo-
catiom du saimt nom de Jésus (on ne voit pas trés biem com-
ment cette invocatiom peut constituer un sacramental)™.

L anthropologue est plus perspicace que le théologiem sur
ces questions...

Ce n"est pourtamt pas le nom qui, en tant que sacramental,
"réalise ce qu'il signifie" (selonm la définitiom augusti-
nienne du sacrement) que nous considéreroms, mais le mom
qui, en tant que signifianmt, renvoie a d"autres sagmifiants:
notre approche n"est pas sacramentaire, mais limguistique.

B. Correspondances

Le langage des noms des saints a été utilisé par le chris-
tianisme pour désigner, ou mieux, pour baptiser son umivers
et en faire sa propre culture. En Russie, il sert a mnommer
les individus bien sir, mais parfolis aussi les patronymes
héréditaires (signalons qu®il y existait une coutume comnsis-
tant a donner deux prénoms chrétiens:...em plus du prénom
donné lors du baptéme, on en conférait un secondl en prenant
le nom du saint dont la féte tombait le jour de la maissan-
ce). 11 faut ajouter que chaque famille est liée a un saint
protecteur dont 1 icone, offerte aux jeunes mariés, est vé-
nérée dans le "“coin rouge™ de 1"isba.

Ce langage des saints n"est pas utilisé uniguememt pour
désigner les hommes: la nature elle-méme est renommée. Nous
avons déja parlé de la christianisatiom du cosmos, mais map-
pelons que les astres dont le lever correspondait au jour de
la féte du saint pouvaiemt étre désignés du nom de ces der-
niers. Dans cette problématique cosmique, 1'espace et 1le
temps ont été christianisés. Le succés a été tel pour le se-
cond, qu'il est impossible de situer les fétes palennes mrus-
ses dans le calendrier...Enfim le terroir a été lui aussi
christianisé de l1la maniére que 1°on sait: les lieux-dits
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renvoyamtt au code des noms des saints sont légion.

Le nombre des registres est a priori illimité, mais dépend
de la culture dans laquelle les noms des saints imtervien-
nent: il refléte - et signifie - les préoccupatioms des
hommes. Pour les agriculteurs russes, les noms des saints
vont, par exemple, étre mis en correspondamce avec les lé-
gumes. On dira David-les-fraises (26 juin), saimt Nicolas-
pomme-de-chowu (27 juillet), Isaac-les-framboises (3 aodt),
Lup-les-airelles (28 aolt), Pierre-et-Paul-des—-sorbes (10
septembre), Nicétas-coupe-mavets (15 septembre), etc. Bien
entendw, ces liens entre les noms des saints et les légumes
ou les fruits ont pour origine le temps calendaire, mais il
faut se garder de fTaire de celui-ci 1"explicatiom de ces
correspondamces, de méme qu il faut éviter de ramener les
saints aux héros des Passions. Ceux-ci définissemtt un autre
registre, importamt certes, mals qui n"est pas 1" "explica-
tion derniére”™. Le langage est de 1'ordre du symbole lJlequel,
selom E. Ortigues, "mous introduwit dans un ordre dont il
fait lui-méme partie"” ( Le discours et le symbole , 1962).

Nous considéreroms tous ces registres comme égaux, celui du
calendrier comme celui du cosmos, celui du corps comme celui
du nom des saints, afin de ne pas ramener chacum des noms a
autre chose qu'a lui-méme. Le registre du nom des saints
appartiemt, comme chacum des autres registres, a une cultu-
re, en entendamt celle-ci comme "un ensemble de systémes
symboliques au premier rang desquels se placemt le Ilangage,
les régles matrimoniales, les rapports économiqgues, 1 art,
la science, la religiom™ (C. Lévi-Strauss). Comme pour M.
Mauss, la totalité nous apparait "feuilletée, pourrait-on
dire, et formée d'une multitude de plans distincts et acco-
l1és”. Pas plus que la religiom ne s"explique par 1"écomomie
ou la politique, les noms des saints comme langage et comme
espace religiewx ne se raménemt nécessairememt au cosmos, au
temps ou aux saints, c'est-a-dire a autre chose qu"eux—-mé-
mes .

Le langage des noms des saints se trouve particuliérement
utilisé pour nommer un grand nombre d*éléments des divers
registres qui formemt ce que nous appelleroms la culture
folklorique chrétiemne: c"est celle-ci, dans sa modalité
russe, que nous définiroms ici. Sans doute observera-t-om a
propos de ce qui précéde que si les registres peuvemt étre
considérés comme égaux, les rapports de chacum d'eux avec
celui des noms des saints peuvemt étre différenmts. Nommer 1le
cosmos n'est pas identique a appeler - aux deux sens du

mot - des personmes; nommer une source Saint-Bilaise mn'est
pas identique a appeler le méme saimt pour la protectiom de
la gorge (dans le registre du corps). Nous l1"admettons Ilien
volontiers, et pourtamt nous considéreroms ici qu'il y a
dans tous ces cas une mise en rapport des registres et
1"établissement de correspondamces; c"est a celles-ci que
nous nous intéresserons ici.
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II. NOMMER

A. La me-création

Il va de soi que le christiamisme, en arrivamt en Russie, ne
trouvait pas une nature vierge. Une culture religieuse exis-
tait qui a été renommée. Plusieurs questions se posent.
A-t-om simplememt substitué des mots A& d"autres - par exem-
ple Vlas a Volos ou Elie a Perum - , ce que d’aucumns affir-
mentt pour insister sur la continuité entre diewx et saints,
ou bienm quelque chose de neuf est-il apparu} C'est a cette
deuxiéme conclusiom gque RoOusS sommes parvenus eh nAotamt gque
les substitutioms non seulememtt n"omtt pas été faites terme a
tamie - & Volos nont pas "“succédée” Blalse, Georges et Nico-
las -, mais que c"est la structure qui lie ces étres surna-
turels qui a été transformée, et ce d’autamt plus que tout
P st - {Pc@otmu cdarss 1ke cailkke dbes ssalmtts.. AA c@asS dd keisx
structurés les uns par rapport aux autres, selom la descrip-
tion de Vernamt, ont "“succédé" des saints arbitrairement
choisis et substituables les uns aux autres.

A cette premiére transformati@omn on peut en ajouter une se-
conde qui met em jeu un autre type d"arbitraire. En wutili-
sant a nouveaw le terme, nous faisoms référemce aux amalyses
de Tzvetam Todorov qui voit plusieurs moments dans 1 arbi-
traire linguistique, 1°um d'eux étamt celui du "diE&coupage
effectué par le langage dans la réalité extwa-linguistique™.
Si les noms des diewx ont pu servir a désignmer des registres
tels que la toponymie (ville de Volos en gréce) ou la cosmo-
gonie ( volosym™ , Pléiades)., les saints en ont désigné
d"autres , certains identiques, mais certains différents.
Ainsi, aucune "maladie de Blaise” - ou "de Nicolas" - ne
s"est substituée a la "maladie de Volos™, les écrouelles
(?). S"ils existemt, les mauvais (noms de) saints restent
apparemment exceptionnels.

A la diversité des registres renommés, il faut ajouter qu’a
1"intérieur des registres, la renominatiom a engendré de
nombreuses différemces. On insiste habituellememt, et avec
raisom, sur la substitutiom des églises chrétienmes aux tem-
ples paiens. Mais il faut rappeler que dans des espaces fer-
més, celui du terroir comme celui du temps, il est difficile
de faire autrememt. Si les montagnmes ont été renommées du
nom d'Elie, le phénoméme n"est pas seulememt did aux survi-
vances du paganisme russe, puisque dans toute la chrétienteé
Elie est 1ié aux montagmnes: il est normal que les accidents
naturels soiemt nommés, et cela dans toutes les cultures.
Dautre part, pour en revenir aux substitutioms, celles-ci
ne somtt pas toujours aussi hettes qu'om veut biem le dire.
Le sanctuaire d'Arkoma, par exemple, a pu étre détruit sans
qu'um lieu de culte chrétiem lui ait été substitué pour au-
tant. Dans le Dit sur les fondatioms de la ville de Jaro-
slavl® ,les deux cas se présentemt. La ville de Jaroslavl-®
est construite au bord du fleuve, et non a la place du




32

du sanctuaire de Volos. Si, sur ledit sanctuaire une église
dédiée a saint Biaise est construite, la vénératiom dent 1le
saint est 1'objet transformera nécessairenmitt le csulte qui y
sera rendu, car il 1'intégrera & un autre systeme symboligque
dans lequel Elie est présent. Sans doute y a=-t=11 HteUjOoUFS
continuité: les hemmes restemt les mémes dans leurs préessu=
pations et anthropologliGuairRiit animes d'une meme 1ﬂ§taﬁee
religieuse, mals le eontemy prepese aux pratiques AR'esk plus
ideptique.

Nous pourrions dire la méme chose du temps. Comme nous 1"a-
vons vu, dans ce domaime, avec 1'apparitiom des fétes chré-
tiennes, la transformatiom a été telle qu'il est impossible
de détermimer uUnRe date aussi importante gue duk étre celle
de 1 eventuelle féte de Voles. Si les fideles Ae vivaient
vraissemblementt pas dans upn temps anRuel base sur Pagues,
iils w yivalemkt pas pour autamnt daps un temps paien: e&elui-
61 a disparu.

Transformer le systéme symbolique du langage est une des am-
bitions de tout pouvoir politique ou religiewx désireux
d’engendrer une nouvelle société et un homme "meuveau™. Le
but de 1'entreprise est biem sir de créer des concepts per=
mettamtt de rendre compte du “monde" ou de la nature tels gue
1"idéologie les crée. Le christianishe &'y est employe des
ses origines., en transfermankt la langue greeque., 6emme l1e
eemmunisme sevietique 1'a faikt en eFeamt sen prepre langage
(ée gue d’aucuns appellemt uRe "langue de bels™). Neus neus
éh tiepdrons iel Aen aux Mmets, mals aux AGMS. LTURSS A'a pas
échappe a la regle lorsque, peur manRifesker les bases de $§8R
Fégime, “le commMunRisme, €’ Tgsk le psuveir des seviets plus
1’ 61@6¥F1%&¥% (&@Hlﬂ%) glle creéa des PFERSMS ABUVRAWX d&s-
tines 3 manifester §ym9811au%%%m? ie Rsuvel BFdre-. &7est
giAst gue 1es jJeunes Aes dans 1es 3ppees EFrente SHF%%Q 4rait
g des BF8H8m§ gls que Zelespaka, “éRemin-de-Fer . 8U TFFAK=
iBFléE BFSH E FSHVB Akt QB BF%%l%F gl%% ?Hiﬂ&ﬁ%%%%& gt
& SEEQH g &81legtiy ?%E&? gfF g HB NERBMERE
UR1VEF3% 89¥ ar 8%8% 4 SV B¥ 3% +FaRg V&
gs { ans %m%ﬁ% f ns@% gt &8 g8 nsm 8§ m81§
qu-uh 483 MUltip %§ +ERSIRS -

Croire que ce phénoméme de "mominatiom"” serait la "swper-
structure” dune "infrastructwre" économique plus profonde
nous semble étre une erreur. La nouvelle grammaire ne trans-
forme pas seulememtt le langage, ni méme les concepts, mais
les codes symboliques eux-mémes:z ces derniers établissemtt en
effet des correspondanmces entre les divers registres du mréel
qui sont 1"univers de 1"homme. On trouve un exemple de ceci
dans la nominatiom par "numérotatiom"” qui accompagne 1"oeu-
vre révolutiomnaiire de Pierre-le-Gramdl. La rationalité qu'il
désirait créer supposait un ordre domt la créatiom d*um Etat
moderme n"était qu'une des manifestatioms: la mumérotation
de la société 1"accompagna. Ainsi le tsar introduisit-ill une
*Table des rangs" dans la hiérarchie des grades de 1"admi-
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nistratiom et des services publics. Chacum d'ewx était dé-
signé par un numéro de un & seize. Les Petersbourgeols, mar=
qués par cet esprit, entreprirent postérieurenmnt certaines
tentatives pour substituer des chiffres aux noms des rues,
anciennementt des cahaux. P. Vliamemskij) notaitz "Lord Yar-=
mouth est venu & Saint-Petershhowrgy au début des années
vingt; évoquamtt les délices de son séjour dans la capitale,
il faisait remarquer ses fréquentes visites a une charmante
dame de la sixieme classe qui habitait la seizieme ligne."

B. L humanisatiom du cosmos

En utilisamt des noms d'hommes (les saints) pour nommer le
cosmos - ou plus exactememt certaines parties de ecelui-e¢i -,
le christiamisme a, selom nous, contribué& & humaniser ce
dernier. Le monde deviemt & la mesure de 1'homme. Cette hu-
manisatiom est a ce point réussie que NOus avons pu commen-
cer la sectiom qui précede en évoquant 1" objectiomn possible
selon laquelle nommer des hommes et des choses seraiemtt deux
choses différentes. Or, si de falit, pour nous, membres d"une
culture post-chrétiemme, il n"em est rien, c'est que juste-
ment nous héritons du cadre d'une telle humanisatiom, comme
les Soviétiques d'ailleurs, qui, dans les faits, ont depuis
longtemps abandonmé les prénoms suggérés par Staline.

Pour étre cHEdtiiens, certaims prénoms (ou noms) ne sont pas,
néanmoins, ceux d"'um saint, c’est-a-dire d'une mpersonne,
tels Anastasiijj, "“Résurrectiom"” en grec, ou ce patronyme mrus-
se de Preobrazemskij, "le Transfiguré" que porte 1 auteur

du Dictionnaire de la langue russe (1910-1914). E£st-ce a di-
re que pour étre présente cette christiamisation ne serait
pas pour autamtt unhe humanisatiom? L'analyse d'um cas va mous
convaincre du contraire. Prenons 1'exemple de la féte chré-
tienne du 1ler octobre de Pokrowv Presvjatoil Bogorodicy ,
"Intercessiom (protection) de la Sainte Mére de Dieu", qui
commémore 1"apparitiom de la Vierge, a Constamtimople, a
1"église des Blachernes. Notons d'une part que cette symbo-
lique renvoie au voile de brouillard que la Vierge aurait
envoyé pour protéger, au Xe siécle, Byzamce d um assautt des
Russes encore paiens, et, d'autre part, qu'elle ne fut ins-
tituée Téte ecclésiastique en Russie qu'au XIIe siécle,
c'est-a-dire aprés la conversiom de celle-ciz le christia-
nisme russe appartiemt biem au systeéme symbolique chrétien
en ce que celui-ci est prioritaire par rapport a un éven-
tuel nationalisme. Au XIXe siécle, on considére Pokrov com-
me un nom de personne. Le nom d'une féte s’est transformé en
unhe divinité aux traits imprécis, tantdt masculims (c"est le
genre du mot), tantdt féminims (il renvoie a la Vierge), et
oh 1'utilise comme unh nom de saint. Ainsi a la veille du 1er
octobre, les jeunes Tilles font les invocatioms swivantes:
"Petite Méere Pokrov, couvre la terre de neige, et moi, jeu-
Re fille, couvre-meoi d'um fiancé...Petit Pére Pokrow, cou-
VFe ma téte, petite Mere Paraskeva, couvre-moi biem vite".
Cette derniere priéere évoque la couronmne dont sont cou-
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verts les fiancés le jour du mariage orthodoxe.

On retrouve ici les mémes proverbes que cewx qui sent 1iés
aux saints:
- "Le jour de Pokrov, c'est 1"automne jusqu'a midi, et 1 "hi-
ver Il"mprées-midi".
- "lLa Vierge pure (Assomption) séme, Pokrov nésolte™.

"Le samedi de Pokrov est mu et celui de Dimitri 1"est aus-
si.""
Sans doute pourra-t-om nous objecter que l1'om a 14 une per-
sonnalisatiom typique de nombreuses religions...Cela est
vrai, mais ne fait que montrer gue le christianisime n"est
pas le seul a humaniser la terre en 6reamkt de ABuveawk IA=
termédiaires entve le soswtn. gt J "frjvske,

Nous avons déja mis en évidence 1"humanisatiom induite par
le christianisme en général et le culte ces saints en parti-
culier, et il conviemt maintemant de la considérer dans le
cadre plus global des religions. Si, pour certaims auteurs,
elle ne fait pas de doute, d'autres la contestemntt tout aussi
absolument: il est icli inutile de nommer des réfférences.
Quamtt 4 nous, nous estimoms que, enh tamt qu’instamece wmiver-
selle - et donec, pour le dire briévememt, naturelle - cette
humanisatiom correspomdi & la nature de la religion. Le fait
qu’'elle apparaisse avec le langage et aveec la culture, et en
la situamt donc sur la lighe de créte nature-cultwure, ne
peut que donner uhe base anthropologigque & cette assertion.
Dans cette perspective, le christianisme est vraissemblable-
ment la plus humanisamte des religions. Sur ce poimk précis,
et a partir de cette problématique de *“nominatiom™, on peut
établir une comparaisom entre le judéo-christiamisime et

1 islam.

L*exemple choisi sera celui de la nominatiom dans la Bible
et le Coran. Dans le livre de la Genése, l1"homme est appelé
par Dieuw a emplir la terre, a se la soumettre, et a dominer
sur les poissons de la mer, les oiseawx du ciel et tous les
animawx quli rampemt sur la terre (1, 28). Ceci, quli caracté-
rise le premier récit de la créatiom, se retrouve dans le
deuxiéme: "Dieu modela encore du sol toutes les bétes sauva-
ges et tous les oiseaux du ciel, et il les amena a 1"homme
pour voir comment celui-ci les appellerait; chacum devait
porter le nom que 1 homme 1lui aurait donné. L' homme donna
des noms a tous les bestiawx, aux oiseauwx du ciel et a tou-
tes les bétes sauvages" (2, 19-20).

En d*autres termes, Diew donne la terre a 1*homme, lequel se
la soumet en nommamt les animaux. Si l1"on compare ceci avec
la théologie de 1°islam, la situatiom est exactememt imver-
se. Dans le Coram, la terre reste au Créateur, ce qui se re-
trouve dans le fait que c"est Dieu lui-méme quli enseigma a
Adam les noms. Le rapport du chrétiem et du musulmam au cos-
mos dépendl encore aujourd"hui de ces deux visions du monde.
Alors que le premier peut se considérer comme le gérant
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d"une terre appelée a subsister, comme Dieu le lui mappelle
au momemt du déluge, le musulmam, en revanche, n'est qu"un
hdte. La terre ne perdure que parce que Dieu le veut lbien,
et rienm n'assure qu'elle subsistera le lendemaim, comme le
signifiemtt les Inch Allaih dont le musulmam émaille ses dis-
cours.

Ainsi, dans le cadre d’um christiamisme humanisatewr, 1le
culte des saints nous apparait étre le lieu de I"humanisa-
tion du cosmos, que nous distinguerons donc de 1"humanisa-
tiom par l1l"éthique...Mais notons, dans le cadre de cette
comparaisom entre religioms, que le protestanmtisme qui in-
siste essentiellenant sur 1'éthique a& la différemce du ca-
tholicisme et de 1 orthodoxie a, de fagom tout a *ait logi-
que, refuse le culte des saints (méme si la positiom de Lu-
ther, a la différemce de celle de Calvim, était hésitante).
Nous retreuvons, avec ces cenclusioms, un des aspects essen-
tiels du culte des saints tel que 1'interpréte Browm, ou du
christianmisme tel que 1'a apergu Dupromt sur le plam des
pélerinages.-

C. Le culte des saints et les correspondances

Le christiamisme n"est pas le premier a établir des corres-
pondances entre les diverses instances d“umne culture, méme
si, a certains moments de som histoire, il a pu faire de
celles-ci son épistémé. Nous songeons ici, par exemple, au
principe du Zodiaque commun a tant de civilisatioms... (Cer-
tains zodiaques) ont la particularité remarqualble pour mnous
de mettre en rapport la gorge et la constellatiom du Tau-
reau, lequel, en tamt que signe zodiacal, est celui du 3 feé-
vrier, jour de la féte de saint Biaise qui est en mrapport
privilégié avec la gorge...

Gorge €« -—-—----- > Blaise
¥ 3
Taureauw --—--—-—- ¥ 3 février

Il est possible que le culte de saint Biaise s*enracime dans
le systéme qui produisit de telles correspondanmces. Il n'y
aurait riem d'étonmamt a ce qu’entre le régime cosmique (du
Taureau) et celui du corps (la gorge), le christianisme ait
fait de saint Blaise, fété le 3 février, le protecteur de 1la
gorge. Ceci est possible, mais non certaim; & Volos, le pré-
décesseur de Blaise, correspondaient les Pléiades...qui se
trouvemt sur la téte de la constellatiom du Taureaw ! Pour
éviter de faire de coincidemces des systémes, une démarche
rigoureuse s’impose, laquelle est impossible ici faute de
documents. D"ailleurs, ceci ne nous importe pas puisque,
comme nous l'avons dit, il y a dans tout cela un arbitrai-
re, méme si celui-ci est masqué par un comsensus.

Mais, comme le dit Détiemnme, il faut se garder de comparer
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"des ressemblances sans comparer les différemces" (Les jar-
dins d"Adonis. La mythologie des aromates en Greéce , 1972):
entre les deux registres est apparu celui des noms des
saints. C"est Blaise qui désormais unit gorge et Taureau.
Entre le cosmos et le corps, les saints sont apparus comme
étaiemtt apparus plus haut les évangélistes entre le cosmos
et, en son centre, le Christ.

Le christiamisme n"a jamais nié les correspondamces entre la
nature ni celles entre 1'homme et le cosmos, du moins tant
que ce dernier a "parlé” aux hommes: il s’incuiltwraitt dans
son époque. Mais ces correspondamces devaiemtt passer par le
code des noms des saints; on compremd alors la violemce de
Basile de Cesé&rée...Tace au Zodiaguwe. Ce n'est pas parce
qu*il ne croit pas aux correspondamces; ce serait lui préter
notre propre mode de pensée. La sienne est aussi "magique"”
que celle d Augustim par exemple. Mais son refus vient de ce
que les correspondanmces "animaliseraiemt'” 1"homme, ce qui
est pour lui absurde: c'est le monde qui est humanisé.

III. LE NOM PROPRE

A. Désignatiom et sigmification

Une premiére approche par le langage a mis en évidence 1"hu-
manisatiom du monde qu®engendre le culte des saints. Il s"a-
git maintemamtt pour nous de proposer sur les mémes bases une
interprétatiom plus précise de celui-ci, tout en montrant
comment, envisagé ainsi, il est non seulememt humanisatiom ,
mais aussi hominisatiom . Dans cette démarche, nous parti-
rons de l1"arbitraire du nom du saint, lequel a déja été plu-
sieurs folis éwvoqué.

1. Il est apparu une premiére fois a propos du rapport entre
le nom du sainmt et sa vie: nous avons vu que n"importe quel
épisode hagiographique ou miracle était capable de s"articu-
ler sur n"importe quelle vie de saint.

2. Nous avons vu ensuite l1l"arbitraire de la protectiom:z un
nom de saimt est capable de correspondre a n‘importe quelle
protectiom. Prise de positiom importante, puisqu“elle mrefu-
se, par exemple, de lier indissolublememtt la gorge a Blaise,
ce que 1'om a pourtamt 1*habitude de faire; elle n"em est
pas moins justifiée a nos yeux. La meilleure preuve en est
que si, ici, Nicolas est 1lié au bétail et Georges au para-
dis, la, c"est 1"inverse. Autre exemple: le méme poisson,
(une variété de bréme) peut étre appelé ici nikol°"mik , “de
Nicolas'", la mikol"milk , "de Michel™, ou encore jwrovik (€
junrevcan ean seEntho-croate), "t GReovgess".....

3. Enfim, troisiéme arbitraire, celui du langage des moms
des saints en ce qu"il reconstruit le réel dans le choix des
registres qu"il renomme et a 1'intérieur de ces megistres
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dans le choix des éléments. C"est 1lul que nous allons main-
tenant examiner.

Cette diversité se retrouve chez Todorov: lorsque ce dernier
veut définir l1l"arbitraire dans son Dictionmaire emcyvelopédi-
que des sciences du langage , il doit en effet en distinguer
quatre: le rapport entre le soh et le sens, celui entre 1le
signifiamt et le signifié, celui de 1'organisation syhntaxi-
que et, enfim, celui des unités limguistiques.

Pour éviter d'entrer dans des concordismes laborieux, et
tout en restamt dans notre problématique, nous allens dépla-
cer la questiom en abandommamtt le probleme de 1"arbitraire -
qui s oppose a la motivatTi=% - pour nous intéresser au mom
du saint. Or, la particularité de celui-ci est d"étre un nom
propre. Alors, la questiom n’est plus celle de I artbitraire
par rapport a la motivatiom, mais celui, parallele, de 1la
désignatiom par rapport a la sigmification.

En fait, pour éviter une difficulté&, nous tombons dans wne
autre. Nous avons quitté 1'ours pour le loup, comme le dit
le proverbe russe, car si la distinctiom entre le nom propre
et le nom commun remonte aux origines de la grammaire occi-
dentale, peu de travaux ont été entrepris pour tenter de
comprendre sa nature et sa fonctiom, ou plus exactememt, ils
partemtt dans tous les sens: l'onhomastique est en mrecherche.
On en reste a la définitiom de Donat: "En quoi consiste la
qualité du nom ? Elle est double: ou il est le nom d'um seul
et il est appelé nom propre, ou il est le nom de plusieurs,
et il est appelé nom commun."

11 semble qu"il n"y ait pas eu davantage a en dire. Comme 1le
remarque Jeam Molinmo dans un article de la revue Langage
consacré au nom propre €66, 6, 1982): Une fois donnée cette
définitiom, on ne peut dire que le nom propre importait
beaucoup au linguiste: il n’avait pratiquememtt plus riem a
en dire. Avec la naissance de la linguistique historique et
comparative se constitue une disciplime au statwt limitrophe
et marginall, dans laquelle 1'étude des noms propres va wvivre
d'une vie indépendante, 1'onomastique, qui étudie 1 origine
des noms propres, nhoms de personnes et noms de lieux. lLes
"révolutioms™ de la linguistique moderne n"onmt guere touché
les noms propres: il n"y a pas eu - sans doute ne pouvait-il
pas y avoir - d'analyse structurale ou générative des mnoms
propres. C"est pourquoi aujourd"hui encore, on ne fait guére
allusiom aux noms propres dans les ouvrages de liimguistique,
linguistique générale ou linguistique d*une langue particu-
liére.”™

Et de fait, si dans 1" Encyclopédie Universalis par exem-
ple, la toponymie a droit a une rubrique, ni sa soeur, 1"an-
throponymie, ni leur mere, l*onomastigque, n*onmt droit a ce
priviléege. La questiom a été renouvelée par des logiciens
comme Russel ou un anthropologue, Lévi-Straus, dans la_Pen-
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sée sauvage ...Si le probléme du nom propre est difficile,
il a néanmoims le mérite de nous situer sur un seul plan;
celui du rapportt entre désighatiomn et significatiom. La €6R=
ceptiom courante de Pierce a Russel Ae veik en 1ul quUTuRn
"indice". Le premier définit le Aem propre &emme UR iRdex &t
le second en volt le medele legique dans le preRem HEMOAS=
tratif: le ARewm prepre s'épulse dans la désighRatiom, il re
falt gue mentrer: il désigne:

Mais cette positiom n'est pas la seule a étre tenue: s'y
opposemtt des poétes, tel Mallarmé, et des écrivains comme
Dostoievski et Proust. Selom Lev A. Zander, €e n'est pas par
hasardl que, dans Les Fréres Karamazov , Dimitri, tant atta-=
ché a la terre, velt s6hn nem évequeFr Démeter (C6res), Qu't=
van, qul porte le nem ae 1 évangeliste du Leges, pretend
étre 1'inearnatiom de eelui-eci et “aimer la legique plus gque
1a vie elle-méme et, enfin, qu Alexis signhifie "elui Qui
alde", eaF Desteievski Aeus apprend gu’'Aliecha “avalk teut
simplement ressenti de tres BORARe HeUFR UR gFand ameur POUF
1es Remmes': "fous ees symBeles sTéchelompenk entre le mys-
tere de 13 mork spirituelle et de 1a decompesitiom du “g8R
de Blew" (FEQBF Pavlgviteh, €ar Féder §1§H1f1%_"98ﬂ de Bieuy”
= ¥81F YRe épitaphe 4qu roman (Jean {12; 24) sd 11 est Qués-
tigh d8 13 semghce gul Meurk &R ¥8FFS§ gt 1a vie, 18 “Vi-
Vant" (Z0ssima) -; &'est-3-¢gire &entre 18 BiE% cRarpel &t 18
BeFe spiFituel des ¥rgls Freres, gul §¥$EB 1SePt, 8 &Ux
trgis, tgute 13 RHéil% &t; €8H¥:%¥ e- 17 AUMERLtR T8Yt &ntlé-
g™ ( Bgstatevskhi. 18 preBlsme du BISh »:

De méme, sans entrer dans la théorie du nom propre de 1"au-
teur de La Recherche du temps perdu , ni dans 1 examem des
diverses motivations qu'il percgoit entre son et sens, mrappe-
lons simplememtt ces quelques lignes: "Bayeux, si haute dans
sa noble dentelle rougeatre et dont le faite est illuminé
par le vieil or de sa derniére syllabe; Vitré, dont 1 accent
aigu losangeait de bois noir le vitrage anciem; le doux lLam-
balle qui, dans son blanc, va du jaune coquille d’oeuf au
gris perle; Coutances, cathédrale normande, que sa diphton-
gue finale, grasse et jaunissante, couronmé par une tour de
beurre...""( Du cbté de chez Swannm , 1929). Ceci s"inscrit
dans une grande traditiom - ou 1°on retrouverait les noms de
Leibnitz et de Diderot - que Gérardl Genette a analysée dans
ses Mimologiques (1976), livre dont le sous-titre, Voyage
en Cratylie , fait allusiom a 1"oeuvre de Platom qui imaugu-
re cette interprétatiom. Proust, qui fait du nom propre le
seul nom en le distimguamt du nom commun qui n'est pour lui
qu'um mot, rejoimt d’'ailleurs Socrate pour lequel le mom
"juste"™ est le nom pmropre.

Trop souvemt caricaturée et réduite a 1"harmonie imitative,
la significatiom a été niée. Or, la recherche limguistique
contemporaime est beaucoup plus nuancée. Barthes comme Lévi-
Strauss l1"admettent. Notons que la positiom de Socrate m"é-
tait pas nécessairememt celle de Cratyle. Si le pihilosophe
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se mettait du c6té du poéle du cratylisme, il ne pouvait pas
ne pas remarquer que l"argumemt a partir duquel il mrécusait
la positiom de 1"arbitraire soutenue par Hermogéte était
sans valeur: il "oubliait" de rappeler la nécessité du con-
sensus, ce que Hermogéte a, a son tour, oublié de lui mrap-
peler. ...

La linguistique contemporaime semble avoir renié Pierce et
Russel. Pour des universitaires comme Barthes et lLévi-
Strauss - et pas seulememt pour les poétes ! - le nom propre
ne fait pas que désigner, il signifie aussi. Avanmt d"exami-
ner la thése du structuraliste frang¢ais, nous devons juste-
ment noter que, pour certaims, les noms des saints en tant
que noms propres “signifiemt™ et qu’'ils signifiemt bien. 11
Suffit oe lire ce gue Jacques de Voragime dit du nom de
Biaise: "Blaise pourrait venir de blandus , doux, ou de Be-
lasius, thela signtfiamt habitude et syor petit. En effet,
saint Bliaise fut doux en ses discours; il eut 1"habitude des
vertus et se fit petit par 1" humilité de sa conduite" ( La
légende dorée ). Une correspondamce est établie entre 1le
saint et sonm nom. Autre correspondamce, celle établie entre
1"homme porteur du nom et ce nom. Ainsi dira-t-om d um Blai-
se que c"est un imbécile. Ce type de correspondamce est trés
courant. Que 1"om songe a tous ceux de nos contemporaims qui
établissemtt un rapport entre le prénom et le caractere: les
Véronique sont trés belles et les Louis infideles, par exem-
ple...Ici, le saint, historique ou légendaire, m"imtervient
d’aucune maniére comme signhifié du nom. On retrouve ceci
lorsque 1°om fera de 1"astre qui se léve le 2 avril 1 astre
de saint Menas; la encore, aucune allusiom au sainmt m"existe
entre le cosmos et le nom. Il en sera de méme lorsque 1°on
dira que "Blaise, c’est la sortie du bétail", etc.

A notre sens, le nom propre déborde de significatiom. 1Ici,
nous nous opposons a Jakobsom et a de nombreux limguwistes,
pour lesquels celui-ci serait sans significatiomz "lLes moms
propres...prennemt une place particuliére dans notre code
linguistique: la significatiom générale d"um nom propre ne
peut se définir en dehors d'um renvoi au code. Dans le code
de 1"anglais, Jerry signifie une personme nommée Jerry. La
circularité est évidente: le nom désigne quiconque porte ce
nom. L’ appellatiff “"chiot™ désigne un jeune chien, "thiéitard"
désigne un chiem de race mélée, "l1évrier" un chienm wtilisé
dans les courses, mais Fido ne désigne ni plus ni moins
quum chiem qui s*appelle Fido. La significatiom générale
des mots tels que chiot, béatard ou lévrier pourrait &tre
indiquée au moyem d*abstractioms telles que la "tittardise™,
ou de périphrases comme “jeune chien™, "chiem utilisé dans
les courses", mais la significatiom générale de Fido ne peut
étre qualifiée de la sorte. Paraphrasamt Bertramd Russel,
nous dirons que si beaucoup de chiens s*appellemt Fido, ils
n"omt en commun aucume propriété spéciale de “fidoité" ( Es-
sais de linquistique générale , 1963).




40

En fait, selom nous, il existe une "fidoité", ne serait-ce
que celle qui permet de dire, a partir de la premiéere lettre
du nom de 1"animal 1°&4ge de celui-ci, et dans le choix du
prénom, la classe sociale du propriétaire ou la race de 1"a-
nimal. A-t-om vu, pour s“en tenir aux chiens, un chiem de
luxe s’appeler Médor et un batardi Lord W., si ce n"est par
dérisionm...ce qui d"ailleurs confirme que le prénom a du
sens !

Les prénoms ont une significatiom comme le note Lévi-
Strauss: "Les prénoms classemtt les parents (quli ont choisi
le nom de leurs enfants) dans un miliew, dans uhe époque, et
dans un style; ils classemtt leurs porteurs de plusieurs
facons: d"abord parce qu“um Jeam est un membre de la classe
des Jeans; ensuite, parce que chagque prénom possede, con-
sciemmenmt ou inconsciemmemt, une conhotatiom culturelle qui
inpregne 1"image que Jles autres se font du porteur, et qui,
par des cheminements subtils, peut contribuer a modeler sa
personnalit® de maniere pesitive su megative."

A 1'appui de ceci, une étude récente a montré comment, en
France, les prénoms étaiemtt choisis (lLouis Pérouas, Léo-
nard, Marie, Jeam et les autres: les prénoms en Limousin
depuis un millénaire , 1984). Les upper—middle-classes
jouent un réle considérable dans 1'introductiom de mouveaux
prénoms que les agriculteurs adoptemt avec retard par map-
port aux autres classes sociales. Le simple prémom d um in-
dividu permet presque de dire la date de naissamce de ce
dernier (cf. les Brigitte...). Ici le nom propre défimit une
correspondamce entre un individw, une classe sociale et une
époque.

Par 1'intermédiaire des noms des saints, vont s'établir des
correspondamces entre ces divers registres que sont les in-
dividus, le temps calendaire, les travaux, les animaux, Iles
légumes, les parties du corps, le terroir, les astres...Ain-
si, entre le temps calendaire et une partie du corps: le 3
février sera le jour de la gorge; ou entre les travauwx et
1'espace:z le bétail sera conduwit par les bouviers a 1"église
Saint-Georges en cas d°'épizootie,, ou a telle ou telle fon-
taine du méme nom. Sans doute les motivatioms entre ces
registres sont-elles différentes les unes des autres. 11
n"empéche que le nom de Georges fait correspondire entre eux
le prénom Georges, le 28 avril, la sortie du bétail, tel as-
tre, un soldat romaim, etc. De méme le nom de Biaise memvoie
au prénom Blaise, au 3 février, a la sortie des chevaux, a
la gorge, a telle église.

A partir du nom d"um saint, un systéme symbolique se crée
qui traverse tous les registres du réel. Il est biem sar
absolumemtt arbitraire. Il n*empéche qu il est 1*objet d"un
large consensus. C"est d ailleurs a partir du consensus que,
quoique arbitraire, la langue peut fonctiomner, ce qu""ou-
bliait™ Hermogéte pour justifier sa thése. Sans doute ici
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Nicolas pourra-t-il ouvrir les portes du paradis et que 1la
ce sera Georges; peu importe; il existe alors un comsensus
en chacum de ces lieux...

Mais 1 arbitraire n"empéche nullememt la significatiom, ce
dont les correspondances sont la preuve: chaque nom de saint
forme un systéeme symbolique. Or, les divers imterprétes,
loin d’admettre cet arbitraire, vont chercher a I "expliquer.
Cette identité des mots et des choses doit aveoir une racine,
a4 moins que, posant 1"existence de cette racine on en deédui-
se la correspondamece entre les mots et les choses. Citons

le Tresor de 1'hHistoire des langues de Duret (1613): "Admsi
1a elgogne tant leuee a eause de la 6harFite envers §es pPeres
et meres esk appelee en hébrew ehasida , e'est-a-dire débon=
Ralre, cRaritabhe, deue de pitle...Le eheval, Aomme sus &st
estime du verbe Hasas , sl plutek ee verbe A'en était pas
déFive, gul signifie § elever, ear entre teus 16§ anRimaux &
&UﬁéF% ﬁl@é%; celui-ka est fler et Brave, cemme Jeb le dé-
EFLk .-

M. Foucaullt en fait le commentaire suivant: " (Pour Dumret)
les autres langues ont perdu ces similitudes radicales que
seul 1°hébrew conserve pour montrer qu’'il a été jadis 1la
langue commune a Dieu, a Adam et aux animawx de la premiére
terre”( Les mots et les choses. Une archéologie des scien-
ces humaines ,1966).

Ce qu'onm appelle les "étymologies populaires" releve de 1la
méme problématiquez rapprocher les mots et les choses, et
par la méme manifester la significatiom. Et lorsque Gaigne-
bet construit un systéme symbolique a partir de toutes les
mentioms de Biaise qu*il a pu trouver, il crée a son tour un
systeme de significatiom. Mais celui-ci est doublememt arbi-
traire: d'une part, parce qu"il est construit sur des cor-
respondances arbitraires, et dautre part, parce qu'il prend
le matériaw de systeéemes symboliques divers, c"est-a-dire de
consensus divers. 1l crée quelque chose pour lui seul. A-t-
il des disciples ? Alors un nouveau consensus est créé¢;
mais, nous avons pu le constater de visu, la encore 1 arbi-
traire est caché aux yeux du groupe.

B. Le totémisme chrétien

Si les noms des saints formemt un langage, il s*agit de voir
ce qu'il signifie. Le meilleur moyem de le découvrir, est de
problématiser ce langage de telle sorte qu*om puisse le com-
parer a d’autres langages de ce type: nous en ferons un "fto-
témisme chrétiem”. En utilisamt ce nom nous sommes biem con-
scienmt des risques que nous prenons...Om retrouve dans le
totémisme ((tel que 1'entemdl C. Lévi-Strauss) tout ce que
Aous avons pu dire du langage des noms des saints. Ceci dit,
uh certaim nombre de différences existemt qui vont nous per-
mettre de parler de totémisme “"cHné&tien™.
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1. Alors que dans le totémisme en général ce sont les espé-
ces animales qui servemt a défimir 1 homme, dans le totémis-
me chrétiem ce sont les hommes qui servemtt & défimir la na-
ture. Le renversememtt est de taille. Est-ce a dire que 17on
aurait d'um cdété le paganisme naturalisatewr et de 1"autre
le christianisme humanisamtt ? Nous ne le pensons pas. Il y a
différenciatiom, et donc humanisatiom. Mais cette humanisa-
tionm va plus loim dans le christiamisme et nous allems voir
que nous pourrons parler non seulementt d’humanisatiom, mais
d'hominisatiom.

2. Si dans le totémisme en général ce sont les différences
entre espéces naturelles (d'ou le choix de celles-ei) qui
permet de dire les différences entre les hommes -fins le
langage des noms des saints, les différences entre ceux-=61
ne sont pas signifiamtes. Sans doute peut-om distinguer 1es
apétres des autres saints: e "est ainsi gque les peuples &hré=
tiens aimeromt a enracimner leurs Eglises dans des apétres
(pensens a saink Barthelemy en ArFmenie et a saimnk Themas
ehez 1es Malabars). Mais Raguse aurait pu faire appel & uR
apétre peur s'eppeser a vVenise. Si elle Ae 1'a pas failt,
g’eskt gue eela R'étalit pas primerdial. L'impertamk était gque
Biaise Ae s8it pas Mare: le esde de Aeminatieon est Angdiciel
gt Aeh gqualitatik. Si Blaise, Geerges &t Nicelas s8Rt 4des
glements diserets 18s URS par Fapport aux autres., ESMMEe
17gurs, 1e 1gup et 1e& cRign. 3l8Fs gue &8s dEFRIeFrS K&R-
velenkt aux dlFFerences gH'll§ sigRifient., celles-ch R'éxis-
teRt pas eRtre 188 saints:

Ceci nous invite a voir dans le langage des noms des saints
un langage égalisateuwr qui, tout en différemciamt les élé-
ments les uns par rapport aux autres, les considére comme
égaux. C"est 1la le reflet de la constructiom d 'une société
profondémentt égalitaire, tant dans la situatiom de ses mem-
bres les uns par rapport aux autres que dans la visiom du
monde qu'elle peut promouvoir. C"'est d ailleurs parce que
1"humanisatiom par la différenciatiom du langage des moms
des saints est égalitaire que nous la qualifieroms d"homi-
nisatiom.

3. Enfin, alors que le totémisme part des espéces amimales
pour dire 1"homme, c'est-a-dire les différences entre les

hommes, le totémisme chrétiem part de 1*homme pour diffé-

rencier le cosmos.

Etant données toutes ces différemces, la problématigque du
totémisme peut étre refusée. Si nous la retenoms, c'est
quelle fait paraitre une humanisatiom qui, pour étre preé-
sente dans de nombreuses cultures, est, dans le cadre du
christianisme, renforcée. Elle signifie 1"humanisatiom et
l1"hominisatiom qui caractérisemt ce dernier.



