aris 1990). .
pensiero e forme fll
(Le Chasseur notr.
ris 1981).
1.1170-1172.

pos und die Graer,

Kpoivav dbavdatoug e Beovc kai Yolov €peuviy.
«Il réalisa les dieux immortels
et la terre ténébreuse»
(Hymne homérique ad Hermeés 42 7)

Dominique Jaillard
(Lausanne)

Kat mpog tovtoig Gt d1ax dv monu[d]rav Ye poAkov yiveton tn, Bpayeiav 5&
0 pEROG Exel mpéobeoty: kai [1)ov [ivdapov otite vop[illewy, 61 £4m Bvowy
notel[o] 8o S10UpauPoy.

Gréace aux poemes, I'honneur (timé) [des dieux]| devient plus grand, tandis
que la mélodie n’apporte que peu de chose. Pindare était du méme avis lors-
qu'il disait qu'il allait immoler un dithyrambe.

En des termes compatibles avec la doctrine épicurienne - 'accent est
mis sur les paroles énoncées, sur les puissances du langage, non sur les as-
pects proprement musicaux -, ce jugement du philosophe Philodéme de
Gadara (I s. av. |.-C.)" développe ce qui reste le plus souvent un énoncé im-
plicite aux pratiques du polythéisme grec?, aux fonctions qu'y assume la
parole poétique, notamment la célébration hymnique. Parmi les rites tou-
tefois, c’'est aux sacrifices par lesquels les hommes honorent (timdn) les
puissances divines, que les Grecs reconnaissent, de manidre privilégiée, un
tel pouvoir d’accroitre les timai des dieux - leurs fonctions et prérogatives
au sein d'une configuration panthéonique. Pour fonder la capacité de la
poésie & grandir la timé divine, Philodéme ne se réfere-t-il pas aux puis-
sances du sacrifice en introduisant la “métaphore” pindarique du sacrifice
du dithyrambe (Bvcwv 810vpapPov)? Cette dimension sacrificielle de la
poésie est fortement présente chez Pindare. Elle se retrouve dans le “repas
de péans” (monévoy Gdopmov evvdopev) qu'un poéme chanté i 'occasion
de la célébration des Théoxénies de Delphes promet aux Eginétes en com-
Pensation de la part de viande sacrificielle qu’ils n’ont pu obtenir?. Elle est

1 Philodéme de Gadara, Sur la musique, Livre 1V, col. 135, 6-13, D. Delattre (éd.,
(S:UF 2{?07] =1V, col. 21, 6-13 (van Krevelen); Pind. fr. 86 (Snell-Maehler), traduction
venbro 1984, p. 218. Le "traité” (hypomnema) de Philodéme a pour objet principal
€ contester les pouyoirs que les Stoiciens - en l'occurrence Diogéne de Séleucie -

attribuent 3 14 musique,

8 Sur la notion d’énoncé implicite au rite, voir Scheid 2005, pp. 275-276.
avec les commentaires de Svenbro 1984, p. 217.

Péan 6, 127-128,
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constitutive de la “biographie” du poéte, autant dire de la construction my-

thique de sa figure. A une question surla victime qu'il apportait en sacrifice
3 Delphes, Pindare aurait répondu : “un péan”®. Plus largement, cCOmMme I'a
bien montré Jesper Svenbro, “le paradigme sacrificiel est fondamental”
pour appréhender la poétique grecque, de la conceptualisation de la dé-
coupe du poéme®, soma enteles, a celle du statut du poéte qui est tenu, pour
toute une tradition, pour celui “qui sacrifie sans fumée”®. Pour 'heure, pre-
nons acte de cet horizon sacrificiel de la parole poétique grecque et es-
sayons de comprendre en quoi elle est, a linstar des sacrifices, capable
d'affecter les timai des dieux.
Les travaux de M. Detienne et de G.Nagy’ ont souligné a quel pointla pa-
role poétique grecque est en elle-méme susceptible de croissance et de dé-
croissance, combien elle est capable de faire croitre et décroitre son objet,
son auteur ou ses auditeurs. Pindare affirme que c’est “la Muse elle-méme
qui s’accroit quand une annonce droite la sert et I'accompagne”, o0getol
ol Moioo 8U dyyehog opOag”. Le récit de l'aede, I'éloge ou la parole de
louange grandissent les renommées et les gloires, le kléos, auquel, pour re-
prendre une autre formule de Pindare, “quelque dieu fait prendre racine
dans 'accomplissement d'un exploit”. Avec le Kkléos croissent aussi I'excel-
lencel® et la joie!’. Lors de 'agén qui 0ppose les Muses aux Emathides', le
ciel, les astres, la mer et les fleuves s'immobilisent (histato) au chant des
déesses, tandis que I'Hélicon, arbitre du concours, grandit jusqu'au ciel sous
Veffet du plaisir qu'il éprouve 3 les entendre!®. Dépourvu d'efficace, en I'ab-
sence d’Alétheia et de Peitho, le chant des Emathides ne suscite en revanche
qu’obscurité et indifférence. Il ne produit qu'ombre, silence et oubli. Tel M6-
mos, Blame, le dieu qui diminue et réduit a néant les gloires“", Jeur parole,
loin de “pousser” et de g’accroitre, amenuise et dissimule ce qu'elle chante.
Analogues a des organismes vivants, arété et doxa poussent, phuteuei, mon-
tent vers le ciel, a 1a mesure de la croissance de la parole qui les porte et les
grandit, “comme les fraiches rosées font croltre Farbuste”!”. En croissant, la

4 §chol. Pind. 1. 3. 18-19.

5 Syenbro 1984.
6 Call. fr. 494 Pfeiffer, A.P. 6. 321. Voir Jaillard 2007, pp- 224-225.

7 Detienne 1994, pp. 62-70 et 100-102, Nagy 1979.

8 pind. P. 4. 278-279.

9 pind. I 6. 13 : doip@v GUTEVEL So&ov;
Snell.

10 pind. N. 8. 40.

11 pind. P, 8. 93: 10 tepndv DEETOL.

12 Ant. Lib. 9.

13 Ipid.. 9. 2: 6 & Bk nOGETO KnhoDREVOG DY’ NBOVIG el
14 Nagy 1979, 223-224.

15 pind. N. 8. 40.

P. 1. 66, 4. 69, 279, Bacch. 13. 58, fr. 56

¢ TOV 0VPAVOV.
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parole fait aussi croitre la timé de ceux qu'elle honore, ainsi qu’en témoigne
une fois encore Pindare lorsqu'il affirme que la “timé va a ceux dont la divi-
nité fait croitre le beau logos*, Tipa 8¢ yivetar dv 0e0g afpov abEeL Adyov'e.
En quel sens spécifique peut-on dire des timai des dieux qu’elles sont
affectées par cette puissance de pousser et de faire croitre, inhérente a la
parole poétique? Une comparaison avec les pouvoirs du sacrifice fournira
une premiere piste. Dans la mesure ot il thématise explicitement la rela- ‘
tion entre timé et sacrifice et en développe les enjeux, le mythe de la colere
(ménis) de Déméter dans I'Hymne homérique qui lui est consacré constitue ‘
un document exceptionnel®. Blessée dans sa timé par I'enlévement de sa
fille, Déméter se désolidarise de 'assemblée divine et entreprend “de
réduire a néant (kataphthinuthousa) les timai des dieux”, en les privant “de
'honneur glorieux (erikudéa timen) des parts privilégiées (geradn) et des
sacrifices (thusién)"®. En cessant d’accomplir adéquatement sa fonction
propre, les piona erga®, en faisant disparaitre végétaux, animaux et
hommes mortels, la déesse rend impossible I'accomplissement des sacri-
fices. Or, en I'absence du géras qui atteste leur statut et leurs prérogatives,
les timai des dieux s’étiolent et dépérissent. Déméter joue sur la solidarité
fondamentale de la timé et du géras, qui, dans les systemes de représenta-
tions sous jacents a la poésie hexamétrique archaique, régit a la fois les
relations entre dieux, entre hommes, entre hommes et dieux?’. Achille
atteint dans sa timé pour s'étre vu privé de sa part de butin, y est rétabli
par les compensations somptueuses que lui accordera Agamemnon. A
l'instar du géras des sacrifices, le géras de la parole qui célébre, atteste,
manifeste et augmente a la mesure de sa splendeur, la timé du bénéficiaire.
En traitant la parole de louange comme un géras, il devient possible de
l'articuler a la timé de I'intérieur méme du systeme de catégorisation et de
conceptualisation immanent a la pratique grecque, et d'éclairer les fone-
tions et la place de la parole hymnique dans la pratique cultuelle. Reste 3
expliciter ce qu'a de spécifique ce pouvoir de la parole poétique. Un autre

16 Pind. N, 7. 32.

7 Voir Jaillard 2005.
) .'f‘ HhDem 310-312: Kai v0 ke AUV OAEGOE YEVOG NEPOTOY AvBpdImy / Apod
U Gpyahéng, yepdov 1 épikudéa wuy / xoi Quorav; HhDem 351-354: énel Héya
MdeTon Epyov / pBioa OUA" apevnva yapavyevémv Gvpdnav / orépp’ o g KpUn-
Ov60, katagviBovea 8¢ tpog / abovdtov: Déméter est en train de machiner un
dcte puissant, détruire (phthisai) les tribus des hommes nés de la terre, qu'elle rend
Sans vigueur (ménos), en cachant la semence sous terre, et elle détruit en méme

E:eml?s [kumphthfnu.':hmfm] les honneurs (timé) des dieux immortels, trad. Nagy /
arlier-Lorayx modifiée,

_‘3 HhDem 93,
Voir Benveniste 1969, pp. 43-55 ; Rudhardt 1992, p. 57.
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a Hermeés, nous offrira une piste de recherche
lis par le dieu nouveau-né, met
nériques longs, une situation,
suscitée par Zeus?!, qui impose un réajustement des partages panthéo-
niques, de la distribution et de l’articulation des prérogatives divines
(timai) entre puissances du panthéon. Les hauts-faits (kluta erga) et les
inventions pleines de métis du nouveau-né manifestent des compétences,
des savoir-faire, des modes d’action (erga, technai), qui lui seront recon-
nus comme les timai, fonctions et prérogatives, qu'il assumera au sein du

arration hymnique sont explicités par le petit

panthéon. Les enjeux delan
dieu lui-méme lorsqu'il revendique cette part de timé comme le but de ses

faits et gestes: “En fait de timé, je me rendrai maitre d’une hosié semblable
3 celle de mon frére Apollon”?.

Hymne a Hermes, le récit de ce réajustement panthéonique met cepen-
dant moins "accent sur la sanction d'un Zeus souverain, garant du partage
des timai — elle est d’emblée acquise — que sur I'action du nouveau-né qui
constitue l'objet de la célébration. Cest qu'a la différence de la Théogonie
hésiodique, centrée sur la distribution par Zeus des timai divines, distribu-
tion qui est donnée comme le sens et le contenu mémes de 1a basileia®®, les
hymnes homériques considérent le partage du point de vue particulier de
la divinité qu'ils glorifient. Le poéme sera d'autant plus @ méme de magni-
fier et de faire croitre la timé du dieu, pour reprendre la formule de
Philodéme, qu'il ancre précisément sa célébration dans les erga qui valent
3 Hermeés la reconnaissance de ses positions dans le panthéon.

Il faut toutefois isoler, dans la série des hauts-faits accomplis par le
nouveau-né, deux moments, disjoints dans la trame narrative, mais foncie-
rement complémentaires, qui n'ont pas seulement une valeur épiphanique,
mais mettent en scene les actes (erga) par lesquels Hermes réalise par lui-
méme le réajustement des timai divines rendu nécessaire par 5a naissance.
Le dieu accomplit d'abord un “sacrifice” tres étrange?*, de nuit, seul, sans
autre témoin que la Lune, au cours duquel il tire au sort douze parts de
viande sacrificielle selon une procédure particuliérement sophistiquée qui
assure la circulation et les glissements nécessaires entre puissances du
panthéon ainsi que la redéfinition de la part de chacun. Le recours a l'ano-

nymat — qui implique quaucun dieu ne soit nommé — et la présentification

hymne homérique, I'Hymne
privilégiée. Le récit des “exploits” accomp
en scene, a l'instar des autres hymnes hot

21 HhH 10: Aldg voog EEETEAELTO. Voir Strauss Clay 1989, Jaillard 2007, pp- 40-43.

22 ghH. 172-173 : dpot 8¢ TG, Ky Thig 60ing emiphoopat i TEP * ATOAAOV-
Voir Jaillard, Configurations, 0.c., pp- 86-91 et 109-110.

23 Hes. Th 884-885.

24 HhH 112-141, voir Voir Jaillard 2007, pp. 101-164.
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du panthéon sous la figure totalisante des “douze”, “groupe unitaire et
coordonné”?®, garantit un réajustement sans heurt ou tout est joué et rien
n’est dit. Dans un deuxiéme temps, apres qu'il a obtenu I'aval de Zeus,
Hermés entonne devant Apollon un hymne théogonique qui a pour objet
de porter a la parole les partages secrétement réalisés par le sacrifice ano-
nyme et silencieux, le réajustement panthéonique dont ils sont porteurs®® :

tdya 8¢ AMyémg kiBapilov
YNPUET ApPoAGdNY, £potn O€ ol £omeTo dwvT,
Kpaivev dBavdtoug 1€ Oeovg Kol yolav Epepviy
0G 10, TPGOTO, YEVOVTO KOL WG AGYE HOlpOv EKAGTOG,
Mvnuoobvny pev mpdte Bedv £yEépatpev aodi
untépa Movodmv, 1 yop Adyxe Moiddog vidv:
TV 8¢ KOO TPESPLY 1€ KOl WG YEYGAOLY EKAGTOG
dBavdroug £yéporpe Beovg Alog GyAadg VoG
TAVT EVETWV KATd KOOHOV, £nwAéviov KiBopilamv.

Le glorieux Hermeés éleva la voix, en guise de prélude, tout en jouant harmo-
nieusement de la lyre dont la voix aimable ’accompagnait ; il réalisa
(krainén) les dieux immortels et la terre ténébreuse, disant ce qu'ils furent
au commencement et comment chacun regut sa part, et d’abord il glorifiait
Mnémosyné, mére des Muses, qui l'avait regu en partage, puis, selon le rang
et la naissance de chacun, le resplendissant fils de Zeus célébrait les dieux,
narrant tout selon le bon agencement, en tenant la cithare sur son bras.

Ces neuf vers énoncent les effets du chant théogonique inspiré et garan-
ti par Mnémosyné. 1l est dit “réaliser les dieux immortels et la terre téné-
breuse” : kpoivev ¢bavdtovg e Beovg kal yaiav £pepviv?’. Les pouvoirs
du chant d’'Hermeés sont explicités par un verbe, krainein, qui a fait I'objet
d'une étude décisive d’E. Benveniste, dont nous ne reprendrons ici que les
conclusions les plus importantes pour notre propos?. 1l se dit principale-
ment des dieux et des rois dans 'exercice de la souveraineté. Dans les
emplois hexamétriques les plus courants, on comprend achever, réaliser,
accomplir, signifiés qui demandent a étre précisés en fonction des modali-
tés de 'action considérée. Lorsqu’un dieu krainei, en accomplissant un
veeu ou en réalisant I'objet d’'une priére®’, il n’exécute rien lui-méme, il
donne au voeu I'approbation, la sanction qui le rend efficace, lui permet de
recevoir son accomplissement. Le krainein, puissance de “rendre exécu-

ii Georgoudi 1996, pp. 70 et 77.
HhH 425-433,
27 HhH 427,

8 .
Benveniste 1969, pp. 35-42. Voir aussi Detienne 1994, pp. 102-106.
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omplir”, de “mener a

re” doit étre distingué du telein, puissance “d’acc
r en souligner 'effi-

terme”, qui peut lui atre explicitement associé pou
cace®, Dans l'ordre du krainein, 1a réalisation est impliquée dans la sanc-
tion elle-méme?!, que cette derniére soit manifestée par un geste de la
t6te®?, une parole ou un signe mantique. Quand Zeus souverain et les rois
krainousin®?, c’est quune décision investie d’autorité produit des effets, a
une efficace. La parole oraculaire d’Apollon krainei, “réalise”, pour autant
que la sanction qu'elle profere est partie prenante de la réalisation®*.

Dans I'Hymne homérique & Hermés, le champ du krainein délimite l'ac-
tion du dieu sur trois plans au moins. Outre le krainein théogonique qu'il
tient de Mnémosyné, le nouveau-né regoit d’Apollon une baguette (rhab-
dos) d’opulence et de richesse, en or, a triple feuilles, qui le gardera indem-
ne de la Kere, en faisant s’accomplir (epikraindn) conformément 2 la thé-
mis les paroles et des actes favorables qu’Apollon a appris de Zeus®. La
baguette leur donne force exécutoire. Elle ajoute a la parole de Zeus et
d’'Apollon une “sanction d’accomplissement”‘*“ qui en parachéve la réalisa-
tion. Hermes regoit par ailleurs de son frére un oracle consistant en
nymphes-abeilles capables de “réaliser toutes choses”, krainousin hékas-

ta®”. Le krainein de “ces faiseuses de réalité” est lié 3 un pouvoir de faire
connaitre et de publier la vérité, aletheien a‘gureue:‘n?’“. Leur savoir prophé-
tique est donc du méme ordre que celui qui, dans le proé¢me de la Théo-
gonie hésiodique, sous-tend le chant des Muses lorsqu’elles proclament
des vérités, alethéa gerusasthai, énoncent c€ qui est, a été et sera®’, Dans

toi

29 11 1. 41, 504 ; 2. 419.

30 11,9, 309-310.
31 Ajsch. Ag. 369: gnpakov 0 gxpovey, ‘il est advenu d’eux comme Zeus en a
souverainement décidé”.
1 ExpNNVveEV £&0Swp, “Zeus fit signe de la

32 ghAphr. 222: W) 8¢ ZeVg ENEVEVOE KOL €
téte et ratifia son souhait”.

33 pjsch. Ag. 369, 759, 0d. 8. 390.

34 gur. Supp. 139, lon. 464. Voir Detienne 1994, pp- 102-103.

35 JhH. 529-532 : Sprov K« TAODTOL SWoW TEPLKOAAED papdov / yPUGELNV TPL-
néthov, akfplov | o€ HUAGEEL, [ TOVTOS SMKPULVOVGA Bepolg ENEMV T€ o £pyov /
6V Gyadey oa dnit Safpevor £x ALog OPHNG: L'établissement du texte fait difficul-
té: au vers 531, les manuscrits portent feove, qui répond directement au vers 427,
la conjecture de Ludwich, Oepog, qui produit un sens plus satisfaisant s'est imposé.
Sens parallele de krainein chez Pindare, L. 8. 24: dikag EMELKPALVE. Sur themos, €€
décret qui établit dans I'existence, fonde durablement, voir Detienne 1998, pp. 151~

152 et 156-160.
36 Selon la formul
37 HhH. 559.
38 HhH. 561.

39 Hes. Th. 28, 32, 38.

e de Benveniste 1969, p. 42.
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ses différents aspects, le krainein hermaique de I’Hymne s’avére compa-
rable a celui que I'Odyssée attribue aux songes véridiques qui sont dits
étuma Kkrainousin, “réaliser des choses véritables, réelles”®’, alors que les
songes illusoires ou trompeurs sont qualifiés d’akraanta*! dans la mesure
ou ce qu’ils montrent ne se réalise pas.

On ne saurait donc réduire le chant théogonique d’'Hermés a une simple
célébration, au sens banal du terme, et toutes les traductions du krainén
du vers 427 par “célébra” (Humbert), “celebrando” (Casola), “spoke autho-
ritatively” (le compromis de M. L. West), ne rendent pas pleinement justice
aux pouvoirs d'une parole dont le récit hymnique ne donne pas la lettre
mais considére la logique interne et les effets. Elles ne permettent pas de
distinguer les deux aspects complémentaires de la puissance performative
de la parole théogonique que I’Hymne homérique spécifie par deux verbes
différents. Le egeraire des vers 429 (objet : Mnémosyné, l'inspiratrice du
chant) et 432 (objet : les dieux immortels), “célébrer”, “honorer”, que nous
pensons devoir comprendre le plus littéralement possible, “conférer un
géras”, “une part d’honneur attestant la timé", répond au krainén du vers
427 qui porte la puissance réalisante dont est investie le chant théogo-
nique. Ce dernier contribue a donner aux dieux et a la terre leur pleine
effectivité, il les “promeut a l'existence”*? en sanctionnant les parts de timai
que le réajustement panthéonique a I'ceuvre distribue a chacun. Trés habi-
lement, Gregory Nagy traduit par “authorize” qui souligne I'autorité dont
est investie la sanction mais laisse un peu dans I'ombre la puissance réali-
sante*®. En tant que détentrice du savoir théogonique mobilisé, Mné-
mosyné recoit un géras spécifique.

Pour prendre la mesure exacte de cette puissance de sanction qui habi-
te la parole théogonique d’Hermeés, pour comprendre en quel sens il réali-
se le réajustement panthéonique, la redistribution limitée des timai
divines qu’'implique le surgissement du nouveau dieu, il faut toutefois
replacer le chant d’'Hermes dans la série des faits et gestes dont la séquen-
ce complete est requise pour que s’accomplisse l'intégration du nouveau-
né a I'Olympe et au panthéon. Récapitulons-en les principales articula-
tions :

- La naissance d’'Hermes accomplit la pensée de Zeus, Alo¢ voog é€ee-
Aeito*,

:‘: 0d.19. 567, voir Detienne 1994, p. 103.
0d. 19. 565: éne’ Gixpdava, “des paroles sans efficace”.

':: Benveniste 1969, p. 40.
h Nagy 1990, pp. 59-60.
Y HhH 10,
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- Le petit dieu accomplit un ensemble d’erga qui manifestent des com-
pétences et savoir-faire (invention de la lyre, vol des vaches d’Apollon,
invention du feu et thaumata divers), correspondant aux fonctions qu’il se
verra pleinement reconnaitre comme sa part de timai au terme du proces-
sus.
_ Parmi ces hauts-faits, le “sacrifice” nocturne occupe une place privilé-
giée : il permet a Hermes, par une habile manipulation des parts sacrifi-
cielles et du geras qui leur est associé®, de réajuster le partage des timai
de I'ensemble des puissances du panthéon en dessinant ses positions spéci-
fiques au sein de la totalité. La procédure se fait dans le secret et I'anony- -
mat, ce qui implique qu'aucune parole n'est proférée, que les enjeux et les
effets des gestes accomplis ne sont pas énoncés. L’absence de festin com-
mun et la suspension des parts sacrificielles entre ciel et terre dans un
antre invisible témoigne que I'action d’Hermeés reste en suspens, comme
inachevée, que les glissements et transitions panthéoniques réalisés par le
petit dieu sont dessinés et indiqués, sans étre encore pleinement effectifs
ni reconnus*®. Tout est joué mais rien n’est encore accompli.

- Lorsque Apollon accuse Hermaes du vol de ses vaches devant I'assem-
blée des dieux sur ’Olympe, Zeus sanctionne par avance, veloev 08
Kpovidng", l'accord auquel parviendront les deux fréres. Selon la logique
de célébration d’Hermes qui préside a la construction du récit hymnique,
T'aval du souverain laisse aussitot place au déploiement de I'action du nou-
veau-né.

— Hermés, investi de la puissance et de autorité de Mnémosyné, chante =
devant Apollon la théogonie qui sanctionne le réajustement des timai que
sa cuisine sacrificielle a préalablement réalisé dans le secret de la nuit.

— Une fois que sa théogonie a mis en place le schéme abstrait du partage
des timai divines, Hermés améne Apollon a négocier, par un jeu d'échange,
timé hermaique s'il en est*®, leurs prérogatives respectives et les modalités
des interrelations et des hiérarchies qui les lient dans leurs différents
champs d’action communs. Centrée, conformément 2 la logique narrative
de I’Hymne, sur les rapports Hermés Apollon, cette derniere partie explici-
te, dans le champ d’une configuration panthéonique délimitée, les partages
entre puissances que la théogonie d’Hermeés a préalablement sanctionné

du point de vue des relations constitutives du panthéon en sa totalité.

£KAOTN.

45 HhH 122, 129: éAeov 8¢ Y€pog TpocEdnkey
11é voir Jaillard 2007, notamment

46 ghH 132-136; pour un commentaire détai
pp. 130-132, et Jaillard 20009.

47 ghH 395. Voir aussi HhH 516.
48 HhH 516: ui yap mop Znvog Exelg enopoifuo £pyo.
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Le processus d'intégration d’Hermes au panthéon repose sur la complé-
mentarité entre sanctions de Zeus et erga d’Hermes, et, a l'intérieur méme
des actions entreprises par le nouveau-né, entre sacrifice et parole théogo-
nique. Le chant d’"Hermes prolonge, sanctionne et paracheéve ce que les
gestes du sacrifice ont mis en place. L’homologie des procédures est frap-
pante, du geste a la parole. De méme que le “sacrifice” traitait le panthéon
en sa totalité, sous la figure des “douze”, chacun recevant la part complexe
susceptible de délimiter sa moira et le geras qui lui correspond, la parole
théogonique déploie I'ensemble du processus de mise en place du pan-
théon. L'ordre généalogique, ¢ 10 npdta yévovto, fournit le schéme 3 par-
tir duquel peut s’énoncer la part respective, moira, qui revient 3 chacune
des puissances, og Adye polpav £kactog, en fonction 2 la fois de sa position
dans la succession des générations, ag yeydaowv £xactog, et de son rang
dans les hiérarchies divines, 10lg 3¢ xatd npéoBuv. A la figure globale des
douze, “totalité qui concentre en elle-méme toutes les qualités et les puis-
sances émanant de ses membres, toute la force inhérente au groupe-
ment”*, pleinement adaptée aux glissements discrets et recompositions
de prérogatives impliqués dans le réajustement panthéonique a I'ceuvre,
se substitue I'ordre théogonique qui décline les positions de chacun
(Exaotoc) des dieux (mavt évémov); a I'anonymat des parts soumises au
tirage au sort, condition d'un réajustement sans conflit, la nomination des
puissances concernées et I'explicitation de leurs relations et hiérarchies; a
la solitude d'une procédure sans témoin 1'énonciation publique des enjeux
de son protocole. La théogonie proférée par Hermeés devant Apollon mani-
feste le sens et I'efficace des gestes du sacrifice, elle I'achéve, en fonction-
nant a I'intérieur du récit comme une parole sacrificielle qui aurait été
découplée de I'acte dont elle est partie prenante, selon la temporalité dif-
fractée qu'impliquent les stratégies du petit dieu.

Thématisées par une tradition aédique et rhapsodique dont on sous-
estime facilement la puissance spéculative et la sophistication théo-
logique™, les modalités du réajustement panthéonique réalisé par Hermeés
s'enracinent profondément dans la pratique du polythéisme grec. Elle ne
reproduit pas un rite particulier, mais elle retravaille la logique rituelle et
en réélabore les éléments en fonction des nécessités du mythe a narrer et
defs traits spécifiques du dieu a célébrer ; elle la réfléchit et en constitue
meme une exégése particuliérement raffinée. Or comme le souligne une
bellle formule de Ph. Borgeaud, “la pratique sacrificielle redéfinit a chaque
fois, en chaque lieu, non seulement I'entité particuliere a laquelle s’adresse

 Georgoudi 1996, p. 77.
ard 2005, et sous presse.

50 Jaill
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i 'ensemble du panthéon dont cette entité se trouve soli-
daire”®!. La procédure choisie par le nouveau-né pour marquer sa place
dans le panthéon perd de son insolite dés qu'on prétre attention au fait
que dans la pratique religieuse grecque, le sacrifice est par excellence l'ac-
te qui atteste, délimite et grandit les timai des dieux, en réarticule les
configurations spécifiques en chaque occasion rituelle. La complémentari-
t6 et la solidarité des erga du petit dieu est homologue a ceux du geste et
de la parole au sein du rite. Si le récit hymnique éclaire en négatif la
dimension verbale et énonciative du sacrifice, il éclaire en retour I'horizon
sacrificiel de la parole poétique grecque et autorise 4 considérer a nou-
veaux frais les fonctions et modalités de I'énonciation “poétique” dans les
espaces du sacrifice, pres de l'autel, lors de la féte ou dans 'agdn dont elle
est I'occasion.

On ne peut donc pas considérer le krainein théogonique du vers 427
comme l'expression d’une puissance du langage en tant que tel. 11 apparait
plutdt comme la face discursive, énonciative, d'une puissance d’effectuation
qui s’enracine, en ce cas précis, dans le pouvoir qu'a le sacrifice d'assigner
3 chacun la part, moira, correspondant a sa fonction ou 2 son statut, le
géras attestant sa timé, qu'il convient de ressaisir 2 méme les pratiques du
polythéisme grec. Et de fait, dans la narration hymnique, le krainein ne
cesse de circuler au long des échanges entre Hermés et Apollon, a travers
les domaines ol se dessinent leurs compétences, de glisser notamment
des champs du sacrifice & la parole poétique ou mantique®. L'autorité de
la parole théogonique d'Hermes suppose l'activation des rapports soli-
daires de la timé, de la moira et du geras dans leurs diverses dimensions et
la présence efficace d’une configuration de puissances détentrices des
savoirs et du pouvoir de mise en forme langagiére requis, autour de
Mnémosyné dans I'Hymne, de la Muse ou d’Alétheia ailleurs®. A I'instar
des Muses dans la Théogonie hésiodique, Mnémosyné doit gtre honorée
d'un geras spécifique dans I'exercice de sa timé propre.

Le krainein théogonique n’en requiert pas moins un juste arrangement
de la parole, un kosmos, dont le savoir spécifique fait partie de 'apanage de
Mémoire et des Muses. La description épurée et abstraite que I'Hymne fait
du chant d’Hermes constitue une “poétique” du théogonique enchassée
dans le récit. Cette théogonie vraie, garantie par Mnémosyné, analogue aux
chants des Muses olympiennes dans le proéme de la Théogonie hésiodique,

est dite pant’ enépon kata kosmon, “raconter toute chose selon le bon agen-

le rite, mais auss

51 Borgeaud 1996, p. 21.
52 Jaillard 2007, pp. 215-236.
53 Detienne 1994, pp. 49-95, Jaillard 2007, Pucci 2008.
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cement”. Dans ce contexte, le bel arrangement auquel se référe la notion
de kosmos est d’abord celui qui préside a I'ordonnancement de la parole
poétique et de son éventuel agencement musical® ; s’il est nécessaire pour
que se déploie le discours théogonique, il ne suffit pas a en assurer I'effica-
ce, la puissance réalisante. Il faut encore que le discours kata kosmon soit
énoncé kata moiran, @g Adye poipav ékactoc®®, selon la part qui revient a
chacun dans la distribution de toutes choses®®. Dans I'Odyssée Ulysse
demande a Démodocos, aprés avoir loué son chant kata kosmon sur le sort
des Achéens®’, de raconter une Ilioupersis dont il lui a précisé les thémes,
kata moiran. C’est a ce prix qu'il pourra proclamer partout qu’un dieu a
conduit le chant divin (thespis aoidé) de 'aéde%®, Si 'on admet avec ].
Svenbro que, dans le contexte des paroles d’Ulysse 3 Démodocos, le kata
kosmon dit plus que I'agencement formel du discours, qu'il vise “l'ordre
méme ot la querelle s’est déroulée”®, le kata moiran doit ajouter quelque
chose qui constitue en propre ce que les Muses hésiodiques®® reconnais-
sent comme l'alétheia du chant et I'Hymne homérique comme son krainein.
La Muse et Mémoire font passer le poéte, qui, comme mortel, est en proie
aux rumeurs, aux bruits incertains, au kléos®!, de I'autre c6té du miroir, le
font accéder au savoir des partages au sein desquels se dessinent et s’arti-
culent la moira de chacun, en un tissage subtil et mobile. Lorsqu’on a affai-
re a la parole théogonique, ce savoir de 'agencement des moirai est celui-
1a méme du partage des timai qu'il atteste et promeut. C'est ce savoir des
articulations des partages panthéoniques qu’un fragment de la Titano-
machie cyclique attribue au centaure Chiron qui passe pour avoir enseigné
a Achille les schemata Olumpou, les configurations de I'0Olympe®?,

L’Hymne homérique oppose les deux chants qu'Hermés entonne a deux
moments différents de son processus d’intégration olympienne. Le pre-

_** Jaillard 2007, pp. 184-185, 202-205, il faut rajouter au dossier le vers 23 de
V'Elégie sur Platée du nouveau Simonide.
> HhH 428,

_ 5 Sur I'ancrage de la moira dans un processus de distribution et de partage, voir
Pironti 2009,

% 0d. 8. 487-488: 1| o0& ye Moo’ £8i80ke, ALg noiic, | oé Y "AnorAwv / Mnv yap
K(l‘t% Koopov Ayaidv oitov deiderc.

.. 0d.8.496-498: oi kev 31 pot 00100 KOTG, polpav kotorééng [..] ag dpa 1ot
TPOdpwY Bedc draoce OLcTLY GoLdnv.

*?Svenbro 1976, p. 21.

89 Th 26-27.

61 )
GZIFI- 2,484-487, Y01r Nagy 1979, pp. 16-17, 271-272, et Pucci 1998, pp. 35-43.
L. 11 Bernabé: ic 1e ikatoobvny Bvntdv yévog fiyaye deibag / 6provg kol

%gg-}ug. KOAAG Kol oxnpat ‘OAvumov. Voir aussi les Préceptes de Chiron de tradition
Esiodique, fr, 283 M.-w
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mier hymne que le nouveau-né chante seul, sans témoin, dans I'antre
maternel, loin des dieux et des hommes, contraste par ses effets avec le
grand hymne théogonique qui “réalise les dieux immortels” en présence
d’Apollon, en portant a la parole le réajustement des partages panthéo-
niques, leur reconfiguration. Dans ce premier hymne le nouveau-né
célebre (aeidein®, exonomazein®, gerairein®) les amours de Zeus et de
Maia en un chant qui est comparé aux improvisations des jeunes gens lors
des festins®®. A l'instar de 'hymne des Muses héliconiennes dans le proe-
me de la Théogonie hésiodique, ce premier chant n’est pas investi de la
puissance de mise en place qui caractérise en propre la parole théogo-
nique dans la mesure ou il n’articule pas moirai et timai selon le kosmos
requis, c'est a dire kata moiran, schéme que définit précisément le vers
431 : toUg 8¢ x0Tt TPEGPLY TE KO ¢ yeydaow £xaoctog. Ce moindre pou-
voir doit aussi étre rapporté a I'absence d'une scéne divine constituée, au
fait que les dieux ne sont pas présents pour écouter, grandis par une paro-
le qui les réjouit®’. Il en va de méme dans les pratiques humaines, pour les-
quelles la parole énoncée dans un espace rituel, ou sur la scéne sacrificiel-
le, 12 ol sont convoqués les dieux, est investie d'une puissance supérieure.
Un fragment d’hymne pindarique 3 Zeus connu par la paraphrase qu’en
donne Aélius Aristide nous permettra d’approfondir la puissance d’ordon-
nancement, le kosmein de la parole théogonique et d’en préciser les pou-
voirs. ITivdapog... &v AL0g YaH® Kai 100G Be0vc 0ToNg PNOLV EPOUEVOD TOV
Atée, €1 Tou §E01vTo, OLThHouL romjcachai TLvog aVTe 0£00g, OLTIVES 10
HEYOAQ TOUT E€PYa KOl ROOGV YE TNV EKELVOV KOUTUGKEUNY {KUTO} KOO

Govet Adyorg kei povstki®®. “Lors du mariage de Zeus, Zeus les ayant

interrogé pour savoir s’ils éprouvaient le manque de quelque chose, les
dieux lui demandérent de se procurer des dieux qui missent en ordre
(katakosmésousi), par des paroles et par de la musique, ces grandes

63 HhH. 54, 62.
64 HhH. 59.

65 HhH. 60.

66 HhH. 55-56: fiite kodpot / Hipntal Badinct / TapaLBORG KEPTOLEOVGLY.

67 pour 'hymne comme agalma voir Depew 2000.

68 pind. fr. 31 S.-M. (d’apres Aristid. Or. 2. 142). Version paralléle: Choricius de
Gaza, or. 13. 1 (p. 175 Foerst.): Enoinoe ITivdapog Kai BeoDE OKVODVTUG DUVIIoUL 106
100 ALOG £1¢ AvBpOovg GrAoTiiog. EB0KEL YGp, OLHaL, TH IO T T0VT0 glvat péyLo-
10V £YKOULOY T0D AL6g, €1 umdeig 1ov ‘OAvprLov ADTOV EYKOUACHL TOAUNOEL. TOLY!
poiv KaBioto peEv O Zevg 1 [Tvddpo T mav GPTL KOGUGUG, rophoay 8¢ ot Peot
GLonh TEBNIoTeg TV GyAciay Tov OPOUEVOY, EPOREVOV BE TOV ALOG, ginep ailov 1OV
SéoLvto, v dacay ot Ogol Tolg £XEIVOV SUIOVPYIHAGL Aeimery, 611 pndéva Tponyd
yev avofaivovio toig gvoMuiaLg dypt 0 HETPOV TV TEAOVUEVWV.
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oeuvres et tout I'arrangement du monde auquel il avait présidé”. Ce résu-
mé du II° de n. e, sous lequel une certaine familiarité avec les systémes
conceptuels de la poésie archaique permet de retrouver une partie des
mots mémes de Pindare, constitue un document exceptionnel qui a notam-
ment retenu I'attention de Pietro Pucci dans son étude sur le langage des
Muses®’. 1l s’est employé & montrer, par des voies tres différentes des
nétres, 'impossibilité de traduire katakosmésousi par “célébrer”. Kata-
kosmein, c’est “mettre en ordre”, “arranger”, “disposer” les mégala erga de
Zeus. L'expression, associée a pasan kataskeuén, lors de cet événement
susceptible de marquer I'achévement du procés de mise en ordre de I'uni-
vers qu'est le mariage de Zeus, renvoie au processus cosmogonique et
théogonique dont Zeus assure I'ultime mise en ceuvre. Les megala erga
sont les ceuvres propres de la basileia du souverain, dont la distribution
des timai constitue le moment décisif, ainsi que l'atteste la Théogonie
hésiodique, la kastakeué, I'articulation des choses en un monde structuré et
différencié’®.

Sans la voix des Muses qui en énoncent I'ordonnancement, ce sont l'ar-
rangement méme de l'univers, sa mise en ordre, le partage des préroga-
tives entre les puissances divines qui y agissent, qui demeurerait irrémé-
diablement défectueux, inaccompli. Quelque chose manquerait (deointo),
ainsi que le rappelle le concert unanime des dieux. Il faut la sanction d’une
parole, elle-méme divine, pour parachever le processus. Enoncée selon le
kosmos adéquat, cette ultime sanction est efficace, elle promeut 3 une exis-
tence pléniere et grandit ce qu'elle célebre. Le krainein de I'Hymne homé-
rique explicite les modalités et la puissance d’une telle sanction. Dans les
représentations poétiques grecques, telles qu'elles font sens dans et par la
pratique polythéiste, la parole n’est pas créatrice’’, la créature n’a pas a
louer son créateur’?, mais le déploiement des actes et la geneése des choses
ne sont pleinement effectifs que si des dieux dont c’est la timé spécifique,

‘_:" Pucci 1998, pp. 31-33, avec bibliographie antérieure.

" On peut suivre le développement du kosmein cosmogonique dans la philoso-
phie presocratique, notamment dans I'usage que fait Anaxagore de la notion de dia-
kosmein, DK 12: ndvra oekoopnoe voug, “I'intellect arrangea toute chose en un
monde”,

L Voir Dpt . : ; ;

VO!] Detienne 1995, pp. 7, 51, qui souligne que les Grecs font partie des cul-
tllt‘ﬁ:fs qui refusent de spéculer sur une parole fondatrice des étres ou sur son origi-
Eia 81321 tenant pour un donné, un déja-1a, de toute éternité”, et Borgeaud 2007, pp.

72 1 : 0
Voir Philon, de Plantatione, 127-130, pour une telle relecture du mythe de

naissance des Muses dans le contexte du judaisme alexandrin (cf. Bouvier 1997, pp.
113 1-1134).
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relayés par des poetes dans les contextes performatifs pertinents, en

énoncent l'arrangement et l'articulation.

Le fragment pindarique, le langage de I’'Hymne a Hermés et la breve
notation de Philodéme sont autant de documents majeurs qui permettent
d’appréhender, dans le temps long, comment les traditions poétiques
s ont utilisé et développé des systéemes conceptuels aptes a définir
la parole dans ses enjeux théogoniques et dans
ses fonctions laudatives. Cette parole surgit dans un monde dont la mise
en place a déja eu lieu, dont elle est néanmoins partie prenante par la sanc-
tion et 'accomplissement qu'elle actualise. Dans la Théogonie hésiodique,
les premiers mots placés dans la bouche d’un des protagonistes, sont, bien
apres l'apparition des puissances primordiales, 'appel de Gaia a ses
enfants pour qu'ils castrent Ouranos et libérent un processus cosmogo-
nique momentanément paralysé’*. Cette parole marquée par la violence la
plus extréme fait partie du processus, elle en initie un moment, sans en
atre I'origine. Au terme du procés théogonique, le chant des Muses Olym-
piennes sanctionnera la royauté de Zeus sous le signe de la justice inhéren-
te au partage des timai auquel il a été procédé. Leur hymne ne cesse d'ache-
ver une action qui, sans lui, resterait frappée de la méme incomplétude
qu’un sacrifice amputé des paroles qui en sont partie prenante. Regard
réflexif sur la pratique hymnique, I'Hymne homérique & Hermeés interroge a
la fois la place du sacrifice dans I'actualisation des partages théogoniques
ot I'articulation interne du sacrifice et de la parole poétique, sur laquelle
Jesper Svenbro avait attiré Iattention”®. Le traitement spécifique réservé
aux langues des victimes sacrificielles, part du feu médiateur’® ou géras du
prétre, est a cet égard significatif. Nous ne pouvons approfondir ce point
décisif dans le cadre d’'une communication centrée sur les pouvoirs qui
habitent le langage, mais, qu’en régime polythéisme, nous qualifierons
moins de pouvoirs du langage que de puissances agissantes a méme le lan-
gage et que, pour certaines d’entre elles, nous pouvons aisément nommer:

Mnemosyné, Mousa, Peitho, Alétheia, Léthé...

grecque
et déployer les pouvoirs de

73 Th 164-166.

74 Syenbro 1984.
75 0d. 3, 332 avec scholies, Ar Pax 1109 et schol., 1021.
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