Kt puis
LES DIEUX SONT VENUS

Une déesse-mere a I*origine de toute vie.

« Il v a un million d’années, avec Homo ergaster, une Grande
Déesse créatrice du monde, principe féminin, symbole d huma-
nité et de reproduction de I"espéce, serait apparue, qui subsiste-
ra trés longtemps dans les crovances mdividuelles », note Gui-
laine dans son ouvrage Femmes d ‘hier. Les diverses divinités
féminines aux « formes opulentes et aux larges hanches », dont
on a retrouvé diversesimages, devaient représenter la protec-
tion que dispensait cette Déesse-Mére. Au gré de ses fonctions
du moment, elle pouvait se transformer, prendre une silhouette
spécifique, son identité se manifestant par ses animaux fé-
tiches, abeilles et papillons, par exemple, insectes du change-
ment. (Fig.26). Cette représentation du principe féminin ac-
compagnait esprits ancestraux et forces de la nature dont les
éléments visibles (la lune, le soleil, 'eau, le feu...) étaient per-
sonnifiés et agissaient également sur la vie quotidienne. Besoin
de survivre, de favoriser la chasse, d*honorer les morts fon-
daient la spiritualité paléolithique.

An Paléolithique et au Mésolithique, « I"Homme se vivait et se per-
cevait comme immergé dans la nature, dont il n’&tait qu*un simple
élément, au méme titre que tous les autres - animaux, ciel, végé-
taux__ Ansi, la religion des chasseurs-cueilleurs ne faisait proba-
blement pas de différence entre |"Homme et le milieu qui I"entou-
rait Mais au Neolithique, tandis qu’il affirmait son emprise sur la
nature, 'Homme s’en détacha progressivement : iln’en éaitplus
une simple composante, mais au contraire une entité distincte, qui
Interagissait avec elle ». Le taureau, cette autre divinité supréme
du panthéon préhistorique aussi importante que la Grande
Déesse Meére, etqui représentait la nature sauvage, la puissance
du divin, la lutte entre I"’homme et les forces de la nature, se
retrouvera lié au joug, émasculé ; et si son intervention é&tait
toujours sollicitée, les reproches ne devaient probablement pas
lui étre épargnés en cas d'insuffisance de rendement. L agricul-
teur parle a ses bétes, comme "apiculteur le fait avec ses
abeilles. La domestication de I"abeille restera cependant impos-
sible car cet animal est totalement indépendant. 5°1l peut accep-
ter le logement proposé par "homme, il continuera i assurer
sans aucune aide la survie de sa colonie et conservera toujours
la liberté de se choisir un autre logis. Son comportement col-
lectif, son lien avec le miel et la cire, substances précieuses, lui
accordera d’ailleurs un réle particulier, celui de messagére
entre la terre et le ciel.

« C’est au Ve millénaire av.n.é., qu apparaitront les plus an-
ciennes représentations de « divinités gestionnaires »_ mascu-
lines et féminines, dans un monde en pleine mutation o1 se
développaient I"agriculture et la domestication des animaux_ En
continuité avec le culte de la fertilité et la recherche d une meé-
diation avec les forces namrelles déja appames au Paléoli-
thique, ces ransformations prépareront I’émergence, a I'ige du
Bronze, de panthéons clairement personnifiés et de mvtholo-
gies qui seront fixées par I"écriture. Les croyvances se seront
alors institutionnalisées ».

Fig.26. Une déesse-mére était i I'origine de toute vie.

En WVal Camonica (Lombardie), une représentation en
orante de cette « Magna Mater » générait la vie évoquée par
deux autres personnages plus petits, suspendus 3 ses bras :
une forme masculme et 'aufre féminme. Cest la méme
idée generale de la fecondité que nous retrouvons dans la
Cueva de la Higuera de Alcaine (Teruel), avec la présence
du cerf devant un arbre et des petites représentations hu-
maines nées des branches, entourant la pattz de I"animal et
remplissant un espace qui powurrait représenter une vilve
(Bulletin de 1" art rupestre en Aragon, n°3, 2000).
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« Le grand cerf au ventre laissé exempt de peinture, symbo-
lise la creation. Deux représentations humaines, peut-&tre un
homme 3 gauche et une femme 3 la petite poitrine, atteignent
la cime ou se trouve un ceuf procreateur d’ o sortent d'autres
petits personnages, rappelant les abeilles sortant d une mche
Cette scéne reunit la force de régeéneration et la ferfilite du
cerf, I"arbre de 1a vie, et 1a représentation de I'ceuf procréa-
teur », selon Olaria (p.36). Baldellou retient particuligrement
dans « cette comparaison avec une ruche, la procréation de la
reme des abeilles, ce en raison des sumilitudes avec 1'oeuf
procréatif en tant que ruche ». La créatrice du monde s’y
serait-elle transformee en abetlle 7 Baldellou 2010



Tarvos, un dieu domestique.

Au Paléolithique, I'homme se débattait dans un environnement
plein de dangers. Maitres des éléments, de la nature et de la vie, les
dieux étaient seuls a pouvoir agir sur ces demiers. Avec la « do-
mestication » des plantes et des animaux, |’homme prit peu & pen
le pouvoir sur lanature, qu’il a transformeée pour assurer sa propre sub-
sistance. Alors que « I’animal sauvage n’obéissant qu’a la nature, ne
connait d autres lois que celles du besoin et de la liberté, I"homme
changea 1"état naturel des animaux en les forcant 4 lui obéir, et les
faisant servir 4 son image - un animal domestique est un esclave »,
écrivait Buffon, en 1769. Le taureau, animal puissant et impression-
nant, peut constinier dés lors un embléme de la domestication, etpar 13
méme de la maiwise des hommes sur leur environnement

C’était 'autre divinité supréme du panthéon préhistorique, l'ancére
totémique. Dans l'esprit des gens de I'époque, il &tait aussi impor-
tant que la Grande Déesse Mére, car il donnait naissance au clan et
ala tribu. Symbole de la force fertile, du principe masculin, il exer-
cait toutes les fonctions de protection et de défense vis-a-vis des
membres de la tribu. Ses représentations taient trés répandues
associées a la déification des animaux ancestraux et au culte des
morts : Des crines de bovins hérissaient les palissades de certaines
enceintes, des stéles étalent gravées de tétes de bovin, et on le retrouvait
encore sur des vases zoomorphes (Fig.27) ou décorés de faureaux ou de
figurations en forme de comes de bovin.

La domestication de Bos taurus primigenius, I’auroch, date de

8 000 av_C_, au Moyen-Orient et en Inde. Les éleveurs vont con-
traindre leurs bovins & devenir bétes de somme assurant le labour
et la raction de chariots. Ils accompagneront ainsi les peuples du-
rant leurs migrations. Leur élevage était particuliérement perfec-
tionné chezles Yamnavyas, peuples venus d*Eurasie centrale qui
s'emparérent de I"Europe et v imposérent leur culture, il va 5 000
ans, a I"age du bronze. Y ont-ils apporté la domestication de 1 au-
roch indigéne si manifeste dans I'image de Tarvos, le taureau gau-
lois aux comes « chaussées de boules » 7 (Fig.28). Elle I'est bien
plus encore dans la représentation de 1"attelage qui tire la charrue
chez les Ligures du deuxiéme millénaire ou chez les Ibéres de
I"dge du Fer. (Fig.29-30).

sacre de 'dge du Bronze [vers 1800-1500], Vallée des Merveilles,
parc national du Mercantour, AlpesMaritimes. Mucem 2015,
« Invention des agricultures, naissance des dieux ».

Vase zoomorphe 4" Aubevoyve (Eure), 4800 av.n.e

Fig.27

Fig.28. Grotte Chauvet, Représentation du grand bison
datée entre 35 000 et 34 000 ans, (Photo J. Clottes.), et téte
de bovidé aux comes bouletées, découvert 3 Jasseines
(Aube). Document G. Garitan Musee de Troyes. Serait-ce
I'ancien auroch dont la domestication aurait chaussé de
boules 1" armure des comes 7 Aurochs ou Bison d Europe 7
Selon Buffon, « le bison se distinguerait des aurochs unique-
ment par les qualités accidentelles - en fait c'est la méme
espece que le bovin domestique ».



Dans un chapitre de la Guerre des Gaules consacré a la descrip-
tion des Germains, César évoquait l'auroch qu'on lui disait vivre
dans l'immense forét hercynienne avec des élans et d'autres ani-
maux sauvages, mais il n’y en avait déja plus en Italie, ni dans
ses principales colonies. Le taureau 1’ avait remplacé dans la re-
présentation de la nature sauvage, la puissance du divin, la lutte
entre ’homme et les forces de la nature. Sur les flancs du ka-
lathos de Cabezo de la Guardia, (Fig.30), la lutte de "homme
contre la nature sauvage n’est d’ailleurs plus représentée que par
un sanglier et des animaux a la gueule ouverte et aux griffes affi-
lées. Le beeuf qui v figure devait étre le Bos taurus L., de petite
taille, que Guilaine signalait dans I’Aude ou I’Ariége, au Bronze
ancien. (1972, p.94). Nous n’y retrouvons plus 1’auroch ou le
bison furieux, a la taille impressionnante, symbole d une force
contre laquelle I'homme terrassé de la grotte de Lascaux ne peut

rien. (Fig.31).

e,

Fig.30. Chez les Ibéres. Kalathos, ITe-ler s.av.né. Cabezo
de la Guardia, Alcoriza Bajo Aragon, Musée de Teruel.
Photo Jorge Escudero. Trois scénes y sont figurées : deux
personnages, face a face, semblent réunis dans un salut ri-
tuel, scellant un accord ou un pacte agricole ; un agriculteur
laboure ; deux cavaliers luttent contre des sangliers. La
sauvagerie n’est plus représentée par 1’auroch, ou le taureau,
mais par des gueules ouvertes et des serres affilées. Les
représentations rassemblées sur les parois de ce vase
« possiblement utilisé lors de divers rites lors desquels on
consommait une boisson spéciale, I’hydromel ». ont été
vues, comme celles de 1a nature dominée par 1’ agriculture et
exploitée par 1a chasse, ainsi que des reférences aux do-
maines aquatiques et célestes représentés par des poissons et
des oiseaux. Le laboureur serait-il une référence a un passé
mythique d'un dieu civilisateur, fondateur de la cité et fe-
condateur des champs ? Aucune abeille n’y figure qui aurait
pu représenter une médiation entre la terre et le ciel.

Fig.31. Grotte de Lascaux. Solutréen/ Magdalénien 18600 BP.
Photo N. Aujoulat, CNP-Ministére de la Culture.



Dans un chapitre de la Guerre des Gaules consacré a la descrip-
tion des Germains, César évoquait I'auroch qu'on lui disait vivre
dans l'immense forét hercynienne avec des élans et d'autres ani-
maux sauvages, mais il n’y en avait déja plus en Italie, ni dans
ses principales colonies. Le taureau [’avait remplacé dans la re-
présentation de la nature sauvage, la puissance du divin, la lutte
entre I’homme et les forces de la nature. Sur les flancs du ka-
lathos de Cabezo de la Guardia, (Fig.30), la lutte de I’homme
contre la nature sauvage n’est d’ailleurs plus représentée que par
un sanglier et des animaux a la gueule ouverte et aux griffes affi-
lées. Le beeuf qui vy figure devait étre le Bos taurus L., de petite
taille, que Guilaine signalait dans I’Aude ou I’Ariége, au Bronze
ancien. (1972, p.94). Nous n’y retrouvons plus [’auroch ou le
bison furieux,  la taille impressionnante, symbole d une force
contre laquelle I’homme terrassé de la grotte de Lascaux ne peut
rien. (Fig.31).

e,

Fig.30. Chez les Ibéres. Kalathos, ITe-ler s.av.né. Cabezo
de l1a Guardia, Alcoriza Bajo Aragon, Musée de Teruel
Photo Jorge Escudero. Trois scénes y sont figurées : deux
personnages, face a face, semblent réunis dans un salut ri-
tuel, scellant un accord ou un pacte agricole ; un agriculteur
laboure ; deux cavaliers luttent confre des sangliers. La
sauvagerie n’est plus représentée par 1’auroch, ou le taureau,
mais par des gueules ouvertes et des serres affilées. Les
représentations rassemblées sur les parois de ce vase
« possiblement utilisé lors de divers rites lors desquels on
consommait une boisson spéciale, I’hydromel », ont été
vues, comme celles de la nature dominée par I’agriculture et
exploitée par la chasse, ainsi que des reéférences aux do-
maines aquatiques et célestes représentés par des poissons et
des oiseaux. Le laboureur serait-il une référence a un passé
mythique d'un dieu civilisateur, fondateur de la cité et fé-
condateur des champs ? Aucune abeille n’y figure qui aurait
pu représenter une médiation entre 1a terre et le ciel.

Fig.31. Grotte de Lascaux. Solutréen / Magdalénien 18600 BP.
Photo N. Aujoulat, CNP-Ministére de la Culture.



J. Guilaine analyse « une autre peinture de Catal Haviik
provenant également du sanctuaire VI B 8, qui figure une
sorte de dessin en forme de giteau de miel limité par des
mains a cing ou quatre doigts placés tantdt a la verticale,
tantdt a 1"horizontale. (Fig-34). Le fouilleur mais aussi B.
Soudskv et I Pavlu tombent d*accord pour estimer qu’il
s’agit d une communauté d’abeilles et que, par transposi-
tion, on a tenté de figurer & travers ce svmbole une commu-
nauté familiale ». (Guilaine, 1994, 378-380). La mére v est
figurée, entourée de ses filles. C’est ce culte rendu 4 une
grande déesse qui se retrouvera, d’ailleurs, dans I’ Artémis
des Grecs, 4 la robe gamie d’abeilles, qui régnera, au VIe
5. avn.é., sur le grand sancmaire d°Ephése, en Asie Mi-
neure. « On retrouverait, 3 Catal Hoviik, une certaine idée
de la société, de sa hiérarchie, mais aussi, par mutation, de
certains concepts religieux propres au Neolithique anatolien
du VIIe millénaire. On v voitle réle essentiel de la mére
fondatrice qui peut, par analogie, étre comparée a la déesse
encemte. Elle est entourée des femmes, comme les ou-
vriéres se pressent prés de leur reine »_

Il semblerait qu’il v eut alors une religion autour de
I"abeille, on s’effacaitle culte 3 une divinité supérieure
beaucoup plus ancienne. C’est ce que remarque Guilaine,
tout en manifestant cependant quelque prudence - « Ces
interprétations sont riches et séduisantes. Ne les prenons
pas pour autant pour argent comptant Elles ont au moins le
mérite de tenter un premier décodage de la symbolique des
premiéres sociétés agricoles et, partant, de I"organisation de
cellesci ». (1994, p.378). La relation homme-animal, qui a
débuté aprés le pic du demier maximum glaciaire il y a en-
viron 21 000 ans et donc par analogie homme-abeille, de-
vait déja étre au ceeur de profondes croyvances locales,
comme elles le sont d’ailleurs restées au cours des temps ».

Marija Gimbutas, chercheuse spécialisée en archéologie
européenne orientale, verrait dans une figurine anatolienne
du VIe millénaire, une « Déesse-Mére portant un diadéme
en forme de mche » (fig.35) qui confirmerait son statut de
Reine-Abeille « ruisselant de miel » dans cette antique so-
ciété ou il était d une importance considérable. Elle affir-
mait, dans son ouvrage « Goddesses and Gods of Old Eu-
rope », que I'Abeille était une des manifestations de la
Déesse-Meére, cette « Grande Déesse universelle, ordonna-
trice de 1" éternel renouvean, des cycles vitaux de résurrec-
tion. Cette entité primitive, Grande Déesse qu’auraient vé-
nérée les populations primitives, se serait ensuite fragmen-
tée en une série de divinites, chacune affectéee a des fone-
tions spécifique », possibilité déja avancée par Edouard
Gethard, au XIXe siécle. (Fig.36). La ruche qui semble
renaitre « au souffle du printemps », peut effectivement
svmboliser le rencuveau de la vie, et la beauté de 1"abeille
se retrouver, dans notre région, dans le visage d'une Dame
de Brassempouy ou, i la rigueur, dans la figuration élancée
de la Vénus du Mas d’Azil, moins, sans doute, dans le corps
de la Vénus de Laussel, méme si ce symbole de 1" abon-
dance correspondrait 4 I'importance du miel. (Fig37).
Mais, quest-ce que la beauté ? Et que penser de la statue-
menhir de Veyre-Monton 7 (Fig.38). N’y verrait-on pas une

déesze sortant de I'abn du rocher 7 Une déezze-abeille 7

Fig.34. Tout en haut, photographie d une reine 4dpis mellifen
anatelioca entourée de sa cour d'abeille s-ouvnéres qu hui est
entierement devouee et 'entoure de zes soms. Au-dessous,
6600 avn.é, « une peinture de Catal Hoyik provenarnt du
sanctuaire VI B 8 figure une sorte de dessin en fonme de ga-
teau de miel limité par des mains 3 cing ou quatre doigts pla-
cés tantdt 3 la verticale, tantét 3 horizontale. 8i I'on analyse
en détail le contenu de chagque cellule, on s apercoit que cha-
cune englobe un motif stylisé qui n’est pas traité a 'aveu-
glette, mais qui semble correspondre 3 une signification pré-
cise. On peut voir sur l'une de ces pemtures une étoile a six
branches représentée e un unique exemplaire (une divini-
té 7), des croix (parfois des croix de Saint-André avec cercle
central, les ouwvriéres, les fenmmes), des sortes de chrysalides
ou d'insectes ailés (les abeilles, les hommes), des cercles et
des camés (les larves, les enfants) et parfois des cellules tota-
lement vides ». (Soudsky 1963, et Guilaine, 1994 ).

Fig.d5. Apis mellifera anatoliaca et fimurme anatolienne du Vie
millénaire avn.é. Foulles James Mellaart 3 Hacilar {Turquie).
Manja Gimbutas y verrait ume « Déesse-DhMére anatolienne por-
tant un diadéme en forme de ruche. Tout son corps nusselle de
miel. « Le motif mspiré de la miche était populaire dans la socié-
té primitive ». N est-ce pas cefte reineimnére gue nous retrou-
vons, aujourdhul encore, dans la description que Frére Adam. a
la recherches des meilleures races d'abeilles, fait de 1'abeille
anatolienne 7 « Sa couleur peut le misux se décrre orange
brouillé toumarnt au bnun sur les segments posténeurs tant dor-
saux que ventraux. Le scutellum est généralement orange fon-
cé. Les reines présentent wn rebord foncé en forme de croissant
a chaque segment dorsal - une caracténstique conmpmme a toutes
les races onentales. Mais ici elles sont bnun noir, et en place de
jaune ou d’orange clair nous avons chez elles un orange foneé ».



« En réalité, on ne sait rien sur le sens profond que
les Paléolithiques donnaient a leurs « Vémus » qui
pouvaient aussi bien étre des « Junons », Déesse de
la force vitale qui étend son action bienfaisante aux
fruits de la terre, ou des « Proserpines » dont le
mvthe évoque le retour du printemps aprés Ihiver
rigoureux et peu éclairé », note Leroi-Gourhan.
(p.127). Pour I"archéologue et préhistorien Frangois
Bon, « le visage de la dame de Brassempouy ne re-
présente sirement pas une femme en particulier,
mais plutét une image symbolique de 1a femme.

L ceuvre dit certainement quelque chose d’idéolo-
gique sur cette symbolique associée 4 la féminité, 4 la reproduc-
tion et au renouvellement du monde mais, comme pour son
regard, on peut que interpréter ». Une mythologie existait dé-
ja, probablement constituée a I" Aurignacien, il v a 43 000 4 29
000 ans, mais il est impossible d"y rattacher I"existence d une
divinité Abeille, méme si la reprise de I"activité des diverses
colonies peut étre associée au « retour du printemps aprés [*hi-
ver igoureux et peu éclairé. Il faudra probablement attendre

« l'invention » de la premiére ruche, au Néolithique, quand sa
possession 5°est au moins en partie, substituée i la cueillette
vivriére du Paléolithique pour quapparaisse la spécialisation
d"une divinité Abeille o1 la ruche est en méme temps ["abeille,
I"essaim, la douceur du miel etla punition de la pigiire. Aujour-
d"hui encaore, I"occitan a gardé "habitude de dire « Fau a las
abelhas », je vals aux abeilles, et jamais « Je vais au rucher ».

Fig38. La statue de Veyre-Monton (Auvergne). « Grossiérement
anthropomorphe, la statue présente une éminence amondie, posée sur
des épaules sormmairement dégrossies, ainsi que deux petits seins. Ces
reliefs ont &té obterms en taillant I'ensemble de la surface de la pleme.
Elle powrait &tre rattachée a la premiére meiti¢ du Ve millénaire avant
notre ére. © N. Pansot, Inrap. N™y verrait-on pas ume déesse sortant de
I'abri du rocher 7 Une déesse-abeille 7 « Sans évacuer l'idée que cer-
taines statuettes alent &t8 manipulées dans un contexte cultuel, le panel
de leurs fonctions a pu &tre beaucoup plus ouvert et relever de diverses
formes du comportament social : représentations miniatures du monde
des adultes, portraits, fisurations d’ancétres ou de membres d'une méme
famille, substituts de défurts, témoins partagés de contrats d'alliance ou
de bon voisinage, etc. On les pensait « divines », elles ne sont quhu-
mames ». (Gulame, L Teonegraphie néalithique, p 9.
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Fig.36. Pomia Thérdn. Empreinte dun sceau de Cnossos
représentant la Grande Déesse Minoenne, en Potnia Thérdn,
o Maitresse des animaimx sauvages », son sceptre en main,
au sonmet dune montagne, devant 1m sanchaire ou
palaiz, en présence de son parédre ou du dédicant, en posi-
tion de recul car aveuglé. Ce sera, 3 600 ans a.C, la déesse
maitresse des léopards découverte dans wne maison d'Haci-
lar (Turquie), la déesse des serpents, 3 Cnossos, en -1600,
(rmmsée d'Heéraklion), la maitresse des griffons, toujours a
Cnossos en—1430, la maitresse des chévres, vers —1230, a
Ongant (Syrie), la maftresse des ociseaux, 2 Rhodes, en —
600, et les Gauleis I'auront aussi en Epona, maitresse des
chevawx. / A droite, une plaque de bronze nrycémenne de
EKamiros sur I'ile de Rhodes, (VIIe 5. av.C / nmsée de Bos-
ton) représente Potnia Théron, « la grande déesse de la fé-
condité et de la terre, divinité d'origine néolithique, associée
a I'abeille qu symbohse le pouver fémimn de la Nature =
selon Femandez Unel. (p.212). De nombreuses prétresses
de déeszes importantes pgrecques  étaient appelées
# Melissae » ou simplement « abeilles » L'oracle de
Delphes elle-méme était souwvent appelée D'abeille de
Delphes cense étre baseé sur un onphalos, une plemre conique
en forme de miche. L7abeille n'était-elle pas un des aspects
de cette diviuté archaique de la  religion nu-
noemme ou mycenienne dont les ongines remontent aix
temps préhistoriques en Orent, et qui deviendra Artémis, la
déesse grecque le plus souvent associée aux abeilles, et
Diane dans le polytheisme romam classique 7 Somville voit
dans « cet &tre hybnde, que I"orfévre semble avoir saisi en
pleine métamorphose, 'instant précis de surgissement ot la
forme humaine quitte et laisse 1a, gangue ou chrysalide, le
précieux support de son élément zoomorphe s

Fig 37, Veénus de Laussel, Veénus du Mas d'Azil et Dame de
Braszemponry, trois manifestations d'une Grande Déesse
divinité primitive. Mais laquelle symboliserait-elle le mieux,
en Gaule, 'abondance, le renouvean de la vie et surtout la
beaute d'une abeille 7



De la déesse-abeille protectrice du rucher

« C’est en Egypte que "on retrouverait, dés 2400 av n.é_, les
premiéres représentations de ruches domestiques, dans le
temple solaire d” Abou Gorab ». Cette affinmation, trés répan-
due, ignore les élamnites, 3 000 an av.n g, (Fig.39), et leur
ruche en tronc d”arbre creux, comparable i celles que Leuzin-
ger a retrouvées 4 Arbon, en Suisse et qui dateraient de -3300.
(Fig.39). Les nuches couchées, images des égvptiennes,
n’étaient probablement pas utilisées dans notre territoire euro-
péen a Ige du Cuivre, comme 'indiqueraient les troncs re-
trouvés dans 'ancienne cité lacustre d” Arbon, mais nousn’en
déduirons pas qu’il n’existait pas de ruche avant.

Les deux troncs d"arbre creux retrouvés en bordure du lac de
Constance, étaient-ils I"'image de la premiére ruche faconnée
par ’homme ? On peut le penser méme si Dams évoque la pos-
sibilité de « récipients » en peau, ou peut-étre tressés, dont les
dessins auraient &té découverts dans les abris du Neéolithique de
la région de Valence, en Espagne. Le tronc d’arbre creux devait
alors étre la ruche des tribus, d&ja installées sur toute la fagade
meéditerranéenne de la France et en Catalogne 5500 ans av.n.é.,
et qui v avaient apporté la céramique, 'agriculture et I"élevage.
Celui des abeilles peut également v étre envisagé, méme si le
pillage des mches dites sauvages pratiqué au Paléolithique a dii
continuer. La Gaule est restée le domaine de la mache verticale.
Elle n’a pas retenu la muche couchée en usage au Moven-Orient
et en Afrique du Nord, ruche que les Phéniciens avaient appor-
tée i Tartessos, 900 ans avant notre ére, et que les Carthagmois
avaient ensuite mtroduite anx Baléares on elle émit encore en
usage au XXe siécle. L ancien domaine dit ligure, de son arc
méditerranéen, a continué a utliser le ronc d’arbre crewx visi-
table par ses deux extrémités, avec ses variantes en liége ou
tressée.

« A quel moment est-on passé de la cueillette 3 1a domestica-
tion des abeilles sauvages ? Nul ne le sait car la transition de la
chasse a1"élevage en ruches ne s’est pas faite brutalement. Fn
réalité, ces dewx phases ont longtemps coexisté, 1"élevage dans
des ruches n’excluant pas la cueillette. Les informations dispo-
nibles nous indiquent qu’il v a eu énormeément de variations
d"un pays i I"autre, d'une époque a 1'autre. L apparition des
premiers signes de 1’élevage des abeilles a dii se caractériser

Fig.39. « Des ruches creusées dans des rondins ou en
écorce sont placées sur des supports distinets. Un ouvrer-
abeille apportant nectar et pollen gravit une échelle en
bois. Les ruches sont placées en hauteur. De plus, lartiste
sest donmé la peine de montrer que les ruches ont des
dessus amovibles qu powralent étre uhhsés comune
piéges 4 essaims ». [ou hausses au moment de la récolte].
La figure sur I"échelle est recouverte de chitine et a une
gqueue 3 son extrémité pointue, représentant peut-itre la
pigire et l'endophallus. Les personnages de droite sont
woilés, car ils découvrent les rayons pour les prélever. Le
miel s'écoule dans le plat couvert dune toile placé en-
dessous. Cétait une occupation sacrée, ot le personnage
woilé était probablement un prétre, car il est montré de
face, contrairement a tous les autres persormages. La pro-
babilité quiils utilizaient des miches est confinmée par la
figure of, sur un sceau ancien, une niche de rondns ou
d’écorce est portée en procession lors d'une cérémonie.

La figure avec I'mstrument symbolise I'abeille principale,
le dard ou endophalus est utilisé comme Litiére pour le
trangport. Les personnages du dessus s'éloignent d'un
arbre, portant une double hache, un baton de berger, et un
serpent double ou des pinces. La figure joyeuse a un cha-
peauw, (ce qui est trés inhabituel dans les dessins élamites),
en forme de mache en paille. Cela zemble signifier que les
Elamites utilizaient un panier en paille pour prendre un
essaim, avant de le loger dans une mche-trone ». Dorothy
GALTON, « The bee-hive, An enguiry into its origins and
history », XVI, Elam, 1982, (La muche, Une enquéte sur
ses orgmes et son histoire).

Les ruches d’ Arbon/Bleiche, et maquette C. Miiller, AATG,
representant le village « Elles onf ete trouvees devant 1a
maison 11, la petite mesurant 40 an, en position verticale,
lautre (90cm) couchée. Cétalent des tubesnaturels, de 30cm
de diameétre, fagonnes a la hache de pieme. Le village a éte
geeupé pendant 13 ans avant d'étre” victime dhun Mcendie
d’ampleur catastrophique, vers —3370 ». Leuzinger, 2010.




par des reconnaissances de proprieté. Il est
étonnant de voir avec quelle permanence cela
apparait 4 travers le monde. Les témoignages
sont innombrables o1 la découverte d un nid
d"abeilles s’accompagne d un marquage qui en
assure |’appropriation », (Marchenay 2007.
p.19), encore que leur marquage n’en a jamais
empéché le vol que les lois hittites punissaient
d&ja d'une amende de six shekels d argent,
une somme significative qui indiquait que les
ruches émient considérées comme des biens

d une grande valeur. Marchenay rappelle
d’ailleurs aussi que « Pygmées du Congo,
Bushmen d’Afrique du Sud, chasseurs de miel
du Kenva, payvsans de la Creuse, continuent
tous i revendiquer d“une fagon ou d*une autre
la propriété des essaims ou des nids

d abeilles ».

Et la ruche est devenue une divinité a part entiére. (Fig.40).
L abeille qui s"active 4 I"entrée de la roche a d’abord dii appa-
raitre comme une divinité intermédiaire entre 'homme et la
Terre-Mére, mais la version Mére-Abeille ne pouvait que s’im-
poser dés lors que I’homme voulait se saisir du premier ravon
de miel et qu’il en expérimentait le c6t redoutable. A la fin du
Weéolithique, et surtout a I"ige du Bronze, 1"abeille installée
dans sa mche prés de la maison, et puis lorsque le mcher s’est
étendu pour répondre 3 un intérét économique que le dévelop-
pement du commerce et les besoins d une population croissante
spécialisée dans ses activités renforcait, a été considérée
comme un monde particulier avec lequel il fallait composer,
une divinité a part entiére, un autre omphalos centre du monde.
La déesse-abeille n’était probablement plus vue comme partie
émergeante de la terre déesse-mére, mais comme la protectrice
du rucher tout entier ot ’homme a su qu’il v a loin de la pos-
session d'une ruche i la maitrise de cette collectivité qui est un
maonde complexe, un ensemble de méres-abeilles mais aussi
d’autres divinités qui seront jowrnellement sollicitées pour sa
creéation, son entretien, sa conduite. L ancien dieu soleil

« source de vie et moteur du cvcle cosmique » n’était plus le
seul a avoir un réle privilégie.

Fig.40. Des traditions fort anciennes. Sur un fond de rucher
de bucs traditionnels et d'un réve néolithique de Meére-Abeille,
la ruche en osier tressé des Pyrénees est I'image de cet autre
centre du monde qu’était I'omphalos de Delphes, conmme le
bormae, 1a mache cintrée des landes de Gascogne (Econmsée de
MMarquéze, a Sabres), reste celle du domame de la maman
Abeille. Sa poitrine généreuse et la taille marquée au-dessus
des fortes hanches, appartenaient d'ailleurs déja a I'alvas ro-
main. « On a donné awx ruches le nom dabus (ventre) ; clest
pourqued on les fait étroites par le milien, et renflées par le bas
pour figurer un ventre », écrivait Varron, au ler siecle av.C.



Les dieux au rucher

« Entre 6800 et—4500, en propageant la culture des plantes et
I"élevage des animanx domestiques, d’est en ouest, tout autour
de la Meéditemranée etjusqu’a I’ Atlantique et la mer du Nord,
les premiéres agricultures ont créé une distinction entre
I"homme et ce qui devient la nature, le premier dommant la
seconde. Se placant au-dessus de la nature, les sociétes d agri-
culteurs inventérent, par analogie, des dieux intermédiaires
entre les hommes et les éléments de la nature incontrélables
(phénomeénes climatiques par exemple, ces demiers pouvant
menacer la survie des groupes humains ». (Gourarier 2015).

« Dans ce monde proche de la nature, ol intervenait une multi-
tude de héros, démaons, génies, 4 I'essence divine, "interd épen-
dance des étres vivants, hommes, animaux et plantes, ajoutait &
une grande complexité ». A I"ige du Fer, (probablement aussi,
dé&ja, a I"dge du Bronze, mais I"absence de trace écrite ne per-
met que d’en proposer la possibilité), nos cultivateurs ligures
de la Meéditerranée nord occidentale, celtes semble-t-il mais
d'me communauté différente, devaient anssi s“adresser a di-
verses divinités, Sterculinus, celul qui fume la terre, Fervactor,
celul qui défriche, Redarato, celul qui défriche une seconde
fois, Sator qui séme, Occator qui herse », au moment de lier
les beeufs au joug. Gageons qu’il en était de méme depuis la
cueillette d"un essaim jusqu’a la mise en pot du miel qui en
sera récolté - Qui aidait & rouver et 4 peupler une muche 7 Qui
assurait les conditions favorables a 1"activité des abeilles 7Qui
protégeait des piqires 7 Qui présidait a la récolte ? Qui en
assurait la bonme commercialisation ?

Sans doute, I'abondance des essaims dans les vastes foréts
gauloises dispensait-elle d'immoler quatre jeunes taureaux et
autant de génisses comme Protée avait conseillé de le faire a
Aristée soucieux de repeupler son rucher. Pour trouver un
tronc d’arbre creux vide ou déja peuplé par un essaim, sollici-
ter Esus, le bon maitre, ou la bienveillance dwn Cermummnos
(Fig.41), dieu de la fertilité, de la vie, des animaux, et surtout
de Sucellus qui avait en charge les forfts, domaine des
abeilles, et de I'agriculture, et qui pouvait trés bien finir de
fagonner avec sa gouge et son maillet, le tronc darbre creux
qui ferait une trés bonne mche, (Fig.42), s imposait. Mais pro-
tégeaientils les mchers contre les inclémences du temps si
prejudiciables a I'activité des abeilles 7

BRéunir des conditions climatiques favorables au développe-
ment des colonies - soleil, pas de vent, pas de menace d*orage
au moment des visites, floraison abondante nécessaires ala
prospérité des abeilles -, exigeait la participation de beaucoup
plus d'intervenants, ce qui expliquait que les récoltes n*étaient/
ne sont jamais assurées d’avance - 4lus, dndraieco, dieux
agraires, Bélénos (soleil et sante), Sucellus qui était aussi dieu
du climat, dmbisagrus, dieu du Tonnerre, des Eclairs, du Ciel,
du Vent, de 1a Pluie, et de 1a Gréle, en Gaule Cisalpine, Ti-
ranis, dien du Ciel et des Orages, (Fig.43), Dagda, qui régnait
sur le temps, avec Ambisagrus et Leucetios, maitres du ton-
nerre, des éclairs, du vent, de la pluie, de 1a gréle, Cercins pour
conjurer, a Narbonne, les dégits causés par les périodes hiver-
nales du grand vent de Nore, Dorminus, Dieu des Printemps
Chauds, ne pouvaient qu’étre implorés dans les périodes
d’intempéries qui semblent toujours trop longues a " apicul-

Fig.41. Esus, le biicheron, représerté sur le pilier des
Mautes, en train d’abattre un arbre. Souvent associée a la
force et a la fertilité, il est mentionné dans des mscriptions
et dez sources littéraires, notanmment dans la Pharsale de
Lucain, on1l est cité aux cotés de Faranis et Tewtards. Son
nom signifie « le Bon Maitre ».

Triade de divinités : Déesse-meére et gémie du lieu avec pa-
tére et come dabondance. A droite Cermunnos, maitre de la
nature et des foréts. Au deszous, le monde de la forét avec un
arbre au certre. (Musée de Nuit-Samt-Georges).

Cernunnes, le dieu comu, Dieu de la fertilité, de la
vie, des amumax. Musee NarboVia, a Narborme.






