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INTRODUCTION




Poséidon n'est pas un inconnu des historiens des religions. Il fait en effet
canoniquement partie des études sur les divinités de la Grece depuis
L.R. Farnell’. Son chapitre écrit au début du siecle s'avere d'ailleurs un atout
précieux, puisquil y recense de maniere détaillée les diverses épithetes et
épicleses de Poséidon, ainsi que ses pluriels lieux de cultes. Clest a
F. Schachermeyr que l'on doit, en 1950%, une monographie sur ce dieu. Cette
étude liste a son tour ses différents cultes et donne la signification de ses
épithétes mais ne met pas vraiment, elle non plus, Poséidon en relation avec ses
comperes Immortels, ni ne regarde véritablement quelle place il occupe en cité
d'Athenes.

Poséidon a été souvent relégué du co6té d'une nature imprévisible, cantonné
dans la violence des tempétes et la fougue des chevaux3. Beaucoup, aussi, se
sont intéressés aux rapprochements que le dieu semblait permettre avec le
monde indo-européen®. Cela a quelque peu enfermé Poséidon dans une image
qui interdisait de lui donner un quelconque roéle "politique". On a ainsi souvent
dressé de lui le portrait d'un éternel vaincu lors les compétitions engagées entre
les Immortels pour enlever le titre de Poliade. "Grand dieu déchu" selon

certains, il aurait méme été exclu de citoyenneté pour se voir accorder une

*Les traductions données sont celles de la Collection des Universités de France (Paris, Les Belles
Lettres) et de la collection Leeb (Harvard University Press), sauf indications contraires. Les
éditions des autres sources sont recensées en bibliographie. Nous avons systématiquement mis
des majuscules aux épithetes et épicleses des dieux, tant dans le texte grec que dans sa
traduction. Les références completes des articles et des ouvrages cités se trouvent en
bibliographie.

1 Cults of The Greek States.

2 Poseidon.

3 Pour exemple, ]. Bremmer, "Effigies Dei".

4 Pour exemples, R. Bloch, "Quelques remarques sur Poséidon" et S. Littleton, "Poseidon as a
Reflex of I.E. "Source of Waters" God".

5 L. Séchan & P. Lévéque, Les Grandes divinités, p. 102, parlent de "grand dieu déchu” et de
mythes de partage (pour Athenes, Trézéne...) qui exprimeraient sa "régression religieuse".
Quant a J.N. Bremmer, "Effigie Dei", p. 38, il écrit que ces mythes sont l'expression de sa
"marginalité".



place excentrée dans le paysage, hors des murs de toute polis, pour mieux
refouler sa violence®.

Au lieu de le marginaliser, nous avons au contraire choisi de le replacer au
centre de la cité’.

Certains ont pourtant cherché a faire sortir Poséidon de ce "carcan'.
N. Roberston, dans une analyse des fétes de Poséidon, a choisi de faire
apparaitre toute sa compétence en matiere de fertilité. C. Calame, au sein de son
étude sur Thésée, a lui aussi bien entrevu toutes les attributions terriennes de
Poséidon®. Et M. Detienne qui, tout en suivant Apollon’ ou Athénal?, a souvent
rencontré Poséidon sur sa route et l'a regardé comme un complice, un
partenaire ou un adversaire de ces divinités. Depuis Tracés de fondation, il a mis
en valeur la complémentarité qu'il pouvait y avoir entre Apollon et Poséidon'!,
et a donné a ce dieu une place sur 1'Acropole’2.

Restait a vraiment le découvrir en terre d'Athenes. Si Poséidon est souvent
exclu des études sur la polis attique, c'est parce qu'Athéna prend toute la place
dans sa cité homonyme et relegue les autres Immortels a des places trop
souvent subalternes. Et parce que, depuis toujours dans la cité thalassocratique,
Poséidon souffre d'une image par trop exclusivement maritime. Bien str, il est

ce dieu de la mer qui, le trident a la main, secoue I'onde marine ou protege les

6 Cest ce que dit J.N. Bremmer, "Effigie Dei", en conclusion, p. 39 : "by situating Poseidon's
sanctuaries outside the polis, the Greeks pronounced a value judgment on the acceptability of
brute force in human society." Il est méme qualifié de "god of brute force and chaos (is) always
subordinated to the gods of intelligence and order".

7 Contrairement, une fois de plus, a J.N. Bremmer, "Greek Religion", p. 18, qui dit que "there
was no place for Poseidon in the ordered society of the Greek city-state".

8 Thésée, dans le chapitre "Poséidon entre terre et mer", pp. 348-354, le qualifie de "dieu des
assises" et parle d'Athéna et de Poséidon comme les dieux "tutélaires” de la cité.

9 Notamment dans Apollon le couteau i la main.

10 Pour exemple, dans son article "Le Mors éveillé".

11 Dans "Apollon Archégete”, mais aussi dans Apollon le couteau & la main, 3 propos des
différentes opérations du "fonder".

12 Dans le chapitre "La Force des femmes".



navigateurs. C'est d'ailleurs le lot qu'il a regu lors du partage du monde entre
les trois Cronides, tirant au sort d'habiter "la blanche mer a jamais"!5.

Mais nous avons choisi de rencontrer Poséidon en d'autres lieux, car il
s'avere un dieu éminemment actif sur I'élément terre. Une terre qui, au gré de
ses humeurs, se fend et se disloque sous les secousses telluriques, mais sait
aussi demeurer stable et droite, offrant alors aux hommes un socle inébranlable.
C'est effectivement la terre d'Athénes qui a retenu notre attention. Poséidon y
est particulierement présent, méme s'il échoue dans ses prétentions poliades. En
ces lieux ol les hommes se racontent autochthones, Poséidon occupe une place
de choix sur le territoire qui a fait naitre ses propres citoyens. Un dieu aux
épithetes et aux épicleses si terriennes ne pouvait que nous interpeller dans une

Atheénes autochthone.

Mais I'ambition de ce travail n'est pas monographique. Nous avons choisi de
suivre Poséidon sur les traces des récits de fondations athéniens pour lui
accorder une véritable place dans la configuration religieuse de la cité. En
chemin, nous avons croisé d'autres dieux, partenaires, complémentaires ou
adversaires, avec qui nous l'avons fait "réagir"4. C'est toute la richesse et la
complexité de la configuration polythéiste grecque qui, tout en séparant les
compétences des dieux, les ordonne aussi autour d'un objet commun. Méme si
les Grecs auraient ignoré ce mot polythéisme, déclaré absent du vocabulaire

avant Philon d'Alexandrie!5, pour n'étre qu'un instrument aux mains des

1311, XV.189-190 : "le monde a été partagé en trois ; chacun a eu son apanage (Tpixfa 8¢ mdvTa
8édaoTat, ékaotos 8 'éppope Tipfs) ; j'ai obtenu pour moi apres tirage au sort, d'habiter la
blanche mer a jamais" (fToL ¢yov éxaxov moMmNw dNa valéper aiel Talopévowv).

l4Terme dumézilien que choisit d'utiliser M. Detienne, in "Expérimenter dans le champ des
polythéismes", p. 66 et note 22 pour la référence a G. Dumézil.

15Gelon F. Schmidt, "Naissance des polythéismes", p. 77 et note 1 pour les références.
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"monothéistes"1¢. Pourtant, M. Detienne fait remarquer que, dés Eschyle, la
pluralité des dieux se dit moAl6eos?”. Quoiqu'il en soit, les dieux sont partout en
terre grecque. Partout et pluriels!®. Il n'y a qu'a suivre les traces du Périégete
pour s'en rendre compte, car sa route croise a tout moment des paysages
investis par des agencements de divinités.

C'est dans cette polarité et cette tension que les dieux se définissent plus
finement. Le monde des Immortels n'est pas statique et il n'y a finalement pas
de domaine strictement réservé. La terre, comme la mer, accueillent plusieurs
divinités, et c'est justement en relevant les différences que Poséidon y gagne. Le
regarder avec ses acolytes de 1'Olympe permet de mieux circonscrire ses
pouvoirs, car c'est la notion de puissance!® qui va présider a ce travail. Et tous
les dieux n'agissent pas de concert sur la terre d'Athénes. Depuis G. Dumézil,
les articulations de dieux "font sens", méme si les structures élaborées s'averent
parfois quelque peu statiques?. Il faut, comme le dit J.-P. Vernant, étudier "la
place des dieux les uns par rapport aux autres"?!' : comme une dyade ou une
triade de divinités se partagent un autel, des dieux peuvent partager un

domaine d'action ou un acte de fondation. Apollon, Athéna, Hestia ou

16 7. Rudhardt, "Considérations sur le polythéisme", in Du mythe, de la religion grecque, p.73 et F.
Schmidt, "Les Polythéismes : dégénérescence ou progres ?". Cet aspect est repris par V. Pirenne-
Delforge in "En guise de préambule...", p. 7, son introduction au colloque Les Panthéons des cités.
17 Eschl., Suppl., 424, noté par M. Detienne, "Un Jardin polythéiste", p. 173.

187, Rudhardt, "Considérations sur le polythéisme", in Du mythe, de la religion grecque, p. 77.
197.-P. Vernant, "La Société des dieux", p. 109 indique que "les dieux grecs sont des puissances,
non des personnes'.

20C'est a G. Dumézil que 'on doit d'avoir défini un dieu de maniere classificatoire et par le
relevé de ses manifestations. C'est sur ses pas que les "historiens et anthropologues commencent
a s'intéresser aux ensembles polythéistes eux-mémes (...). Dumézil substitue une analyse
"structurelle" tournée vers les complémentarités, les oppositions, les hiérarchies et les
complexes de relations" (M. Detienne, "Pour expérimenter dans le champ des polythéismes", p.
42). Le danger classificatoire est, selon M. Detienne, ibid., p. 43, de mettre en place "un panthéon
statique, habité par des dieux agents, classés individuellement selon un "mode d'action
unique"'. C'est le danger du "dieu patron" de L'Héritage indo-européen it Rome, p. 78, comme le
dit M. Detienne, "Expérimenter dans le champ des polythéisme", p. 61.

21 "La Société des dieux", p. 110.



Dionysos, autant de divinités qui, associées a Poséidon, en révelent toutes les

compétences.

Nous avons aussi choisi de nous échapper de notre ancrage attique pour
regarder notre dieu en d'autres paysages, toujours en compagnie de ses
partenaires Immortels : cela nous a permis de tisser des liens supplémentaires
autour de Poséidon et de mieux comprendre toute 1'étendue de ses
compétences. Sans déclarer que Trézene est Athénes, sans oublier notre ancrage
de recherches, on remarque néanmoins que les situations peuvent se répéter, les
configurations se retrouver, les séismes se dédoubler et se ressembler, tout
comme les surgissements d'eau claire. Le Péloponnese est en effet un miroir de
choix pour faire "réagir" notre Poséidon d'Athénes : Argos, Trézene, Corinthe,
autant de lieux poséidoniens oul le dieu a posé sa marque et montré sa
puissance. Des lieux d'eris et de réconciliation, des lieux de colere et
d'apaisement, des lieux de secousses telluriques et de sources jaillissantes, des
terres ébranlées ou stabilisées par le dieu ; comme la terre d'Athénes. On fera
aussi ce jeu de regards avec 1'Atlantide, qui germe au milieu du IVe siecle dans
I'imaginaire de Platon, car elle est finalement fort athénienne??. Au-dela des
colonnes d'Hercule, cette fiction insulaire qui se place toute entiére sous le signe
du dieu, exacerbe les compétences de Poséidon, éprouve le dieu d'Athenes et

s'avere un espace idéal pour approcher encore plus cet Immortel.

22 En 1779, G. Bartoli disait déja (in Essai sur l'explication historique que Platon a donné de sa
République et de son Atlantide, § 155) que les Atlantes ne sont que "des Athéniens, des Athéniens
toujours, des Athéniens de tous les cotés". Noté par J.-F. Pradeau dans son introduction du
Critias aux Belles Lettres, p. X. P. Vidal-Naquet reprend cela dans son article "Athénes et
I'Atlantide".



Tous ces liens autour de Poséidon ont pourtant pour convergence Athénes,
dans les méandres de ses fondations : autochthonie, refondation, la cité noue
sans cesse des liens avec la terre qui 1'a générée. Quel rdle joue alors ce Poséidon
chthonien, lui qui siege en maitre dans les profondeurs de la terre ? Quelles
sont ses compétences, que révelent ses épitheétes et ses épicleses ? Quelle est sa
revendication sur la cité ? Quelle place lui accorde finalement le mythe de
partage en terre d'Athénes ?

S'il est souvent relégué au centre des flots hors d'une cité qui a choisi de se
placer sous l'égide de la déesse de métis, Poséidon s'affirme pourtant dans toute
sa superbe en pleine terre :loin d'étre évincé par Athéna, il est au contraire

invité a siéger a ses cOtés sur la colline de l'Acropole pour garantir

l'autofondation de la cité.

Pour faire ce cheminement, nous avons regardé les sources dans la pluralité
de leur genre et de leur ancrage chronologique. Bien sir, 1'image que nous
donnons de Poséidon est avant tout classique, mais 1'héritage d'Homere ne
pouvait étre occulté, pas plus que le témoignage de Plutarque ou de Pausanias.
Toutes ces sources forment une mosaique qui nous a permis d'approcher notre
theme directeur : les fondations d'Athenes, les origines de la cité, la place de

Poséidon en terre d'Athénes.

Ce travail est scindé en deux parties : la premiere suit Poséidon au coeur de
la terre, la deuxieme le consacre fondateur a 1'issue du partage qui s'opere avec
Athéna. Pour comprendre la place de Poséidon, il fallait tisser autour de lui tout

le réseau de ses compétences terriennes. On choisit donc d'étudier ses relations



contrastées avec la terre au rythme de ses épithetes et épicleses qui jalonnent
nos sources littéraires et nos inscriptions. C'est la violence de son pouvoir qui
constitue la porte d'entrée de cette étude. Bien sfir, ses actions telluriques vont
nous arréter : entailler, briser, ouvrir, disloquer. Mais ce n'est pas pour retenir la
violence de Poséidon, car ses acces de colere sont surtout le signe de ses
compétences sur la terre. C'est bien ce méme dieu qui, apaisé, se fait vouer un
culte pour justement garder stable la terre des cités et tenir droites les
fondations. Mais Poséidon se fait pluriel en terre d'Athenes, car il s'avere aussi
générateur. Armé de son trident, on raconte qu'il sait faire jaillir I'eau de la
roche et irriguer les champs des hommes. Maitre de la poussée végétale en tant
que Phutalmios, il est aussi honoré pour faire sortir le fruit de la terre

ensemenceée.

Stable, Teneur de terre, Fécondant, Teneur de fondation, autant d'épicleses
qui fagonnent la personnalité de ce Poséidon d'Athénes?. Surtout dans une cité
qui se fonde sur un postulat d'autochthonie. Replonger dans ces origines
semblait alors nécessaire avant d'aborder la question de la fondation. Car c'est
cette autochthonie initiale qui engage Athénes a toujours renouveler le lien avec
sa terre : pour une cité qui n'a pas été réellement fondée mais autofondée,
Poséidon est un allié de taille car, justement, il tient-soutient les fondations,
offre un socle stable pour la construction, entoure de sécurité et garantit
I'ancrage. C'est a la lumieére de l'autofondation athénienne que les épicleses de

Poséidon prennent tout leur sens.

23 Nous utiliserons les épicleses comme des "instruments" pour notre enquéte sur Poséidon,
ainsi que les définit P. Brulé, "Le Langage des épicleses”, p. 16.
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Notre deuxieme partie se construit sur les vers d'Euripide. Son Erechthée
s'avere en effet une de nos sources les plus précieuses pour comprendre la
place que Poséidon occupe en terre d'Athénes. Malheureusement fragmentaire,
la piece laisse néanmoins apparaitre toute la complexité des fondations
athéniennes et nous fait revivre la revendication de Poséidon : arrivée
tonitruante en terre d'Athenes, colére, violence, morts en cascade, puis
réconciliation et intégration. Depuis le moment ot il plante son trident jusqu'a
I'enfouissement d'Erechthée, tout est 1la. Autour de 421 avant J.-C. et loin des
oraisons funebres qui délivrent aux citoyens rassemblés devant leurs morts un
discours répétitif sur l'autochthonie et la gloire d'Athéna a avoir su vaincre
I'adversaire Poséidon, Euripide propose aux spectateurs du théatre de réfléchir
sur leurs propres origines et choisit de "travailler" les mythes de la cité.
L'autochthonie martelée dans les "discours sur la tombe" est bien différente de
celle du théatre d'Euripide, qui consacre un Poséidon fondateur, honoré
désormais avec 'autochthone Erechthée qu'il a caché au coeur de la terre.

Mais pour accéder au partage de la terre d'Athénes entre Athéna et Poséidon,
il faut emprunter la route de la querelle et du combat. Eris kékropienne, polemos
sous Erechthée, autant d'épisodes qui vont répartir les timai entre les deux
protagonistes, déterminer le "visage religieux" de la polis et poser d'autres jalons
de fondation. Si le partage ne se fait pas sur le mode de 1'égalité comme a
Trézeéne ot Poséidon et Athéna partagent 1'avers et le revers des monnaies?,
Athenes n'en donne pas moins a notre dieu une timé de choix :la terre dans

toute sa profondeur, I'ancrage de la cité, les clés de la durable fondation.

24 Pays., 11.30.6.



Poséidon revendique le statut de Polieus. Il n'aura que le chthon. Est-ce
pourtant a oublier ? Certainement pas, car Poséidon prend a Athenes la figure
du fondateur. Gardien des origines, garant de la stabilité, il siege avec
Erechthée sur 1'Acropole de la cité autochthone qui, grace au Teneur de terre, a

réussi le pari de son autofondation.
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Sous le signe de la violence

I. ENTRE VIOLENCE ET STABILITE

Avant de regarder comment le dieu Poséidon intervient sur la terre
d'Atheénes, il faut essayer de circonscrire ce que nous traduisons par le terme
"terre". Le grec propose en effet un vocabulaire multiple en jouant sur la
variété des "espaces" terrestres, comme si l'on pouvait différencier plusieurs
strates. Nous trouvons chira, terre-territoire, qui parait qualifier le sol comme
surface dans une dimension horizontale et qui s'emploie par exemple a propos
du territoire d'une cité ou d'une contrée!. Nous verrons que Poséidon n'est pas
réellement impliqué au niveau de la chora : il n'est pas un dieu qui trace,
délimite ou découpe du territoire. Il laisse cela a d'autres Archégetes?, car ses
attributions sont ailleurs, essentiellement dans le chthion. Ce terme semble lui
désigner la terre dans sa profondeur, en comprenant 1'idée d'entraille, de sous-
sol, avec une dimension cette fois verticale3. C'est le domaine par excellence de
Poséidon : il y crée des failles, y déclenche des secousses, mais y soutient aussi
les fondations qui s'ancrent dans la terre. Le grec emploie aussi le terme plus
générique de gaia/ge, a la fois surface, profondeur et Terre dans sa dimension
cosmogonique. La encore, gaia/ge, comme chthdn, sert de radical aux épithetes
poséidoniennes et donc de domaine d'action ot Poséidon exerce sa

compétence.

Voir P. Chantraine (Dictionnaire étymologique de la langue  grecque que nous citerons
P. Chantraine suivi du vocable concerné), s.v. xwpa. Les exemples ne peuvent étre que
réducteurs, et c'est pourquoi nous renvoyons a ceux mentionnés dans les articles de
P. Chantraine. Sur xwpa, voir M. Casevitz, "Remarques sur l'histoire de quelques mots
exprimant l'espace” ; il y étudie aussi Témos qui, la non plus, ne semble pas réellement
concerner Poséidon. Un autre terme, yapai, contient également cette idée de surface (selon
P. Chantraine, s.v.) mais il s'avere peu employé si ce n'est pour 1'épiclese Chamaizelos étudiée
cependant infra en Premiére partie, 11.B.1.

Notamment a Apollon dont cet aspect est étudié par M. Detienne, Apollon le couteau i la main,
pp- 85-133.

3N. Loraux, Né de la terre, p. 14 en donne cette définition : "chthén n'est pas la terre primordiale
(g6), mais, solidement enraciné entre le ciel des dieux Olympiens et les profondeurs de 1'Hades,
le sol sur lequel s'installent demeures et cités des hommes." Je donnerai plus de poids que
l'auteur a la notion de profondeur et d'ancrage.
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Sous le signe de la violence

Néanmoins, si nous segmentons ici ces différentes appellations, si chaque
terme a son sens propre et n'est pas employé au hasard, il ne faut pas oublier
que la frontiere n'est pas toujours aussi stricte, car le grec joue avec ces mots et
peut parfois les intervertir, notamment pour chthén et ge5. Dans la piece ot la
terre est vraiment l'enjeu -1'Erechthée d'Euripide, Praxithéa oscille d'ailleurs
entre différentes appellations pour dire combien la terre de la cité est
menacée®. C'est pourquoi, méme si tous ces vocables ne sont pas équivalents,
on choisit de conserver la plasticité de la traduction "terre" que nous
préciserons a chaque fois que cela est possible.

Lors du partage du monde entre les trois Cronides, la Terre -en tant que
partie de I'Univers- reste un lot commun” sur laquelle Zeus, Hades et Poséidon
sont suceptibles d'intervenir puisqu'elle n'est la timé de personne en
particulier. Mais sur la terre, les hommes vont s'installer et se chercher, on le
verra, des divinités poliades : la terre des cités devient donc un enjeu entre les
dieux qui recherchent ce titre tant convoité. Poséidon est plusieurs fois engagé
dans ces compétitions pour obtenir la suprématie sur un territoire, et plus

particulierement a Athénes ol s'ancre notre étude.

4Voir P. Chantraine, s.v. yala, yf.

5Pour seul exemple pour le moment, on sait que les Athéniens peuvent étre parfois gégeneis et
pas exclusivement autochthones (pour Erichthonios, voir Eur., Ion, 20-21 et 100).

®Pour les fragments de 1'Erechthée, nous utilisons la publication de C. Carrara, "Euripide.
Eretteo" que nous citons avec le numéro du fragment suivis du vers ; les traductions sont de
C. Austin, "De nouveaux fragments", pour le fragment 65 de la tragédie qui correspond au
fragment 18 de C. Carrara. On y trouve pour désigner Athenes x6dv, xdpa, Témos, v/ ydla, mais
aussi TOALs-cette fois la cité. Pour exemples, Praxithéa se lamente pour sa patrie (fr. 18.36 : Tav
mdTtpav) ; elle en appelle a la terre (ibid., 47 : v va) ; elle appelle a fuir de la terre (ibid., 47 :
xopas) ; le sol vacille (ibid., 48 : m[6]xeos médov) ; elle demande a Poséidon d'éloigner son trident
de la terre (ibid., 55 : x66vos), de ne plus dévaster la terre (ibid., 56 : yfjv) ; Erechthée est englotiti
(ibid., 59 : katd xBovds) ; Praxithéa a sauvé la patrie (ibid., 63 : xfovds mais en ibid., 77 : yfjv), le
désastre pour le pays est lui sur le mode de yf (ibid., 89 : yijv).

7., XV, 189-193 : "le monde a été partagé en trois, chacun a eu son apanage (Tpixfd 8¢ mdvTa
8¢daoTat, ékaotos 8 éupope Tipfs). (...) La terre pour nous trois est un bien commun, ainsi
que le haut Olympe" (yala 8’éTt Ewvf) mdvTwr kai pakpds’ ONUULTOS).

13
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La terre est évidemment au centre de ces récits de fondation, notamment
chez les Athéniens qui cherchent toujours a renouer le lien avec leur sol. Car si
aucun territoire n'est a prendre a la légere en Grece, la terre d'Athénes fait
l'objet de discours bien particuliers. Elle n'est pas qu'un socle sur lequel repose
la cité : les citoyens s'y racontent autochthones, fiers d'étre issus de leur propre
sol. La terre d'Athénes est donc génératrice. Un dieu qui, comme Poséidon,
agit si concretement sur le chthén ne peut donc que nous arréter dans ce
paysage athénien.

Pour bien comprendre combien Poséidon prend la figure du fondateur et
avant de regarder les discours élaborés autour des fondations de la cité, nous
devons nous attacher aux rapports que ce dieu entretient avec cet enjeu
politique qu'est la terre. Ses compétences se laissent découvrir a travers les
épisodes mythologiques qui nous informent sur ses interventions violentes ou
stabilisatrices, mais elle s'approchent aussi par le biais de ses différentes
épithetes poétiques ou cultuelles. L'épithete, ce surnom du dieu, est un terme
qui, accolé a son nomS8, donne le sens de ses pouvoirs et circonscrit son action.
Clest au fur et a mesure de ces appellations que les personnalités divines se
faconnent et s'affinent. L'épithete permet aux hommes d'appeler une divinité
pour une de ses compétences et suffit parfois méme a l'identifier. Quand les
Athéniens disent la Poliade, il n'y a pas de doute, il s'agit d'Athéna. Quand
Homere convoque 1'Ebranleur du sol, on sait qu'il pense a Poséidon. Derriere
les épithetes ou les épicleses, toute une histoire se tisse : les dieux grecs sont

des puissances qui se révelent dans des situations et ces épithetes sont comme

8¢m{feTos-ajouté (emribmuL). L'épiclese, épithete cultuelle, a aussi ce sens de nom ajouté
(émiknots /émkaréw). P. Brulé ("Le Langage des épicleses”, p. 16) a définit le sens des épicleses :
"I'épiclese se transforme d’objet en instrument (...) chaque épiclese ajoute en effet a la définition
de la divinité qui la porte une forme, une couleur, un parfum, autant de marqueurs qui
permettent d’en brosser un portrait plus juste et plus complet".
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les témoins des pouvoirs que les hommes leurs reconnaissent. Le fait qu'une
appellation soit cultuelle doit nous arréter davantage, car opérer un sacrifice a
une divinité sous une facette particuliere est la maniere la plus significative de
reconnaitre son pouvoir. Mais on ne saurait éluder les épithetes dites
poétiques ; elles étayent les textes littéraires et construisent tout autant la
personnalité de Poséidon. Parfois, un méme terme s'avere poétique et cultuel,
d'autres demeurent les instruments des poetes, d'autres encore ont été choisis
par les Athéniens pour figurer dans leurs cultes. Chercher le sens de ces
vocables va nous permettre de déceler quel rdéle Poséidon joue en terre
d'Athénes.

La terre dans toute ses dimensions est donc au centre de notre étude,
puisqu'elle se révele un domaine d'action privilégié pour ce Poséidon que 1'on
a trop souvent cantonné en pleine mer. Les relations qu'il entretient avec la
terre sont souvent inscrites sous le signe de la violence car il est per¢gu comme
le destructeur de l'assise terrestre. Bien str, pluriel et contradictoire comme
nombre de divinités grecques, ce dieu sait aussi garantir la stabilité et tenir
droit les racines de la terre. Mais que son action soit destructrice ou positive, la

terre demeure entre ses mains, a la merci de sa colere ou de son apaisement.
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A. Sous le signe de la violence

C'est par leur facette violente que nous nous proposons de regarder tout
d'abord les compétences terrestres de Poséidon : il est décrit comme
I'Ebranleur de la terre, le dieu des secousses sismiques, mais aussi comme
celui qui inonde et fait déborder les eaux marines qu'il dirige a sa guise. C'est
autour de ces deux poles que nous choisissons d'entrer dans le désordre
poséidonien pour comprendre comment ce dieu applique sa colére sur les
cités des hommes, combien il a le pouvoir de faire vaciller la cité attique et de

ruiner son territoire de ses flots salés.

1. L'Ebranleur du sol

La Grece, nous n'y reviendrons pas réellement ici puisque cela a déja été
abordé®, est une région de forte sismicité ou les tremblements de terre s'y
averent fréquents, violents et destructeurs. Les historiens et les géographes
nous font part de cette instabilité : Strabon y consacre les premiers chapitres de
sa Géographie'® et, plus tard, Pausanias témoigne des multiples séismes qui
secouent les cités traversées au cours de sa Périégese. La mythologie relaie cette
sismicité du territoire!! en attribuant a un dieu, Poséidon, la responsabilité de
ces fléaux. Méme si d'autres divinités comme Zeus ou Dionysos!? peuvent

partager avec lui ce domaine d'action et se rencontrer autour du désordre

9Par exemple R. Baladié, Le Péloponnése de Strabon, chap. III : "Tremblements de terre et
volcanisme", pp. 137-163 et B. Helly & A. Pollino (éds.), Tremblements de terre, histoire et
archéologie.

101.3.15-21 en utilisant divers témoignages.

11Comme 1'écrit M. Detienne, L’Ecriture d "Orphée, p. 63 : "la mythologie informe donc certains
aspects du territoire et du paysage ; en retour, pour se constituer, elle se nourrit de ce qu'elle
préleve dans le monde concret qui est son milieu naturel".

12Athéna y est associée pour la ville de Troie (Q.Sm., XIL.395 sqq.), Zeus fait vaciller la terre et
ébranle l'air (Q.Sm., XIL.95) et est appelé Zeioixbwv (Orph., H. & Z. 15.8), Dionysos prend
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sismique, elles n'appliquent pas ce pouvoir de la méme maniére ni surtout
avec la méme fréquence : c'est toute la complexité du polythéisme grec. Quand
Dionysos se fait Ebranleur, il s'agit souvent d'une notion de désordre que 1'on
peut approcher dans le contexte bien particulier des Bacchantes'. Avec
Poséidon, nous ne sommes pas que dans la métaphore, il déclenche
véritablement les tremblements de terre. Quant a Zeus ou méme Athéna, leurs
interventions sont plus épisodiques : c'est bien a Poséidon que les Grecs

réservent le plus naturellement la paternité de leurs séismes'.

Epithetes telluriques

Ce pouvoir d'Ebranleur du sol est en effet une des facettes essentielles de
Poséidon, comme lillustre la multiplicité de ses épithetes telluriques.
Certaines suffisent méme parfois a l'identifier en se substituant a son nom,
preuve s'il en est qu'il détient particulierement ce pouvoir®. Les épithetes
poséidoniennes nous éclairent sur cette compétence qui est attribuée au dieu
et apparaissent comme les variations d'une traduction centrale qui pourrait

étre "l'Ebranleur de la terre". Nous connaissons’ Evooix6wv, Kpetwv ’Evootxbwr,
Xvwvy, Kp X

I'épithete ' ExeAixBwr-Qui ébranle la terre (Soph., Ant., 153 sq.). Pour Zeus, voir A.B. Cook, Zeus,
IIL, pp. 20-29.

13Bur., Bacch., 605 : "Bacchos ébranlait le palais de Penthée" (SiatwdEavtos) et ibid., 622
(aveTtiva&”’).

14pDS., XV.494 : "C'est le dieu qui possede, dit-on, le pouvoir sur les tremblements de terre et les
raz de marée" (TO. TGOV celopdy kal TOV KATAKAVOPGY TobTov TOv Bedv éxelv Siel\fipbal) ;
c'est stirement la raison pour laquelle on dit que le Péloponnese, région fortement sujette a ces
séismes, est la demeure de Poséidon (5ta 10 Soketv TO makatov T Tlehomdvvnoov olknThpLov
veyovévar  Tlooeld@vos). Voir aussi lors de la catastrophe d'Hélike qui ébranle la cité
péloponnésienne (Str., VIIL.7.2 ; DS., XV.49). On lui instaure un culte a la suite de séismes
comme chez Strabon (XII.8.18) : "entre autres villes, Apamée subit plusieurs tremblements de
terre (éoelobn moA\dkLs) (...) c'est vraisemblablement pour cette raison également que le culte de
Poséidon est célébré par la cité d'Apamée (Siémep eikds €éoTt kal Tov Tlooeld®d Tipndobar map’
avtols), quoiqu'ils habitent a lintérieur des terres'. D'ailleurs, pour Hésychius, s.v.
"Evvooiyatos® kunolyatos: émibetov Tlooeldavos, I'épithete d'Ebranleur de la terre lui revient.
15pour les appellations d'’Evooixfwv et d"Evvooiyatos chez Homere, voir les occurrences chez
A. Gehring, Index Homericus, s.v.
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"Evvooiyatos,’ Evivlooidas, Xelolxbov, 'ains Kuwnmp, Elacixbwyr, ExeNixfwr et
TwdkTwp yatas!?e.

Les épithetes formées sur évools!” sont a rattacher au verbe wbéw qui, selon
P. Chantraine's, signifie pousser fortement, repousser dans un acte brutal. La
violence est ici destinée a la terre, qu'elle soit appelée yfj ou x0wv!®. Mais ce
vocable ne s'attache pas seulement aux secousses telluriques, il est aussi relié a
la notion de destruction, de désordre, de fracas®. Enosis peut aussi étre
personnifiée dans le désordre bacchique?!, alors puissance divine exhortée a
faire trembler la terre. Un autre verbe, et donc une autre compétence, apparait
dans les épithetes I'ains Kummjp et Kwnoiyatos : il s'agit du verbe kuéw-
mouvoir, remuer, troubler, qui transmet également 1'idée de violence??. Quand
a 2etotxBwv, il faut regarder du coté de oelw-brandir, secouer, ébranler, dont la
famille de mots semble s'étre spécialisée dans le vocabulaire technique des
tremblements de terre?. Deux autres verbes, é\eNi{w (ébranler, agiter, faire
vibrer, secouer) et éNdw/éNalvw (pousser, frapper) s'attachent respectivement
aux dernieres appellations "EXeAixbwvr et’ElacixOwv. Et I'on trouve enfin
Twdoow-agiter, ébranler, pour l'épithete TwdkTwp yaias. Hésychius?, en

rapprochant plusieurs de ces termes, indique combien la compétence de

16Pour ces épithetes dans 1'Epopée, voir A. Gehring, Index Homericus, s.v. Pour’Exacix8wv, voir
aussi Pd., fr. 18 et’ ExeNixfwv, Pd, P., VI.50. Pour TwdkTwp vyaias, voir Soph., Tr., 500 ; Cornut.,
De Nat. Deor., 22 et Nonn., Dio., XXI.155. Pour Kuwnolyatos, voir Hsch., s.v. Evvosi{yatos.

17 Ainsi Evooixbwy,” Evvooiyatos,  Eviv)ooidas, Kpetwv Evooixfur ("Maitre" Ebranleur) et K\utés
"Evvooiyatos ("Glorieux" Ebranleur).

185 v. abéw.

1%0u  8a-. Voir a ce propos P. Chantraine, s.v. qui indique que cette racine a été mise en
équivalence avec yf car elle serait un ancien nom de la terre.

20Hgs., Th., 681 qui nous rapporte comment, lors de la Titanomachie, tumulte et fracas se
mélent a un "lourd tremblement" (évools) et ibid., 849 ou Hades lui-méme frémit devant cette
secousse violente.

21Eur., Bacch., 585 sqq. :"Evoot TléT1ia.

225on Hymne homérique ( 3) transmet bien cette image : "qui met en branle la terre et la mer
inlassable" (yains kwwnTiipa kal dTpuyéTolo Bardoons).

233elon P. Chantraine, s.v. oe{w.
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Poséidon est bien avant tout d'imprimer des secousses, d'ébranler, d'agiter, de
secouer la terre, bref de créer du mouvement?® sur ce qui doit pourtant étre
stable pour porter les cités des hommes. L'élément qui devient un jouet entre
ses mains est la terre dans sa dimension verticale (chthén ou ge). Poséidon ne
crée pas seulement des fissures sur une surface : c'est la terre dans sa
profondeur et sa propension a étre un ancrage qui est en jeu.

L'invoquer sous ces épithetes c'est donc, en lui reconnaissant ce pouvoir sur
la terre, lui demander de déclencher ou d'éteindre ce mouvement tellurique.
Car si Poséidon peut se faire l'instrument d'une colere?, on Il'honore
naturellement pour apaiser son courroux et endiguer sa violence?”.

L'Ebranleur du sol est bien sfir une image circonscrite dans Homere,
puisque le Poséidon des tremblements de terre emplit toute I'Epopée?8. Si cette
personnalité s'ancre dans 1'lliade et 1'0Odyssée qui sont ponctuées par les
interventions violentes du dieu, elle ne s'arréte pas a ces vers épiques et

continue de qualifier le dieu dans nos autres sources littéraires?’, attestant la

gy, évvoolyate: oelov kal kwdv s yis et ibid., s.v. évvools® kivnots et ibid., s.v. évvooixBwy:

O THY YAy oelwv.
25Aristophane (Nub., 566) résume parfaitement cela en appelant Poséidon le Souleveur de la
terre et de la mer (yfis Te kal d&\dupds 6Oaldoons dyplov poxAeVTHY) : poxAelw-remuer,
déplacer. La scholie (ibid., 566 a) indique bien qu'il s'agit de remuer : Tov poxAevtiy kal
KktwnTvy yAis kal Baidoons.
26Comme celle de Dicéopolis dans Ar., Ach., 510-511 : "puisse Poséidon le dieu du Ténare, dans
son tremblement de terre (celoas), ensevelir leurs demeures a tous" ( dmacw épBdiol Tds
otklas).
27Philstr., V.Ap., V1.41 : "les villes situées sur la rive gauche de I'Hellespont ayant été agitées par
des tremblements de terre, des Egyptiens et des Chaldiens y firent des quétes afin de recueillir
une somme d'argent nécessaire pour offrir a la Terre et a Poséidon un sacrifice de dix talents
(bs SexataldvTtous Buoias I'f) kai Ilooeld@vt Bloovtes) (...) éloigna d'elles le fléau sans leur
imposer de lourdes charges et arréta les tremblements de terre" (dmetvéato THY mpooBoiy
Samdon optkpd, kai M yfi €oTn). La terre est alors fixée, immobilisée et non plus ébranlée.
28par exemple 'Evoolxbwv, II., VII.447 ; XII1.34, 65 et 231 ; Od., 1.74 ; V.339 et 366 ; VIL.56, 271 et
445 ; VIIL.354 ; IX.283 ; X1.252 ; XIII. 34, 65, 89, 231 et 554 ; XIV.384 ; XV .41 et 205 ; XX.13, 63, 57,
132, 291, 318, 330 et 405 ; XXI.287 et ’Evvooiyatos, II., XI1.27 ; XI11.43 ; XV.218 ; Od., 1.6 ; VII.35
; XI1.107 ; X1II1.125 ; IX.525.
29Comme chez Pd., P., IV.33.173 ("Evlv)ootdas), ibid., VI.50 sqq. ("EXeXixfov) et ibid., 1., 1.53
(Zeroixbov) ; Bacchyl., 16.57 et 17.21 (Zewoixbwv) ; DH., Ant.Rom., 2.31 (Zeiaixbova) ; Orph., Arg.,
345 (ZewoixBova) ; pour le théatre, voir pour exemples Soph., Tr., 500 (TwdkTwp yalas) et Ar.,
Eq., 839.
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prééminence de cette facette de son pouvoir. C'est néanmoins cette source
homérique qui nous sert de repere pour appréhender ce pouvoir de Poséidon.
Nous savons quelle place prépondérante tiennent les épopées du Poete dans
l'imaginaire des Grecs ainsi que dans la paideia des futurs citoyens3?. On sait
également que, depuis le Pisistratide Hipparque, on récite les vers homériques
lors des concours de rapsodes panathénaiques®'. C'est pour cette raison que
nous choisissons d'utiliser Homeére en miroir tout au long de ce travail, tout en
sachant qu'il ne saurait étre le référent unique pour notre étude attique qui
devra s'ancrer dans un paysage géographique.

Comme ses homologues Olympiens, c'est au sein du cercle de la vengeance
que Poséidon applique sa destruction. Les tremblements de terre, tout comme
les inondations, sont en effet ressentis comme la concrétisation du courroux
explosif du dieu. On sait combien Poséidon punit les hommes dans I'Epopée
homérique’?, puisque 1'Odyssée est presque tout entier envahi par son

ressentiment33. La ménis, ce theme central de I'Epopée3, est bien le moteur des

30R. Buxton, La Greéce de l'imaginaire, pp. 33-56 dans le chapitre "Les mythes en action" ;
W. Jaeger, Paideia, pp. 64-86 dans le chapitre "Homere 1'éducateur” et H.-I. Marrou, Histoire de
I"éducation dans I’ Antiquité, pp. 27-40.
31 Plat,, Hipp., 228 b ; Lycurg., Leocr., 102. Sur ce sujet, voir H.A. Shapiro, "Hipparchos and the
Rapsodes", pp. 92-107 ainsi que id., "Les Rapsodes aux Panathénées", pp. 127-139.
321 suffit de penser a Ulysse bien siir, mais également aux Phéaciens (Od., XII1.173 sqq.) qui se
verront punis et donc privés de leur tradition maritime pour avoir aidé celui que Poséidon
avait pris en haine. Alkinoos se rappelle les prédictions du temps de son pere : "Poséidon (...)
briserait (le croiseur) de la brume des mers, puis couvrirait le bourg du grand mont qui
I'encercle” (uéya Sfjpr omos mohel dpdikallderv). Le sacrifice au dieu en ibid., XII1.183 est bien
intenté pour "qu'il laisse notre bourg sans l'avoir recouvert de la longue montagne"
(Apdrcaniym).
3304d., V.339 sqq., Ino s'adressant a Ulysse : "contre toi, pauvre ami, pourquoi cette fureur de
I'Ebranleur du sol et les maux qu'en sa haine, te plante Poséidon ?" (Kdupope, tinté Tou (8
TTooelddwv évooixBuwr ddoaT’ Ekmdylws, OTL ToL Kakd TOAA PUTEVEL).
34pour I'lliade, on connait le premier mot du poéme : II., 1.1 : "Chante, déesse, la colere d'Achille,
fils de Pélée" (Mfjvv delde, Bea, TInAnudden *AxiAfos). Sur la ménis comme moteur de 1'Iliade,
voir G. Nagy, Le Meilleur des Achéens, p.99.
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fléaux poséidonien®. Gare aux hommes impies qui ont fait offense a sa time 3¢ :

ils s'exposent aux foudres du dieu.

La violence imprimée sur la terre

Nonnos, dans les Dionysiaques, rassemble en quelques lignes tout ce qui est
imputé a 1'Ennosigaios : ce dieu frappe (dpdoow) et fouette ((pdoow) le socle, il
ébranle l'ordre (dppoviny kbopoio) par ses tremblements de terre et I'agitation
(dA\pés) qu'il déclenche, mais il bouge aussi les fondations (peToxAilw /
kpnmis)¥. Cela nous invite a regarder concretement toutes les implications de
ces secousses sismiques sur le sol des hommes. Car déclencher un séisme, c'est
créer des failles, engloutir des cités, détruire les constructions, faire vaciller les
fondations, anéantir le socle politique, provoquer tension, destruction et mort.
Et c'est a ces différentes actions que nous allons désormais nous attacher.

Dans la cité d'Athenes, Poséidon déclenche un tremblement de terre qui
nous est rapporté dans I'Erechthée d'Euripide : évincé dans sa revendication sur

la cité et furieux de la mort de son fils Eumolpe, Poséidon s'introduit

35Plut., Mor., 772 E : sécheresse (avxués) et "peste” (\oipods) sont fruits de la colere (ufjviv)
poséidonienne, une colere qui ne s'apaisera (ovk dviicavtos) qu'avec la vengeance. Pour Hélike
(DS., XV.49.3 sq.), la colere (unvicavta) de Poséidon entraine un séisme et un raz de marée (5td
Tob celopod kat ToU kaTakhvopod) ; Paus., VIL24.6 (wivipa) et Apd., Bib. IL.1.4. Poséidon punit
les hommes impies en laissant échapper sa colére destructrice comme pour les habitants
d'Hélike, DS., XV.49.3 sq. : "les habitants d'Hélike (...) commettant ainsi une impiété a I'égard de
la divinité (oépnoav). Voila ce qui suscita (...) la colere (unvicavta) de Poséidon qui frappa les
cités impies par un tremblement de terre et ce raz de marée" (Sia TOU oOelopod kai TOD
KaTak\UOPOD Tas doeBoloas TONeLs AvurvacHal).

3604., X111.128-130 ; 143-144 tout comme selon G. Nagy, Le Meilleur des Achéens, p. 98 : "le mot
ménis n'est jamais utilisé pour désigner autre chose que la colére ressentie par Achille devant la
diminution de son honneur (time) au tout début du récit." Voir supra notes 81 et 82 pour
I'épisode d'Hélike : I'impiété commise par les hommes est une impiété face a la time du dieu.
37XXXV1.97 : Zeus a peur que "l'Ennosigaios, frappant et fouettant le solide socle avec les
secousses de ses vagues, ne fasse levier sur tout l'univers avec son trident, et bouge les
fondations de 1'abime (...)" (un 'Evvooiyaios dpdoowr yalav ipaccopévny poblwv évooixBovt
TaALQ appoviny kdéopolo peToxAlooete Tpralvy pn moTe kwoas xOoviwv kpnmida Bepébpwy
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violemment dans la demeure royale®® pour y appliquer sa vengeance.
Epicentre de la cité, lieu de I'action dramatique et enjeu de la lutte entre les
deux protagonistes, le palais représente le lieu de pouvoir dont il faut
s'emparer : c'est donc sur cette construction symbolique que notre dieu
concentre son action destructrice®. On remarque d'ailleurs que cette demeure
d'Erechthée se confond avec I'Acropole et avec la cité, comme en témoigne le
discours de Praxithéa qui emploie tour a tour polis et doma*. Car l'enjeu dans
la piece entre Athéna et Poséidon est, plus que le palais, la cité qu'il symbolise.
Praxithéa opere également une confusion entre les différentes appellations de
la terre, le véritable nceud de la tragédie, une terre-sol et profondeur a la fois,
menacée par le trident du dieu*!. Poséidon met en péril tout 1'équilibre de la
cité.

Les "rafales meurtrieres"#? qui déferlent sur la demeure d'Erechthée peuvent
étre interprétées comme l'action ravageuse de Poséidon*3 qui fait réellement
vaciller le sol d'Athénes* : Euripide indique que la terre se met a "danser"
(0pxéw) sous les secousses. C'est un fléau qui s'abat avec rage sur le palais® : le

toit s'effondre?s, Praxithéa pousse un cri dhorreur?” et, voyant la terre

3818,49 : ¢uBdiet (jeter, lancer, envahir).
39V oir Apd., Bib., II1.15.4 : "Poséidon détruisit Erechthée et sa "maison" (Tiv olklav abTod
kaTahboavtos). Bien souvent dans les tragédies le palais est non seulement l'enjeu des pouvoirs
mais également le lieu scénique ot 'action se déroule. Voir a ce propos I. Chalkia, Lieux et
espace, pp. 16-23 et pour I'étude des différentes tragédies ibid., pp. 39-140.
40Eur., Er., 18, 30 et 54 (8aya) ; ibid., 40, 49 et 57 (mwoN\s) ; ibid., 48 (mbreos médov).
4118, 45, 56 et 89 (yf) ; ibid., 55 et 63 (x0v).
4218, 40 : dévia puohuar'.
43 C. Austin, De nouveaux fragments, p. 50 indique que ces rafales se réferent au tremblement de
terre causé par Poséidon mais J.C. Kamerbeck, "Remarques sur les fragments de 1'Erechthée
d'Euripide", p. 122 pense qu'elles pourraient se rapporter a la foudre de Zeus. Dans la tradition
d'Hygin (Fab., 46), en effet, Erechthée est tué par la foudre de Zeus sous l'injonction de
Poséidon.
4418, 48 : opxeiTar & m[6]heos TéESOV GdlwL.
4518, 51-54 : "les peines (...) faisant rage (...)" (mévor mdpetot (...) év dwpacty mdhar Bakxebwy).
4618, 51 : cuumimTel oTéYN.
4718, 44 : i vd que nous retrouvons dans plusieurs tragédies d'Euripide (Méd., 1251 ; El., 1177
et Hipp., 672).
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ébranlée, pousse le chceur a la fuite*s. Poséidon a déja ouvert la terre pour
engloutir le roi Erechthée*, mais la colere du dieu s'étend a toute la ville
maintenant. C'est la cité toute entiere qui est ici menacée et non plus
seulement le palais méme si, métaphoriquement, 1'ébranlement de ce dernier
mettait en péril la cité dans son ensemble. Athéna va sauver la polis en
sommant Poséidon de ne plus appliquer sa colere et d'arréter son action
dévastatrice®. Ce sont bien les assises de la cité, les fondations ancrées dans le
sol®!, qui sont ici en jeu : ébranlées par Poséidon qui menace ainsi tout
'équilibre politique, elles sont redressées par Praxithéa alors élevée au rang de
prétresse de la déesse®. La cité d'Athénes apparait bien dans cette piece
symbolisée par sa terre, ge ou chthon, et s fondations, lieux de prédilection du
pouvoir de Poséidon puisqu'il ébranle, fissure, disjoint.

Les tremblements de terre se logent donc dans les fondations de la cité. Il
faut donner tout son sens a cette action dévastatrice, surtout dans une cité
autochthone® qui fait de sa naissance dans la terre son axe de fondation. Or
ici, sous l'action de Poséidon, la terre dans toute sa profondeur est

bouleverséed4. Les Athéniens, "consubstantiels a la terre">5, sont alors face a un

4818 45: belyeTe.

4918, 39 : "ou bien mon époux qui est maintenant sous terre" (avant d'évoquer les rafales qui
ravagent le palais) et ibid., 18, 59-60 : "cela ne t'a-t-il pas satisfait pleinement d'avoir englouti
Erechthée dans le sol (...)." Voir aussi Eur., Er.,, 59-60 A: katd x0ovos kpOas mais surtout
Eur., Ion, 281-282 (matépa 8’ dAndijs xdopa cov kplimTel xBovds).

5018, 55-60 : avd@ (...) pnde yAv dvacTaTotv TWOMV T'épelmely THY Euny EmhpaTov .

5118, 95 (Bdfpa) et peut-étre ibid., 51 selon C. Austin (De nouveaux fragments, p. 51) BdBpwv
plutdt que "BpoTdv". Voir aussi ibid., 10.47 : Tplavar opbiy oTdoav év mokews PBdbpots. Pour le
sol : ibid., 18, 49 (médov) et la terre (yfiv) : ibid., 18, 45 et 56 (plainte a la terre : i) ya).

52C'est parce qu'elle a su les redresser qu'elle devient la prétresse d'Athéna : Eur., Er., 18, 95-97 :
N Tokews THod' éEavwpbwoas Bdbpa. C'est le sacrifice de sa fille qui a donné la victoire a la ville
qui lui vaut cette reconnaissance.

53Par exemple, Lycurg., Leocr., 100 (mais nous reviendrons sur l'autochthonie athénienne infra
Premiére partie, III).

SEur., Er., 18, 55 et 18, 63 : x0uv (terre bouleversée, terre sauvée).

55M. Detienne, "Qu'est-ce qu'un site?", p. 4.
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envahisseur® qui se double d'un destructeur et qui menace l'ancrage de la
polis. Avec le séisme poséidonien, c'est bien 1'até qui s'est abattue sur la cité®.
Le vocabulaire sismique sera d'ailleurs repris comme métaphore par les
Tragiques pour décrire les malheurs que les dieux envoient aux hommes?8.
L'Erechthée d'Euripide est notre source la plus éclairante sur cette colere
sismique de Poséidon dans la cité d'Athenes. On a vu le désordre entrer dans
le palais, les murs s'écrouler sous le courroux poséidonien. Mais cette piece
fragmentaire appelle des paralleles pour comprendre davantage toute la
violence des tremblements de terre que déclenche Poséidon. Cela nous
permettra de mieux circonscrire quels sont concretement ses pouvoirs et de
déterminer ou il loge précisément son action. Autant d'informations a garder
en mémoire pour appréhender aussi son aspect positif sur la terre quand,

apaisé, il est honoré comme l'inverse de 1'Enosichthon.

56]] sera en effet associé aux barbares Thraces dans sa revendication : pour exemples Isocr., Pan.,
68 et ibid., Panath., 193 (développé infra en Deuxieme partie, I1.C).

5718, 48 (4Tas) mais aussi : 18, 44 (kaxols) ; 18, 46 et 51 (mwévoL).

58Comme dans 1'Antigone de Sophocle (583 sqq.) ot le cheeur répond : "heureux qui dans leur
vie n'ont pas gotité au malheur (xak@v). Quand les dieux ont une fois ébranlé une maison (ols
vap dv oeobfi 6edBev Sbuos), il n'est point de désastre (dTas) qui n'y vienne frapper les
générations tour a tour".
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Désordre, destruction, anéantissement

Si le séisme de 1'Erechthée d'Euripide est endigué par Athéna, on en connait
d'autres qui entrainent une destruction totale. En effet, si l'on regarde du coté
d'Homere, Poséidon est a 1'origine du grand tremblement de terre qui secoue
I'Ida toute entiere et les monts avoisinants®. Tout est ébranlé, les bases et les
sommets, la cité des Troyens et la flotte des Achéens. Hades lui-méme craint
que Poséidon ne fasse "éclater la terre dans les airs" (avappriyvupt) et que le
sol ne s'ouvre sur son royaume®. Son épithete d"Evooix6wr prend toute sa
pertinence ici : on parle bien d'un éclatement réel, géologique, d'une terre qui
n'est plus unie et qui, disloquée, ne peut alors plus porter les hommes ni les
maisons.

Si l'on suit encore les vers d'Homere, on retrouve Poséidon qui s'attaque
plus précisément aux constructions des hommes en détruisant leurs remparts
protecteurs. Au chant VII de 1'liade, le dieu s'insurge contre les Achéens qui,
dans leur démesure, ont fait offense a sa time en élevant un mur sans offrir aux
dieux d"illustres hécatombes"!. Ce mur l'irrite d'autant plus qu'il devient un
rival pour celui qu'il a construit de pair avec Apollon. Le travail des dieux
risque alors de tomber dans l'oubli®?. C'est Zeus qui l'invite a violemment
recouvrer ses honneurs, lui, le puissant Ebranleur de la terre ( ’Evvootyat'

evpuobevés, VIL.455) en brisant le mur pour faire entendre son pouvoir®. Le

5911, XX. 57 sq. : éTlvae yatav.

6071, XX.63 : 'Evooixfwv pf ol Omepbe yaiav dvapphéete et ibid., XX.56-65 pour Hades.
avappnyvupL-briser, ouvrir complétement.

61451-453 (006¢ Beciol S60av KAeLTAS EKaTOUBAS).

621, VI1.451-452 : "de ce mur la gloire (k\éos) ira aussi loin que s'épand l'aurore, tandis qu'on
oubliera (¢m\ioovTai) l'autre (...)." L'histoire de la construction du mur pour Laomédon est
connue (Il., XX1.441-457 ; Apd., Bib., I1.5.9) et parfois méme raillée par les Anciens (Luc., De
Salt., 4.1).

63]]., VI1.455-463 : "brise le mur, renverse le tout entier dans la mer et, sous le sable, de nouveau,
cache le rivage immense, afin qu'a ton gré soit anéanti le grand mur des Achéens" (reixos
avapprifas TO peév els dha mav kataxebal, abTis &' Mova peydiny dapdborol kaldat, os
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chant XII de I'lliade nous indique que sa vengeance prend la forme d'un
tremblement de terre®t. L'’Evvooiyatos muni de son trident (tpiaivav)
déclenche alors le fléau sismique : s'ensuivent destruction, anéantissement du
mur (teixos dpaldivas), démolition (katnpriofal) et "renversement"
(kaTappidijvat). Une fois encore, ce sont les fondations-fondements (Bcpeilia)
qui sont ébranlés®>. Des fondations qui, comme le dit Pausanias, vacillent sous
les secousses telluriques®®.

Mais murs et remparts ne sont pas des constructions anodines, ce sont les
témoignages de la présence des hommes sur une terre®” et les signes de leur
sécurité : leur destruction efface les traces visibles de cette occupation. Si le
pouvoir de Poséidon se loge dans le chthin, la violence qu'il y déclenche a des
répercussions sur la surface en ruinant les fondations des constructions qui
s'ancrent dans la terre. Tout s'écroule dans ce paysage, mais tout se tient aussi
lorsque Poséidon est apaisé. Car ce Poséidon destructeur de murs est une
entrée précieuse pour comprendre son inverse, le dieu "constructeur" qui sait

aussi garantir, on le verra, l'installation des hommes sur leur sol.

kév Tou péya Telxos dpardivmral’ Axait@r). On remarque le renversement, la violence du dieu
qui peut briser, cacher, anéantir a sa guise.

6411, XI1.27-29. Selon le Pseudo-Héraclite (Alleg. Hom., 38.3) Poséidon est responsable de cette
destruction car c'est lui qui "préside a 1'élément liquide" (38.2) et lui qui "secoue la terre" (38.3).
65Gj Poséidon anéantit ce mur élevé par les hommes "pour leur sécurité" (tfis 18las dodakeias),
on sait combien il sera invoqué pour garantir la stabilité.

66V11.24.11 : "le tremblement de terre plonge directement sous les maisons et secoue leurs
fondations" (Tov celopdv €UBL UmoduvécBar TGV olkodopnudTwy kal Bepéla dvamdewv daociy
avTov). avamdeiv-agiter, osciller, vaciller.

670n se rappelle la question d'Ulysse a Silene dans Eur., Cycl., 115-116 qui demande o1 sont les
"murs" (Telxn), les "remparts des cités", ce a quoi il lui est répondu qu'il n'y a pas d'occupation
humaine dans le pays. On sait aussi que ces murs sont les premiers ancrages lors de la
fondation ou de la colonisation. Voir M. Detienne, "Apollon Archégete", pp. 301-311. Or,
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Apres ce détour par I'Epopée, nous choisissons de porter notre regard sur
quelques autres interventions violentes de Poséidon. Méme si ces récits sortent
de notre ancrage attique, ils constituent pour nous d'autres éclairages qui nous
permettent de mieux comprendre la personnalité tellurique de Poséidon et

sont autant de signes des ses pouvoirs sur la terre.

Le Tellurique en d’autres paysages

Poséidon manifeste encore ailleurs sa puissance et son courroux par des
secousses imprimées sur le sol des hommes. En Thessalie, Philostrate®® nous
rapporte comment les montagnes de la vallée du Tempé se sont ouvertes
(dvamrtioavTes) lors des tremblements de terre. Il indique que 'on pergoit bien
alors les traces de rupture sur le sol : des fosses se distinguent et la forét a été
partiellement emportée.

Un autre tremblement de terre, survenu en 464, nous améne dans un autre
paysage : celui de Sparte. Souvent mentionnée dans nos sources et largement
commentée par les modernes®, cette catastrophe est effectivement restée
gravée dans la mémoire des Grecs”. Aristophane”’ rapporte comment

I'Ebranleur du sol est appelé pour concrétiser la haine vengeresse de

justement, a cause des tremblements de terre dont la responsabilité incombe au dieu, ils se
disjoignent et menacent de s'écrouler.

%8Imag., 11.17.4. Voir aussi ibid., 11.14.7-9 : "alors Poséidon opéra une faille entre les montagnes
avec son trident et ouvrit une voie pour la riviere" (pri€er otv 6 Tlooelddv TH TpLaivy Ta opn
kali TOAas TG moTapd épydoetal). Clest a ces pouvoirs qu'il faut relier le Poséidon Pétraios de
Thessalie, ce dieu de la roche, Pd., P., IV.133 et schol. ibid., 246 a : mat Tlooeldavos TleTpalov ;
EM., s.v. "Immos 0 Ilooeddv. I1 coupe en deux (BraTepav /Sla-Tepd /Tépvw) ; HAt., VIL129 :
"c'est Poséidon qui créa la gorge par ou s'écoule le Pénée (Tov addva/ad v : espace creux) ; et
ce qu'ils disent la est vraisemblable ; quiconque estime en effet que c'est Poséidon qui ébranle la
terre et que les brisures qui résultent de 1'ébranlement sont I'ceuvre du dieu (v yfiv oceiew
kai Ta SleoTe@Ta Umo ocetopob ToD Beod TolTou épya elvai), peut bien dire, a la vue de ce
qu'il y a en ce lieu que, de cela aussi, Poséidon est l'auteur ; car c'est bien un tremblement de
terre (oetopod), a ce qu'il me paraft, qui a produit cette brisure des montagnes" () SidoTaots
TOV Opéwv).

09Par exemple J. Ducat, "Le Tremblement de terre de 464 et I'histoire de Sparte", pp. 73-83.
70Thc., 1.101 ; DS., 11.63 ; Plut., Cim., 16.4 ; Paus., 1.29.8 ; id., IV.24.6 ; id., VI1.25.3 ; El,, V.H.,V1.7 ;
Ar., Lys., 1141-1144 ; id., Ach., 510-511.
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Dicéopolis, car lui seul peut ensevelir les demeures (oikias) des hommes dans
un tremblement de terre (cefoas). Cette destruction de la cité lacédémonienne
imputée a Poséidon est la concrétisation de son courroux pour la violation de
son temple au Ténare. C'est en tout cas la raison largement admise dans nos
sources pour comprendre cette catastrophe qui s'abat sur la cité?2.

La violence des secousses est telle qu'elle va raser la cité jusqu'aux
fondations, jusqu'au fondement (¢s ¢é8ados)”?. Diodore mentionne lui que les
maisons s'écroulent sur les citoyens’* occasionnant de telles pertes humaines
que la cité est dépeuplée” ; une véritable destruction se produit infligée par les
foudres divines’®. La ville est 1a encore ouverte par de nombreuses fissures qui
apparaissent sur le pays”7. Mais cette calamité géologique se change
rapidement en véritable catastrophe politique puisque c'est a sa suite (éml 5¢)
que l'on observe la révolte des hilotes. Diodore”® aussi mentionne cette relation

de cause a effet en rapportant, tout comme Plutarque”, que la guerre eut lieu

71Ach. , 510-511.

72 The., 1.128.1 ; DS., X1.63.3 et Paus., IV.24.5-6. Pour le fléau "ocupudopd", voir Paus., IV.24.6 et
DS., X1.63.1 et 3. Ce sont des suppliants qui ont été massacrés et on sait par 1'éclairage de la
sédition cylonienne combien cela peut amener la souillure sur le territoire. Paus., VII.25.1-3
opere ce rapprochement entre les catastrophes consécutives a des actes impies et cet épisode ot
la colere d'un dieu peut s'appliquer a toute une cité. Pour ce récit, voir Thc., 1.126 et 127.1 ainsi
que les analyses de J.-L. Durand, "Formules attiques du fonder", pp. 271-287 et celles de
M. Detienne ("Le Doigt d'Oreste", pp. 24 sqq.). Ici, c'est le dieu lui-méme qui applique son
chatiment.

73Thc., 1.128.1 : kal oplow és *édados Ty moOMV mdcav kaTéBakev O Beds. édados-fondements
(du sol ou d'une construction).

74X1.63.1 -2 ; Plut., Cim., 16.4 lui nous transmet que la ville fut entierement détruite et qu'il ne
reste que cinq maisons effondrées. Voir également Ar., Ach., 510-511.

75DS., X1.63.1 et XV.66.4.

76DS., 1.63.1 : malheur (kakév), colere (vepeofoavTos), colere d'une d'une divinité que Diodore
n'identifie pas a l'instar de nos autres auteurs comme Poséidon (Paus., IV.24.6 : ufjuipa). Les
auteurs latins répercutent également ce séisme et ses terribles conséquences d'une maniere
analogue, preuve que cet épisode eut un fort retentissement : Cic., De Div., 1.112 et Plin., H.N.,
11.191.

77Plut., Cim., 16.4 : f) Te xwpa (..) xdopaoir évilobe molols. Les fissures visibles sur la chora
sont les signes d'un ébranlement plus profond dans les entrailles de la terre. On retrouvera ce
chasma, cette faille, mais qui sera comme un axe de fondation, puisque c'est dans une faille que
le roi Erechthée est "caché" par Poséidon (les vers d'Euripide sont cités supra note 49).

78XV.66.4 : moAepOS (...) O€ELOPOD [eYdNOU YeVOULEVOU.

79 Lycurg., Leocr., 28.12 : peTd TOv péyav oelopdv.
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consécutivement a cette secousse sismique. Les violences telluriques
appliquées par le dieu sont donc facteur de désordre politique, car ce fléau
désorganise l'installation des hommes et affaiblit les cités®0.

Une autre contrée, toujours péloponnésienne, va subir le ressentiment de
Poséidon. Cette coleres! qui éclate contre les habitants de deux cités d'Achaie
est 1a encore la punition du dieu pour 1impiété des hommess2. La terre
s'ébranle et le pays disparait "sans laisser de traces pour les générations a
venir"83. Les habitations sont renversées comme lors d'un siege de guerres4, les
secousses s'insinuent dans les édifices et atteignent méme les fondations® et la
terre, selon la métaphore du Périégete, est comme un homme oppressé de
fievre qui serait prét a exploser®. Les traces de vie disparaissent au point que
'on ne peut se douter que le pays ait été habité®”. Nous avons ailleurs mention
que des villes entieres peuvent en effet s'évanouir dans les failles créées par
ces secousses telluriques®. Diodore se fait aussi 1'écho de cet épisode, ajoutant
au séisme un raz de marée dévastateur qui engloutit les cités®. Les habitations

ébranlées s'écroulent sur les survivants, les morts s'amoncellent dans les

80Les désordres consécutifs aux tremblements de terre peuvent apparaitre aussi sous la forme
du pillage, découlant du dépeuplement de la cité, comme a Sicyme (Paus., IL.7.1).

81Paus., VI1.24.6 : piuipa et DS., XV.49.3 et 4 : unvicavta et pfvwy .

82Pour Pausanias (VIL24.6), c'est parce qu'ils avaient écarté puis tué les suppliants du
sanctuaire de Poséidon ; pour DS., XV.48-49, les habitants d'Hélike et de Bourra ayant refusé a
I'ambassade ionienne les copies des autels, ils écarterent de force les envoyés ioniens qui
sacrifiaient sur l'autel du dieu. Sur les aphidrumata, voir 1. Malkin, Religion and Colonization, pp.
119 sq.

83Paus., VIL.24.6 : "un tremblement de terre frappa leur pays et le submergea sans laisser de
trace pour les générations a venir, non seulement les constructions mais le site sur lequel la cité
se tenait" (AN ocelopos és T xwpav odlow avtika kaTackias TOY Te olkoSopnpdTwv
TNV KATACKEUNV Kal OQoU T{j KATAOKEL] kal avTd THs TOAews TO é€8ados dodaves és Tous
¢melta émoinoe).

84Paus., VI1.24.10 (mo\topkiav pnyaripacty 6polws).

85Paus., VI1.24.11 : Oepéia.

86Paus., VII.24.11.

87Paus., VI1.24.11 : 008¢ Tob olkioffjvai moTe Umoleimel onuela ¢ TH YA.

88Comme la ville de Sipyle, Paus., VI1.24.13 : dpaviobfival és xdopa.

89XV.49.3 (5ta Tod celopod kal TOD kaTakivopod). Pour Strabon (I.3.18), c'est Bourra qui est
ensevelie dans un gouffre (xdopatos) et Hélike sous les flots (kipatos). Paus., VIL.24.12 nous
transmet la concomitance de la secousse tellurique et du raz de marée.
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décombres des maisons, et les fissures opérées dans la terre vont ensevelir les
ruines qui avaient réussi a survivre a la secousse.

Pausanias revient encore une fois sur cette désertification humaine a Hélike
: c'est bien parce qu'il ne reste aucun citoyen® que les habitants d'Aigion
peuvent alors venir occuper le territoire et opérer une refondation’l. La encore,

le tremblement de terre a fait place au néant.

%Paus., VII..25 4.
91pour Boura, ce sont les survivants, absents lors de la catastrophe qui deviennent les deuxieéme
fondateurs de la ville, Paus., VII.25.9 : kal attoi Ths Bolpas oikioTat.
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Fractures et failles

Poséidon déchire la terre. C'est pourquoi nous choisissons de regarder
attentivement du c6té des crevasses, des fractures et des breches qui entaillent
le sol et brise 'homogénéité du socle des cités. On parle de xdopa®2, d'abime
béant mais aussi de rupture et de déchirure (pryyvupt)?. Les fondations qui
maintiennent la cité sur son sol sont renversées quand les villes ne sont pas
littéralement englouties® dans les entrailles de la terre.

Cette violence tellurique de Poséidon est concentrée dans son attribut, le
trident, qui incarne et symbolise sa force destructrice®>. C'est d'ailleurs cette
arme a trois pointes que la déesse Athéna refuse de voir troner sur I'Acropole
de la cité®. Mais le trident de Poséidon n'a pas que le pouvoir de déclencher
des séismes. Quand le dieu se radicalise, son arme peut disloquer la roche et
fendre le sol jusqu'a en détacher un morceau®” : ces fragments de terre séparés
du continent lors des séismes deviennent des iless. L'Ebranleur du sol se fait
alors créateur de nouveaux territoires, puisqu'il détient le pouvoir de séparer.

Orphée aussi se fait 1'écho de sa force de frappe mais surtout de sa capacité a

92V oir supra note 89 pour la crevasse dans laquelle est engloutie Bourra. Str., 1.3.8 et Plut., Cim.,
16.4 (Sparte) ainsi que Paus., VI.24.13 (Sipyle).

93Terme qui dénote de la rupture brutale dans Homere, II., XXIIL.420 et ibid., XX.63 (voir supra
note 60) ; voir aussi Strabon (1.3.20 et 1.3.15) qui utilise le dérivé pfiypa; et aussi Plut., Cim., 16.4 :
xdopaow ... dweppdynoav (pryyvupt) (Sparte) et Phil., Imag., I1.14.7-9 (voir supra note 68).

%4Gtr., VIIL.7.1 : katamivecOa littéralement "étre avalée". El, N.A., XI1.19 nous transmet que, suite
au tremblement de terre, la ville "glissa et une immense vague se déversa sur elle et Hélike
disparut”. Revoir aussi Apd., Bib., II1.15.4 (voir supra note 39) pour le palais d'Erechthée.

9Sur le trident, voir Orph., Arg., 1276 sqq. (voir infra note 99), II., XI1.27-29 (voir supra note 64).
Ps-Héraclite, Alleg. Hom., 38.6-7 met en parallele trident et tremblement de terre car il relie cette
arme a trois pointes avec les trois formes que revétent les séismes : brasmatie, chasmatie,
climatie.

9 C'est ce trident qu'Athéna lui demande de "détourner" de la cité : 18, 55-57 et qu'elle ne veut
pas voir s'installer sur 1'Acropole sur les fondations de la cité, Lycurg., Leocr., 100 : Tplaivav
opMv otdoav év mokews PBdbpols (voir supra note 51).

9Orph., Arg., 1280 sqq. : Le dieu frappe (T0mTw), disperse (keddvvupi-disperser, rompre).

%Call., H., 4, 30-35, attribue la création des iles a Poséidon : "un grand dieu, frappant les monts
de son trident a trois pointes (...) fit d'eux les iles de la mer" (joovs elvalias elpydleTo).
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rompre, disjoindre et disperser”. Quant a Strabon, il rapporte comment
Poséidon détache d'un coup de trident'® ce morceau de Cos qui devient l'ile
de Nisyros. Son action divisante est symbolisée dans le préfixe dia- qui se
rencontre souvent dans le vocabulaire sismique!®! : disjonction des murs!®,
éclatement, ouvertures, son action se déline sur le mode du "deux"103,

Mais sa violence destructrice apparait comme un acces de colere, elle ne
semble pas s'assimiler a une souilllure. Effectivement, nous n'avons pas
réellement trouvé le champ du loimos au sein de ces discours sur les
tremblements de terre'® -un loimos en tout cas tel qu'on le voit apparaitre
usuellement dans le contexte apollinien. Si l'on choisit de faire "réagir"
Poséidon avec son compere Apollon, on remarque que les deux divinités se
vengent différemment, méme s'ils sont atteints d'un méme affront. L'exemple
du mur construit pour Laomédon est a ce propos éclairant car cette
construction déclenche leur double colere. Mais, selon Apollodore, Apollon
envoie un loimos alors que son comparse produit un monstre aquatique
(kfiTos) qui, sur les flots, emporte les hommes de la plainel®. Sans pourtant
caricaturer cet exemple, nous pouvons peut-étre approcher ici comment se

différencient les actions respectives des deux divinités : on retrouve Apollon

9Orph., Arg., 1276 sqq. : Le dieu "frappa la terre lycaonienne de son trident d'or et,
brutalement, la dispersa sur les flots infinis pour en faire des iles marines qu'on nomme la
Sardaigne, 'Eubée ainsi que Chypre la venteuse" (tie Avkaovinv yaitav xpvoéndt Tpiaivn kal
pla katlaiydny kédacev kat ' dmelpova mwoévTOv vAcous elvalas épevai). On retrouve les
actions poséidoniennes avec les verbes TimTw-frapper et keddvvupL-disperser, rompre.

100Strab., X.5.16 : dmofpatoas TH Tplaivy Tpidos TH K& ; l'action est toujours de 1'ordre du
déchirer (dmofpatw-détacher en brisant, briser).

101y oir P. Chantraine, s.v. 8ia : originellement "en divisant" cela sert a qualifier la distinction, la
différence, mais également la dispersion, la rivalité.

102pour exemple, Strabon Str., XI1.8.18 a propos des caractéristiques et des conséquences des
tremblements de terre parle des secousses qui disjoignent les murs (SticTavTat).

103Comme par exemple pour la Thessalie (on parle de brisures, d'ouvertures : EM., s.v. " [Tmios
o Tlooeldav) et il coupe en deux (Sratepov/dta-Tepd /Téuvw) in schol. Pd., P., IV.246 a et surtout
Hdt., VIL.129 ot il est créateur d'ouvertures (Tov ad\dva) et de brisures (ta SieoTedTa et 1
dLdoTaols).

10453uf dans quelques cas, comme celui évoqué supra note 35.
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du coté du loimos, tandis que Poséidon déclenche le déchainement des
éléments. A Athenes, comme ailleurs, Poséidon n'applique pas une souillure
qui nécessiterait un aller-retour a Delphes pour 1'éliminer totalement. Pas
d'Epiménide a l'horizon dans ces récits, mais l'instauration d'un rituel pour
inverser ces fléaux, pour remettre en concorde les hommes et le dieu. 1l faut le
fixer avec tous les honneurs dans les cités qui 1'ont offensé : c'est en recouvrant
sa time que le dieu s'apaise.

Car ce Poséidon Ebranleur n'est pas le Poséidon que les citoyens retiennent
dans le culte. On lui préfere le positif Asphaleios ou son compere le Gaiéochos,
méme si cela revient a s'allier le dieu Ennosigaios et Enosichthon en le conjurant
de ne pas ébranler la terrel®. La cité victime de 1'Ennosigaios se met sous la
tutelle de 1'Asphaleios alors politisé. Car, toutes ces compétences sur la terre -
chthén ou ge-, Poséidon apaisé les met au service de la stabilité. Les fondations
que Poséidon a malmenées, il sait aussi les tenir fermement ; la terre ébranlée
par 1'Ennosigaios va se faire stable sous I'oeil vigilant du Gaieochos.

C'est pour cela que nous avons choisi de regarder tout d'abord ce Poséidon
des tremblements de terre. Cela nous a révélé, plus que la seule violence
tellurique du dieu, 1'étendue de ses compétences sur la terre ; c'est bien pour
ces mémes pouvoirs que le dieu est si fortement, on le développera, attaché a
la consolidation de la cité pour prendre méme la figure du fondateur.

Autre domaine d'action -1'eau. Autre violence -l'inondation.

105Bip., 11.5.9.

106Nous trouvons mention de serment par 'Ebranleur du sol, mais qui est aussi celui qui tient
la terre dans I'Ilinde (XXIIL.584-5 : yaifjoxov ’Evvooiyaiov) ainsi que des offrandes a Hélike et
Aeges (des biens nombreux et précieux : dvdyoust TOMd Te «kai xapievta). Nous
développerons plus tard cet aspect, mais nous pouvons déja intégrer cela a la lumiere d'un
épisode ou apres les tremblements de terre qui bouleversérent Théra, les Rhodiens, premier
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2. Une colére inondante

Lors de la bataille qui oppose Poséidon a la déesse Athéna au sein du
"mythe de partage" d'Athénes, le pouvoir de destruction du dieu se lit aussi
du c6té de l'inondation. Les tremblements de terre, on 1'a vu, sont souvent
associés aux cataclysmes!'?”, et le dieu se sert de son pouvoir sur les eaux pour
faire jaillir les flots sur les contrées des hommes et provoquer l'inondation des
villes et des terres.

Encore une fois, nous proposons de balayer plusieurs paysages en suivant
le dieu et ses déversements marins pour tenter de recréer le faisceau
d'informations nécessaire a la bonne compréhension de notre inondation

attique.

L’Attique sous les flots

A Athenes, apres le jugement statuant sur le partage de la cité, Poséidon
spolié dans sa revendication inonde de colére la plaine de Thria. Apollodore!08
nous transmet la tradition de ce courroux qui laisse le pays sous les flots de la
mer (Upalos). On parle bien ici de flots salés (G\s) : cest le signe du dieu

marin'®. Varron!1? corrobore le témoignage de ce dieu irrité (iratus) qui ravage

peuple a s'aventurer sur cette terre, construisirent un sanctuaire a Poséidon Asphaleios (Str.,
1.3.16). Nous avons remarqué combien par ailleurs la colere du dieu s'apaisait dans le culte.
107Pline, H.N., II. LXXXVI (84), 200 : "les tremblements de terre s'accompagnent de
débordements de la mer" et Séneque, Nat., VIVI2 : "des sources nouvelles jaillissent
ordinairement dans les tremblements de terre de quelque importance." Nous connaissons
également cette conjonction lors de la catastrophe d'Hélike (voir supra note 35). On a vu
combien le Poséidon homérique appelé 1'Ebranleur du sol déclenchait les raz de marée et
déchainait'océan (Od., IX.283 sq. ; ibid., VIL.271 sq. ; ibid., V. 366 sq.).

108Bip,, T11.14.1 : Tloceldav 8¢ Oup@ Opylobels TO Optdotov Tedlov émékhuoe Kkal THY ~ATTLKNY
Upalov émoinoe. Nous connaissons aussi le témoignage de Str., IX.2.18 qui nous transmet que
les villes d'Athenes et d'Eleusis, celles qui "passent pour avoir été baties par Kékrops aux temps
ou il régna sur la Béotie, appelée alors Ogygie" ont été "recouvertes par les eaux" et ont "ensuite
disparu” (ddarcbivar & TavTas émkhvobeioas DoTepor).

109E¢ cette colere se concrétise par une inondation : émékivoe (¢mkhi{w) signifie déborder sur,
inonder, mais peut également étre employé au figuré dans le sens oit ce sont alors des troubles
qui peuvent se répandre dans une ville (Eur., Tr., 1328).
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"de ses flots bouillonnants les terres des Athéniens". Cette source met en
lumieére la force destructrice de Poséidon : les terres (terras) sont complétement
détruites (populatus est) par une mer déchainée qui s'éleve, s'avance avec
violence en bouillonnant (exaestuo) sur le pays''l. La ville d'Athénes est alors
"le jouet des démons" (ludificantibus daemonibus) et doit apaiser la colere
ravageuse du dieu. Nous avons déja vu combien il fallait endiguer la colere de
Poséidon pour contrecarrer son action violente. Par crainte des eaux divines, la
cité se trouve alors dans l'obligation d'aténuer la victoire de la déesse en
punissant les femmes qui 1'ont élue!’?. Hygin!1? & son tour confirme ce récit et
nous rapporte l'existence de cette mer qui déferle sur la terre attique en
ressentiment du dieu.

Dieu furieux, dieu destructeur, c'est par les flots qu'il dirige a sa guise que
Poséidon applique sa colere sur le monde des hommes!!4. Poséidon est bien le
dieu du flux comme du reflux, capable d'endiguer les flots ou de les
abandonner au déferlement!’. Polybe nous rapporte comment Scipion utilise

ce pouvoir poséidonien dans sa tactique militaire pour prendre la ville de

1101 St.-August., Cité, XVIIL9 : Tum Neptunus iratus marinis fluctibus exaestuantibus terras
Atheniensium populatus est.

1M1gelon Varron in St-August.,, Cité, XVIIL9, des masses d'eau marine sont soulevées et
répandues ; 'auteur emploie le verbe spargere qui signifie répandre mais aussi disperser, action
"facile" pour un dieu notamment pour Poséidon, connu dans toute la Gréce pour détenir ce
pouvoir.

112gelon Varron, in St.-August., Cité, XVIIL.9 pour contrecarrer cette violence poséidonienne,
on limite les droits des électrices athéniennes.

13Fgh., 164 : Neptunus iratus in eam terram mare coepit irrigare uelle.

14Dans Eur., Hip., 1168-1250, le dieu concrétise les imprécations de son fils Thésée en faisant
jaillir une vague déferlante qui vomit un taureau sauvage et apporte la mort au héros tragique
broyé sous la violence de son quadrige affollé.

115posgidon est bien celui qui préside aux mouvements de la mer, lui qui peut la faire reculer, et
ce depuis Homere. Rappelons-nous ici cet éloquent passage de I'Ilinde (XIII.20-30) ol la mer se
retire devant le char de Poséidon allant rejoindre son palais : le dieu passe librement, sans
méme mouiller son attelage, preuve de prodige ; voir surtout ibid., 29 : "la mer en liesse lui
ouvre le passage (ynfootlvn & 6diacoa SiloTaro)" (Bi{oTnui-établir de coté et d'autre, séparer,
se retirer). Mais le dieu fait faire également faire "demi-tour" (¢ Tpedie / TpéTw) aux fleuves lors de
sa destruction du mur des Achéens en Il., XII.32 sq : moTapols 8’ éTpede véeobal kap pdov .
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Carthagene!’e. En s'appuyant sur le phénomene naturel de la marée qui
entoure quotidiennement la cité!”, le général se dit inspiré par Poséidon qui
seul détient le pouvoir sur les mouvements des flots!18.

L'eau salée est aussi le signe du dieu dans la bataille divine puisque c'est
bien une mer que Poséidon fait jaillir en pendant de 1'olivier d'Athéna comme
présent a la ville qu'il convoite!”. Dans ce mythe de partage d'Athenes,
Poséidon n'est pas le dispensateur de l'eau qui abreuve et qui irrigue comme
nous le verrons a Argos ou a Lerne : il s'agit de masses d'eau salée qui

inondent les champs des hommes menacés alors de stérilité.

16po]., X.8-15.

17pol., 8.7.

118pol., 8.7 : on parle de retrait (dmoxopnots) mais aussi de reflux, id., 14.2 et 7 (dqumwTis) ainsi
que id., 11.7 (bmodedeLxévar Tov Tooeldava). Il "lui avait révélé qu'il 'aiderait si manifestement,
au moment méme de l'action, que son intervention serait évidente pour toute 'armée" (kal
ddvar owepyhoelr émoards kaT ' alTov Tov Ths TpdEews Kalpory olTws OOTE TAVTL TO
oTpaTomédw). Sur les hypothéses émises quant a cette chute du niveau de l'eau autour de
Carthagene, voir E. Foulon, "Un Miracle de Poséidon", qui conclut a une cause naturelle
combinant un double effet, celui de la marée et celui du vent.

119Apd., Bib., 111.14.1 : 6d acoav Ty viv "Epexfnida karovol et Hdt.,VIIL.55 : 8dhacoa. Nous
développerons cela en Deuxiéme partie, I.B.
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Un flot salé et stérile

Nous devons nous attacher a cette salinité de 'eau qui se déverse sur la
plaine pour bien comprendre l'impact de ces flots sur la terre d'Athenes. Nous
avons rapporté que la ville d'Hélike a été completement détruite par le
tremblement de terre et son corrolaire le raz de marée. Ce fléau (mfjpa) qui a
encerclé la ville toute entiere s'est déversé dans les terres et a détruit le bois
sacré de Poséidon pour finalement engloutir la cité et ses habitants!20.
Pausanias ne voit plus que des ruines au fond de la mer ; mais ces ruines-la
sont a peine perceptibles par le Périégete, car le sel les a corrodées!?!.

Bien sfir, les Anciens ont fait I'apologie du sel!?? : conservateur, produit de
valeur, indispensable a 1'économie de 'homme, le sel est souvent considéré
comme un signe de civilisation'?3. Mais on connait aussi sa force de corrosion
et on raconte combien il est nuisible que la salure se dépose sur les terres
cultivables. La terre en devient "amere", impropre a la culture et méme le
labour n'arrive pas a 1"adoucir"?* : pour soigner la terre et éliminer cette
substance salée (G\un), il faut alors que les hommes drainent leurs champs!?5.

Plutarque’?¢ corrobore ce témoignage. Il nous rapporte que Bellérophon,

furieux de l'injuste traitement que lui réserve Iobates, le roi de Lycie, va voir

120Paus., VII.24.12 et E1,, N.A., X119 : kal émk\ioavTos ToAoD kipatos f EMkn Adavicon.
121paus., VII.24.13 : Um0 d\uns AeAvpaciéva .
122p1at., Conv., 177 b et Plut., Quaest. Conv., 14.4.3 pour exemples.
123Pour certaines acceptions du sel, voir C. Perrichet-Thomas, "la Symbolique du sel dans les
textes anciens" dont I'étude, qui méle toutes les époques et balaye la chronologie de la Grece a
la Bible, ne concerne pas réellement la Gréece.
124Nous utilisons Virg., G., I1.238 : "Pour la terre salée ou comme on dit amere (les céréales n'y
poussent pas, elle ne s'adoucit pas au labour et ne conserve pas a Bacchus ses qualités
naturelles ni aux fruits leur renom)."
125par exemple Xén., OFc., 20.12 : "de méme tous les soins qu'exige la terre trop humide pour
les semailles, ou trop imprégnée de sel pour y planter (mpos TOv ombépor 1) dA\LwdeoTépa TPOS
dutetar) (...) comment on draine l'eau (...) comme la salure du sol est corrigée par le mélange de
structures non salées, liquides ou seches."
126Sur le courage des femmes, IX (248 A-B) : 80ev éis THv OdhatTav éupds eb€ato kat' abTod TO
Tlooeldavt ™ xwpav dkapmov yevéoBar kal dvévmTtor - €10’ 6 pév dmier kaTevEdpevos,
KOpa 6¢ dLapbev émékhule ThHv yiv.
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son pere Poséidon pour qu'il le punisse. Il lui demande de rendre le pays
stérile (dkapmov) et improductif (avdévmTov). Poséidon réalise cette priere en
envoyant une vague qui, en recouvrant le pays, le réduit a la stérilité.

Les flots marins de Poséidon ont bien une action destructrice sur les champs
des hommes qui ne peuvent plus tirer subsistance de leur terre cultivée!?’. Les
mots employés par Plutarque nous rapprochent de notre inondation de la
plaine thrasienne : c'est un flot (kpa) qui inonde (¢émékAule) le pays (T yijv),
couvrant la plaine et ses champs. Et quand les flots se retirent, c'est la partie la
plus fertile de la plaine qui glisse sous le niveau de la mer!?8. Une seconde fois,
le héros renouvelle ses imprécations contre le pays de Xanthos et le dieu de la
mer couvre a nouveau la contrée de ses flots salins. La conséquence se réitere,
le pays est ruiné et privé de ses fruits a cause de cette déposition de sel qui
rend la terre stérile!?.

Encore une fois, cette action dévastatrice provient de la colere (bpynv) de
Poséidon que les femmes cherchent a conjurer en lui adressant des prieres. Et
parce qu'elles réussissent a calmer et a endiguer le courroux du dieu, il se
produit l'inverse du chatiment athénien, puisque Plutarque nous rapporte que
la coutume chez les habitants du pays est de porter non pas le nom du pere,

mais bien celui de la merel!30,

127La mer asseche méme les corps des hommes, ces infortunés noyés, flétris par la thalassa.
S. Géorgoudi, "La Mer, la mort et le discours des épigrammes funéraires", p. 59 note le terme
aNBas (desséché) et pepapappévos (consumé) (AP., 286). Cela renvoie aussi au fait que ces
morts ne recoivent pas de rituels funéraires, de libations : le desséchement devient alors
métaphorique.

128p1ut., 248 A-B : Tob medlov TO méTaTor UmokeloBar TH BaNATTY TamewdTepov.

129P1ut., 248 D : mav 1O medlov éEAVONTEY dlduplda kal SLépbapTo TavTdmact TAS YAs Tikpds
YEVOUEVTS.

1305elon Varron, in St.-August., Cité, XVIIL, 9 : "aucun de leurs enfants ne porteraient leur nom
et on ne les appellerait plus Athéniennes."
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Bien sfir, la mer est aussi plurielle, et donc parfois fertile!®!, mais nous avons

le plus souvent mention du caractére infécond de I'étendue marine!32.

Interméde péloponnésien

Pour approfondir ces données, nous avons dii encore quitter notre terre
athénienne et regarder vers le Péloponnese pour enrichir notre dossier sur ces
productions d'eau salée qui se déversent sur le territoire des hommes. A
Trézéne aussi, le dieu sévit sur le pays par les flots (d\uns) : envahi d'une
colere comparable a son homologue attique (unvicavra), il frappe le sol de son
trident, libere 1'eau salée qui submerge ainsi la terre et atteint les germes et les
racines mémes des plantes (pi{as) en rendant encore une fois le pays stérile
(dkapmov) pour les hommes!33. Les racines, ces ancrages des plantes dans la
terre qui nous rappellent les fondations des constructions, sont détruites sous
l'action du dieu. Le dieu applique encore son courroux dans les profondeurs
de la terre. Mais, pourtant, c'est le Poséidon Fécondant (dutdiuios) qui, apaisé
par des sacrifices, est honoré ici, appelé Celui qui fait croitre et qui nourrit!34.
Clest encore par la porte de ses fléaux que l'on peut approcher le plus
totalement Poséidon pour découvrir ses compétences et comprendre pourquoi

les hommes cherchent a se l'allier.

131Pour la mer métaphore d'un champ et les associations entre mer et fécondité, voir
A.Serghidou, "La Mer et les femmes dans 1'imaginaire tragique", note 128.

132par exemple Hés., Th., 696 : mévtos T'dTplyeTos (ol 1'on ne peut rien récolter, stérile) et IL,
1316 ; Od., 1.72 (éXs) ; I1., 14. 204 ; Hés., Th., 413 (0dhacca).

133Paus., 11.32.8 : unvicavta ydp odiol Tov Iooelddva Tolelv dacly dkapmov THY  Xdpav
d\uns és T4 oméppata kal TOV PuTdY Tas pllas kabikvovpéms. C'est une crainte que nous
retrouvons dans la tragédie (Esch., Eum., 801) : aprés le jugement d'Oreste, Athéna invoque les
Erynies pour qu'elles ne rendent pas le pays stérile (dkapmiav).

134Paus., 11.32.8 : Tlooeld@vos tepov dutaluiov.
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Nous retrouvons a Argos une situation conflictuelle entre Poséidon et une
déesse, cette fois Héra. La encore, le dieu est évincé par le jugement des
fleuves, la encore le dieu concrétise sa colére par une inondation : on 'appelle
le Prosklustios, celui qui brise ses flots, car il submerge la plus grande partie du
territoire sous ses vagues avides de vengeance. Le vocable employé est
toujours émikAi{w, mais nous savons que ce sont des flots salés qui se sont
déversés, puisqu'Héra lui intime de retirer la mer du pays (8d\acoa). Le pays
atteint sur sa terre par le dieu vengeur devient encore, on le remarque dans
nos textes, dxapmov : englouties sous l'eau salée, les plantes, du germe a la
racine et a la pousse sont brtilées par ce dép6t marin. On retrouve toujours ce
Poséidon qui crée le désordre et bouleverse 1'équilibre.

Pour marquer l'endroit ou les flots (kUpa) se sont retirés et pour symboliser
le moment ot1 Poséidon, oublieux de son courroux, a choisi de renvoyer la mer
hors du monde terrestre, les Argiens vont élever un sanctuaire’. On doit
noter ce besoin de construire la ou la colere s'arréte, 1a ou le dieu retire ses
fléaux, flot marin ou secousse sismique. Apres le désordre poséidonien, les
hommes s'attachent a élever des lieux de cultes pour commémorer 1'arrét de la
colere et marquer l'apaisement du dieu. On se place alors sous la protection de
Poséidon et, en lui attribuant une place, on le fixe. Ses compétences

deviennent alors des alliées pour les citoyens qui 'honorent.
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Nous avons un exemple supplémentaire d'une mer qui jaillit sous la colere
du dieu et qui porte également en elle violence et destruction. Encore une
localisation péloponnésienne, mais ne raconte-t-on pas que cette contrée est la
demeure du dieu!3® ? Nous sommes a Mantinée!'¥”, au temple de Poséidon
construit par Agamede et Trophonios. Un temple inviolable protégé
symboliquement par un fil de laine. C'est Aipytos qui va opérer le sacrilege en
coupant le fil protecteur. Geste impie et fatal, car le dieu va se venger de cet
affront : la punition est marine et la vague jaillissante (kLa) qui s'abat sur les
yeux de l'impie l'aveugle et entraine sa mort. Pausanias ajoute qu'il existe en
effet une ancienne légende rapportant qu'un flot d'eau salée (faldoons «kipa)
est apparu dans le sanctuaire du dieu. Ce qui nous intéresse ici, c'est que le
Périégete relie ce récit a notre information proprement athénienne qui raconte
qu'une vague est apparue sur I'Acropole!®. Il pense a cette mer érechthéide
qui est le don offert par Poséidon a la ville qu'il convoite.

Il s'agit bien pour l'auteur d'eau salée (6d\acoa), puisqu'il rapproche ce
jaillissement avec la distance qui sépare la mer de la cité de Mantinée, ainsi
que le Phalere de la ville d'Athenes. Il en arrive de surcroit a la conclusion que,
pour Athénes, la distance étant faible, on peut tout a fait admettre que la
vague vienne de la mer ; mais pour la cité péloponnésienne, plus éloignée des
flots, cette apparition est une preuve supplémentaire de la présence et de la
volonté (yvdpn) de Poséidon'¥®. C'est bien le dieu qui a le pouvoir de faire

surgir la mer au milieu de la terre. La mer n'est pas cette fois porteuse de

135paus., 11.22.4.Voir P. Sauzeau, Les Partages d’ Argos et par exemple Polydipsion Argos.
136DS., XV.49.4, voir supra note 14.

137Paus., VIIL.10.3-4.

138paus., VIIL10.4.

139Comme pour l'armée de Scipion qui, voyant les flots se retirer puis affluer, y voit
"manifestement” un signe de Poséidon (Pol., X.11.7 : ém¢av@s, voir supra note 118).
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stérilité mais de mort ; elle demeure toujours l'instrument favori du dieu

marin pour punir les hommes qui offensent sa time.

Désordre, mort, déséquilibre

Pour bien analyser ces débordements marins, nous devons aussi nous
attacher a la vision grecque de la mer. On sait combien les auteurs
affectionnent les métaphores maritimes pour dire le nombre et la démesure,
mais aussi les maux irrépressibles qui se déversent sur une cité!40. Les
tragédies surtout regorgent de ces images ol la mer déchainée fait écho a la
guerre dévastatrice ou au flot des envahisseurs barbares. Outre la multitude,
ces formules marines sont aussi des métaphores du désordre, comme celui si
caractéristique de l'armée Perse. Les Perses d'Eschyle!4! utilise abondamment
ces images, et c'est aussi la mer qui, a la fin de la piéce, traduit I'image du
désastre de Salamine. La méme métaphore, inversée, est non plus au service
de la puissance barbare, mais devient I'image du flot de malheur qui s'abat sur

I'armée ennemiel42.

C'est a nouveau l'image de la vague qui symbolise souvent le déversement

de la guerre!43 sur une cité sans qu'elle puisse y faire face, tout comme lors des

140Eschl., Pers., 90 : (dpaxov kipa Bai\docas) mis en relation avec le caractére irrésistible, dont
on ne peut supporter le choc (dmpbéooLoTos).

141 5. Said a regroupé ces métaphores dans "Tragédie et renversement’, pp. 321-341. Par
exemple, Eschl., Pers., 88 : "qui serait capable de tenir téte a ce large flux (pedpartt) humain ?
Autant vouloir, par de puissantes digues, contenir l'invincible houle des mers."

142Fschl., Pers., 433 (cakav 81 mélayos) ; 599 (kA0Swv kakav) ; ils sont engloutis dans un abime
de maux 465, 712 (kak@v Bdbos) ; voir aussi Eschl., Sept., 758-761 : "et maintenant une mer
(BdNaooa ) de maux vers nous pousse ses lames. Si 1'une s'écroule, elle en souléve une autre,
trois fois plus puissante, qui gronde et bouillonne autour de la poupe de notre cité."

143Fgchl., Sept. 112-115 : "autour de leur cité bouillonne une vague ( kijia) guerriére aux casques
frémissants soulevée par les vents d'Ares" et ibid., 61 : "déja gronde la houle de terre aux flots
(kPpa ) guerriers."
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cataclysmes et des inondations. Pensée parfois comme un fléau (kakév)44, la
mer est un puit de métaphores largement utilisé par les Tragiques pour
transcrire les maux qui s'abattent sur la terre!45. La mer est aussi une image clé
de 1'Epopée quand Poséidon s'acharne sur Ulysse en le submergeant de

malheurs!46,

Elle est également porteuse de mort!¥”. On connait les images de la mort en
mer, la plus anonyme des morts puisque le corps est destructuré, balloté et
qu'il ne regoit pas la sépulture de la terre. Mais les métaphores abondent aussi
entre mort et mer, qualifiée de "vague d'Hades"!8. On retrouve dans les

épigrammes funéraires la mer qui engloutit, bouillonne, cache et recouvre!4 :

144Men., fr. 231 (Meineke) : 6dhacoa (...) kakév, associée a deux autres maux, le feu (mdp) et la
femme (yuvny), noté par A. Serghidou, "La Mer et les femmes dans 1'imaginaire tragique", p. 63.
1455urtout chez Eschyle ot 'on trouve souvent ces associations mer/malheur. Voir A. Moreau,
Eschyle, la violence et le chaos, p. 228, note 102.

14604., VI1.270 sqq. "mais dans mon triste sort, je devais rencontrer encore tant de miséres que
I'Ebranleur du sol allait me susciter (0L{ul ToM{ Tiv pov émdpoe Tooelddwy ’Evooixfwv) !
jetant sur moi les vents pour me fermer la route, Poséidon souleva une mer infernale. J'eus beau
gémir, crier ! la vague m'enleva du radeau, la vague en dispersa les poutres (65 pot €dpopprioas
avépouvs katédnoe kélevBov, aplvev 8¢ Bdhacoav dBéodaTov, oldé TL Kipa ela €m oxedins
advd oTevdyovta Pépecbat. THY pév émetta BleMa Sleokédao ) (...) la vague me lanca contre
la grande roche. Puis la mer me reprit" ; ibid., V. 375 sqq. et ibid., V.366 sq. : "l'Ebranleur du sol
souleva contre lui une vague terrible, dont la votite de mort vint lui crouler dessus" (Gpoe &’ émt
péya kdpa Tooelddov EvooixBuwv, Sewdv T° dpyakéov Te, katnpedés, Mrace &’ avtov). On
voit bien ici 'image de recouvrement (katnpedés).

147La mer "meurtriere" apparait par exemple dans AP, VIL.268 («Telvaca Od\acoa),
destructrice, dévorante : pour ces associations, voir S. Géorgoudi, "La mer, la mort et le discours
des épigrammes funéraires” (notamment, pp. 55-56).

148pd., N., VIIL.30-33 (Dt " Atda) et Esch., Ag., 667 (aidns mévTios) ou "l'égale de d'Hades" (AP,
VIL630 : {cos ALdL movrTos).

1495, Géorgoudi recense ces expressions dans "La Mer, la mort et le discours des épigrammes

funéraires"”, p. 55 : "submerge" (katakluzd (AP, VII.293), "enveloppe", "recouvre" (katuptd, AP,
VIL.392, 592), "fait enfoncer" (katalud, AP., VI1.294, 534), "cache" (krupté, AP, VII. 374, 495, 592).
Ces vocables, nous les avons croisés dans le vocabulaire poséidonien, comme pour exemples :
Od., XII1.183 (dpdLkartbeiy, cité supra note 32) ; Apd., Bib., II1.15.4 (kata\boavTos, cité supra
note 39), I1., VIL460 (ca\Uat, cité supra note 63) ; Str., VIIL7.1 (xatamivecbai-€tre avalé, cité supra
note 94) et les nombreuses occurrences d'é¢mkA(w. Bien souvent la aussi, ce sont des
disparitions qui s'ensuivent (pour exemple, El, N.A., XI.19 (Apaviobn, cité supra note 120). On
citera encore Od., V. 366 (katnpedés) (cité infra note 146).
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cette mer assassine nous rapproche de la thalassa déchainée par Poséidon,

apportant mort et stérilité dans les cités des hommes!50.

Violente, irrésistible et incontrdlable, la mer est surtout, quand de coleére elle
vient s'étendre sur la terre des hommes, un danger pour les champs. En
submergeant les contrées de ses flots salés, le dieu détruit plantes et racines,
sale la terre cultivable et rend infertiles les champs des hommes. On est alors
du coté de la catastrophe, du fléau et Pindare dans un de ses Péans!5! associe
méme le "débordement de la mer" (f) movTov kevéwowr 4 médov) qui se vide
sur les plaines avec 'annonce d'une guerre (m6Aepos), la ruine des récoltes, une
tempéte de neige, le gel du sol et les averses dévastatrices, mais surtout avec
une sédition funeste, une stasis. Tous ces fléaux qui s'abattent brutalement sur
les cités et leurs citoyens sont assimilés a une vague irrépressible venue de la
mer qui déferle sur un territoire!2. Ils bousculent I'équilibre, ce qui est bien le
signe de Poséidon. Parce que le dieu est indissociable de cet élément qu'il a
recu en partage!®3, il représente un danger pour les cités qui réveillent son

courroux.

On sait combien la fertilité du sol en Grece est reliée a la fécondité humaine

et a la prospérité de la cité!>* et la encore ce Poséidon Inondant rejoint le

150Notons tout de méme qu'en temps de guerre, la mer mortelle peut étre alors vécue comme
une bénédiction, si I'on est bien stir du c6té des vainqueurs, et non des vaincus engloftis. C'est
ce que nous raconte Athénée (Deipn., VIIL333 c-d ou Poséidon est honoré comme Tropaios
(éBuoav Tlooelddvt Tpomaiw) car il apporte abondance de poisson et qu'il a surtout donné la
victoire grace a sa vague meurtriére.

1511X.11 sqq. : péans adressés a Apollon a propos d'une éclipse.

152N, Loraux a noté ce rapprochement effectué par Pindare dans "La Guerre civile grecque",
p- 304 et "La Cité grecque pense 1'Un et le Deux", p. 288.

19311, XV.189-190.

154 es anathémes qui accompagnent les serments contiennent ces trois fléaux qui menacent les
hommes parjures. Athéna dans les Euménides d'Eschyle (903-910) prie pour que la fécondité des
troupeaux et des hommes soit protégée. L'injustice et la démesure améne chez Hésiode (Op.,
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perturbateur sismique. Sa colére marine déséquilibre la cité en provoquant
une rupture dans le rythme agricole a l'image des tremblements de terre qui
inserent une faille dans le territoire. La vocation de la terre, donner des fruits,
est anéantie par les inondations du dieu.

Mais si Poséidon peut par son pouvoir sur 1'élément liquide opérer la ruine
des champs, c'est aussi le dieu plus calme qui partage, on le verra, avec
Dionysos le "principe humide et fécond"%> en tant que Phutalmios. Maitre
positif quand il libére I'eau douce d'une faille creusée par son trident dans la
terre assoiffée, mais dévastateur quand, imprimant sa colére sur le sol des

hommes qui l'ont trahi ou irrité, il fait déborder les vagues de la mer.

A travers cette étude, nous avons pu appréhender combien Poséidon
pouvait entailler le sol de la cité athénienne et quels risques comprenait sa
revendication. Les séismes provoqués par le dieu ont mis au jour des failles et
des divisions dans la terre attique. Un autre danger menace également la cité
si elle réveille la colere du dieu de la mer qui peut, on I'a vu, faire déborder ses
flots et déverser la salinité sur les terres arables qui deviennent alors stériles.
Ce pouvoir, les Athéniens chercheront a le contrecarrer en accordant une place
a Poséidon pour qu'il s'attache a délivrer son pouvoir sur les profondeurs

d'une maniere plus positive, plus fécondante et plus stable.

Cest dans la position du protagoniste évincé que Poséidon réveille la

violence des éléments, mais c'est également autour de cette violence que le

243-247) cette catastrophe plurielle (\oipés et Apés) envoyée par Zeus ; voir Od., XIX.109, 114 ;
Esch., Suppl., 625-709 ; Hdt. I11.65 ; VI.139.
155P1ut., Quaest. Conv., V.3.1.
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mythe de partage d'Athénes se construit. Car ce méme Poséidon, politisé va
s'attacher a garantir la stabilité et l'ancrage des fondations qu'il a tant
malmenées, ainsi que la fertilité de la terre. Fixé dans la cité avec tous les

honneurs, il devient le meilleur allié de la cité autochthone.
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B. Le garant de la stabilité

Toutes ses compétences sur la terre, entailler, ébranler, disloquer, Poséidon
peut aussi les inverser : il devient alors le garant de la stabilité et le gardien des
fondations. Ses pouvoirs sont toujours sur la terre -chthén ou ge- mais sa
violence endiguée laisse apparaitre des pouvoirs stabilisateurs. Ses épithetes se
muent alors en épicleses et les hommes lui vouent un culte pour qu'il n'oublie

pas de tenir fermement les assises de la terre.

1. Poséidon Gaiéochos : le Teneur de terre

Attestée dans nos sources littéraires depuis Homere, 1'épithete
poséidonienne ['aifoxos!® qualifie fréquemment le dieu sous la plume du
Poete et, comme pour ses homologues telluriques, devient une invocation
tellement usuelle qu'elle suffit a 1'identifier!>”. C'est une appellation qui a
suscité de nombreuses et contradictoires interprétations : les commentateurs, en
effet, oscillent entre plusieurs racines étymologiques pour y voir le dieu "qui

conduit un char sous la terre"1® ou un comparse de I'Ebranleur du sol!®. On

156pour Poséidon I'atfoxos, voir H.H.P., 6 ; I, XX.34 ; Od., 1.68 ; ibid., II1.55 ; ibid., VIIL.322, 350 ;
ibid., IX.528 sq.
157par exemple I1., XII1.59 et 83 ; ibid., IX.183 ; ibid., XV .174.

158En rattachant le Gaiawochos avec un digamma a la racine *wegh- qui correspondrait au latin
veho-porter, transporter et a -oxos [Oxéw : porter, diriger, comme S. Wide, Lakonische Kults, p. 38

en rapprochant I'inscription IG V1 213 (Gaiawochos). Cette traduction est acceptée par P.
Chantraine. Voir aussi Hes., s.v. [atfjoxos: 6 Ty yijy owéxwr, 7 ém Tis yfis dxolpevos qui
lie la notion de "contenir, maintenir" (cuéxn) et "voiturer, conduire" (Oxéw). L.R. Farnell, Cults,
IV, p. 8 note b dénonce lui le contresens de S. Wide, ibid., p. 38 méme s'il relie 1'épithéte avec
'Ennosigaios, car il en fait un dieu qui secoue les entrailles de la terre en passant sur son char.
Selon L.R. Farnell, ibid., ce contresens fut effectué avec l'essor de la charrerie dés 1'époque
mycénienne ; par l'apparition du char, naturellement voué a Poséidon, l'interprétation de cette
épithete a repris cette attribution pour en faire une divinité qui conduit son char sous la terre.
On a pensé également a une traduction en "qui aime les chars", en décomposant Gaieochos en
yalewv (se réjouir) et Oxots / Oxos mais elle est largement rejettée.

1590n rapproche en effet également ce vocable d'une racine homonyme wex rapportée cette fois
au latin vexo-secouer, ébranler. Voir a ce propos E. Boisacq, Dictionnaire étymologique de la langue
grecque, s.v. yauoxos ; E. Meillet, Dictionnaire étymologique de la langue grecque, s.v. yalmoxos
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peut plus vraisemblablement décomposer cette épithete en yfoxos/yi€xw,
désignant le "possesseur” de la terre, celui qui la tient, la détient!®0, la protege
donc. Si Hérodote emploie le verbe ynoxéw pour signifier la possession de la
terre au sens humain et agricole!®l, on préfere lire 1'épithete poséidonienne
comme révélatrice d'une protection du dieu plutét que d'une réelle
"possession”. La terre n'appartient pas a Poséidon en propre, mais elle lui est
"confiée", elle est sous sa protection car il a le pouvoir d'intervenir sur cet
élément. Nous ne sommes pas dans le cadre de cette épithete dans un contexte
de propriété mais toujours dans la définition d'un domaine d'action. La terre est
cette fois gaia /ge et non plus chthén, mais nous n'excluerons pas néanmoins la

notion de profondeur.

L'Ebranleur de la terre constitue évidemment une entrée naturelle pour la
compréhension de cette épithete. Nous avons en effet déja remarqué que

1'Ennosigaios était souvent rapproché du Gaieochos'62. Nous retrouvons dans ces

abonde dans ce sens car cette explication conviendrait mieux au I'ains Kwwnmp de 'H.H.Pos., 6.
Celle-ci est qualifiée de "satisfaisante, ou méme davantage" par P. Chantraine, s.v. .

160 pyos / &xw a ce sens de tenir, retenir, detenir. Sud., s.v. Fatfoxos. 6 Tlooelddv. ['eodyos S¢.

etibid., s.v. I'eobyxos. 6 Tlooeldav. 6 T yfiv éxwv. Faoxos &¢. Voir aussi Hes., s.v. yaitrjoxos-
o ™y yiv ouéxwv. On retrouve ce double sens de tenir et secouer en ibid., s.v. yalvdéxw: TG
™y YRy OxobvTt, kai owéxovTt. Voir aussi EM., s.v. ['atfoxos: 4mo Tob T ydiav éxew
viveTar yaloxos, kal wAeovaopd Tob, yaoxos, 6 €ém Ths yfs Oxolpevos. A propos des
Consualia, Denys d'Halicarnasse mentionne le dieu Seisichthén-Celui qui ébranle le sol, honoré
également parce qu'il "tient la terre”, 2.31 : 6Tt THY Y O Oeos obtos éxet. Dans une
inscription de Ténos (S.E.G. XXX (1980), 1065, 5-7) Poséidon et Amphitrite sont les dieux qui
tiennent fortement le pays et la ville (tdis kaTé]xovoL 6eot[s] Ty xwpav kal THY mONY TIV
fueTépav). katéxw-tenir fortement, retenir, contenir. C'est une formation similaire que nous
retrouvons dans Alyloxos (alyls/éxw)-Qui tient I'égide, épithete de Zeus (II., 11.375 ; Od.,
IX.275) et ‘Pilovxos-Qui tient les racines (épithete poséidonienne étudiée infra). Nous pouvons
également opérer un rapprochement avec I'étymologie la plus admise du dieu. P. Chantraine,
s.v. Tlooetddv indique qu'il est "tentant de voir dans ce théonyme un juxtaposé d'un vocatif
*Tlotev (cf. méots) et Ads, vieux nom de la terre". Le dieu serait alors I'époux de la terre. Voir les
analyses de C.J. Ruijgh, "Sur le nom de Poséidon". A. Bonnafé donne une bonne traduction du
Gaieochos comme "Support de la terre" dans son édition d'Hésiode (Theog., 15).

161VI1.190 (ynoxéovtt) : seule forme connue selon P. Chantraine, s.v. yf.

162N ous avons vu la fluctuation de cette épithete, entre Ebranleur ou Teneur de terre (voir aussi
DH, 2.31, cité supra note 160) ; voir Orph., Arg., 1367 olt on invoque "le Maftre de la terre et
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deux appellations les pouvoirs chthoniens contradictoires du dieu, déclencheur
d'ondes souterraines sismiques ou stabilisateur de 1'écorce terrestre. C'est en
effet lorsque tout mouvement tellurique est endigué que se construit sa
personnalité "stable", alors invoqué comme Gaicochos et bien str Asphalios163.
Apaisé, il est au service de l'acalmiel®4. D'ailleurs, dans son Hymne orphique,
Poséidon invoqué comme Gaieochos6> est appelé pour sauver les assises de la
terre (é6pava yiis owlols)16. Cela éclaire parfaitement le pouvoir stabilisateur

qu'a le dieu sur les profondeurs.

Un protecteur politique ?

Le Gaiéochos ne se réduit pourtant pas simplement au positif de 1'Enosichthon.
En effet, quand cette appellation qualifie Zeus!®” et Artémis!®® dans la tragédie,
le scholiaste en fait une épithete politique en assimilant ces deux divinités

Guaieochoi a des Poliouchoi. L'épithéte aurait subi selon ]J. Bollack chez les

I'Ebranleur du sol" (l'atoxov Etvooiyaiov) ; Hés., Théog., 15 et II., XII1.43, 59 (Poséidon I'atrjoxos
"Evvooiyatos). On trouve parfois au sein d'un méme discours alternance de dénomination pour
Poséidon, comme en Il., XIIL. 83 (I'atrjoxos) et en ibid., 89 ( Evooixbwv) ou en ibid., 173 (F'atrjoxos)
et ibid., 174 ( Evvool{yaios), ou en Od., VIIL.350 (I"'aijoxos) et ibid., 354 (’EvooixBwv).

163Le fait qu'il soit fortement honoré dans le Péloponnése -contrée éminemment sujette aux
tremblements de terre- sous cet aspect, ne peut que corroborer cet axe de lecture du Gaieochos.
Pour exemples, a Thérapné : Paus., II1.20.2 (tepév) ; Xen., Hell., VI.5.30 ; a Gythéion : Paus.,
II.21.8 (dyahpa) ; & Corinthe : Pd., OI, XIII.115. Nous le trouvons également en Béotie a
Onchestos : H.H.H., 186.

164g; cette épithete renvoie a l'apaisement des tremblements de terre, elle peut étre la
métaphore d'autre apaisements, invoquée par exemple chez Pindare par un vainqueur au
pancrace, associée au calme apres la tempéte, Pd., I., VIL.38 : "aujourd'hui le dieu Gaieochos m'a
rendu la sérénité apres la tempéte” (dMa viv pou atdoxos €bdlav omacoev €k XeLp@Vos).
Clest le calme de l'aprés combat qui est contenu dans cette métaphore a la fois terrestre et
maritime autour de Poséidon.

16501‘ph., H., 17.1 : "Entends-moi, Poséidon, aux cheveux noirs, Qui tient la terre" (ITooe{Saov
Fatoxe, kvavoxadita) et ibid., 3 : celui qui "habite les fondations de la mer au sein profond"” (65
vatets mévTolo BabuoTéproto Bépedia). Clest le dieu qui "du sort requt la troisieme part, I'eau
insondable de la mer" (ibid., 7), mais aussi ibid., 4 en ’Evvoo{yate.

1660rph., H., 17.9-10.

167Esch., Suppl., 816.

16830ph., O.R., 160. S'il partage cette épithete comme ici, pourtant pour Sud., s.v. ['atfoxos, le
Gaieochos, c'est Poséidon.
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Tragiques "une double réfection"16? pour revétir cette connotation poliade ; le
premier terme gaia- ne s'applique plus exclusivement a la terre-territoire mais
désigne la terre-cité, la terre-patrie. On sait combien les grecs jouent avec les
différents termes qui expriment la terre et gaia/ge peut recouvrir parfois le
méme sens que polis, comme on 1'a vu dans la piece d'Euripide I'Erechthéel”0.
Clest en tout cas une porte de lecture qui fait se colorer de "politique" les
divinités Gaieochoi, associées alors aux dieux poliades, ceux qui représentent et
protegent la cité. Prendre yfj du coté de la terre politique et la terre comme
métaphore de la cité n'étonnera pas, car on connait 1'étroite relation que les
Athéniens entretiennent avec la terre. Une relation qui se résume en un seul
mot : autochthoniel”l. Tenir la terre, garantir la stabilité du territoire politique,
voila bien des fonctions cardinales dans une cité sans réelle fondation. C'est
pour cela que nous ne réduisons pas le Gaieochos d'Athenes a un simple dieu de
la stabilité géologique. Si Poséidon n'enleve pas le titre tant convoité de Polieus,
il est bien, et nous le développerons tout au long de ce travail, un dieu
protecteur qui, installé sur I'Acropole, est honoré pour ses fonctions de

stabilisateur et de fondateur.

C'est aussi ce sens plus "politique” que nous avons envie de retenir pour le

Poséidon Gaieochos qui, dans les inscriptions, est accolé a Erechthéel”2. La terre

16%in L'Oedipe Roi de Sophocle, v. 160 sq., p. 98 : "yaia- est appliqué au territoire et le second
terme est rapproché de éxw". Voir la scholie : yatdoxov 8¢ dvtl ThHy yiw molodyov (oBe Thv
yiv Tiis mohews ellngev ainsi que la scholie O.R. , 151 : iy cwéxovoar THvde Thy yiijv. Voir
aussi le commentaire de H. Friis Johansen & E.W. Whittle, Aeschylus. The Suppliants, vers 815-6,
p- 165 qui donnent aussi ce sens de mohlobxos a yainoxos .

170voir supra notes 40 et 41.

171Nous avons vu que chthon et gaia/gée se recouvraient parfois et que les autochthones
s'appellent aussi gegeneis (cité supra note 5).

172Inscriptions recensées par M. Lacore, "Euripide et le culte de Poséidon Erechthée" : IG 112
5058 (siege du prétre de Poséidon Gaicochos et Erechthée au théatre de Dionysos, Ileme av. J.-C.
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est a la fois le lieu du premier et du dernier ancrage d'Erechthée, cet
autochthone qui est englotiti par Poséidon dans une faille de I'Acropolel”3. Cet
épisode essentiell’* qui clotire la refondation d'Athénes met pleinement la
terre de la cité entre leurs mains : une terre désormais stabilisée car elle est
confiée au Teneur de terre. Poséidon devient, aux cotés d'Erechthée, comme le
gardien de la terre civique.

Parce que les Athéniens jouent entre ge, chthon et polis, parce que le Gaieochos
est honoré avec le héros autochthone par excellence, le Poséidon Teneur de
terre peut ainsi recouvrir une acception plus politique a la lumiére des Zeus et
Artémis tragiques!7>. S'il n'est pas Poliade dans la cité qui a préféré accorder
cette appelation a sa déesse homonyme, il apparait néanmoins politique dans
cette fonction de Teneur de terre. Un pas de plus pour voir en Poséidon un dieu
fondateur, un dieu qui ancre fermement la cité sur la terre qu'elle s'est choisie

comme socle.

Autre contexte du Gaieochos : Colone. Nous le retrouvons dans le chceur de
1'Oedipe i Colone ou la troupe montée qui s'élance dans la guerre honore a la fois
Athéna Hippia et le dieu Gaieochos176. Dans un contexte de cavalerie et de

guerre, Poséidon semble tout a fait a sa placel”’, d'autant plus que Sophocle

; IG 112 3538 (prétre de Poséidon Erechthée Gaicochos) ainsi que les inscriptions qui accolent
Poséidon et Erechthée. Nous étudierons cela surtout en Deuxieme partie, ITI.B.2

173Eur., Er., 18. 59-60 : "d'avoir englofiti Erechthée dans le sol" (katd xBovos kplisas *Epex0éa)
et Eur., Ion, 281-282 : "ton pére est vraiment englotti dans le sol ?" (matépa &’ dA\nfds xdopa
oov kpimTes xBovds ;) développé infra en Deuxieme partie, IILA.

174gyr lequel nous reviendrons évidemment, car il affiche parfaitement combien Poséidon est
fondateur a Athénes.

175En d'autres paysages Poséidon peut étre vraiment "Poliade”, comme a Trézene, ot il porte le
nom de Poliouchos (Plut., Th., 6). Ici on dit vraiment sa relation avec la cité : To\s.

1761072 : mipdow (...) Tov movTior yaidoyov. Ce Poséidon est une divinité a la fois terrestre et
maritime.

177poséidon est souvent Hippios comme a Colone, Paus., 1.30.4.
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auparavant insiste sur le mors, domaine fortement poséidonien!”® : la encore,
nous sommes dans un contexte de maitrise, puisque le mors a pour vocation
d'endiguer la fougue des chevaux. Mais cette invocation spécifique au dieu
"Qui tient la terre" pourrait aussi révéler un autre aspect de Poséidon, car on
l'invoque comme Gaieochos dans un contexte de défense du territoire!”. La terre
civique menacée dans cet épisode explique peut-étre alors pourquoi les
défenseurs armés d'Atheénes se mettent sous la protection du Teneur de terre ;
dieu naturellement invoqué par les cavaliers athéniens, il est également
possible qu'il soit ici appelé Gaieochos en raison de I'enjeu de la menace : la terre
attique.

Poséidon serait alors assimilé a un dieu défenseur de la terre civique. Teneur
de terre au sens géologique, il se mue peut-étre ici en gardien de l'intégrité du
territoire. On verra que Poséidon sait encercler, enfermer et cloturer, que ce soit
autour de la polis troyenne ou sur les hauteurs de 1'Atlantide. C'est un autre
moyen de faire jouer les métaphores autour de ce Gaieochos. Tenir immobile,
mais aussi tenir identique, en protégeant la terre civique des invasions. Un pas

de plus pour voir dans Poséidon comme un gardien de la contrée.

1780.C., 1072. Sur ce sujet, voir M. Detienne, "Le Mors éveillé", p. 179 et 199 et E. Villari,
"Posidone e l'invenzione del morso".

1791e cheeur invoque plus avant (Soph., O.C., 1095) la protection d'autres divinités, Zeus,
Athéna, Apollon et Artémis pour porter secours "a ce pays et a ses citoyens” (dpwyds polelv yad
TGde kai moNTats) : c'estla terre (yfi) qui est en jeu dans ce passage.
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Maitrise, protection, propriété

L'Hymne homérique a Hermes nous renvoie, lui, du c6té de la maitrise du sol et
de la notion de "propriété"180 sur la terre : il nous transmet la mention d'un
alsos181 attaché a ce dieu a Onchestos, domaine fortement poséidonien par
lequel Apollon passe lors de son long parcours pour atteindre Delphes!82. C'est
le dieu qui "tient, maftrise" la terre qu'Apollon rencontre dans cette contrée :
Poséidon est bien ici en quelque sorte le "propriétaire” du territoire, la premiere
divinité qu'il croise. C'est encore une maniere d'approcher ce Teneur de terre. Il
est "déja la" quand Apollon survient et la terre d'Onchestos est alors imprenable
au sens strict du terme. Apollon ne peut s'en emparer, ne peut y développer
son culte et y apposer sa marque. D'autres ont voulu lire cette "antériorité
poséidonienne" comme oraculairel83. Certes Apollon se cherche un ancrage

pour y délivrer sa parole, mais il semble que ce Poséidon-la soit plus du coté de

la maftrise du chevall84 et de la terre que de l'oraculaire!85. Poséidon occupe le

180C'est-a-dire de protection bénéfique mais qui révele aussi une occupation "premidre" sur un
territoire.

1811 3 source ne mentionne pas de construction humaine, ni méme d'installation et cela peut
renforcer l'aspect "premier” du Poséidon Gaigochos d'Onchestos.

182185 sqq. : "Apollon cependant atteignait dans sa marche Onchestos, ce bois charmant
consacré au dieu retentissant Gaieochos" (moujpator dhcos dyvov éptadapdyou 'aindxov). Sur
Poséidon a Onchestos, voir I1., I. 506 et A. Schachter, Cults of Boiotia II, pp. 208-222.

183gur les différentes et nombreuses interprétations, voir G. Roux, "Sur deux passages de
I'Hymne homérique a Apollon", pp. 8 et 9 qui recense cinq theses qu'il critique avec justesse.

184M. Detienne, "Le Mors éveillé", pp. 193 sq. et id., Apollon le couteau i la main, p. 23. Voir aussi
les conclusions de G. Roux, "Sur deux passages de I'Hymne homérique a Apollon", p. 10 sur le
fait qu"il y a partage entre le conducteur du char et le dieu" et ibid., pp. 21-22 sur ce Poséidon
du dressage et protecteur des chevaux.

185 e rite est le suivant : lorsque le conducteur traverse le domaine de Poséidon, c'est le cheval
qui doit seul guider le char ; en cas de renversement, le char était déposé en offrande dans le
sanctuaire. A. Bouché-Leclercq, Histoire de la divination dans I’ Antiquité, II, p. 368 y voit comme
une alternative laissée au dieu, comme une "sorte de consultation officielle qui fixait pour un
temps la "destinée" des adorateurs de Poséidon et qui assimilait son "bois sacré" a un véritable
oracle". F. Bonnecheére, "Les Oracles de Béotie", p. 58 préfere parler de "procédé divinatoire au
sens large", dans le sens ot il y a manifestation de la volonté de Poséidon. Je ne parlerais pas
d'un Poséidon oraculaire, dans le sens ot il n'existe pas vraiment de couple question-réponse
dans ce rituel qui semble plus rendre au dieu sa maitrise sur I'animal. Poséidon ne semble pas
étre un dieu oraculaire, et ce rite montre plus sa compétence dans le chalinos, car c'est un "test"
sur le "conduire droit", sur la maitrise du poulain. A noter tout de méme que nous avons
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sol, comme Gaieochos, plus que comme rival mantique d'Apollon qui n'a plus
qu'a reprendre sa quéte de territoirel86. Le Gai¢ochos d'Onchestos nous porterait
alors du coté de l'antériorité, de la protection/possession d'un territoire qui
serait confié au patronage du dieu.

Avangons encore un peu en compagnie de ce Poséidon.

Tres populaire chez Pindare, ce dieu s'y retrouve souvent accolé de cette
épithetel8”, notamment dans la quatrieme Pythique qui nous rapporte 1'épisode
théréen : Poséidon Gaiaochos y est invoqué par son fils Eurypyle, celui qui a
offert a Euphémos!® la fameuse motte de terre qui s'est malencontreusement
abimée dans la mer. Dans la terre fraichement établie de Théra, dont le
complexe processus de fondation-colonisation a été étudié par C. Calame!®?,
Poséidon porte aussi la méme épiclese!?0. Nous avons vu combien le dieu avait
le pouvoir d'enraciner les iles!?l, ses créations, nées d'un éclatement tout
poséidonien!®2. Ces territoires insulaires rassemblent parfaitement les deux

domaines de Poséidon, toujours entre terre et mer!?3, mais donnent aussi toute

mention d'un Poséidon Tpépavtos a Thourion chez Lycophron (Alex., 522) (Teubner). Il est
appelé "Celui qui voit au loin", dont le sens mantique apparait chez Hdt., IX. 93 (mpépavra-au

sens de prédiction a Dodone et a Delphes) mais nous ne trouvons pas réellement trace de
parole oraculaire.

18611 H.Ap., 239.

18701, 1.25-26 (neyaobeviys ... Tatdoxos Tlooelddv) ; P., IV. 33 (Iatdoxov ..." Evvooisda) et schol.
P.,1V.35 (FTawndxw *Evvooiyaiw).

1885yr Eurypyle et Euphémos, voir C. Calame, Mythe et histoire, p. 72 note 18.

18%n Mythe et histoire.

19016 XII, 3 suppl. 1371 et C. Calame, Mythe et histoire, p. 94.

191Call,, H.Délos, 30 sqq. : "comment, extirpées de leurs fondements, il les précipita dans les
flots et les enracina par le fond de l'abime" (Vépbe 6¢ mdoas ék vedTwv oxMooe, kal
eloekOhoe Baldoon, kal Tas peév kata Puoody (...) mpupvdBer éppilwoe). On notera le
vocabulaire de la violence poséidonienne : dxAi{wsoulever, mouvoir avec violence, elokuAiw-
faire rouler, précipiter, mais aussi de l'enracinement : Buocoés-fond de la mer, et pLlow-
enraciner, racine que nous retrouverons dans son épithete Rizouchos et dans Od., XII.163 quand
Poséidon enracine le navire des Phéaciens (voir infra note 266).

1920rph., Arg., 1278 sqq. (cité supra notes 98-100).
193Un fragment d'Arion le loue comme le plus grand des dieux, marin et terrien a la fois, dieu
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I'ambiguité de son pouvoir chthonien puisque l'ile est une terre brisée et
enracinée a la fois. Teneur de terre, Poséidon est dans ce contexte de
colonisation un dieu ancreur qui assure les fondements de cette nouvelle
localisation conjointement a Zeus et Apollon, pour constituer une "triade des
dieux fondateurs"1%4. A Poséidon le socle, a Apollon les jalons de la fondation,
nous retrouverons cela a Delphes.

Le Teneur de terre permet ainsi de rencontrer Poséidon du coté de la

maitrise, de la protection et de 'ancrage ; quant a la stabilité, elle a son vocable

propre : Asphalios.

2. L'Asphalios : le Stable

Le Gaieochos fait écho a 1'Asphalios, car les deux épithetes se rejoignent pour
qualifier une terre non ébranlée, stable et siire pour les hommes. Bien souvent
lui aussi associé a 1'Ebranleur de la terrel?>, le Poséidon qui assure la stabilité

s'avere trés populaire!?, honoré dans maintes localisations grecques!®’.

Quelle stabilité pour Poséidon ?

au trident d'or qui tient la terre : Lyra Graeca 123A (Bergk 3 p. 80) : "YduoTe Oeiv TlévTie
xpvooTptawa Ildcetdov, atdoyx ™ éykbpov’ av’ dipav.
194C. Calame, Mythe et histoire, p. 94.

195y oir les occurrences homériques supra note 162 ; voir aussi Hés., Th., 15 (ITooelddwva
Fatoxov *Evvootyaiov), Pd., P., IV.35 et schol. et Macrobe, Saturnales, 1.17.22 : Neptunum quem
alias’ EvoolxOova id est terram moventam, alias > AopaNwva id est stabilientem vocant.

1%Paus., VIL.21.7 indique qu'on lui donne partout cette épiclese (tocalde ¢é&s dmavTas
vaybvaowy émik\oels alT®, kal Tlelaydlos kal 'Acodpdids Te kal “lmmios).

197pour Ténare (schol. Ar., Ach., 510 a et b) ; Syros (IG XIIP, 671) ; Rhodes (Str., 1.3.16) ; Théra
(IG. XH3, Suppl. 1371 : inscription de la seule épithete, voir R. Etienne, Ténos, p. 183) ; Epidaure
(IG.IV11063.4) et Syl1.’799 ; Patra : JHS X (1889), Laconie (IG.V1559,14) ; Mytilene (IG XII supp.
30) (TMavaoddAios) et Mégalopolis (IG.V2454).
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Cette épithete qui est aussi cultuelle honore la divinité comme Celui qui
littéralement empéche de tomber (aopdMwl®) : sa compétence est plus
largement de stabiliser et de fixer, de permettre d'étre stable et ferme dans son
assisel?. La encore, l'éclairage sismique nous invite a lire cette épithete a
travers le domaine terrestre : c'est sur la terre, I'élément sur lequel il exerce son
pouvoir, que Poséidon peut garantir la stabilité.

Les deux épithetes Asphalios et Gaieochos sont d'ailleurs associées par
Plutarque?® qui met bien en valeur leur signification de fixité (névipov) et de
stabilité (SuokivmTov)20l. La stabilité, on le voit, découle en négatif de ce qui n'est
pas en proie au mouvement caractérisé par le verbe kiéw sur lequel se forme
'épithete homérique de Poséidon, le I'ains Kuwntip. Depuis Hésiode, la terre
est définie par sa stabilité : elle est 1"assise stire a jamais" (€Sos dodaes
aiei)?92, la terre "aux larges flancs"293, la mere de toute chose "aux solides
assises"204. La terre se doit en effet d'étre stable pour accueillir les hommes car
elle est le siege des fondations, le lieu de l'installation?295. C'est bien pourquoi ce

Poséidon Asphalios est si souvent invoqué. Le cube est aussi chez Plutarque

1980¢d)\)\w : faire tomber, faire vasciller (chavirer pour un navire), renverser.

199E.T., s.v. dopalis: ‘Edpalos: amd ToD oddAw.

200Dans une interprétation tributaire de I'arithmologie pythagoricienne : Thes., 36.6 : "on honore
Poséidon le huit de chaque mois ; c'est que le nombre huit étant le premier cube du premier
nombre pair et le double du premier carré, représente de la maniere la plus adéquate la stabilité
et la solidité de la puissance de ce dieu que nous appelons Asphalios et Gaieochos" (T pévipov
kal SuoklvnTov olketov éxel TAs ToD Beol OSwdpews Ov  TAoddhov  kal [atfjoxov
mpooovopdloper). Voir les remarques de R. Flaceliere, "Pourquoi Thésée était honoré le huit du
mois", pp. 84-85. Poséidon est appelé "le premier cube" dans Plut,, I. et O., 10.

2018v0K[vnTov / Svokéw-difficile a mouvoir.

202Thé0g., 117 : "donc avant tout fut Abime (Xdos) puis Terre aux larges flancs, assise siire a
jamais offerte aux vivants" (I'al’ eUploTepros, pdvtwr €8os dodalés alel) et peut-étre aussi en
ibid., 128 (voir le commentaire de M.L. West, Hesiod. Theogony).

Zosei)pl’)OTepvos* qui est l'épithete de Gaia (Hes., Th., 117), notamment en Achate Paus.,VII.25.13.
204 H. Ge, 1 : Tatav TappfTetpar (...) Judépelov.

205E]1e est €8os (siege) ou é5paoiia (base, soutien), voir schol. Hes., Theog., 117-118.
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N

limage de la cohésion, qualité essentielle pour cette terre20¢ a vocation
politique. C'est encore Poséidon qui sait prémunir le sol des fissures et des
bréches quand il revét son habit de Gaieochos et d'Asphalios.

Le Stable est un dieu qui, fixé par les hommes qui I'honorent, ne libere pas
son courroux sismique ; la terre tenue/contenue par Poséidon Gaieochos
demeure parfaitement stable sous le signe de 1'Asphalios offrant aux hommes un
socle immuable.

Mais 1'Olympe regoit également cette appellation2%”. C'est d'ailleurs dans cet
espace "stable" que les dieux fuient des fléaux que I'on a vus parfois imputés a
Poséidon -secousse sismique, déchainement des vents et inondation. L'Olympe
hors d'atteinte permet aux dieux de se fixer. La stabilité de la terre (éSos
doparés) semble donc s'appliquer a ce qui n'est ni ébranlé, ni perturbé : c'est la
condition de l'installation, mais nous y reviendrons a la lumiere de Délos et de
Delphes.

Il faut évidemment regarder cette épiclese comme apotropaique?%8, car
appeler Poséidon sous ce jour positif est le plus stir moyen de contrecarrer son

réveil tellurique. On sait que les Rhodiens, au moment de l'éruption qui

206Plut.,, Mor. , 954 D-E : "I'élément de la terre n'est pas tranchant ou mobile ou mince ou pointu
ou doux ou maléable, mais solide et compact comme un cube" (kai yap TO oTolxelov alTis ov
TUNTLKOY 008¢ KwnTLkOV 008 AemTOV 008’ éxov 0E0TNTAS 008 paNdakor ovd’ elmeplxuTov
véyovev, AN\’ E8pator @ O kiBos kAl GUVEPELTTLKOV).

20704d., V1.42 : "Olympe, ot 'on dit que les dieux, loin de toute secousse, ont leur siége éternel :
ni les vents ne battent, ni les pluies ne l'inondent" (Ob\vpmor 8’ 801 dacl Bedv é8os dodparés
alel éppevar: obT’ dvépolol TwdooeTal, obte moT ' OpBpw Seletal) et Il., V.360, ibid., 367,
ibid., 868 (B €80s).

208C'est également une des approches du Gaicochos. Nous avons en effet mention d'un
témoignage de Xénophon (Hell., IV.7.4) qui nous rapporte que les Lacédémoniens "entonnerent
un péan en l'honneur de Poséidon", le dieu ayant fait trembler la terre (éoeloev 6 6eés). Les
avis sont partagés : on préconise de partir (comme avait fait Agis en ibid., I11.2.24, interprété
comme signe de colere) ou de rester car, comme on est entré dans le territoire, ce signe peut
s'apparenter a un encouragement du dieu. On effectue donc un sacrifice a Poséidon pour se
l'allier plus stirement dans le culte avant de reprendre la route (Xen., Hell., IV.7.4.). Sur la
signification des péans, voir R. Lonis, Guerre et religion, pp. 117-124. A Mégalopolis il regoit une
dédicace comme Asphalios, que M. Jost, Sanctuaires et cultes d’Arcadie, p. 293 analyse comme
appartenant a un contexte tellurique, le dédicant ayant peut-étre subi un tremblement de terre
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survient a Théra, établissent deés l'arrét du séisme un sanctuaire a ce Poséidon
Asphaleios?09. C'est au moment ot le mouvement tellurique violent cesse?10 que
'on choisit de batir un temple au dieu apaisé. Etant les premiers a atteindre ce
sol si instable, Strabon commente que c'est bien évidemment pour cette fonction
de stabilité que le dieu est invoqué. La encore, 1'immobilité semble découler de
l'arrét d'un mouvement. Pour conserver cette stabilité, il faut donc s'allier
1'Asphalios.

Clest dans cette méme optique "apotropaique" que les hommes l'appellent
pour garantir le calme des éléments qu'il peut déchainer a sa guise. On sait que,
dans 11liade, on implore justement 1'Ebranleur de la terre de ne pas agiter les
flots et d'accorder une bonne traversée?!l. Poséidon est le dieu qui, par ses
nombreuses attributions marines, peut le plus logiquement préserver les
hommes des épreuves de la mer?12. Maitre de tout mouvement, le dieu est
appelé a revétir sa face d'Asphalios pour assurer la stabilité des conditions

climatiques et par la méme garantir la sécurité de tout voyage sur mer213.

et alors dédié un ex-voto au dieu de la stabilité.
2095tr,,1.3.16 : Tlooeld@ros ' Aopariov Lepdy 18ptoacbal katd Thy vioov .
2108tr,, 1.3.16 : MeTa 8¢ Ty madhav Tod mdbovs E8dppnoa.

2111X 362 : "si l'illustre Ebranleur de la terre nous accorde une bonne traversée" (el 8¢ kev
ebmolny 8¢ k\utds ' Evvooiyatos). Mais c'est aussi sous une autre attribution -le Gaiochos-
que Pindare 1'associe métaphoriquement, nous l'avons vu, a la tempéte et au calme (voir supra
note 164).

212Pd., 0., VI.103 : "A ces deux cités, pareillement, puisse la divinité amie assurer un sort
glorieux ! Maitre de la mer, rends prompte la traversée, préserve-la de toute épreuve" (AéomoTa
TovTopéSwy, €lBir 8¢ mAéov kapdTwr ékTos €dTa didol). Voir aussi Hés., O., 667 : "Alors tu ne
briseras pas tes vaisseaux et la mer ne prendra pas tes équipages, a moins que Poséidon qui
ébranle la terre (Evooixfwv) ou Zeus roi des immortels, ne soient décidés a les perdre, car c'est
en eux que résident en somme tous biens et tous maux a la fois" (¢v Tols ydp Télos éoTlv
Opds dyabdy Te KaKOY TE).

2130n sait combien l'errance d'Ulysse est imputée a Poséidon qui déchaine la mer pour
repousser son retour. Voir Héliod., VI.7.1 : on prie pour une mer facile, un bon vent, des ports
accueillants en invoquant Hermes Kepd@os (Qui préside aux grains, le "Marchand") et Poséidon
" AoddAios. Voir aussi Théognis, 1.691-692 pour son souhait de bonne traversée : "adieu, fais par
la vaste mer heureuse traversée, et que Poséidon te conduise pour le plaisir de tes amis” (kal oe
Tlooelddwy xdppa ¢ilots dydyor).
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C'est encore le Poséidon Asphalios que nous retrouvons dans le "prétendu
décret de Thémistocle"?14. Nous ne reviendrons pas ici sur l'authenticité de ce
décret, ni sur son attribution a Thémistocle, mais sur les dieux honorés lors du
sacrifice "propitiatoire" (dpeotnplov) effectué par les strateges lors de
I'embarquement?!®. Nous pouvons bien entendu y retrouver le dieu qui préside
a la stabilité des éléments marins, puisque nous sommes dans un contexte de
départ en mer. C'est la clémence du dieu de la mer, plus que du tellurique, qui
semble étre invoqué ici?16. Nous sommes dans un contexte propitiatoire comme
lors des péans ou des sacrifices avant les batailles?!”. Peut-étre faut-il prendre
aussi en compte que la destination de cette expédition est Trézene?!8, localité ot
Poséidon est fortement honoré?19. Sa présence ne peut en étre que plus requise.
Mais 1'épithete Asphalios peut également prendre une connotation plus large, si
l'on prend en compte que l'opération mentionnée concerne a la fois un
déplacement et une installation de population : Hérodote??0 parle bien de
"mettre a l'abri la population”, d'en assurer la "sécurité". Si Poséidon est celui
qui est le plus a méme de contrecarrer les risques de naufrages, 1'Asphalios est

peut-étre ici plus qu'un dieu marin favorable : il est celui qui peut le mieux, par

2l47'emprunte cette appellation a J.-M. Bertrand, Inscriptions historiques grecques, 17.
L'inscription est reproduite en S.E.G. 22, 274 et largement commentée : par exemple M.H.
Jameson, "A Decree of Themistokles From Troizen", et N.G.L. Hammond, "The Narrative of
Herodotes VII and the Decree of Themistocles at Trezen", pp. 74-93 et les réserves de J. et L.
Robert, B.E. 1961, 320.

21511.38-40 : kai T[o]v oTpaTnyod[s Bb]oavtas dpeaThpov TAL TMaykpatel kal THU AOvaL kal
Tt Niknu kal 7@ TTooedavt ToL ~Aoda[Nelwt.

216gel0n I'analyse de M.H. Jameson, "A Decree of Themistokles From Troizen", p. 220.

2173ur le péan voir par exemple R. Lonis, Guerre et religion, pp. 117-128.

218Ainsi que le lieu ott I'inscription a été retrouvée.

21971 y est Phutalmios (Paus., I1.32.8), Basileus (Paus., I1.30.5-6) et Poliouchos (Plut., Thes. 6.1).

220V1I1.41 : "apres leur arrivée, ils firent proclamer que chacun a Athénes efit a pourvoir comme
il le pourrait a la sécurité de ses enfants et des gens de sa maison (’ABnvaiwy TH Tis SlvaTat
oplewr TA Tékva Te kal Tobs olkéTas) (...) ils se hataient de les mettre a 1'abri hors de 1'Attique
dans l'intention d'obéir a un oracle" (’Eomevoav 8¢ Tadra Umekbéobar TO xpnotnplw
Boukdpevol LmmpeTéeLy).
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ses doubles attributions maritimes et terrestres, présider a la stabilité et a la
sécurité de cette expédition de prime abord nautique, puis terrestre.

Mais 1'Asphalios n'a pas épuisé toutes ses acceptions. Le Périégete conjecture
lui que cette épithete peut étre analysée comme "hippique" en considérant
Poséidon comme 1'inventeur de la technique équestre?21. Il se réfere au serment
de Ménélas qui jure la main sur les chevaux tout en tenant le fouet??2. On sait
que, selon Homere, le conducteur doit garder les chevaux fermement en main,
d'une maniere stire?23. L'Asphalios serait alors peut-étre le dieu qui peut calmer
la violence potentielle et 'impétuosité du cheval par le chalinos??4. 1l ne faut pas
oublier l'aspect plus furieux de ce Poséidon hippique, car on 'appelle aussi le
Taraxippos, 1'Effrayeur des chevaux, celui qui seme la panique lors des courses a
Olympie. Son épithete, la encore, affiche parfaitement le mouvement
désordonné (Tapdoow-agiter, troubler) et 1'écart de panique qui apporte la mort
aux concurrents pris au piege de leurs chevaux?2>. Nous retrouvons a nouveau
les deux aspects -déchainé et stable- de la divinité, cette fois dans le domaine du

cheval.

22150ph., O.C., 707 sqq. Poséidon y est célébré comme l'inventeur du mors et de la rame. On
attribue ailleurs cette hipposune a Poséidon (II., XXIIL.307) puisque ce sont Zeus et Poséidon qui
ont appris a Antiloque I'art équestre (immooivas). Voir les analyses de E. Delebecque, Le Cheval
dans I'lliade, pp. 66 sqq. ; de méme on précipite en son hommage des chevaux harnachés dans le
tourbillon de Diné en Argolide, Paus., VIIL.7.2 (kekoopnpévor xaAwots). Pour ces aspects, voir
M. Detienne, "Le Mors éveillé", pp. 178-202 et surtout note 92 pour ce passage de 1'Oedipe 2
Colone qui véhicule une tradition proprement athénienne ainsi que E. Villari, "Posidone e
l'invenzione del morso".

22211., XXIIL.581-585 : "et, comme il est de regle, debout, en face de tes chevaux, et de ton char,
portant le souple fouet avec lequel tu menais tout a I'heure, la main sur les chevaux, jure donc
le Maitre de la terre et I'Ebranleur du sol que tu n'as pas.." (| 6&éps ¢otl, otds immwv
mpomdmolfe Kkal dppaTos, avTdp LHAoOANY xepolvy éxe padwniy, fj mep TO Tpodohev éNauves,
irmev  addpevos Taroxov Evvooiyatov opvuBL pn pév...), ainsi que H.H. Pos. 4, ot il est
invoqué comme "dompteur de chevaux et sauveur de navires".

22311, XXIIL325 : éxel dodaréws.

2240n 1'a déja rencontré dans ce domaine a Onchestos (voir supra notes 184 et 185).

225par exemple Soph., El., 735 ; Paus., V1.20.15-19 ; Dio. Chr., XXXIL.76.
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Car la stabilité poséidonienne se déploie bien sur le mode pluriel : stabilité
de la terre, calme des flots, bon déroulement d'une entreprise ou maitrise de la
fougue chevaline. La stabilité accordée par Poséidon dépasse le seul domaine
chthonien pour étre plus génériquement 1'expression de la sécurité?26.

Mais le Poséidon Asphalios peut aussi plus concretement réellement
empécher de tomber, et c'est ainsi que nous le retrouvons chez Aristophane, ott

il est le meilleur soutien des citoyens d'Athenes.

Un soutien pour Athénes ?

Le Poséidon Asphalios des Acharniens est en effet assimilé au baton des
vieillards athéniens??’. Les scholiastes ne voient en Poséidon qu'un dieu qui
garantit la bonne navigation et le calme des flots??8 en rapprochant son trident
du baton des vieillards???. Méme si c'est pourtant ce méme trident qui, on 1'a
vu, est l'instrument dont se sert Poséidon pour mettre en branle la terre et la
mer230, Nous sommes évidemment tentés de suivre J. Taillardat?3! dans sa
volonté de nuancer cette analyse pour éviter de réduire les compétences de
Poséidon : pour lui, I'Asphalios est "le dieu qui assure la solidité de tout

batiment". Si on ne saurait completement gommer combien Poséidon est appelé

226e verbe sur lequel elle est formée s'applique autant 2 un batiment (une maison, un navire),
qu'a une ville entiere ou méme une race : Eur., Hipp., 6 ; id., fr. 256 ; id., Med., 196 ; Thc., 11137,
id., V.16.

227682 : "Nous autres, vieillards, dont le baton est Poséidon Asphaleios" (ois Tlooelddv
"Aoddierds éoTv Ty BakTnpia).

2283 etc: TipdTtar 8¢ Ilooelddr ~Aoddretos map avtols va dodalds mAéwoly. TAéw-naviguer,
voguer. Il peut aussi garantir la sécurité du pilotage, si I'on regarde Schol. Ar., Ach., 82 b : on
honore Poséidon Asphaleios "0s dv U’ albTob kuBepvipevol dopads mAéwoLy".

2293chol. Ar., Eq., 682 a.

230Tournure humoristique, il y a aussi peut-étre un jeu de mot avec le nom de Poséidon : le
baton est le plus sir soutien des pieds (mols /mool) des vieillards en les empéchant de tomber
(0¢pdM\w). Voir le commentaire de Alan H. Sommerstein, The Comedies of Aristophanes, vol.l.
Acharnians, p. 490 v. 682.

2311 es Images d’ Aristophane (a propos du v. 682).
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pour garantir la stabilité (c'est-a-dire le calme) des éléments marins, c'est la
notion de solidité et de sécurité qui semble ressortir de cette image. Mais il a
surtout dans ces vers, nous semble t-il, une fonction de soutien.

La comparaison entre Poséidon Asphalios et le baton des vieillards nous porte
peut-étre ainsi vers une autre voie interprétative. Assimilé a ce baton qui est le
symbole du citoyen en iconographie?32 et du juge chez Aristote233, Poséidon est
mis en scéne dans la piece comme un véritable soutien physique pour les
hommes d'Athénes. Raillés par le comique, les vieillards sont assimilés a des
ruines trébuchantes dont la seule béquille est leur baton qui les empéche de
tomber (0¢pd\eobar). Poséidon serait-il alors, en reprenant la métaphore
d'Aristophane, un "soutien" pour les Athéniens qui I'honorent, en assurant la
stabilité de leur ville comme le baton assure celle des vieillards et leur permet
de se tenir debout, fixés dans une verticalité toute poséidonienne?34 ? C'est un
parfait jeu de mot pour ce comique qui associe ces vieillards branlant sans leur
canne, 1'épithete Asphaleios de Poséidon et la personnalité sismique du dieu qui,
justement, ébranle la terre et ses habitants. Poséidon est bien un dieu qui
permet a la cité de se tenir droite et ferme dans ses assises et de ne pas
s'écrouler ou de se déliter dans les failles telluriques. Ses épithetes d'Asphalios,
mais aussi celles d'Orthdsios ou de Themeliouchos?3> affichent parfaitement ces
compétences. Il est bien le garant de la stabilité d'Athénes, le gardien de son

assise.

2325, Couvret, "L'Homme au baton", p. 257. Elle étudie surtout le baton comme point d'appui,
élément de statique en iconographie et signe de verticalité (ibid., pp. 259-260). Ce baton qui rend
les hommes droit est en parfaite adéquation avec le "baton" Poséidon des Acharniens. On sait
que Poséidon est honoré comme Orthdsios a Délos (voir infra note 247).

233 Ath., LXV.1 et aussi par exemple Dém., Sur la couronne, 210 (1o BakThptov).
2340n se rappelle E.T., s.v. dodpalns" "Edpalos: dmd ToU odpdIw.
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Le gardien de la terre

On l'a vu appelé pour sauver les assises de la terre (€dpava vyfs). Nous
connaissons par ailleurs une inscription qui honore Poséidon Asphalios et Ge
Edraia?36 ; lui-méme peut étre Edraios?37, une épithete qui renvoie bien a la
fixité et a la terre238. On sait par ailleurs que la stabilité se conjugue sur le mode
du "tenir ferme"239. Poséidon est donc le dieu du tenir droit. Un fragment de
Callimaque mentionne d'ailleurs un Poséidon ‘Pi{obx0s240, c'est-a-dire un dieu
qui tient les racines (du sol). On peut naturellement mettre cette information en
parallele avec un passage des Halieutica d'Oppien out Poséidon Asphalios veille
sur les fondements terrestres, invoqué pour ne pas secouer les racines de la
terre24l. On retrouve dans cette priere la peur du tremblement de terre, du
mouvement et du déracinement. Ce sont bien les assises de la terre, ces racines
qui s'ancrent dans les profondeurs que le Poséidon Stable doit garder
immobiles. Quand il est apaisé, Poséidon devient Asphalios le gardien

(puNdoowr) de la terre?42. Seul ce dieu garantit I'immobilité des fondements, des

235V oir infra note 247.

236Les assises de la terres (é8pava yfis) font écho en effet & une inscription qui mentionne Zeus
Soter, Poséidon Asphalios et Ge Edraia (S.E.G. XII, 513, inscription de Cilicie) : Al ZwTtfipt,
TToowdGros ” Aodpaleiw, I'fis "Edpatas, Mnvodilos Umép This yLTvias.

237En Lycie. Publié par E.L. Hicks, "Inscriptions From Casarea, Lydae, Patara, Myra", p. 81 : il
est honoré a Patara dans une dédicace retrouvée sur une base de colonne avec la divinité Séter
Edraios Asphalios et Apollon, proximité que I'on retrouvera plus tard : 6ol 2ZwTfjpos “Edpalov
"Aodalols kat Tlooelddvos ‘Edpalov kai “HAo ’AméA\wvos:

238y oir P. Chantraine, s.v. é€opat, B.2. "E8pa : "siege, séjour, emplacement” dont le dérivé
nominal, &8paios signifie "sédentaire, fixe, ferme". On se rappelle ici 1'Orthdsios de Délos qui
nous porte vers une méme lecture, le droit étant celui qui se tient ferme dans ses assises. Plat.,
Tim., 59 d : & propos de l'eau qui est dite liquide, "en outre, elle est molle, parce que ses bases,
moins stables que celles de la terre, cédent facilement" (palaxkév Te ab T¢ Tas Bdoels yrTOV
é8palovs oloas 7 Tds yhs Umeikev).

239V oir supra note 234.

240285 (623 Pfeiffer) : éEcafar BeppoTaTor prlodye TMooeldav. Cela peut étre relié a l'idée que la
Terre est la racine de toute chose (GoTe pila mavTwr kal Bdois TOV dNwv & vya, kal
¢pnpetoTat ém Tds alrds pomds) (Tim. Locr., 97 E).

241, v 678 sqq. : yains & doTupéhkTa Ilocelddwyr éploiTo "AopdAlos pLlobxa Oepelia vépde
dvNdoowv = Sud., s.v. dopdiios*

242y0ir Sud., s.v. *Acdpdhoar: dpiNafar cavtév:’ Acdanilw Yap TO GUAATTW:
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racines du sol (plodxa Bepeilia)?#3 et sait garder la terre inébranlable
(doTupékTa). L'Asphalios s'inscrit lui aussi dans la verticalité.

Faisons un pas de plus en choisissant de le retrouver en terre de Délos.

Délos l'immobile

Nous savons que Poséidon est fortement honoré dans le monde insulaire244
et regarder les discours sur la fixation de Délos?4> s'avere particulierement
éclairant?#. Nous y retrouvons notre Asphalios qui se diversifie en dieu
Orthésios-le Droit et Themeliouchos-Qui soutient les fondements de la terre,
autant de variations sur ses compétences en matiere de stabilité47.

Ile errante au milieu des flots?48, Délos dut en effet attendre une intervention
divine pour étre fixée?4?. Nous choisissons de gommer quelque peu la marque
apollinienne sur Délos?>Y pour revaloriser le texte qui attribue cette fixation de

I'fle a Poséidon2°1. Le dieu est en effet appelé pour concrétiser la requéte d'Iris a

2431 es racines de la terre ce sont les fondations qui tiennent la terre des hommes. pila peut étre
employé au figuré pour 1"origine la fondation" (voir P. Chantraine, s.v. pi{a). Nous
retrouverons cet aspect dans le Themeliouchos.

244Pour un apercu du culte de Poséidon dans les Cyclades, voir R. Etienne, Ténos I, pp. 182 sqq.
Le dieu qui a le pouvoir d'ébranler les fondements de la terre applique aussi son pouvoir sur les
iles, voir Stace, Théb., 111.437 : "Neptune pousse devant lui les vents", "les cyclades ébranlées
dans leur fondements" (dubiae motis radicibus obstant cyclades). Pour le Poséidon créateur des iles,
voir supra notes 98-100.

245Voir les études de H. Gallet de Santerre, Délos primitive et archaique, pp. 158-161 et
P. Bruneau, Recherches sur les cultes de Délos, pp. 257-267.

246pg¢los qui, selon une tradition, fut échangée contre Calaurie entre Léto et Poséidon (Str.,
VIIL6.14 ; Paus., 11.33.2), nous y renviendrons quand nous regarderons le mode sur lequel se
racontent les revendications de Poséidon sur les différents territoires en Deuxiéme partie, 1.B
2475ur Poséidon a Délos, voir P. Bruneau, Recherches sur les cultes de Délos, chap.V, pp. 257-267.
Pour Poséidon Asphalios et Orthdsios, voir ID 406, 440, 445, 464. Pour Poséidon Themeliouchos,
voir ID 290.116.

248pq,, fr. 58 ; Call., HIV.35 sq. ; H.H Ap.Dél., 1.73.

249N ous trouvons une triade divine, Zeus, Apollon et Poséidon.

250Pour cela voir M. Detienne, Apollon le couteau & la main, pp. 19 sq., 27 sqq.

251Luc., Dial.mar., 9 : "cette ile errante, Poséidon, qui a été détachée de la Sicile, et qui nage libre
sous les flots, Zeus dit que tu dois la faire s'arréter, et la faire apparaitre.Tu dois la fixer de
manieére stire, et la faire se tenir droite, de maniere visible au milieu de I'Egée. Il en a besoin
pour quelque chose" (miv vijoor Ty mhavepévny, & Tléoedov, Ty dmoomacBeloar ThHs
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la recherche d'une terre pour que Léto puisse enfanter. Délos est en train de
flotter252 et Iris demande alors a Poséidon d'arréter sa course2°3, de fixer la terre
insulaire d'une maniere stre et de la faire se tenir fermement2>4. Nous voyons
déja apparaitre un vocable de la famille de 1'épithete poséidonienne : dodpalds-
de maniere stire. Le dieu intime alors a cette terre insulaire de rester dans une
position fixe (BaBaiws). Délos est invitée a stopper sa route (0T, & vijoe), les
éléments sont calmés (yalnva dmavta éoTw), I'lle est désormais droite sur ses
assises (Eotnker 1 Aflos). On remarque la récurrence des termes de la
famille dTomut pour dire cet arrét de I'ile qui, stable et entourée de calme,

peut alors accueillir Léto?%.

Le dieu a donc le pouvoir d'enfoncer, d'enraciner, de fixer un territoire et le
plus instable qui soit : une ile qui vogue sur les flots, une terre qui est non
seulement errante, mais qui ne plonge pas ses racines dans la terre puisqu'elle
flotte a la surface de la mer, élément mouvant par excellence. Cette terre errante

qui, selon Callimaque?°, a trouvé ses racines2>” va honorer Poséidon comme le

2ikeAlas Upalov éTL vixeoBal ouuBéPnkev, Taltny, ¢nolv O Zels, oThoov NHdn kal dvddnrov
kol Totnoov MO Sfdov év TG Alyalw péow BeBatws péveww otnplas mdvu dodalds: SelTat
vap TU avTiis). Selon Virg., Aen., I11.73-74 Délos est "chere entre toutes a la mere des Néréides et
a Neptune Egéen" (Neptuno Aegeo) sans pourtant évoquer la fixation. Le texte d'Hygin (Fab.,
140) s'avere plus elliptique quand a l'action poséidonienne.

252Luc., Dial. mar., 9 : mhavwpévny ; Pd., Prosodies, 1.13-15 : "car auparavant elle était emportée
par les vagues et le souffle des vents de toute sorte” (*"Hv ydp 70 mdpoBe dopnTd kupdTesoLy
TavTodATAY T AVépwy PLTAloLY).

253Luc., Dia.mar., 9 : oTRoov H5.

2541 yc., Dia.mar., 9 : ompiéas mavv dodalds (oTnpilw-enfoncer solidement, fixer, consolider).
255pd., Prosodies, 1.3-4 ne nomme pas le dieu qui immobilise 1'ile mais elle devient "sans
mouvement” (dxlvnTov).

256H.Délos., 190-213 : "errant sur les mers" (mhalopévn merdyeaat), "point de racines qui la
fixent" (m68es 8¢ ol obx vl xwpw), "elle vogue au gré du courant" et "flotte sur les flots" (vijoos
¢mmAdovoa Bakdoon).

2575i Callimaque n'attribue pas a Poséidon la fixation de Délos, nous pouvons nous inspirer de
son hymne pour comprendre le mythe, H.Délos, 53-55 : "tu ne voguais plus sur les eaux,
insaisissable au regard ; tu avais pris racine dans les flots de la mer Egéenne" (dA\"évi mévTov
kopaowy Alyator mod@v évebrkao pifas). On remarque que la fixation passe par l'enracinement,
que nous avons déja souvent relié au dieu. Pindare (Prosodies, 1.15 sqq.), toujours sans nommer
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Stable2%8. 1] est le plus siir garant de son nouvel ancrage, car la terre est "droite"
(0pbai), soutenue par des colonnes qui s'ancrent comme des souches (mpépvwy)
dans la terre ; ce n'est pas sans nous rappeler les batons des vieillards
d'Athénes. La terre stable est celle qui se tient droite et qui, sans failles, assure
un sol propre a l'établissement des hommes : Léto va ainsi pouvoir
accoucher?®. La terre n'est plus rebelle a l'installation, car Poséidon en fait une
terre ferme et donc accueillante. La stabilisation apparait ici comme la condition
de l'installation. Une association a retenir pour notre Poséidon d'Athenes,
d'autant plus que la stabilisation de Délos est rapprochée par Pindare d'un
processus végétal?60, comme si elle devenait une autochthone maritime. On
retrouve dans 1'Orthdsios?6! cette rectitude géologique qui permet a 1'ile de se

tenir droite et solide sur ses nouvelles assises.

Stabilité, sécurité, ancrage et racine, autant de compétences poséidoniennes
requises en terre de Délos. L'Asphalios prend toute sa dimension dans le
contexte insulaire : préserver contre les secousses sismique et fixer le territoire.

L'ile est d'ailleurs qualifiée d"'inébranlable"2¢2, réputée pour étre fort peu sujette

Poséidon, dit qu'au moment d'accoucher, "quatre racines de la terre" surgirent a Délos,

"droites”, "pour soutenir le roc sous leurs chapiteaux, chaussées d'acier, des colonnes" (51 T6Te

Téooapes  opbal  mpépvwy  dmwpovoar  xBovlwy dv 8 émkpdvols  oxéBov  méTpav

adapavTomédiiol kioves).

258y oir supra note 247. C'est bien Poséidon qui a le pouvoir d'enraciner (¢ppi{woe) les iles (Call.,

H.Délos, 30-35), évocation qui se situe juste avant le récit de la fixation de Délos. Néanmoins, il

faut bien reconnaitre que le dieu "inébranlable" (doTupékTos) de Délos et son "rempart le plus

puissant” (ti 8¢ oTiBapiTepor épkos) pour Callimaque (H. Délos, 26), c'est Apollon.

259Luc., Dia.mar., 9.

260 pd., Prosodies, 1. 1-2 (épvos), comme le processus de la naissance du premier autochthone a
. ; p . : p

Athenes que nous développerons plus avant en Premiére partie, IIL

261Epithé’ce qu'il partage avec Artémis (Pd., OL, II1.30 ; Hdt., IV.87). Il est honoré sous ces

vocables Orthisios et Asphalios durant la féte civique des Poséidéia (inscriptions déja citées ID

440, 406, 445, 464). Ce qui nous rappelle la Prodosie (1.15) de Pindare ol les colonnes ancreuses

sont dites opfat.

262Hdt., V1.98 (dkivnros) : c'est le négatif de I'action tellurique du Gaies Kineter.
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aux tremblements de terre?63. Grace a Poséidon, Délos l'errante s'arréte, pour
devenir la bien fondée?64, I'assise du dieu Apollon et le socle de son culte :

stabilisée, la terre inféconde va devenir fertile de ses sacrifices26°.

Ce vocabulaire de l'enracinement et de I'immobilisation se rencontre ailleurs
dans le sillage de Poséidon : on connait dans I'Epopée ce navire des Phéaciens
que le dieu enracine au fond des mers?%0. Poséidon a aussi immobilisé
Alcathoos?¢7 : il le dompte (¢ddpaococe), le fixe, l'entrave (médnoe), comme une
stele ou un arbre. Fixer, enraciner, stabiliser, autant de compétences a mettre en

valeur pour une cité qui, comme Athenes, multiplie ses fondations.

La configuration de cette cité ne doit pas s'assimiler bien entendu au contexte
insulaire délien et on ne saurait épuiser le champ lexical de I'Asphalios : on
aura essayé de repérer ses contextes pour circonscrire les domaines
d'intervention de Poséidon. Les récits ont semblé nous porter du coté de

'origine, de la stabilité, qu'elle soit purement géologique ou plus politique. A

263 Hdt., VI.98 : "secouée par un tremblement de terre aux dires des Déliens, pour la premiére
et la derniere fois jusqu'a mon temps". Sa réputation fait que les séismes seront assimilés a des
prodiges exceptionnels ; ibid., "dans ces conditions, rien d'étrange que Délos ait été ébranlée,
elle qui auparavant était inébranlable (Dans un oracle aussi il était écrit au sujet de Délos :
"j'ébranlerai Délos méme, alors qu'inébranlable)" (olTws oUSev 7 detkés kuvnbivar Afiov TO
mplv €oboav dklvmTov [kal év xpnoud fiv yeypappévor mepl avThs ®de¢: kwhow kal Afiov
axtimTtév mep éoboav]) ; voir P. Bruneau, Recherches sur les cultes de Délos, p. 267 note 4 pour les
autres textes et les différentes interprétations.

264H.H.Ap., 102 : eOkTLPLEVNS.
265H.H.Ap., 60.

2660d., XIII. 161 sqq. : "le croiseur, arrivant du large, était tout proche ; il passait en vitesse
(pipga) : I'Ebranleur de la terre fit un pas, étendit la main et, le frappant, l'enracina au fond des
eaux comme une roche" (6s pwv Nav éfnke kal éppllwoev évepbBer xelpl katampnyel éxdoas).

26711, XIII. 434 sqq. : "Poséidon en ce jour le dompte sous Idoméné. Il jette un sortilege sur ses
yeux brillants : il entrave ses membres éclatants ; 'homme ne peut plus se retourner et fuir - et
pas davantage esquiver les coups. Il reste planté 1a, immobile, comme une stéle, tel un arbre au
haut feuillage" (tov 766’ U’ *[8opeviit Tlooelddwy éddpacoe BéNEas dooe ¢aelvd, médnoe &¢
¢atdipa yular olrte yap é€omiow ouyéewr Shvat’™ olT ~ dhéacBar, AN’ @ Te OTAAY 7
Sévdpeor Uimétnhor dTpépas €oTadta). Le vocabulaire est ici en partie hippique, nous
rappelant encore combien Poséidon intervient sur le mors et le domptage des chevaux.
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Atheénes, le sol a tremblé, Poséidon a imprimé un mouvement sur 1'Acropole
mais ce mouvement s'est figé dans le culte pour laisser place a un partage sous
le signe de la stabilité. Délos stabilisée peut recevoir 'enfantement de Léto, et
c'est au Poséidon Asphalios, Themeliouchos et Orthdsios que les Déliens vont
consacrer des cultes maintenant, comme les Athéniens vont également choisir
de I'honorer sous ces deux premieéres épicleses en lui confiant les profondeurs
de leur terre. Car si la stabilité de la mer est nécessaire pour effectuer une bonne
traversée, celle de la terre s'avere indispensable pour l'installation des hommes
qui ancrent eux aussi, comme les Immortels, leurs fondations dans un sol sans
secousse268. C'est grace a 1'Asphalios que la terre d'Athenes peut devenir le socle
requis au durable établissement de la cité.

Mais le Stable est également, et c'est ce qui nous intéressera désormais, un
dieu plus "politique" qui assure la solidité d'une ville, de ses murs ou d'un acte

de refondation.

268001., V1.42, voir supra note 207.
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Vers la fondation ?

Autre paysage : Delphes, qui nous permet de poser un nouveau jalon. C'est
en effet Poséidon qui, dans un Péan d'Aristonoos, offre a Apollon le socle pur et
stable qui lui permettra de fonder en toute sécurité29. Poséidon est le dieu de la
surface solide (5amédols) qui permet l'installation, la construction, la fondation.
Ce n'est pas un Poséidon Asphalios que nous approchons ici, mais il demeure
encore une fois relié a la stabilité de la terre. Le socle est bien le premier jalon de
la fondation et sa stabilité garantit I'installation durable.

Si nous avangons encore un peu, nous retrouvons ce Poséidon Asphalios dans
un contexte non plus seulement d'installation, mais de refondation. Il s'agit
d'une inscription de Colophon?”0. Elle concerne 1'agrandissement de la cité qui
procéde a une nouvelle fondation des autels (kal Bwpols 18pvodpevol) ainsi
qu'a I'érection de temples (kTloavTes éxetvol kal vaovs). Nous ne sommes pas
dans un contexte de colonisation comme le remarque I. Malkin?71, mais de
refondation d'une cité.

L'inscription mentionne qu'il faut :

"se rendre a l'agora (...) et prier sur les autels des dieux que les ancétres
ont transmis, a Zeus Sdter et a Poséidon Asphaleios et a Apollon Klarios,
Meter que 1'on invoque en suppliant, Athéna Polias et les autres dieux et
déesses et aux héros qui occupent la cité et le territoire, pour que nous
jouissions d'une prospérité complete, de faire une procession solennelle et

de sacrifier de la maniere que le peuple décide"2"2

2693334 (Powell) : AwpobvTtal] & o’ dBdvatol, Tloocelddv dyvdls  Samédols, Nipdal
Kwpukiotow dvtpots. Pour la bibliographie, voir M. Detienne, Apollon le couteau i la main, p. 163,
note 191.

270voir 1. Malkin, Religion and Colonization, pp. 151 sq. ; B.D Meritt, "Inscription of Colophon",
pp. 358-397 et le commentaire de L. Robert, "Etudes d'épigraphie grecque XLVI. Décrets de
Kolophon", pp. 158-168 qui la date de 311/306 avant J.-C.

271Religion and Colonization, p. 152.

27211, 15-20 : els T makadw dyopav (..) [ém] (16) Tobs Bopols TAv Bedr obs Huiv ol
mpoyovol kaTélmov e€b€acBar TOL A T (17) ZoThpr kal ToOL TTooelddvt oL Aodakelol
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Ce sont les dieux de la cité, ancestraux et fortement reliés au sol?”3, qui sont
honorés ici par la procession et le sacrifice : ces rituels de refondation ancrent a
nouveau la cité dans le territoire et garantissent la concorde avec les dieux.
Pour que les hommes puissent accéder a la prospérité (1. 20 : TGV dyabav), il
faut honorer les dieux installés sur ce territoire. Il est intéressant de voir ici
Poséidon Asphaleios relié a ce contexte de refondation (v malaitdv mOAwY
kTloavTes) qui met en scéne l'agrandissement d'une ville, parle de murs,
d'enceinte et de prospérité par un sacrifice propitiatoire. Le lien entre les dieux
et la terre est fortement mis en valeur ici, et Poséidon Asphalios peut alors se
comprendre comme un dieu de la stabilité et de la sécurité qui opeére sur
plusieurs niveaux. Stabilité de la "nouvelle cité" sur son nouveau territoire,
stabilité des murs?74, stabilité de la terre qui accueille la refondation enfin, sans
pourtant y voir une quelconque connexion avec un risque tellurique. II est

alors une divinité pleinement favorable, garant de la nouvelle installation

matérielle et politique.

Un extrait de Cornutus?”> va nous aider encore a mieux analyser ce Poséidon
stable dans un contexte de "fondation-refondation". L'auteur met en rapport le

dieu Asphaleios, avec le Gaieochos et le Themeliouchos. On 1'honore sous ces trois

kal TOL TATOMwvt 1oL Khaplor kai (18) Tt Mntpl THL CAvraint kal TRt T A6nvar T
TToALd8L kal Tols dAhots Beols (19) mdol kai Tdoals kal Tols Tpwoly ol KaATéXOouoLy MUV
™y Te mOAv kal T (20) xdpav EMTENDY yevopévwy TV dyabdv mpécodov mothoechal kal
Buolar (21) kaBoTL dv TOL SuwL SOEML.

273119 : ol katéxovor HuGv THY Te TOMv kal Thv xdpav 1L10-11 : TGv Bedr mapadovtov
Tols mpoyovols MUV et 16-19 : Tols Buwpovs TV Be@dv ols MUy ol mpdyovoL KATENLTOV
ev€acbat. 1. Malkin, Religion and Colonization, p. 152 parle de "connection" entre les dieux et le
site exprimée par "les autels et les temples construits par les ancétres". Mais on retrouve un
vocabulaire tout poséidonien dans la description de ces dieux et héros ancestraux : ce sont ceux
qui tiennent le sol et la cité fermement (inscription de Ténos, S.E.G. XXX (1980), 1065, 5-7, voir
supra note 160).

274Nous savons qu'il érige des murailles comme celles de Troie avec Apollon (développé infra
en Premiere partie IT.A).
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épitheétes, mais on lui sacrifie en tant qu'Asphaleios pour que les maisons se
tiennent d'une maniere stable sur la terre?’6. L'auteur parle d'immobilité
(keLpévov/kelpar), emploie comme on 1'a déja remarqué le verbe totnpL pour ces
maisons (ta otknipata) stables grace au dieu Asphaleios. Le contexte se répéte,
mais cette fois la stabilité poséidonienne s'applique aux maisons des hommes. 11
est ici appelé et honoré dans le sacrifice pour garder stable le signe méme de

l'installation.

Une autre inscription, cette fois d'Erythrées?””, mentionne plusieurs fois ce
dieu Asphaleios?’8 dans un contexte intéressant. Ces fragments nous
transmettent les listes des dépenses pour les cultes publics de la cité. Poséidon
est invoqué conjointement a Apollon Apotropaios (1. 1-2), et Zeus Boulaios (11. 41-
42) et semble faire partie des dieux "¢v TG muNGwL" (1. 7 et 84)279. Nous n'avons
pas réellement d'indications sur les honneurs rendus a ces divinités, méme si
on peut supposer qu'elles ont eu leur culte "dans une porte de la ville"?80. Nous
connaissons des dieux Propulaioi?81 et Poséidon lui-méme nous apparait comme

"Epmuiijos282 et Kpavalos TTukaios?83. Le dieu Stable logerait alors dans le lieu

275De Natura Deorum, 22.

276kal Bhovoy abth Acdaréie TTooelddvt ToMaxod Godv &m abT® Kelpévov Tob dodards
éoTdvar Td olkNpaTta €m ThHs YAs.

2771.5.A. , 26. Dépenses sacrées, premiére moitié du Ile s. av. J.-C.

2781.S.A. , 26. 5-6 ; ibid., 40-41 ; ibid., 42-43 ; ibid., 83-84. Le dieu dans cette inscription est aussi
‘Imios (ibid., 11.3-4).

27911, 2-7 > Amoaomt *AT[o] [rpolmalwt, ‘Eppet [‘Ilmmiot, ylakas] [Bquav 8to IC, TTooeldavi]
‘Immior Terelov KA, “Hpaxhel Kalwikot, TTooetdave ~Acdareiwt, ~AmoONwvt, ~ApTépdt, Tols
év oL TuAdw, 11.83-85 (restitution partielle) : ‘Hpakhel Kalwvik]wt, TTooetddvt Ao pareiot,
CATONwL, T ApTéRLSL, Tols év TOL TuAGWL (...).

280[nterprétation de F. Sokolowski, L.S.A., p. 79 qui écrit que les dieux "¢v T Tulov" ont eu,
peut-étre, leur culte dans une porte de la ville.

281 Voir G. Pugliese Carratelli, "OEOI TIPOITYAAIOI" qui parle de dieux Propulaioi et Pulaioi
sans évoquer Poséidon.

282G VII 2465 : ©Ocokke éppaiw Tdpet[a] /Totetddovt *Epmulio[i]. A. Schachter, Cults of Boiotia
II, p. 217-218 .
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méme qui symbolise 'existence et 'ancrage territorial de la ville : les portes, qui
permettent d'entrer dans le territoire proprement civique, mais qui ferment
aussi la cité. C'est un lieu de passage et un lieu de limite, comme les murs
d'enceinte de la cité de Colophon. Ces constructions requiérent de la stabilité
pour que la cité soit bien ancrée dans la terre et reste inamovible sur son
territoire politique délimité par les portes. Méme si nous ne pouvons garantir
par cette inscription fragmentaire la localisation d'un culte réel de Poséidon
Asphalios dans les portes de la ville, il est incontestablement par deux fois relié a

ces lieux symboliques.

Mais Poséidon n'est pas seul dans ce polythéisme grec qui aime croiser
plusieurs divinités autour d'un méme domaine d'action. On ne saurait
néanmoins le confondre avec la divinité de 1'immobilité et de la fixité284:
Hestia. Cette déesse qui siege immobile au centre de l'0ikos?85, représente
I'ancrage domestique ou plus politique quand il s'agit du feu du Prytanée28¢.
Elle forme avec Hermes un couple en tension qui rassemble les notions
antithétiques d'immobilité et de mouvement?¥”. Nous lui connaissons d'ailleurs
peu d'épisodes mythologiques si ce n'est sa naissance cronide et la rivalité

amoureuse qu'elle déclenche entre Apollon et Poséidon dont elle refuse

283G E.G XV 377 (IVe s. av. J.-C.). Dédicace de Larisa : TTotetdavt Kpavatwt TTuialwt.

284Fur., fr. 944 : "les Sages apellent la Terre mére Hestia parce qu'elle siege immobile au centre
de 1'Ether" (kal T'ala pATep ‘Eotiav 8¢ o’ ol codol Bpotdv kalobow Nuévny év albépl) et
Macrobe, Sat., 1.23.8 : "haec sola (‘Eotia), quam terram immobilis esse accipimus, manet immobilis
intra domum deorum, id est intra mundum, ut ait Euripides "év-aibépL"". Voir également H.H.Hestia
(I), 1 comme "assise immobile" (€8pny aldiov). Sur Hestia voir W. Fauth, R.E., s.v. Hestia ;J.-P.
Vernant, "Hestia-Hermes" ; M. Detienne, "La Cité en son autonomie. Autour d'Hestia" ; et L.
Gernet, "Sur le symbolisme politique en Gréce ancienne, le foyer commun'".

285H.H.Aphrodit€, (I1).30 (te péow olkw).

286Meme si cette fixité peut se déplacer. Voir L. Gernet, "Sur le symbolisme politique en Gréce
ancienne, le foyer commun", p. 401 : "le centre est arbitraire, voire théorique ; un Foyer se
déplace a volonté et dans la légende méme (...)".
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fermement les avances?88. On la retrouve naturellement dans les récits et les
inscriptions des premieéres démocraties grecques?8? qui se mettent sous son
patronage : commencement, instauration du sacrifice commun de la
communauté, besoin aussi d'ancrage dans l'espace politique nouvellement créé.
C'est pourquoi on la croise au Prytanée d'Athenes, 1a ot les lois de Solon, ces

thesmoi solidement établis, sont affichés aux yeux de tous2%°.

Si elle est associée aux notions de la centralité, de convergence et
d'immobilité, si elle est elle-méme immobile, elle ne semble néanmoins pas
active dans ce domaine. On ne la connait pas réellement comme stabilisatrice.
Hestia est de plus circonscrite dans un lieu précis, méme s'il est mouvant et
recréable a l'infini. C'est en polarité avec Hestia que Poséidon révele toute sa
compétence en matiere de stabilité : il est le dieu des profondeurs terrestres et
de la verticalité, le dieu qui préside a la stabilisation plus qu'a l'immobilité, le
dieu des bonnes fondations dans une terre qu'il tient fermement entre ses
mains. C'est de cette stabilité chthonienne que découle la stabilité plus politique

-fondation ou refondation- que semble garantir Poséidon.

Nous remarquons combien se précise, tout en se diversifiant, le champ
d'action de Poséidon Asphalios, méme s'il s'inscrit toujours dans la verticalité.

Les surnoms de ce chantre de la stabilité se font, on le voit, cultuels,

287Par exemple H.H.Hestia, 29 ; Paus., 1.34.3 ; voir ].-P. Vernant, "Hestia-Hermes".

2881 H.Aphrodite 1, 20 sq. : "Hestia, la noble déesse que recherchaient Poséidon et Apollon",
"loin d'y consentir, elle refusa avec fermeté et jura le grand serment a jamais tenu (...)" (dA\d
OTEPEDS ATEELTED).

289M. Detienne, "Hestia misogyne", p. 91 qui se réfere a J. Labarbe, "Les Premiéres démocraties
de la Grece antique", pp. 223-254.

290Paus., 1.18.3 : "tout pres, il y a le Prytanée, ot sont inscrites les lois de Solon (¢v ¢ vépor Te
ol Xo\wvés elol yeypappérol) ol se trouvent aussi les statues des divinités Eireéne et Hestia".
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contrairement aux épithetes telluriques qui demeurent les instruments des
poetes. Mais le Poséidon Gaieochos et 1'Asphalios, loin de représenter
exclusivement les facettes positives de 1'Ebranleur du sol, se détachent d'un
contexte proprement sismique pour s'immiscer par leurs interventions
respectives dans des domaines qui nous ont semblé politiques. Le Teneur de
terre, déja 1a, préside a cet élément qu'il maitrise, qu'il tient/détient et sur
lequel il peut imprimer son pouvoir, violent ou apaisant. L'Asphalios garde
stable les assises, les murs des villes, s'immisce dans les portes des cités,
garantit les installations et prépare la terre a I'établissement des hommes qui
peuvent alors, sur le sol stabilisé, construire sanctuaires et maisons, et s'attacher
a la culture de la terre. Poséidon est bien attaché a toutes les "racines", a tous les
ancrages. Garantir la stabilité de la terre athénienne, c'est métaphoriquement
assurer le solide établissement du corps civique sur leur terre autochthone, c'est
assurer la légitimité des habitants sur la terre qu'ils habitent de fagon

immémoriale.

Mais la stabilité poséidonienne est peut-étre aussi plus métaphorique, quand
ce dieu devient le garant de la permanence de la parole sermentaire. A la fin de
cet excursus sur le Poséidon délivreur de fléaux ou de stabilité, essayons de

regarder plus encore Poséidon par la porte du politique.

Voir aussi Artém., Onirocrit., 11.37 et Pd., N., XI., 1-10.
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Entre anathéme et stabilité : Poséidon et les serments

Poséidon pourrait-il garantir une stabilité plus politique, et peut-étre celle du
fonctionnement politique ? Si Poséidon est un dieu politique dans le sens ou il
s'avere indispensable a la fondation et a l'installation de la cité, il ne semble pas
étre un dieu du politique : il n'est pas une divinité de la parole politique, des
lieux du politique, il n'est ni Agoraios, ni Boulaios. En revanche, nous le croisons
souvent dans la sphere de la Justice et au niveau des serments. Si 1'Asphalios n'y
apparait pas réellement, c'est pourtant dans ce chapitre que nous choisissons
d'évoquer ce Poséidon plus politique : le Poséidon des serments nous semble en
effet au croisement de nos deux recherches, entre Terrible et Stable. Car il
semble étre a la fois un dieu garant de la permanence de la parole énoncée, un
témoin de l'engagement et peut-étre également un dieu vengeur des
imprécations.

Clest aussi parce que l'on retrouve dans le cadre des serments le champ
lexical de son épithete que nous choisissons de regarder les paroles juratoires
sous le signe de 1I'Asphalios.

Le serment, cet acte qui fixe la parole et scelle I'engagement, nous parait
naturellement se penser sur le mode de la stabilité, ce que semblent d'ailleurs
corroborrer quelques textes. Pour Proclus, en effet, le serment assure la sécurité
(dopdlera) au jureur qui prend les dieux a témoins??1. On retrouve la notion de
maintien, de tenir fermement (katéxw) qui appartient bien au Poséidon

stable292. Le serment est aussi per¢u comme un acte qui assure la sécurité sous

291procl., In Plat. Alc. 1, 234-22 sqq. : "car si le serment est une sorte de garde, de maintien et de
sécurité qui vient sur celui qui jure de la part du divin" (el ydp éoTwv 0 bpkos dpovpd Tis AToO
Tob Belov kabrkovoa TO OprivTL kal cuvvoxn kal doddieia).

292y oir supra note 160.
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la plume de Denys d'Halicarnasse??3. Et par deux fois Appien, a son tour, met
en rapport la procédure du serment et l'assurance de la paix?*4. Le serment,
gage de sécurité sur le mode de 1'Asphaleia, se rencontre on le voit aux détours
des sources ; serment garantie de la paix, serment gage de stireté et de sécurité
pour le jureur, personne individuelle ou faction guerriére.

Regardons alors plus pres du coté de ces serments??>. Parole juratoire
prononcée par les hommes et souvent placée sous la garantie de puissances
divines, le serment est une véritable institution??¢. C'est une parole
performative2?7 en tension entre 1'avenir (la permanence de la parole donnée) et
le présent (I'énonciation de la formule). Serment est méme personnifié, mais
Horkos est alors du coté du Terrible, fléau pour les éventuels parjures?98.

Les dieux bien sfir, eux-mémes jureurs, sont éminemment associés aux

serments, comme témoins??? (ils ont connaissance du serment engagé3’) et

293VII13.2 : (a propos d'une information secrete) "lie les consuls par des serments, pas
seulement pour assurer sa propre sécurité (...)" (bpkots katalapBdveTtar Tovs UmdTous Umép
aopareias Te Ths adTOS alTod).

294Cjy., 11.18.131 : "a quelle sorte de paix (eipfiynwv) pensez vous ?", " Par quelles sortes de
serments sera t-elle assurée ?" (1} molois Opkols dodalns éoTtar ;) et ibid., 11.19.139 : "mais
quelle sorte de serment apres cela ameneront-ils la garantie de la paix ?" ("a\\a Tis, ¢aoiv, éTt
bpkos és doddretav elpivns v yévolTo ;).

29511 ne s'agit pas ici de reprendre en entier le dossier "serment" déja éminemment traité ; voir
R. Verdier (ed.), Le Serment I et II, J. Rudhardt, Notions fondamentales, pp. 202-212 et pour les
indications bibliographiques, D. Aubriot, "Formulations possibles du serment", note 1.

296Pour l'importance des serments dans les inscriptions (notamment juridiques), voir H. Van
Effenterre & F. Ruzé, Nomima 1, s.v. horkos et plus particulierement ibid., II, pp. 55-70.

297Sur buvuul comme verbe performatif, voir F. Letoublon, "Le Serment fondateur”, pp. 102 sq.

2981¢s., Théog., 231-232 : "Serment enfin le pire des fléaux (mieloTov (...) Tmpaivel) pour tout
mortel d'ici-bas qui de propos délibéré aura commis un parjure" (émiopkov) et id., Op., 804
(enfanté par Eris), ibid., 219 : "Serment est 1a, courant sur la trace des sentences torses" (AUTika
yap TpéxeL "Opkos dupa okolfior Stknoiv). Sur la figure d'Horkos, voir N. Loraux, "Serment, fils
de Discorde".

299Dieux pdptupol et émudpTupos (II., I11.280, VIL76). Ils sont aussi invoqués dans les "jurons"
que I'on doit dissocier des réels serments, voir D. Aubriot, "Serment et conception religieuse", p.
95. Sur les dieux des serments dans 1'Epopée, voir J. Fontenrose, "The Gods Invoked in Epic
Oath", qui ne mentionne pas Poséidon. Pour Poséidon comme dieu des "jurons", on regardera
surtout Ar., Nub., 83, id., Eccl., 339, 392, 568 et id. Vesp., 162-163.

30071, XIX.258 et ibid., X.329 : on préte serment pour que Zeus (et les autres dieux) sachent
(Iotw). Ils sont aussi toTopes (Lyc., Leocr., 77). Sur le dieu garant et témoin, voir les réferences
bibliographiques de D. Aubriot, "Serment et conception religieuse", p. 97 note 14. Se rappeler de
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comme garants (ils garantissent limmutabilité de la parole et, par les
imprécations finales, sont les plus a méme de punir les parjures). L'invocation
tisse une telle solidarité entre le jureur et les divinités garantes de sa parole que
le serment se mue en rituel puisque le parjure se décline sur le mode de
l'impiété3l. Or, Poséidon apparait comme un protecteur pour ces
engagements392 et un dieu qui peut poursuivre les parjures?®3. Qui défie les
dieux et commet 1'asébeia encourre le risque de leur colere : or, on sait combien
Poséidon peut s'avérer destructeur quand il revét sa facette d'Ebranleur du
sol304,

Mais de quels serments Poséidon est-il le témoin dans la cité ?

C'est au cceur du fonctionnement de la Justice que nous le rencontrons, non
pas en dieu qui juge, mais en dieu qui recoit et garantit la parole des juges3%.
Une scholie a I'lliade ferait remonter 1'usage de jurer par Zeus, Poséidon et

Athéna au temps de Dracon3%. Au moment de I'élaboration d'un premier code

Soph., O.R., 647 : "respecte ta parole, les dieux en sont témoins" (dpkov aldecBels Bedv) et
J. Bollack, L’Oedipe Roi de Sophocle , v. 646-648 : aidéopaL Opkov-respecter un serment.

3Ollsocr., Dem., 13 : "sois en conformité avec les dieux, non seulement en sacrifiant, mais en
demeurant fidele a tes serments” (€UoéBer TA TpPOS TOUs Beols PN povor Bhwy JdAG  kal
dprots éppévov) et Lyc., Leocr., 76 (els 7O 6elov MoéBnkev). Ant., Choreute, 33 (doeBeoTdTous) et
48 (dvoolwTdTovs), et Xen., Hell., V.4.1 (dvéoLos). Méme un dieu ne peut échapper a son parjure
(Hes., Theog., 793-803).

302Dans Orph., Arg., 345 sq., il est le dieu qui protege, garantit les serments : "et le Cronide en
personne, I'Ebranleur du sol a la coiffe d'azur : que, sorti de I'onde, il vienne se porter garant de
nos serments” (kOpatos éxkmpoBopérTa  poletv  émiTdppofBor  Opkwv). 11 est émitdppobos,
protecteur, garant des paroles du serment.

303Paus., 11.2.1 a 1'Isthme, on trouve un temple de Palaimon qui recelle des "représentations”
(dydhpata) de Poséidon et Leutothéa et Palaimon lui-méme. Et "quand un Corinthien ou un
étranger se parjure ici, il ne peut par aucun moyen s'échapper de son serment” () Koptbiwv 1
Eévos emiopka opbom, oldepia éotiv ol pnxavyy daduyelv Tob bpkov). Est-ce la présence de
Poséidon qui garantit la parole ?

3041] suffit de se rappeler I'épisode d'Hélike (DS., XV.39.3 sq.) dont les habitants ayant commis
une impiété a I'égard de la divinté (Roépnodr) déclenchérent la colere (unvicavta) de Poséidon
qui déclencha ce tremblement de terre et ce raz de marée (8id ToD oelopob kai TOD
kaTak\vopod) (voir supra note 35).

3053 Justice est elle-méme véhiculée comme "inébranlable” et stable : Pd., OL., XIIL6 (dopains
Aika) et Soph., Phedre, fr. 683.

30611., XV.36-37 mentionne comme témoins de serment la Terre, le Ciel et les ondes du Styx, ce
que commente ainsi la scholie: 8t TpLdv fiv yap é6os opvlewr, os Apdkwv étafe, Ala

77



Le garant de la stabilité

de loi juridique ot1 I'on définit le statut du meurtrier et ot I'on essaie de réguler
la vengeance ainsi que la vendetta, en ces temps ou l'on évalue faute et
sanction, il est éclairant de trouver déja le dieu dans les Theoi Horkioi. Plus tard,
on connait I'importance du serment dans le reglement de la Justice, notamment
au tribunal de I'Aréopage3’”, méme si on ne fait pas souvent mention de
divinité. Cet usage du serment pour le témoin ou l'accusateur semble en effet
courant dans le reglement de la Justice3%8.

Mais Poséidon se retrouve surtout dans la formule d'engagement du serment
des Héliastes, invoqué de pair avec Zeus et Déméter3??. Ce serment des juges
est bien particulier : on jure le respect aux lois de la cité, on jure de garantir la
démocratie en ne votant ni la tyrannie, ni I'oligarchie310. On sait que ce serment
conférait aux jugements du tribunal une validité prédominante et Démosthene
lui-méme nous transmet la valeur de la décision prise par un juré
assermenté3!l. On connait aussi toute l'importance politique du serment en

Grece, "lien qui maintient les démocraties"312, engagement formulaire qui

TTooeld@y ' Abnvay ol 8¢ Ata Tloocelddv AfunTpav, os Anpoctévns év 170 Katda TipokpdTous.
307Dem., Arist., 67-68.

308voir a ce propos Antiphn., V.11-12 qui indique clairement que pour les accusations graves
(ici de meurtre) le serment (avec imprécations contre soi, ses enfants, sa maison) est requis.
Sinon on est passible d'illégalité (ibid, 12 : mapavouiav).

309Germent qui nous est transmis par Dem., Timocr., 149-151 : "T'héliaste jure ensuite par Zeus,
par Poséidon, par Déméter, appelant sur soi-méme et sur sa maison l'extermination au cas ot il
violerait ces engagements, et au contraire toutes les prospérités, s'il tient son serment"
(Emopvivar Ala, Tlooeld®d, AfunTpa, kal émapdoBal éEdietav €auvt® kai otkla T{ éauvtod, el
TL ToUTwy TmapaBaivol, evopkotuTl 8¢ TOMG kdyaba €lvat). On ne doit pas s'étonner ici
contrairement a C. Mossé, "Le Serment des Héliastes", p. 399-400 de "ne pas trouver la déesse
Poliade", ce qui est alors compris comme une "anomalie" (la déesse Poliade n'est pas toujours
présente dans l'invocation et elle peut de plus l'étre sur le relief sculpté qui surplombe
l'inscription, ainsi dans 1'alliance entre Athénes et Corcyre (IG 112.97)).

310pem., Timocr., 149.

311Dem., Timocr., 78 face aux décisions de 1'Assemblée.

E"12Lyc., Leocr., 79 : "sachez-le bien aussi, Athéniens : le serment est le lien qui maintient les
démocraties (611 TO ocwéxov Ty Snpokpatiav dpkos €oTti). Il y a trois classes de citoyens qui
constituent la molTeia : les magistrats, les juges, les particuliers ; de chacune on exige un
serment comme garantie (to0Twv Tolvw ékacTos TavtTny mloTw 8ldwoly, on demande la
confiance plutot). Et c'est avec raison”. Serment que 1'on n'hésite pas a rappeler aux jurés sur le
point de voter (Hyp., Eux., 40).
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autentifie réellement un acte ou une accusation. Ce serment garantit
l'impartialité du jugement, donc le triomphe de la vérité313. Cet aspect se
retrouve évidemment dans les autres serments, car si les hommes jurent par les
dieux et notamment par Poséidon, c'est aussi pour convaincre leurs
interlocuteurs de la véracité de leurs propos314. La formule finale d'un serment
du deme attique d'Axioné rend particulierement lisible ces liens : la vérité y est

en effet garantie par l'invocation de la triade Zeus, Poséidon et Déméter313.

Mais revenons au serment des Héliastes qui, loin d'étre anodin, est au
contraire une des clés de votte du systeme judiciaire athénien. Car Poséidon est
ici associé au serment qui garantit la stabilité de la démocratie, 1'égalité, la
probité et qui a surtout pour but de garantir le bon fonctionnement de cette
institution. Un serment d'ordre donc. Ce n'est pas Poséidon qui dicte la parole
formulaire ou qui délivre un verdict, mais c'est par lui que l'on jure : il est
associé, témoin.

Bien sfir, il n'est pas seul, car l'engagement est souvent pris devant une
triade316 qui, a Poséidon, associent ici Zeus3!” et Déméter. Si cette triade se
retrouve souvent dans les formules finales, c'est que ces divinités sont

évidemment essentielles dans la cité, elles sont les divinités "nationales"318 ;

313pem., Tim., 151.

314Ar, Plu., 394-6 (\éyels dnpR (...) N©y Tov TTooelda), et id., Nub., 1232 sqq.

3151G 112 1196 (326/5) = S.E.G. XXXIL.142 = S.E.G. XL.287 : a\npf Tadta [V Tov Ala, vy Tov
Toloe]ld®, viy T Afuntlpa] elopkotvtt pép  [pol] etvar moMa  kal  [dyaBld, e & °
émopkot[ny, Ta év]avtia. Le serment juré par les dieux apportera, de maniere conventionnelle,
bienfaits aux hommes qui les respectent et le contraire (évavTios) aux parjures.

3160n a I'habitude de jurer par trois divinités depuis Solon selon Poll., VIII.142.

317Qui lui est Horkios (pour exemples, voir Paus., V.24.9 ; Soph., Philoct., 1324 ; Eur., Hipp.,
1025).

3180n jure par les divinités présentes dans le panthéon de la cité, les "nationales" (Thc., I1.71 :
¢yxuwplovs) et Din., C. Dem., 64 : "je prends a témoin, Athéniens, la secourable déesse (...) et ceux
des autres dieux qui ont obtenu pour séjour cette cité et son territoire" (papTipopar Tds CepVS
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mais elles sont également présentes a notre avis parce qu'elles se déploient a la
fois dans la sphere de la Justice, dans celle de la prospérité et aussi dans les
fléaux31?. Les dieux grecs, bienfaiteurs et vengeurs, sont justement chantés pour
leur fonctions duelles comme nous le rappelle Hésiode a propos de Zeus et de
Poséidon320.

Pourtant, la plupart des commentateurs mettent en avant la dimension
"cosmique" de cette triade sermentaire. Bien stir, Poséidon est associé a 1'eau,
rappelant en cela les anciens serments homériques par Terre, Ciel et Fleuves3?,
mais il y a plus que cela semble t-il dans la présence des dieux au sein des
formules finales. On préfere ne pas seulement voir Poséidon comme le doublet
de Styx et réduire les invocations divines a une prise de témoin "cosmique"322.
Poséidon n'est pas seulement un grand dieu de la cité ni méme le "dieu de la
mer sur laquelle réegne Athénes"23 mais un dieu colérique, vengeur et

stabilisateur, un dieu a sa place dans un serment aux imprécations funestes.

Beas (...) kal Tovs dMous Beols ol THv xopav kal THY TOMY NUOV elNjxaoLy).

319Zeus et Déméter ne sont bien siir pas seulement des divinités respectivement attachées a la
Justice ou a la prospérité de la terre (comme 1'écrit C. Mossé, "Le Serment des Héliastes", p. 399 :
Zeus "dispensateur de diké", "Déméter (...) qui a fait don aux Athéniens du blé") mais déversent
elles aussi des vengeances terribles. Zeus garant de la Justice est aussi celui qui punit et

Déméter sait laisser la terre stérile autant que délivrer les fruits.

320Hés., 0., 667 : "Alors tu ne briseras pas tes vaisseaux et la mer ne prendra pas tes équipages,
a moins que Poséidon qui ébranle la terre (Evooixfwv) ou Zeus rois des Immortels, ne soient
décidés a les perdre, car c'est en eux que résident en somme tous biens et tous maux a la fois"
(év Tdls yap Télos éoTlv OpGs dyafdv Te KAKAV TE).

32111, 111.277 ("Fleuves"/TToTapot), XIX.258 et par Terre, Ciel et Styx (Il., XV.36 sq. et schol., voir
supra note 306) et HHAp. Del., 84 sq. .

322Comme le font J. Bollack, "Styx et serment" et R. Lonis, "La Valeur du serment dans les
accords internationaux", p. 273 qui voit dans la triade Zeus-Poséidon-Déméter 1'équivalent de
la triade cosmique Ciel, Styx, Terre, "le Styx, I'élément humide étant ici remplacé par Poséidon".
323C. Mossé, "Le Serment des Héliastes", p. 399 qui nous semble réduire la présence de
Poséidon.
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Nous l'avons vu poursuivre de sa colere Ulysse et les mortels ou héros qui
l'ont offensé ou qui ont contrecarré ses intentions. Il nous semble
particulierement lisible dans ce serment ka1’ €éEdAetav3?4, pris a témoin de
l'engagement ou du parjure de I'Héliaste. Le non respect de cet engagement
déclenche la vengeance divine et laisse présager des malheurs32> qui s'abattront
sur le jureur infidele326. Dans la colere, dans la vengeance et la punition,
Poséidon se déploie parfaitement au sein de l'imprécation. Or, c'est cette
imprécation qui rend le serment opératoire.

Le serment d'Antiloque qui jure par Poséidon Gaieochos Ennosigaios3?7 est
peut-étre le signe de sa double compétence dans les serments. Cette double
appellation se retrouve évidemment ailleurs dans Homere32%, mais jurer en
méme temps par le Stable et par le Tellurique rappelle combien le serment est
une parole qui se doit de demeurer immobile3? et dont la garantie est la

punition divine. Poséidon est un vengeur de taille pour les hommes parjures33°.

3240n retrouve ailleurs ces serments particuliers qui engagent le jureur mais aussi sa
descendance, sa maison, sa vie comme nous le rapporte Dem., Arist., 67 : a 1'Aréopage, "ot la loi
permet et ordonne que le meurtre soit jugé, d'abord celui qui accuse quelqu'un d'un pareil
crime prétra serment avec imprécation contre lui-méme, sa descendance et sa maison" (kat’
¢Ewrelas abtod kal yévous kal oikias & TOv TU)xOVTA T’ Opkov) et aussi Lys., Erat., 10 : "il
jura sur la téte de ses enfants et sur la sienne" (¢Edletav €autd kal Tols TALOLY).

325gur la malédiction, voir D. Aubriot, Priéres et conceptions religieuses en Grece ancienne, pp. 374-
401 dans un sous-chapitre intitulé "Les rapports de 1'dpd et du serment".

326Quand on les trahit, on devient adikos (Dem, Olymp., 52). La gravité du serment kat ’
é€dleLtar se voit parfaitement dans sa présence a 1'Aréopage, car c'est cette forme de serment
que prétait I'accusateur d'un meurtre (voir note 324, Dem., Arist., 67). Lyc., Leocr, 179 dit bien
que "un parjure ne se dérobe pas a I'ceil des dieux et n'élude pas leur chatiment : si ce n'est pas
lui, ce sont ses enfants, c'est toute la race du parjure qui sont voués aux plus grands malheurs".
(Tovs & Beovs olT’ av émopknoas Tis AdBot, obT’ dv ékdplyolr THY AT’ abTOV TLpwplav,
AN\’ el pn alTés, ol TAldés ye kal TO yévos dmav TO TOU €TMLOPKNTAVTOS HEYANOLS
atuxnuaot mepiminTel). Xen., An., 11.5.21 : il faut étre misérable pour se parjurer devant les
dieux (dmotlas mpos Beols). Sur le parjure, voir C. Callaway, "Perjury and the Unsworn Oath".

32711, XXII1.581-585 : "jure donc le Maitre de la terre et I'Ebranleur du sol (I'atfioxov’ Evvooiyatov
OpvubL) que tu n'as pas, par traitrise, géné la marche de mon char."

328V oir 11., XI11.43, ibid., 1X.183.

329Meéme si on sait que l'on doit parfois réitérer, renouveler (Gvaveobobai) les serments (Thc.,
V.18.9) et ibid., 47.10 .

330C'est la colere des dieux que le parjure doit craindre. Colere sous-jacente et qui n'a pas
besoin d'étre mentionnée comme dans cette inscription de Dréros (Syll3 527, 11.75 sqq.) ot les
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On n'exprime pas en Gréce la permanence, la stabilité du serment mais en
revanche on définit, on réglemente sur le non respect de la parole et sur la
trahison. La présence de Poséidon serait-elle, comme ces figurines de cire du
serment de Cyréne33], I'image méme des conséquences du parjure ? Serait-elle
le moyen d'énoncer le sort terrible qui attend les hommes infideles ?

La définition du serment n'est-elle pas alors toute poséidonienne, entre
stabilité de I'engagement et anatheme332 contre le contrevenant ? Si la stabilité
de la parole demeure certes métaphorique, ce dieu des serments nous semble
vraiment positionné entre Enosichthon et Asphalios, entre violent ou apaisé,
associé a cette parole droite qui garantit un ordre tout poséidonien : un ordre
dans la cité, mais également un ordre entre cités quand il s'agit des serment

internationaux.

On retrouve en effet Poséidon au sein de ces alliances ou traités qui lient les
villes entre elles. Les alliances régulent et fixent les relations internationales,
affichées dans les cités concernées. Elles revétent une importance primordiale
pour la politique extérieure et leur respect dépend non seulement de leur
publicité mais aussi des serments qui les valident et engagent les populations a
les respecter.

La encore, Poséidon est présent comme dieu du panthéon d'Atheénes333 et sa

récurrence au sein des serments athéniens atteste (s'il en est besoin) de sa place

dieux sont éppdvias /éppatvopar (cité par N. Loraux, "Serment, fils de Discorde"”, p. 131 note
5). Or, nous avons vu combien Poséidon pouvait étre submergé de pijvis.

331F. Letoublon, "Le Serment fondateur", pp. 109 et 111 : "des siécles apres la fondation, le
serment initial continue de maintenir la cohésion sociale de Cyréne parce que l'inscription
rappelle I'image des kolossoi fondus, antithese parfaite de cette stabilité."

332pour l'imprécation dans les serments entre états, voir D. Aubriot, "Formulation possibles du
serment”, p. 101 note 31.

333Les dieux invoqués dans les serments sont les dieux nationaux, The., I1.71.4 (kal fpeTépovs
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essentielle dans la cité ; mais il nous semble encore une fois parfaitement a sa

place dans ces engagements.

S'il peut apparaitre dans des serment d'alliance qui ne sont pas athéniens334,
c'est dans les actes d'Athénes qu'on le trouve plus souvent. Il est mentionné
dans différents contextes, qui lient le plus souvent des villes et des peuples,
comme lors du serment engagé par les participants a la Ligue de Corinthe33.
Ailleurs, on rencontre la triade Zeus-Poséidon-Déméter a I'époque classique au
sein du traité entre Athénes et Céos33. Poséidon se retrouve encore lors du
traité d'alliance avec Sparte33’, mais aussi avec Cétripolis en 356338 et avec

Amorgos339.

¢yxwplovs).
334Pour exemple, l'alliance entre Philippe II et les Chalcidiens en 356 av. J.-C. (M.N. Tod, Greek
Historical Inscriptions, 158.5-7). Il s'agit d'un serment avec imprécation.

335]] est le serment du texte accepté en 338/7 av. J.-C. lors du processus de paix avec Philippe

de Macédoine : IG 112 236 = M.N. Tod, Greek Historical Inscriptions, 177.1-2 : *Opkos "Opviw Ala
['fiv "Hhov Tlooe 186 * Alnvaly " Apn Beols mdvTas kal mdoals éppevd [év TH]: elpivnt kal od
Now Tds olwbikas Tals mpos Pinmmor Makedéva ("Serment. Je jure par Zeus, Ge, Hélios,
Poséidon, Athéna, Ares, tous les dieux et déesses, je resterai dans la paix et ne détruirai pas les
traités conclus avec Philippe de Macédoine") (trad. J.-M. Bertrand, Inscriptions historiques
grecques, 66).

336En 362 av. J.-C. au moment ol les membres de la Confédération sont tentés de se rebeller, ce

traité sanctionne la défaite de la rebellion de Céos en 365 = IG 112 111 = S.E.G. XIV 48, ibid.,
XXL61, 71, ibid., XXXIL.60, ibid., XXXIV.259 = M.N. Tod, Greek Historical Inscriptions, 142.

TabTa épmledopkriow v[y TOv Ala, vy v 'ABavdav, vi Tov Tlooeld®, viy Ty ARuntea
eV[opkolrTt pev mONN’dyaba etvat, émopkotvtt 8¢ kalkd (“je le jure par Zeus, par Athéna, par
Poséidon et par Déméter. Si je respecte mon serment, qu'il m'arrive beaucoup de bonheur et si
je le transgresse, beaucoup de malheur") (trad. R. Lonis, "La Valeur du serment dans les accords
internationaux", p. 273).

337En 266 av. J.-C. = IG 112 687 = S.E.G. XX191, 272, ibid., XXXIIL112; ibid., XXXIV.84, ibid.,
XXXV.89, 1775 : oplviw Ala T'[R]v "Hhiov "Apn* Abnvav " Ape[lav Tlooeldd Afpntpay ¢é]u[plevetv
¢v Tel ouppaxiar Tel yeylevnuévni. ebopkobowr pév] mol[a kd]yadd, émopkotol 8¢ Tdva[tia.
3383erment qui date de 356 av. J.-C. et qui est alliance avec le roi thrace Cétripolis et ses freres
1G T2 127 = M.N. Tod, Greek Historical Inscriptions, 157.38-39: [opvin Ala kat T'fjv] kai "Hiwov
kal TTooel[8]d kar’ ABnvav kal ["Apnv

339G X117 515.90 : serment : opvotper Aia Tlooeld®d AfpnTpa. Il est un dieu honoré a Amorgos,
car on connait son prétre par IG XII,7, 438.
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Bien sir, Poséidon est invoqué comme dieu de la cité d'Athenes,
représentant avec les autres divinités le panthéon attique et affichant ainsi
l'identité religieuse de la cité. Mais, la encore, attaché a la fixité, tout comme a la
colere, il est dans la logique sermentaire entre stabilité, solidité des liens entre

deux partenaires et foudres de I'imprécation.

Poséidon nous semble alors un dieu clé dans cet engagement, entre fléaux ou
bienfaits, stérilité ou fertilité, eau fraiche et irrigante ou flots marins
dévastateurs. Gare aux parjures qui tomberont sous la colere de Poséidon, car il
est par excellence attaché aux pires anathemes. Stabilité, déchainement, colere :
ces mots et ces maux poséidoniens nous ont semblés étroitement associés aux
serments. C'est peut-étre la raison de sa plurielle présence au sein de ces
engagements, appelé tant pour garantir la pérénité d'une parole que pour punir

les contrevenants.

Le lien entre toutes ces positions de Poséidon se trouve peut-étre encore de

l'autre cH6té des colonnes d'Hercule.

En effet, nous le trouvons cette fois au centre du politique en Atlantide, car il
est le régulateur divin de la contrée. La-bas, 1'arche entre les rois, la régulation
des rapports de pouvoir dans la communauté se gere selon la loi de

Poséidon340. On ne gomme ni le terme nomos, ni méme celui de koindnia, mais,

340Crit., 119 c-d : "mais l'autorité des rois les uns sur les autres et leurs rapports étaient réglés
d'apreés les décrets de Poséidon. La tradition le leur prescrivait, ainsi qu'une inscription gravée
par les premiers rois sur une colonne d'orichalque, qui se trouvait au centre de I'ile, dans le
temple de Poséidon" (f} 8¢ év dA\flols dpxh kal kowwwvia kaTd €maoToAds fv Tas Tob
Tlooeld@ros, ws O Vvopos alTOlS TAPESWKEY Kal ypdppata UTO TOV TpwTwy €V GTHAY
veypappéva opetxaikivn, 1 kata péony Thy vijoov ékelt’ év lepd ITooelddvos). Pour les lois
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la encore, il n'y pas pas vraiment de vote ou d'assemblée sous 1'égide du dieu.
Certes, le lieu de la publicité et de la mémoire de la loi est son sanctuaire, mais
les décisions sont royales et Poséidon regle plus l'archeé que la mise en place du
nomos. Il incarne l'autorité3#l, l'ancétre342, mais les charges publiques,
I'élaboration des lois343, ainsi que la gestion des affaires communes et la Justice

appartiennent aux rois344.

On le rencontre pourtant au cceur du cérémonial complexe34® qui tend a
regler tous les conflits internes de cette organisation "oligarchique". Une
Justice346 qui repose sur un serment aux terribles anathemes. Sur la colonne qui
porte l'inscription régulatrice de l'arche entre les rois, la loi de Poséidon est
accompagnée d'un serment qui se veut inviolable, punissant de maniere

terribles les potentiels contrevenants3#”. Nous sommes loin bien stir, avec ce

(vépots) inscrites sur la colonne, voir ibid., 119 e et 120 a. Des lois spéciales empéchaient les rois
de s'approprier trop de pouvoir personnellement, comme s'arroger le droit de vie et de mort
dans chaque contrée (ibid., 120 c-d), puisque le principe de délibération devait regner partout, a
la majorité des dix rois (ibid., 120d).

341Crit., 120 b : les rois jurent "de ne commander et de n'obéir que conformément aux lois de
leur pere" (und¢ dpEetv pndé dpxovtt meloecbar TANY KATA ToUs TOD TATPOS EMLTATTOVTL
vépovs). Mais il existe de surcroit d'autres lois (ibid., 120 c).

342pgséidon pére des rois, ancétre de 1ile Atlantide (Crit., 113 ¢, e ; ibid., 114 a-d, pour
I'établissement des rois) et ibid., 120 b.

343Crit., 119 ¢ : "en ce qui concerne l'autorité et les charges publiques (Td & TGV dpxdv Kal
Tip@v) (...). Des dix rois, chacun exercait le pouvoir dans la partie qui lui revenait et dans sa cité
commandait aux citoyens, faisait la plupart des lois, pouvait chatier et mettre & mort qui il
voulait" (kata THv abTod mOMV TOV Adpdv kal TGOV TAeloTwy vopwv fpxev, kohdlwv kal
amokTelvls OvTy’ €BeNfoeLev).

344¢Crit, 119 d : "les rois se réunissaient (...). Dans cette réunion, ils délibéraient des affaires
communes (mepl TOV Kkolv@y €BovkevorTo), ils décidaient si quelqu'un d'entre eux avait commis
quelque infraction et ils jugeaient" (kal ¢EfTalov eltis T mapaBativol, kai €dlkalov). Il n'y est
pas Dikaios, car c'est Zeus qui revét cette personnalité et c'est ce dernier, "dieu des dieux qui
regne sur les lois" (Crit., 121 c : Zebs év vopols Baothetwy) qui prendra la décision finale,
détenteur de la souveraineté sur les lois et applicateur des peines.

345C'est dans son temple que les rois se réunissent (Crit., 119 d).

346Crit., 119 d (Sikdlewv).

347Crit., 119 d-f : "lorsqu'ils devaient rendre la Justice (ikdlelv) (...). On lachait des taureaux
dans l'enclos sacré de Poséidon (...). Celui des taureaux qu'ils prenaient, ils le menaient a la
colonne et 'égorgeaient a son sommet, comme il était prescrit. Sur la colonne, outre les lois, il y
avait, gravé, le texte d'un serment qui proférait les anathemes les plus terribles contre qui le
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rituel d'aspersion de sang, de notre serment des Héliastes. Néanmoins,
'ancrage est toujours la sphere de la Justice34® et on préte serment sur le respect
des 1ois?4? ; de surcroit, ce serment est lui aussi garanti par une imprécation

funeste qui dépasse le jureur3> pour se prolonger dans le temps.

C'est peut-étre la sa position dans le serment : stable, du c6té de 1'Asphalios
qui assure l'installation des hommes, il garantit alors le bon fonctionnement
d'institutions aussi essentielles que la Justice. S'il est surdimensionné en
Atlantide, ne le retrouvons-nous pas aussi dans le Tribunal populaire
d'Athénes ? Dans les deux localisations que 'on mettra souvent en miroir,
Poséidon n'est pas un dieu Dikaios, mais il est associé a la régulation de la
contrée par le serment. Ott est alors son éviction d'Athenes lors de la bataille
divine comme certains se complaisent a le dire ? Atheénes ne peut pas a la fois
exclure une divinité, 'associer a sa Justice et le positionner garant des alliances
internationales. Invoqué au cceur des institutions, dans leur garantie et leur

permancence, Poséidon est bien un dieu Stable essentiel dans la cité.

La ot Apollon trace, Poséidon pose, tient, ancre, garde. Protecteur et solide,
il assure l'installation, garantit la sécurité, I'imutabilité méme si sous ce jour
secourable se cache toujours I'Ebranleur de la terre que réveillent les hommes
impies ou parjures. Garantie, sécurité, stabilité, permanence, anatheme et

imprécation, tel est le vocabulaire poséidonien.

violerait" ((v 8¢ T oT\y TpOs Tols vopols Opkos HY peydhas dpds émevxopevos Tols
amelboboLy).

348pour Crit., 119 d et 120 c et on connaft la fonction de tribunal de 1'Héliée.

3490n vote kaTd Tobs vépovs (Dem., Tim., 149 pour le serment des Héliastes et Crit., 120 a).
3505ur soi et sa descendance pour Dem., Tim., 151 et sur soi et sa descendance pour Crit., 120 b.
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Le garant de la stabilité

C'est sous ce double jour qu'il peut ainsi étre comme un gardien toujours en

éveil pour la cité d'Athénes. Un dieu terrible et stable au cceur du politique.
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II. EN COMPAGNIE DE POSEIDON DANS LES ENTRAILLES DE LA
TERRE : ANCRAGE, FONDATION, FERTILITE

Si l'on suit le dieu dans les profondeurs de la terre, on remarque encore que
les épithetes de Poséidon se déploient autour du mouvement et de la stabilité.
Du Stable, du Teneur de terre, nous nous tournons vers le Themeliouchos-Celui
qui tient/soutient (éxw) les fondements/fondations (Bepéiios /Bepeia) et qui
semble détenir des fonctions proches de celles de 1'Asphalios et du Gaieochos. Ces
épithetes sont d'ailleurs parfois citées ensemble, notamment par Cornutus! on
s'en souvient, mais aussi dans la scholie a 1'lliade qui commente la construction
du mur de Troie par Poséidon?.

On ne saurait néanmoins confondre ces trois appellations, méme si elles
peuvent se lire de maniere graduelle : le Gaiéochos éclaire le pouvoir de
souveraineté que Poséidon détient sur 1'élément terrestre, tout en induisant une
dimension de stabilité si I'on choisit de comprendre eché au sens de "tenir" ;
1'Asphalios qualifie quant a lui clairement Poséidon de Stable tandis qu'avec le
Themeliouchos, on s'installe dans les profondeurs pour rejoindre les
fondements/fondations que les hommes enterrent dans la terre. On se rappelle
aussi que Poséidon est invoqué chez Cornutus pour soutenir les maisons et les
garder stables dans leur assise ; encore une compétence requise pour les
Athéniens en mal de fondation. Poséidon s'inscrit toujours, on le voit, dans la

verticalité.

1De Nat.Deor., 20-22 : kal 6bovolry abT® Acparélw Tlooelddut ToMaxod Godv ém’ aiTd
KeLévou ToD Aopards €éoTdval Td olknpata €m TR Yfs.
2Schol. II., XX1.447 b (cité infra note 34) ; voir aussi Apoll., [TEPI OEQN (cité infra note 34) et
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A. Le dieu des fondements et des fondations

Nous avons croisé Poséidon invoqué pour sauver les "fondements de la
terre" et veiller sur les fondations en ne les ébranlant pas* : comme toujours,
Poséidon oscille constamment entre Gardien et Ebranleur. Nous ne nous
étonnerons pas de croiser cette épithete de Themeliouchos sur la terre insulaire
de Délos, errante puis stabilisée sur I'onde marine et ott Poséidon est le Stable
mais aussi le Droit-Orthdsios, trois appellations qui déclinent 1'éventail de la
stabilité poséidonienne : immobilité, stabilité, ancrage, assises. Mais cette

épithete, qui est une épiclése, se rencontre aussi en terre attique.

Soutenir les fondations : le Themeliouchos

En Attique, nous retrouvons le Poséidon Themeliouchos honoré de pair avec le
Prosbaterios au sein d'un décret daté de la fin du premier siecle apres J.-C.> qui
honore le dadouque des Kérykes, Thémistocle. Malgré la datation tardive de
cette inscription, nous devons chercher quelles sont les implications de ce
Poséidon Themeliouchos en pays d'Atheénes. La encore, nous croiserons cette
information épigraphique avec nos sources littéraires pour recréer tout le sens

de cette épiclese.

également Tragica Adespota F 721.28-38 (R. Kannicht & B. Snell) (cité infra note 35).

30rph., H., VIL9 : é8pava yfis. P. Chantraine, s.v. &€8pa : "pour exprimer les notions de siege, le
grec use de diverses formations archaiques, mais dont le rapport étymologique avec élopat
devait étre senti, notamment édpa : "siege, séjour, emplacement, immobilité, fondement".

4Opp., H., V.678 sqq. : yains & doTupénkTa Tlooelddwr éptoito " Aoddlos pLlodxa Oepeila
vépfBe Puldoowr = Sud., s.v.” AodpdLos.

5117 sq. : lepéws Atés “Optov kal *Abnvdas ‘Oplas kal Tlocelddvos Tlpoo[Blalo]mplov Kal
TMooeldavos Oepehovyov. Publiée par K. Clinton, "The Sacred Officials of The Eleusinians
Mysteries ", pp. 50-52, 17 = SEG XXXIX (1989), 142 qui rassemble des études sur 1'4ge, les
qualifications des dadouques, ainsi que la famille de Thémistocle = SEG XLI (1991) et SEG XLII
(92), 110 qui s'attachent a des études sur la prosopographie et la chronologie des dadouques.
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Composés sur le verbe tithenai® qui s'attache a décrire 1'établissement dans la
durée’, les différents vocables qui en découlent, themethla, themeilia et bien stir
themeliouchos sont tous reliés a cette idée de fondation, de racine méme si 1'on en
croit Hésychius®. Poséidon est-il un dieu qui soutient les racines des plantes, les
fondations des maisons, 1'établissement des cités ? On le croisera dans tous ces
domaines ot la stabilité de 'ancrage est nécessaire.

Dans ce décret éleusinien, il est aussi honoré en tant que Prosbaterios, dont la
lisibilité est moins apparente. C'est R. Vallois qui, dans une note de 1933°,
reprend l'identification de ces épicleses poséidoniennes en les corrigeant
comme "[[POZBATHPIOX et Themeliouchos"1%. La premiere appellation semble
étre un hapax : il la rattache a mpooBaivw, ce verbe de 1'approche!!, mais son sens
divise les commentateurs. Selon R. Vallois, on serait dans un contexte
hippique, en accord avec la personnalité fort diffusée du Poséidon Hippios'2. Le
dieu Prosbaterios serait celui qui aide le cavalier au moment ou ce dernier,
positionné sur une borne, s'approche de I'animal qu'il va monter et s'appréte a
enfourcher le cheval!’®. On ne saurait ici réellement retenir cette consonance

hippique, car la configuration cultuelle de ce décret nous porte a privilégier

®P. Chantraine, s.v. T{mut : poser quelque chose qui est destiné a durer, établir, fonder.

7P. Chantraine, s.v. fepés : c'est sur le theme fepo- qu'ont été formés 6épuedha (base, fondation)
et Bepeidia (fondation) ainsi que le verbe Bepeliéw (établir des fondations) et le composé
Oepelobyos.

8s.v. Oéped a &dpal- Bdbpa: Bepéla- pilar et s.v. Oepeihia Oepélol et s.v. BepeNlwbévTa éx
plav amobévTa.

9"Note sur le décret honorant le dadouque Thémistocle", pp. 228-229.

10K. Clinton, "The Sacred Officials of The Eleusinians Mysteries", p. 52 lit comme R. Vallois (cité
note précédente) ITpooBatniptos.

1P, Chantraine, s.v. Balvw : "mettre le pied contre, s'avancer, monter vers, parvenir jusqu'a” et
ses dérivés en -tTjp comme BaTrp-seuil, base de statue. On peut rattacher 1'épithete
TTpooBampLos a mpooBalvw comme "émPBaTtnhptlos a émBaive” selon B. Vallois, "Note sur le décret
honorant le dadouque Thémistocle", p. 228. Une glose d'Hésychius corrobore ce sens
d'approche puisque sous le vocable mpooBaivel nous trouvons éyyiler d' éyyilw approcher,
s'approcher de.

12Pour une étude du Poséidon Hippios, voir M. Detienne, "Le Mors éveillé".

131 'auteur s'appuie sur le témoignage de Plut., C. Gracch., 7.4 : "il fit placer enfin aux deux bords
de la route d'autres pierres (dMovs 8¢ Aibous) (...) pour permettre aux cavaliers d'enfourcher
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d'autres significations. P. Roussel'4, qui a également étudié cette inscription,
reprend les lectures avancées et corrige linterprétation pourtant qualifiée
d'ingénieuse de R. Vallois'®. Il préfere entrevoir dans ce Poséidon un dieu
honoré avant d'entrer dans le sanctuairel® et ainsi qualifié de "dieu de
I'entrée"?”. Si nous avons vu qu'il peut étre honoré dans les portes de la cité, il

n'est pas réellement Propulaios'® et on ne saurait trop le caractériser ainsi.

N. Robertson!® propose encore une autre interprétation dans son analyse et
ses reconstructions des fétes qui se tiennent en hiver au mois de Posidéon : il y
recense les différentes célébrations en I'honneur du dieu ainsi que les épithetes
qu'il revét autour du solstice d'hiver. C'est effectivement dans cette perspective
qu'il s'attache a notre inscription du dadouque Thémistocle : il la relie avec la
célébration des Haloa, féte éleusinienne largement dédiée a Déméter et
Dionysos, mais qui fait également intervenir Poséidon?. Dans l'inscription,
Poséidon est honoré avec les deux divinités des bornes, Zeus et Athéna, ce que

N. Robertson met en écho avec l'inscription d'Erchia qui mentionne un sacrifice

(émBalverv) facilement leur monture sans avoir besoin d'écuyer".

14"Un Nouveau document’, pp. 824-825 pour qui les deux épithétes poséidoniennes lui
semblent effectivement inédites, surtout Prosbatérios, vocable sur lequel il reconnait qu™il faut
se borner a présenter des hypothéses".

15"Note sur le décret honorant le dadouque Thémistocle", p. 238, attestant que 1'épithete
"exprime la protection accordée par Poséidon Hippios au moment ot1 I'on monte sur une borne
pour enfourcher le cheval".

16Si on le suit sur son interprétation, mpooBaivelr indiquerait I'acces du temple par des "degrés".
L'auteur opere un rapprochement avec le temple "sur le parvis du sanctuaire éleusinien" qui
fait cotoyer Artémis Propylaia et Poséidon Pater selon par exemple Paus., 1.38.6.

17Alors assimilable a I'Apollon Aguieus selon les mots de P. Roussel, "Un Nouveau document",
p- 826 puisque selon lui (ibid., p. 825) "mpooBaivelr (indique) sans doute que l'acces (au
sanctuaire) était donné par des degrés". L'épiclese est confuse certes, mais Apollon Aguieus a
des attributions que ne rencontre pas Poséidon (voir sur ce dieu M. Detienne, Apollon le couteau
& la main, pp. 31, et ibid., pp. 87-89 surtout).

18Sur Poséidon et les portes voir Premiere partie I.B., notes 280-283.

19"Poseidon's Festival at the Winter Solstice", pp. 3 sqq.

20Eusth., 772.25 sq. mentionne une procession en l'honneur du dieu : €opti fyeTo AfpnTpos
kal Awovioov katd Ilavoaviav, diga kaloupévn 8ld TO Tals dmapfals, kal HAALOTA év
TABras, amo Ths d\w TOTE kaTaxpdobar dépovtas els 'Elevoiva, év ) kal Tlooelddros fijv
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a Zeus Horios en Posidéon 15%1. On sait par ailleurs que le sacrifice délien a
Poséidon Themeliouchos est prescrit en ce méme mois de Posidéon?2. Toutes ces
indications, certes ténues, peuvent faire penser que le Poséidon Prosbaterios et
Themeliouchos peut avoir été particulierement honoré au mois qui porte son

nom.

On s'interroge bien str sur l'opportunité d'honorer le dieu sous ces deux
appellations : le dieu "des approches" et le dieu "Qui soutient les fondations" en
ce mois d'hiver, et ceci en complicité avec les dieux Horoi Zeus et Athéna. Il faut
bien entendu appréhender les deux épicleses poséidoniennes en polarité avec
les deux autres divinités honorées au sein de ce décret attique, puisque tous ces
destinataires divins dépendent de la méme prétrise. C'est en essayant de
reconstruire la configuration cultuelle de ce décret que nous pourrons trouver

des éclairages a nos deux facettes de Poséidon.

N. Robertson choisit tout d'abord de recenser les corrélations qui pourraient
exister entre ces épithetes et la saison supposée concernée pour essayer de
percevoir la logique de ce culte. Le mois de Posidéon, on le sait, se déploie entre
novembre et décembre autour du solstice d'hiver. L'auteur se propose de relire
les prescriptions agricoles qui président a cette période en parallele avec les
Haloa, cette féte a connotation agricole et fertilisante. Poséidon serait alors une
divinité qui a des accointances avec la fertilité, la production, mais aussi les
travaux qui doivent préluder a la culture des champs. Selon Varron, en effet, il

est d'usage pendant cette période hivernale de creuser de nouveaux fossés et de

TOWLTT).
211,5CG 18 E 28-30 datant de 352/ 1 et citée in "Poseidon's Festival at The Winter Solstice", p- 4
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curer les anciens??. C'est donc le moment venu, apres les pluies automnales et
avant les averses diluviennes de la fin de 'hiver, de s'attacher au drainage du
sol, de "couper les chenaux et les voies d'eau, et de construire des remblais"?4.
Poséidon, en tant que Themeliouchos, est a méme de soutenir ces constructions
agricoles. Mais il peut aussi étre honoré pour "soutenir" d'une maniére plus
générique la terre cultivée en la stabilisant et en protégeant les racines qui
s'ancrent dans les profondeurs : il s'inscrit ainsi en parfaite complémentarité
avec Déméter?>. Nous étudierons plus particulierement cette facette quand

nous regarderons le Phutalmios.

Si l'on s'attache a notre Prosbaterios, ce dieu "des approches”, Poséidon peut
alors étre compris comme une divinité fertilisante. Il faut bien str privilégier
que prosbaind concerne la naissance, I'approche de l'eau?¢. On sait combien
Poséidon est une divinité de l'eau jaillissante, notamment en terre
péloponnésienne : ici, ce Prosbatérios serait invoqué pour justement faire
sourdre l'eau a la surface de la terre, faire approcher l'eau et ainsi irriguer les
champs des hommes. Le dieu Themeliouchos et Prosbatérios protégerait tout ce

que les hommes ancrent ou plantent dans la terre -les constructions et les

221D 290.116.

23Rust., 1.35.2 : "creuser de nouveaux fossés, curer les anciens, tailler les vignes et les arbres,
pourvu qu'on ne le fasse pas, comme la plupart du temps, dans les quinze jours qui précedent
et suivent le solstice d'hiver" (fossas nouas fodere, ueteras fugere, vineas arbustumque putare, dum in
XV diebus ante et post brumam, ut pleraque, ne facias). Sur Varron, voir R. Martin, Recherches sur les
agronomes latins, pp. 211-257. On sait que la féte des Haloa est fortement reliée a la fertilité de la
terre ; on y absorbait du vin et des produits de la terre. C'est aussi la célébration de la taille des
sarments, mais aussi des aires de battage, qui s'en rapproche étymologiquement.

24N. Robertson, "Poseidon's Festival at the Winter Solstice”, p. 4.

25Comme le dit C. Calame, Thésée, p- 358 : "aux Haloa elles-mémes, Poséidon est la qui soutient
I'abondante générosité des deux divinités de l'alimentation civilisée."

26Gens attesté par N. Robertson, "Poseidon"s Festival at The Winter Solstice", p. 4. Poséidon est
souvent rattaché al'eau jaillissante, nous développerons cela infra dans le dossier du Phutalmios.
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racines- mais permettrait aussi la croissance grace a l'eau fertilisante. C'est une

lecture possible dans ce contexte calendaire.

Regardons maintenant les autres divinités honorées avec notre dieu. Si I'on
poursuit notre choix de lire ce décret dans une perspective agricole, a la suite de
N. Robertson, Zeus Horios serait alors concerné par les travaux ("qui requierent
l'agrément ou la coopération des voisins"?), en s'aidant des Lois de Platon sur
l'agriculture?s. C'est en effet Zeus Horios?®, attaché a ces bornes qui délimitent
les propriétés, qui est mentionné au début des prescriptions platoniciennes.
Poséidon, en tant que Themeliouchos, est a méme de protéger tout ce qui est
ancré dans le sol : ces murs de terrasse, ces talus nouvellement construits et
demandant consolidation, mais aussi ces bornes.

Effectivement, et P. Roussel 1'a déja indiqué, c'est bien l'idée de stabilité qui
semble présider a toutes les épicleses divines de ce décret®. Sans privilégier les
connotations agricoles aussi fortement que N. Roberston, le voisinage du
couple des bornes Zeus Horios et Athéna Horia avec Poséidon nous incite a lire
ce Themeliouchos comme un dieu ancreur et attaché a I'immobilité. Il apparait ici
en parfaite complémentarité avec les Theoi Horoi. Mais ces divinités ne sauraient
agir de la méme maniere. D'ailleurs, leurs épicleses nous interdit bien de les
confondre. Car les bornes auxquelles président Athéna et Zeus sont des
délimitations spatiales : bien qu'ancrées dans la terre, elle concernent le

territoire, 1'horizontalité. Ce sont des limites de surface. Poséidon lui, en tant

27'Poseidon's Festival at the Winter Solstice", p. 4.
28VTI1.842 e-846 c.
29Que nous trouvons honoré dans d'autres localisations comme dans le calendrier de la

Tétrapole en Sciraphorion (IG 112 1458 = LSCG 20 A, 11) et calendrier d'Erchia en Posidéon 16
(LSCG 18 E 28-30)

30A la suite de P. Roussel, "Un Nouveau document”, p- 824 ou l'auteur reprend cette idée de
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que Themeliouchos, semble plus attaché a la verticalité, a I'ancrage dans le sous-
sol. C'est bien un dieu qui s'inscrit dans les profondeurs, la ou pousse le fruit,
ot se logent les fondements/fondations et ott sont donc plantées ces bornes qui
doivent demeurer immobiles. On sait combien les déplacer peut engendrer un
chatiment® : elles doivent en effet demeurer fichées dans le sol, et c'est peut-
étre 1a que Poséidon Themeliouchos complete la dyade divine des dieux Horoi en

conférant a tout ce qui se plante en terre une solidité inébranlable.

Si ces hypotheses dessinent la personnalité d'un Poséidon qui stabilise et qui
ancre, le contexte attique de ce Themeliouchos nous permet simplement de
deviner toute sa dimension de fondateur. C'est pourquoi nous avons tenu a
apporter un autre éclairage pour tenter de percer un peu plus la signification et
surtout les implications de cette appellation poséidonienne. Car cet attachement
du dieu au "tenir droit" et aux ancrages se rencontre déja dans 'Epopée dans un
contexte clairement connoté de construction : Poséidon y est encore appelé

Themeliouchos, mais pour avoir cette fois construit la muraille de Troie.

stabilité implicite mais "ne peut suggérer rien de plus défini".

31par exemple, Plat., Leg., VIII. 842 e-846 c qui nous transmet les prescriptions agricoles ; il
nomme en premier Zeus Horios et indique "que personne ne meuve les bornes de la terre
voisine" (u1y kweltw yfis Opta) ; on retrouve le verbe kined, souvent employé pour décrire
l'action tellurique de Poséidon puisque c'est le verbe du mouvement. Ainsi, bouger les bornes
pour Platon, "ce serait 1a vraiment mouvoir ce qui ne doit pas étre ma" (vopicas 7O TdkivnTa
kwelv a\nBds Tobto €lval). En effet, selon l'auteur, la borne est une "petite pierre qui délimite
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Poséidon et Apollon autour de Troie

Pour appréhender en effet de maniére complete cette épiclese
poséidonienne, il faut la faire réagir avec notre source homérique : on connait
ces vers de I'Iliade qui nous racontent la fortification de Troie?2. Ce sont les deux
divinités comparses Poséidon et Apollon qui, engagées par le roi Laomédon, se
voient confier ce travail : leur mission est d'entourer la ville d'une muraille
défensive et protectrice. La cité, grace a ce mur qui la ceint de sécurité, devient
ainsi inexpugnable, indéchirable (dppnkTos)32.

Or, ce qui assure la force de la cité c'est, selon la scholie, le caractere défensif
et infrangible de ce teichos poséidonien. Et ce Poséidon batisseur qui a mué la
cité en véritable forteresse, il est qualifié comme Stable ( Aopdiios) mais aussi
comme Celui qui tient/soutient les fondations (Oepeiotxos)?. Protégée par ce
mur d'enceinte, la cité troyenne est comme close sur elle-méme. Un fragment
tragique fait écho a cet épisode, attestant que Poséidon a élevé les murs de
Troie avec son compere Apollon et qu'il est reconnu comme le Themeliouchos,

lui qui sait pourtant si bien déclencher les séismes®.

I'amitié et la haine et qui est consacrée aux dieux par serment" (ouikpov Abov opilovta ¢Llav
Te kal éxBpav évopkov Tapd Bedv).

3211, XX1.446 sqq., Poséidon : "jai alors, moi bati autour de leur cité une large et superbe
muraille qui rend leur ville inexpugnable” (fTor €éya Tpoeoor mOAY TépL Telxos é8etpa ebpD
Te Kkal pdha kahov, v’ dppnkTos TOMs €ln) ; voir Eur., Troy., 4 sq. : "depuis qu'ici, autour de
Troie, Phoibos et moi avons dressé une enceinte de pierre bien alignée au cordeau" (¢€ ob yap
apdl ™Mrde Tpwikniy xBova PolBoés Te kayon Aalvous mlpyous méplE Opbololy ébepev kavdoLy)
; et aussi Hyg., Fab., 89 : "Neptune et Apollon ceignirent (cinxisse) Troie d'une muraille."

3BPour dppnrTos de d-pryyvupi- briser, rompre, voir P. Chantraine, s.v. ; c'est une action bien
poséidonienne pourtant comme nous l'avons appréhendé précédemment.

34Gchol. 11, XX1.447 b :1v’ dppnkTos TONS €ln’ doddhos yap kal Oepeovxos 6 TMooeldav et
Apoll., Peri Theén F.Gr.Hist. 244 F 96 Jacoby et édité par E. Hefermehl, Studia in Apollodori ITEPI
OLON, p. 6 : épéoov yap TaL Tlooeld@vL mpoorikely TyelTo Ta katd TNV TelEodoplav, Ov
Nuets pev “Aopdhiov kal Oepelotyov, altos 8¢ "EvvooixBova kal ['atnoxov kalelv elwbev :
on retrouve ici le dieu qui Soutient les fondations, le Stable mais aussi I'Ebranleur et le Teneur
de terre. Les quatre aspects du dieu semblent bien intimement liés, car le Stable et Celui qui
soutient les fondations se réveillent courroucés en Ebranleur de la terre.

35Tragica Adespota, F 721.28-38 (R. Kannicht & B. Snell) : pév Tlooelddvd ¢mow d[mepydoacal
ToL  Ado]uédovtt TO Telxos, TOv 8¢ [AmOMwra BouvkoAfloar (...) OTe Tlooeldadvos p[év
otkoSopnoavTos] TO Telxos mepl Tpolav (...) "Ac[pdretos pév yap émi TlolJoelddros MyeTal
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D'autres sources nous indiquent cette collaboration entre Apollon et
Poséidon qui fit de la cité une véritable citadelle. Il s'agit de construire une
enceinte "bien alignée au cordeau", d'entourer de mur (mép. Telxos é&detpa), de
fabriquer (dmepydlopar) une muraille, de fortifier (teixilw) et d'élever
(kaTaokevd{w). Poséidon, comme Apollon, est donc un batisseur. Quant a
I'épithete poséidonienne, elle nous invite du coté de la stabilité mais aussi de la
fondation, car le Themeliouchos est Celui qui soutient les premiers ancrages
posés/établis dans le sol et qui deviennent comme les bornes de la cité. C'est
une maniere de regarder cette muraille troyenne, élevée et tenue/soutenue par
le dieu Poséidon.

Inexpugnable, tel est désormais le visage de la cité. Mais elle n'est pas seule a
recevoir cette qualité. En effet, ce méme vocable est repris par 1'Aéede pour
désigner le camp fortifié des Achéens, entouré d'une construction analogue
mais cette fois non divine. En affichant le méme qualificatif que la polis
troyenne’’, le camp achéen devient comme le jumeau de la cité de Laomédon
grace a ce mur qui I'entoure, le délimite et le défend38. Ce rempart si semblable
a 'ceuvre poséidonienne troyenne mais élevé ici par les Achéens sans qu'ils

aient fait allégeance aux Immortels, est vécu par Poséidon, nous l'avons noté,

kat Oepfehiotyxos kai Iatoxos oli Te cetopol TolTwL mploodmTovTat. dmepydlopat-accomplir,
fabriquer ; mpoodmTw-procurer, délivrer. On remarque bien encore que Poséidon est a la fois le
Stable et Celui qui déclenche les séismes.

36Men.Rh., Peri Epid., 387.32-388.2 : "Poséidon et Apollon ont fortifié Ilion (...) comme une
citadelle" (TTooel8Gv kal *ATOMwY 1O 'IAlov Terxilovowy, dotmep (...) dkpdéTolw). Voir aussi ibid.,
445.12 sq. : on dit "qu'Apollon et Poséidon ont construit le mur de Laomédon" (td pev yap
AaopédovTos Telxn ATOMwy kal ITooeldav).

3711, XIV. 56 : "il a croulé, le mur dans lequel nous comptions avoir un inviolable abri pour nos
nefs comme pour nous-mémes" (telxos pév ydp &N katephpimey, @ émémbuer dppnkTov VMGV
Te kal avtdv elhap éoecbal).

38Nous retrouvons ce qualificatif pour la muraille d'Eolie dans 1'Odyssée (X.2-3) qui va entourer
une ile et non plus une cité ou un camp et lui accorder alors la méme sécurité : "c'est (Eolie) une
ile qui flotte : une cote de bronze, infrangible muraille, I'encercle tout entiere" (maoav &’ "éxet]
py mepl Telxos xdhkeov dppnkTov). L'encerclement est ici total.
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comme une offense a sa time et déclenche sa colere destructrice®. Poséidon
irritable et jaloux voit dans cette édification défensive une rivale de taille qui
risque de faire ombrage a son ouvrage divin®’. La encore, ce Poséidon des
fondations tel que nous l'a transmis notre fragment tragique est relié de deux
manieres aux themelia : d'un coté il est celui qui batit et qui soutient mais de
l'autre, furieux et jaloux, il peut aussi ruiner les fondations (toujours Bepeiia)4.
Cet épisode montre parfaitement combien le dieu, toujours entre violence et
stabilité, fait de cet espace des themelia un de ses domaines d'action privilégiés.
D'ailleurs, quand il prononce un adieu a la ville dans le prologue des Troyennes,
c'est aux remparts et aux fondements/fondations de la cité qu'il a lui-méme
posés que Poséidon s'adresse??.

La facette destructrice de Poséidon est bien stir la plus diffusée dans 1'1liade,
ce chant de la colere et de la vengeance, comme si les intermedes de stabilité

poséidonienne n'étaient qu'éphémeres, comme si le Stable cachait toujours

39X11.28 et II., XII.5-8 (cité note suivante) et II., VI1.444-463, Poséidon : "les Achéens chevelus
viennent, pour leurs nefs, d'élever un mur et de I'entourer d'un fossé, cela sans avoir offert aux
dieux d'illustres hécatombes" ( ’'Axaiol Telxos ¢éTelxicoavto vedv Umep, dudl 6¢ Tddpov
n\acav).

4071, XI1.5-8 : "le large mur au-dela, qu'ils ont dressé pour protéger leurs nefs, puis entouré d'un
fossé, cela sans avoir offert d'illustres hécatombes (...). Mais il avait été construit sans I'aveu des
dieux immortels, il ne devait pas subsister longtemps" (kal Telxos Umepbev elp?d, TO mooAVTO
vedr Umep, dudl &€ Tddpovr MAacav, oldE Beolol ddOAV KAELTAS €kATOPBaAs. Bedv &’ dékmTi
TéTukTo dfavdTor. TO kal ob TL TONU xpdvov éumedov fiev) et ibid., VI.444-63, Poséidon : "on
oubliera l'autre, celui que nous avons, Pheebos Apollon et moi, bati (moAicoapev) pour le héros
Laomédon, en échange d'un salaire."

417] X11.27-32 : "'Ebranleur du sol en personne (...) emmenait toutes les fondations (wdvTa
Bepetha) que les Achéens avaient eu tant de mal a mettre en place (...). Le mur était anéanti"
(Telxos dpaldivas). Lire ce passage avec ibid., VIL463 sq. quand Zeus s'adresse a Poséidon :
"Va, brise leur mur, renverse-le tout entier dans la mer (...) afin qu'a ton gré soit anéanti le
grand mur des Achéens" (teixos dpardivnrat). Voir Premiere partie, I.A, note 63.

42Bur., Troy., 45 sqq. : "adieu dong, ville jadis fortunée, adieu, bel appareil de remparts (To\s
Te TOpywp ) ! Si Pallas, fille de Zeus, n'avait voulu ta ruine, tu serais encore debout sur tes
fondements" (¢v Bdbpois). Il faut évidemment mettre ces vers en parallele avec ceux situés en
ibid., 4-5 (cité supra note 32) qui mentionne que Poséidon a fortifié la cité. Sur ce prologue, voir
les avis contradictoires de J. Fontenrose, "Poseidon in The Troades" et id., "A Response to
Wilson's Reply on the Troades" (pour lui cette polis que défend Poséidon ce sont les murs, la cité
fortifiée et non les Troyens) et J.R. Wilson, "Poseidon in The Troades : a Reply" (qui croit a la
sympathie poséidonienne pour Troie).
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I'Ebranleur®3. Retenons néanmoins qu'élever un mur autour d'une cité ne se fait
pas comme nous pourrions le croire simplement sous 1'égide du dieu architecte
Apollon, mais bien aussi avec le concours de Poséidon. Apollon, on le sait, est
un dieu éminemment intéressé par la fondation et la construction, chanté pour
savoir tracer les limites et élever les murs*. Mais dans I'lliade, on parle bien de
complémentarité : nos sources transmettent en effet que ce sont les deux
divinités qui accomplissent ensemble ce travail*>, dans une complicité qui sera
d'ailleurs louée par certains. Associé a Apollon, Poséidon se retrouve alors
aussi qualifié par le vocabulaire de la construction.

Mais il ne s'agit pas que de complémentarité, car Poséidon se fait vantard
dans I'Epopée et prétend avoir construit ce mur tout seul. Il prend en effet la
parole au chant XXI pour revendiquer la construction défensive et s'arroger
toute la responsabilité de cette édification. C'est lui seul qui aurait présidé au
coté technique de 1'élévation, en batissant (edeima) la muraille pierre a pierre si

l'on se réféere au sens premier du verbe!” : un vocabulaire que 1'on s'attend

43Dans 1'Iliade, c'est Poséidon qui prend ombrage et non Apollon, et c'est avec l'accord de Zeus
qu'il déclenche la destruction de 1'élévation rivale. Mais il ne faut pas oublier ici que si Poséidon
ceint Troie d'une sécurité de pierre, il menera plus tard une lutte acharnée contre la ville qu'il
ébranle, on se le rappelle, en anticipation de sa destruction au chant XX.57 sq.

44Voir les analyses de M. Detienne, "Apollon Archégete" et id., Apollon le couteau i la main, pp.
84-133. Des multiples traditions, nous retenons Call., Ap., 55 : "c'est sur les pas de Phoibos qu'on
trace l'enceinte des cités" (PoiBw &' €Eombpevol mONas SiepeTproavto dvbpwtmol). Phoibos se
plait a leur établissement, et sa main en batit les fondements” (Pcifos ydp del moleaat
KIANBel kTLlopdimo’ avtos 8¢ Oepeilia Poifos Updvel) (...) et ibid., 64 : "telle fut sa premiere
école, a batir des cités" (06 épaber Ta mpdTa Oepelha PotBos éyeipev) ; voir aussi Eur., Troy.,
814 sq. : "les blocs réguliers taillés par Phoebos (...) tombeérent en ruine, et Troie fut conquise”
(kavévor 8e Tuktopata PoiBov). C'est ce méme terme technique (kavovis) qui désigne une regle
qui est employée, cette fois pour décrire l'action des deux comperes par Poséidon lui-méme,
dans le prologue de la méme piece (ibid., 5-6, cité supra note 32). Ces premiers établissements
ou fondements (Bepeiiia) que le dieu Apollon sait placer, nous les retrouvons dans 1'épithete
poséidonienne Ocpeltovyos qui est attachée a la notion de tenir.

45Chez Homere, voir supra note 32 ; Apd., Bib., I1.59 : "Apollon et Poséidon (...) s'étaient
engagés a fortifier (teixieiv) (...) en échange d'un salaire (...) mais lorsqu'ils l'eurent fortifiée
(tetxioaol)" et dans le prologue des Troyennes, on approche tout le talent d'architectes des deux
divinités, associées pour avoir dressé l'enceinte bien alignée, bien tracée, Eur., Troy., 5-6 (cité
supra note 32).

46Men Rh., Peri Epid., 387.32-388.1.

4711, XX1.447 : &8etpa/8épw. Selon P. Chantraine (s.v. 8épw) ce verbe a le sens de "batir,
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plutdét a rencontrer dans le domaine apollinien. Si Poséidon revendique la
paternité du mur c'est que, pendant ce temps, son compere-rival Apollon
s'attachait a faire paftre les bétes sur les flancs de 1'1da*. Poséidon ne se
contente pas d'étre Celui qui soutient les fondations de la muraille, il se veut
batisseur : il remplace le mode du "nous"¥, par un "je" revendicatif. Mais il ne
faut pas longtemps pour retrouver ce mode du deux, car les vers suivants nous
confient comment les deux divinités sont ensemble congédiées et trompées par
Laomédon®.

La scholie, quant a elle, choisit de retenir que ce Poséidon constructeur est
surtout un stabilisateur, connu pour détenir de multiples pouvoirs sur la terre
en tant qu'Asphalios, Gaieochos et bien str Themeliouchos. Devons-nous pour
autant éluder cette revendication de Poséidon qui se vante d'avoir tout seul
construit la muraille troyenne ? Comment se situe t-il vraiment par rapport a
cet architecte glorieux qu'est le dieu Apollon ? Y a t-il un partage entre
construction, fondation et ancrage ? Certaines clés de réponse se trouvent peut-

étre en Atlantide.

construire (une maison, un mur)", "fagonner” ; le sens précis est "construire par rangées égales
et superposées” et s'applique particulierement a des murs. L'action est ici toute poséidonienne.
48X X1.446 : "j'ai alors, moi (¢yw) bati autour de leur cité une large et superbe muraille qui rend
leur ville inexpugnable tandis que toi, Pheebos, tu faisais paftre leurs boeufs cornus a la
démarche torse, dans les vallons boisés de 1'Ida aux replis sans nombre". Voir aussi Tragica
Adespota, F 721.28-38 (R. Kannicht & B. Snell) cité supra note 35.

4971, XX1.442-443 : "des maux dont nous avons souffert tous les deux autour d'Tlion" (boa oM
mdBopev kakd TAtov dudt podvor vaL 6eqv) ; ibid., 443-444 : "quand nous sommes venus (...)
louer nos services" (€NOOvTes OnTeloapev).

5071, XXI. 452 : "notre salaire", "nous congédie”, de méme qu'il faut mettre en parallele ibid.,
VII.453 : "nous avons bati" (moNooapev).
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Regards vers le Critias

Une autre localisation fait écho a cette revendication poséidonienne puisque
le dieu est ailleurs, dans I'imaginaire du Critias, un grand dieu béatisseur : en
Atlantide effectivement, Poséidon trace, délimite et entrelace par multitude des
cercles défensifs concentriques. Il y est vraiment le dieu de la fortification
circulaire. C'est lui qui isole et enferme les hauteurs de 1'Atlantide par des
enceintes de terre et de mer®!, il arrondit® et fortifie la cité qu'il isole dans un
cercle®. Murs (Telxos)%, anneau (Tpox6s)’® ou clotures se dédoublent et
s'élevent sur 1ile sous l'action du dieu Poséidon ou de sa descendance royale
qui prend le relais®. Cette défense qu'il organise a pour but de rendre la contrée
infranchissable” et hermétique : l'infrastructure crée un monde clos, comme si
le pays était en guerre. Et il est bien mentionné que c'est Poséidon lui-méme -
autos qui met en ordre et dispose-dickosmesen®®. Le Poséidon
constructeur /stabilisateur de I'lliade semble prendre 1'aspect d'un vrai batisseur

dans le Critias.

51Cyit., 113 d : "or, la hauteur sur laquelle elle vivait (Clito), le dieu la fortifia et I'isola en cercle"
(ToLdv evepki mepLppriyvuolr kikhw). A cet effet, il fit des enceintes de mer et de terre, petites et
grandes, les unes a l'entour des autres" (BardTTns yiis Te évala€ éNdTTous peilovs Te Tepl
AAH\oUs ToLBY Tpoxols).

52Crit, 113d : Topvetwv [ Toprelw, travailler au tour.

53Crit., 113 d : molGv ebepkfy TeplppAyvuoly KUK\ elepkhs : bien fortifié, bien clos, bien
défendu, comme pour une ville (Esch., Suppl., 955), ou un pays (Plat., Leg., 766 e), qui enferme
bien (Opp., Hal., 4.655).

54Crit., 117 e.

55Crit., 113 d ; ibid., 115 c-e ; ibid., 116 a et ibid., 117 c-e.

56Cloture d'or au sanctuaire de Poséidon, murailles d'orichalque pour les maisons royales,
murailles d'étain, murailles de pierre pour la localisation des artisans et des marchands ainsi
que des agriculteurs ; c'est bien ce qui semble caractériser 1'Atlantide, mise en opposition avec
Athenes qui, elle, ne comprend qu'une enceinte unique (Crit., 112 b : évl TeptBolw).

57 Crit., 113 e ( GoTe dBatov dvbpamols elval). On se rappelle ici de la ville troyenne, rendue
inexpugnable par la muraille poséidonienne et apolinienne.

58Crit., 113 e ; cela nous rappelle le "¢y¢" de I'lliade (XX1.447).

101



Le dieu prend aussi la figure du fondateur puisqu'il organise son territoire, a
l'instar d'un Apollon ou d'un Nausithoos, ce fils de Poséidon® qui trace lui
aussi une couronne des murailles en Schérie®, réalisant comme un modele de
fondation®'. En Atlantide, Poséidon apparait a tous les moments-clés de la
fondation, seul, investi de tous les pouvoirs : a son tour il divise®?, attribue les
maisons®® et délimite le territoire, bref il effectue toutes les opérations d'un
fondateur de cité. Il ne se contente pas de fortifier et d'isoler, il prend aussi la
place de I'ancétre en donnant naissance a toute la génération des Atlantes nés
de son union avec la fille de I'autochthone. Cette localisation insulaire qui, on le
sait, sert dans le discours de Platon a "penser" Atheénes®, nous transmet un
Poséidon véritablement fondateur®®.

Il ne faut donc pas trop vite exclure Poséidon des opérations de construction
et de délimitation : occulter sa présence pour ne retenir qu'une trace
apollinienne serait oublier qu'il est indispensable aux bonnes fondations, ce
serait surtout oublier la complémentarité des deux comperes de Troie. Car
Poséidon n'est finalement pas réellement attaché a la technique de

construction ; méme en Atlantide ou il préside a de multiples constructions, il

>90d.,V1.101.

600d., VIL56.

610d., V1.7 sq. : "aussi Nausithoos (...) les avait transplantés (...) et fixés en Schérie (ci8ev &¢
Zxepin) : il avait entouré la ville d'un rempart (élevé des maisons, créé les sanctuaires) et
partagé les champs” (dpdt 8¢ Teixos élacoe moAeL kal [édeipaTo olkovs kal vnols molnoe
Be@v kai] éndooat’ dpolpas). Entourer la ville d'un rempart fait donc partie des opérations
d'installation, comme le balisage et les divisions opérées sur le sol.

62Crit., 113 e : "il divise toute I'ile Atlantide en dix parties” (~ATAavTi8a macav &ka pépn
kaTavelpas).

63Crit.,, 114 a : "il attribue la demeure de sa mére et le lot de terre alentour" (oiknoww kal THv
KUKA® ARELY).

64Depuis P. Vidal-Naquet, "Athenes et ' Atlantide".

655, Vilatte, L'Insularité dans la pensée grecque, p. 219 tire la conclusion que "I'{le est bien pour les
Grecs un tout qui permet de penser d'une part la Terre, d'autre part la cité" et ibid., p. 165 : "1ile
on l'a vu y est un miroir de Gaia, une Terre réduite a de modestes dimensions. N'est-il pas alors
temps de renverser le raisonnement et de se demander si I'ile n'a pas été, pour les Grecs, un
outil intellectuel pour penser la Terre."
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s'agit surtout d'entourer de sécurité, d'enfermer le territoire, de multiplier les
enceintes protectrices. Il faut que ces enceintes soient infranchissables®, mais
on le voit rarement élever des murs pierre a pierre. C'est sous ce méme jour
qu'on le retrouve a Thébes, ot I'on raconte que c'est lui qui possede et protege
la cité elle aussi ceinte de murailles®” comme la polis troyenne. La encore, il
s'agit plus de protection que de technique architecturale. Sécurité, ancrage,
enfermement, tels sont plutdt les mots du vocabulaire poséidonien.

S'il cherche a s'arroger les mémes attributions qu'un Apollon puisqu'ils ont
effectué ce travail de pair, il semble plus protecteur, ancreur et Teneur de
fondations que réellement architecte. Il est néanmoins un atout indispensable
pour le dieu de Delphes®. Les deux comperes se retrouvent d'ailleurs
pleinement a Ephese ot ils sont tous les deux honorés comme Theoi Themelioi®®,
les dieux des bons fondements, associés et complices en s'accolant une méme
épithete, nouvelle preuve de leur complémentarité dans la fondation.

Si Apollon est du coté de la technique de construction, s'il est le fondateur
dans le sens colonisateur, s'il trace la voie de la fondation et ouvre les
chemins’, il ne peut seul garantir l'installation et la fortification : il lui faut

l'aide de Poséidon qui, s'il peut s'immiscer dans la construction, demeure avant

06Crit.,, 113 e.

67Hés., Sc., 104-105 : "et aussi 1'Ebranleur du sol a face de taureau qui posséde Thébes
couronnée de murailles et protege la cité" (kal Talpeos 'Evvooiyatos, 6s Onpns kpnidepvov
(ornement, créneau de muraille) éxel pleTar Te moMa). Sur les dieux qui protegent (ptopat) les
mortels, voir II., XV.257 et 290 ; sur le mur des Achéens, comme mur de défense, protection des
nefs et du butin, voir Il., XIL8. Sur Thébes, voir F. Letoublon, Fonder une cité, pp. 126-152.

68V oir les exemples développés supra note 45 pour cette complicité /complémentarité entre nos
deux divinités.

®Dans une inscription recensée par D. Knibbe, "Epigraphische Nachlese im Bereiche der
ephesischen Agora", ot on honore Hestia Boulaia en compagnie des dieux "Themelioi" : > Ayadf
TOXN. Aapmupls ebxaptoT® ‘EoTtla Bovhaig kal Tols Oepellols OlokAnpotoa. M. Detienne,
Apollon le couteau a la main, p. 167 et note 225 reconnait dans ces dieux des fondations Apollon et
Poséidon cohabitant dans le méme temenos. On sait par ailleurs que les deux comperes
recherchaient la main d'Hestia (H.H.Aphr., 23 sq.).

70Voir de M. Detienne, Apollon le couteau i la main, pp. 26-28 pour "défricher-fonder", et ibid., pp.
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tout Celui qui tient/soutient, le dieu qui garde immobile les themelia, qui

encercle et assure la sécurité ainsi que la pérénité des constructions.

Entourer de sécurité

Ce qui est essentiel avant tout, c'est la protection que les murailles conferent
a la cité : elles I'entourent d'un cercle de pierre, d'une "couronne de mur" selon
l'expression de Pindare’!. Encerclée par ses remparts, la communauté des
Troyens se mue en forteresse et devient comme une ile entourée par 1'onde
marine’2. Nous trouvons en effet souvent des paralleles entre les cités ceintes de
remparts et les terres insulaires : I'Atlantide, nous 'avons vu, mais aussi 1'ile de
Circé” ou I'ile d'Eole”.

Les mots évocateurs d'encerclement et de cloture qui sont si forts en
Atlantide se retrouvent également dans ce piege d'airain que Poséidon clot sur
les Titans et qui va les enfermer en les enserrant de tous les c6tés?. Ces portes
(60pas) que Poséidon a refermées sur les Titans les empéchent de fuir ; pour la

cité troyenne, il s'agira d'empécher de rentrer, d'envahir, mais l'importance de

87-89 pour 1'Aguieus.

7101, VIIL.42 sqq. : "lorsqu'ils durent entourer Ilion d'une couronne de mur" ( I\ péNovtes
¢m otépavov TedEal) et schol., ibid., 42 b : éml oTéPavor: oTéPavov Telxeos TEPLPPACTLKES TO
Telxos et 42c : éml oTédpavov TeDxal® HETAPOPLKAS TO TeLxos oTépavos: yap  Gomep TOV
moAewr TA Telxm. kal *Avakpéov viv 8’ ATO pev mONews OTéEDPUVOs ONWAEV).

72Le dossier est étudié chez S. Vilatte, L'Insularité dans la pensée grecque, qui opere de nombreux
rapprochements entre les iles de la mer, encerclées par I'onde marine et les cités couronnées de
murailles.

730d., X.195 : “f'ai vu une ile que la mer couronne a l'infini" (tiw mépL ToéVTOS dTeElpLTOS
¢oTedpdvoTal).

740d., X.34 : "c'est une ile qui flotte et, tout entiere, une muraille la tient tout autour, de bronze,
infrangible" (mdoav 8’ ["éxeL mepl Telxos Edhkeov dppnkTov).

75726-733 : "autour de ce lieu court un mur d'airain. Un triple rang d'ombre en ceint la bouche
étroite (...). C'est la que les Titans sont cachés (...). Ils ne peuvent en sortir : Poséidon a sur eux
clot les portes d'airain. Le rempart s'étend de tous les cOtés" (tols obk éELTév éoTt Blpas &
¢mébnke Tlooeldéwr xakkelas Telxos 8¢ mepolxeTar dpdoTépwder); voir aussi schol. Hés.,
Théog., 732 a : Tols oUk €EloTov éoTL' Aeimer 1 64, v’ f 6Ld TovTwy TOV OLLGV olk
éxPadloTéov, ob mopeuvTéor etb: Blpas &7 émébnke: dL6TL O alTos Evvooiyatos O Ty yRv
ouvve xwv.
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I'hermétisme poséidonien est similaire. Grace a lui, la cité troyenne devient
imprenable, nul ne pourra y pénétrer’® comme nul ne peut entrer en Atlantide.

Clest aussi toute la force du Themeliouchos. Nous pouvons approcher cela
dans l'autre récit qui nous relate cette construction et qui insiste bien sur
l'importance du caractere divin de cette collaboration édilitaire. L'interprétation
pindarique est a ce propos tres éclairante. Selon la huitieme Olympique, les deux
comperes Poséidon et Apollon s'adjoignent un troisieme acteur, le mortel
Eaque, pour les aider dans leur tache. Ils vont alors se partager 1'édification de
la "couronne" de la ville’”. Mais, a peine élevée, des serpents en triade s'y
attaquent et le mur va alors s'évanouir en fumée, prodige dévoilé par
Apollon”8. Et c'est a I'endroit méme ot cet adjudant humain a travaillé que le
mur a été ouvert en une bréche qui devient comme une porte de vulnérabilité?.
La sécurité et la fermeture semblent bien des attributions divines ; seuls
Poséidon et Apollon peuvent édifier une cloture inébranlable. Seul Poséidon,
en tenant fermement les fondations, peut garantir la stabilité et I'ancrage des
constructions.

Portes, murailles et remparts sont les signes visibles de la sécurité, les
éléments défensifs par excellence®’, dont I'importance se lit dans le fait qu'ils

sont souvent les supports des épithetes épiques. On sait que Troie est, d'une

76Bsch., Prom., 155 parle d'un espace "infranchissable qui lie et enchaine pour toujours les
Titans" (deopols d\vTots). Sur les liens indestructibles et les chaines qui emprisonnent les
Titans, voir 1'étude de M. Detienne, "Le Cercle et le lien", p. 278 et notes 63 et 64.

77 Pd., Ol., VIIL.33-34 et scholie.

78Pd., Ol., VIIL.43 : "Héros ! Pergame, Troie succombera par I'endroit méme ot tes mains ont
travaillé !" (¢ml oTépavor Telwar TTépyapoo dpdl Tedls Tpws, xepods ¢épyacias aNokeTai) et
les analyses de M. Detienne, "Apollon Archégete”, p. 308 sq.

79C'est bien a l'endroit ot il a travaillé que le mur a été ouvert.

80par exemple, I1., XVIIL.274-6 : "la ville sera défendue par ses remparts, ses hautes portes, et les
vantaux (...)" (on parle ici de mipyol). En ibid., XXII. 56, Priam essaie de convaincre Hector de
rentrer dans les murs qui le protegeront de la mort : "va, rentre dans nos murs (...) tu ne perdras
pas la vie toi-méme" (eiocépxeo Telxos (...) atTos 8¢ dlkns aidvos duepbiis). C'est bien parce
que Péricles savait que seuls les remparts de la ville assuraient la sécurité des habitants de
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maniére récurrente dans nos sources littéraires, qualifiée par ses belles et
bonnes murailles®!, mais aussi par ses portes, ses tours, comme d'ailleurs
d'autres cités de I'Epopée®2. Les villes de 1'Iliade sont souvent chantées pour étre
bien construites, avec des "portes élevées"83 nanties de sept® ou cent portes®,
bien couronnées®, bien munies de tours?”, ou en ce qui concerne Troie bien
emmuréess,

Mais si les fameuses murailles®® d'llion la protegent, elles la définissent
aussi®. Car quand Poséidon tient/soutient les fondations des murailles et

participe a I'encerclement des cités, il fait aussi ceuvre politique.

I'Attique qu'il les a persuadés de s'y retrancher (Thc., 1.143.5 et Plut., Per., XXXIIL6).

8111, 1.129 (Tpoin ereixeov) ou I1,J1.113 (I\ov evTeixeov).

82Le héros troyen par excellence, Hector, est lui-méme qualifié de "protecteur des murailles" en
II., XXII1.507.

83 himuros (Thebes, VI.416) et (Troie, XVL. 698, XXI. 544).

84mrdmulos (Thebes, IV.406). Qualificatifs repris chez Euripide (Sept.) ou I. Chalkia (Lieux et
espace, p. 180 note 55) en dénombre 31 occurrences.

85¢kaTopmuros (Thebes, IX.383).

86cvoTedpavos (Thebes, XIX.99).

87 ehmupyos (VIL71).

88 edreixos (1.129, I1.113 et 288, V.716, VIIL.241, 1X.20).

89 Anth., 1X.62 : "Passants, moi la ville célébrée de toutes parts, la Sainte Ilion dont naguere on
vantait les murs aux tours robustes (T mdpos evmipyols Telxeor kAnlopévn) (...) mais je me
trouve dans Homere, oil j'ai le rempart de portes de bronze" (xakkelwy épkos éxovoa TUAGY).
Voir K. Hartigan, The Poets and The Cities, pp. 67-75 pour d'autres références.

90Les murs sont qualifiés de hiera teichea, theios purgos (I, XX1.526), theodmetoi purgoi (ibid.,
VIIL.519 et schol.). Sur Troie comme cité sacrée, voir S. Scully, Homer and The Sacred City, pp. 16-
40.
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Une construction politique

On sait que les murailles sont dans I'Epopée des endroits privilégiés pour
situer l'action’l. Lieux symboliques de la sécurité, de la défense et de
I'autonomie de la ville, la localisation de l'action sur les murailles ou dans les
portes ne peut que renforcer le dramatique de la situation. Mais la muraille est
surtout un élément constitutif de la polis et pas simplement une construction
défensive : elle est la cité?2. Construire un mur chez Homere se dit d'ailleurs
avec moM{w-faire de la cité®. Les deux exemples épiques de ce verbe qui a le
sens de batir matériellement et de fortifier montrent combien élever des
murailles est un acte politique, combien les murailles sont les signes tangibles
de la cité. La scholie, en reprenant le terme polissamen, le met en parallele avec
un autre verbe cette fois proprement attaché a la construction, oikodomed®*. Le
mur élevé par Poséidon et Apollon donne donc une véritable existence a la cité
alors qu'avant, la cité était "non batie", non fortifiée, non délimitée.

La mise en place de cette muraille circulaire appartient ainsi au cercle des

actes fondateurs, faisant accéder la communauté des Troyens disséminée sur

913, Scully (Homer and The Sacred City, p. 42) a bien noté que l'action ne se déroulait pas dans la
ville au palais de Priam ou au temple d'Athéna. On remarque en effet que nombre de moments-
clés de I'Epopée se passent sur les murailles ou aux portes de la cité (voir tout de méme ibid., p.
43 pour les rares scénes qui ne s'y déroulent pas). S. Vilatte (L'Insularité dans la pensée grecque,
pp- 134 sq.) a aussi remarqué I'importance de ces lieux ainsi que H. Perdikoyianni (Commentaire
sur les Troyennes d’Euripide, vv. 4-6).

2Pour dire la destruction de Thebes, on dit "détruire (...) les murs de Thebes" (kal Teixea
OnBns).

%1, VIL.453 pour Poséidon et Apollon : "ce mur que nous avons Phaebos Apollon et moi bati
ensemble" (ToAlooapev). Voir pour ce verbe moNi{w P. Chantraine (s.v.) : "construire une cité".
H.G. Liddell & R. Scott choisissent comme traduction "construire une cité, généralement des
murs" (tetxos). Cela nous renvoie a la forme passive du chant ibid., XX.217, "la Sainte Ilion ne
s'élevait pas alors dans la plaine comme une cité, une véritable cité humaine" (o0 ’'I\ios
memoloTo). M. Casevitz étudie dans son Appendice III (in Le Vocabulaire, pp. 251-254) ce verbe
moN(w qui signifie batir d'ot fonder et s'applique au site fortifié de Troie. IToAi{w comprend
bien cette dimension de rempart et de mur.

94Schol. 11, 453 b : 70 8¢ moNooaper alTl Tob Tepl TOMV (kodopncapev. Le verbe olkoSopéw
: batir une maison, construire est un composé de &uw : batir, construire, faconner dont le sens
précis selon P. Chantraine (s.v.) est "construire par rangées égales et superposées" et s'applique
particulierement a des murs. Nous pouvons alors opérer le rapprochement avec le vers du
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les pentes de 1'da au statut de polis alors qu'avant, elle ne pouvait revendiquer
cette appellation, puisqu’elle n'était pas encore une cité, "une vraie cité
humaine". Nous connaissons les différentes étapes de la fondation de la cité,
avec l'ceuvre de Dardanos, le défricheur-fondateur, qui fonde (ktiooe) une cité
homonyme?® et I'action de Laomédon, qui grace aux deux divinités fait accéder
Troie au statut de cité%. On remarque ici le changement de nom qui s'opere
durant ces différentes étapes : Dardanie devient Ilion. Le regroupement dans la
plaine est bien siir le premier signe que la cité se constitue, mais c'est la ceinture
de pierre construite par les dieux qui lui confere cette qualité de polis.
Syncecisme et élévation des murailles sont bien les deux opérations

constitutives de la cité dans les récits de colonisation ou de fondation?’, juste

chant XX1.446 (£deipa).

9]l., XX.215-218 : Adpdavov (...) kTiooe & Aapdavin. Voir M. Detienne, "Apollon Archégete", p.
307 et M. Casevitz, Le Vocabulaire, p. 24 dans son chapitre sur kTi{w qui indique que "c'est la le
premier exemple du verbe kT{{w au sens "fonder" une cité" ; ibid., p. 25, 'auteur indique que le
sens originel du verbe est "défricher, planter". Exemple d'emploi de ktizd a 1'aoriste recensé par
M. Casevitz (ibid., p. 24), qui indique que "dans ce contexte mythique, ktiooe évoque une
fondation exemplaire, ceuvre d'un héros qui impose son nom a la cité qu'il crée (...)"; ktlooe
"indique la premiere installation des Troyens", que l'on doit mettre en regard de moAi{w dans ce
méme vers.

9Voir aussi Plat., Leg., I11.680 a-682 b qui commente ces mémes vers de II., XX. 216-218 et fait
dire a I'Athénien que "Troie (...) fut fondée (katwkioBn) quand on quitta les hauteurs pour
descendre dans une plaine grande". C'est quand le rassemblement de population a lieu dans la
plaine que Laomédon décide la construction de muraille. De Dardanie sur le pentes de 1'lda on
passe a Ilion, dans la plaine, en "véritable cité humaine". Sur les différentes étapes de
civilisations que rapporte Platon ("sur les hauteurs" : {m\&v et "dans la plaine” : mediov), voir les
analyses du texte de Platon par F. Letoublon, Fonder une cité, pp. 89 et 103 sq. Chez Platon, la
"fondation " de Troie dans la plaine se dit kaTwkicOn. A ce propos, voir M. Detienne, Apollon le
couteau i la main, p. 27.

97Schol. II., XX1.447b : kal mavtwv oboTaots. Clest l'action de réunir, de rassembler. Voir
P. Chantraine, s.v. lomnut. Selon L. Robert, in Gnomon 40 (1970), p. 96, "le cuvoikiouds est
normalement en rapport avec un tetxtopéds”, comme chez Str., XI.8.4 oit Pompée "groupa les
habitants dans le rempart et déclara cité" (tovs év abTf ouvvoikicas els TO Telxos plav ToV
mohewv dménpev) ; exemple donné par M. Casevitz, Le Vocabulaire, p. 202 pour ovvoikileiv :
"opération d'ordre institutionnel qui donne naissance aux cités-Etats et, dans un sens plus
précis, aux regroupements d'habitants vivants auparavant en bourgades ou petites cités et qui
forment un Etat centralisé." Voir aussi Str., X.4.13 : "des Achéens et des Laconiens fondeérent
ensemble une ville en ceignant de remparts une position naturellement forte" (Axatol kal
Adkwves owgknoav Telxloavtes épuvuvov xoplorv), de méme lors de la fondation de Thourion,
on entoure de muraille le territoire (Diod., XII.10.6). Voir aussi Nausithoos qui fonde Schérie
(Od., V1.9-10). Le mur est ici partie intégrante du processus de fondation.
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apres le défrichement du territoire®s. Car on assiste dans le discours de 1'Aede a
une véritable fondation de la cité : regroupement et fixation de la population,
construction des murs par Poséidon et mention du territoire cultivé occupé par
Apollon, tout cela nous rappelle la fondation de Schérie par Nausithoos®.

Les épithetes de la cité disent en effet comme un leitmotiv dans I'Epopée que
la qualité premiere de la cité est justement d'étre bien fondée, bien fortifiée,
imprenable grace a ses bonnes murailles. On remarque également dans la
tragédie d'Euripide ce balancement entre ce qui n'est pas de la polis et ce qui le
devient : la terre (x86va) s'oppose a la ville (moAeL)!0. Oui, l'action
poséidonienne est bien d'emmurer, de soutenir et de délimiter un territoire
politique ; c’est ce dieu qui sait garantir les bons ancrages posés/enterrés dans
le sol. Mais toutes ces implications sont aussi des actes de fondation. D’ailleurs,
si I'on regarde encore pour exemple les récits autour de Thébes dans la
tradition odyséennel®l, on remarque la aussi que 1'élévation des murailles fait
partie des opérations de fondation.

La muraille circulaire est effectivement autant une limite matérielle de pierre

défensive qu'une limite plus conceptuelle qui définit réellement le territoire de

98M. Detienne, Apollon le couteau i la main, p. 27 qui cite en exemple la fondation de Thebes.
990d., V1.8 sq : "jadis ils habitaient Hauteville et sa plaine (...). Nausithoos au visage de dieu les
avaient transplantés loin des pauvres humains et fixés en Schérie ; il avait entouré la ville d'un
rempart (Gl 8¢ Telxos éhacoe ToHNeL), élevé des maisons, créé les sanctuaires et partagé les
champs" (€8e{paTo olkouvs, kal vmovs molvoe Bedv €éddooat’ dpolpas).

100Troy., 6-7 (passage cité supra note 32) qui marque bien par cette "différence sémantique"
combien 'édification de la muraille est acte constitutif de la polis. E. O'Neill, Jr., "Prologue of
Euripides Troades" a déja noté cela : "before the walls were built, Troy was merely x6wv ; and
she became a moALs. This suggest that when the Greeks have finished with her, she will again be
xBaw."

1011.262-265 : Antiope "mit au monde deux enfants, Amphion et Zéthos qui, les premiers,
fonderent Thebes aux sept portes et en batirent les remparts, car ils ne pouvaient assurément
pas habiter sans remparts la vaste Thebes, si vaillants qu'ils fussent” (ol mp&ToL ©fpns €dos
ékTioav émTamlUlolo TUpywodv T émel ol pév dmipywTov Se SlvavTo valépev elLphxopov
OBy, kpatepwy mep edvte). La fondation (éktioav) se double de la construction de remparts
protecteurs pour I'habitation en sécurité.
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la ville et la consacre comme entité politiquel?? en séparant le monde "politisé"
des territoires liminaires!%.

En élevant cette muraille troyenne, Poséidon aide a la constitution de la polis.
En cela, il peut réellement s'accoler le titre de fondateur : cependant, il demeure
un fondateur-consolidateur qui s'inscrit dans le domaine de la stabilité,

toujours en polarité avec le fondateur-traceur, I'architecte Apollon.

N

102y, Garlan, "Fortifications et histoire grecque", p. 259, qui est amené a conclure que la
fortification "demande en fin de compte a étre étudiée (...) en tant qu'élément organisateur d'un
certain espace civique". La constitution des murailles, selon M. Casevitz, Le Vocabulaire, p. 25,
releve plus de l'acte "religieux, politique et social".

103Comme le territoire des Cyclopes, voir Euripide (Cycl., 115-116) qui sont assimilés a des bétes
qui n'ont pour maisons que des antres (Kikhwmes dvtp’ éxovtes, ob oTépas S6pwr). La méme
association avec le monde animal se retrouve chez Stobée (Ecl., 1.8.38) citant un passage de
Moschion qui indique que les cités d'avant adoptaient un mode de vie animal car elles n'avaient
pas de cités entourées de fortifications de pierre (mipyols), ni méme de loi, et que régnait la
violence, ce qu'il oppose a la terre labourée, aux villes qui s'emmurent, et se protegent (dotn &’
¢TupydoavTo kal meplokemels éTevEar olkouvs).
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La muraille comique

Quelques vers d'Aristophane font écho a cette importance de la muraille
pour que la polis existe. Quand Pisthétairos conseille aux oiseaux de
"fonder /habiter" (olkioaTe) une cité, il parle de "coloniser/habiter" (oikionTe) le
ciel et les nuages, de transformer cet espace ouvert et illimité en leur propre
territoire. Mais pour que les oiseaux soient capables de se défendre contre les
hommes -voire de les commander- et de s'attaquer aux dieux, pour surtout
signifier les limites de leur territoire, il faut munir ce site de murailles (ppd&nd’)
: alors il deviendra une cité (moAis)1%4. Une cité qui ne serait pas entourée de
murs n'aurait donc aucune existence ; les oiseaux n'aurait pas d'arche, ce qui est
bien entendu I'enjeu de cette entreprise. Ici, le territoire a prendre est I'espace le
plus mouvant et le plus indéfini qui soit : le ciel, et seul un rempart peut le
délimiter pour qu'il puisse étre habité et qu'on puisse le nommer. Alors
seulement il pourra s’arroger le nom de territoire politique. On retrouve comme
une résonance iliadique dans cette comédie attique : les remparts sont bien les

éléments constitutifs de la cité!% puisque l'air "ceint de muraille" fait ressembler

la cité des oiseaux a la Babylone fortifiée, une place forte (10 moALopaA)10 -telle

10449, 171-184, Epops : "Que pourrions-nous faire ?" Pisthétairos : "fondez une cité" (...) Epops :
"le site, comment cela ?" (les nuages et le ciel) Pisthétairos : "comme qui dirait le lieu. Mais
comme cela tourne et que tout passe a travers, on appelle aujourdhui ce site sphérique.
Colonisez-le et munissez-le de remparts, au lieu de ce "site sphérique", on l'appelera cité" (Hv
8’ olkionTe TODTO Kal ¢pdénd ’ dma€, éx TOD mWOHNoUL ToUTOU KekAoeTal WOMS). Sur les
Oiseaux et la fondation, voir A.M. Bowie, Aristophanes, pp. 151-166.

105Voir le commentaire de ces vers chez N. Dunbar, Aristophanes. Birds et M. Casevitz,
Commentaire des "Oiseaux” d’Aristophane, pp. 33-34 et 183 : ¢ppdénd ’ se traduit selon lui "et si
vous le farguez" c'est-a-dire "le fortifiez" ; remparts et portes symbolisaient, a 1'époque
historique. P. Chantraine, s.v. ¢ppdoow : "enclore un lieu, fermer", "protéger, défendre" insiste
sur cette notion de cléture, de barriere, de protection que l'on retrouve dans les dérivés du
verbe.

106Ar., Av., 552 sq., Pisthétairos : "Et bien, donc, mon avis est tout d'abord qu'il y ait une seule
cité des oiseaux (TOA\V), ensuite que l'air entier dans son pourtour et tout l'espace intermédiaire
que voila soit ceint de murailles (mepiterxilelv) en grandes briques cuites, comme Babylone",
Epops : "O Cébriones ! O Porphyrion ! Quelle formidable place forte" (o moAopa). Babylone
était réputée pour étre "la plus renommeée et la plus forte" des cités (Hdt., .178 et V.1129 sur les
remparts).
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son homologue épique Ilion. On note encore l'importance de la réunion des
futurs habitants ; Pisthétairos invite bien les oiseaux a se regrouper comme s'ils
opéraient un syncecisme, a l'instar des populations dispersées sur les flancs de
I'Ida puis rassemblées pour créer une véritable cité. Mais le signe tangible de la
polis, ce sont ses murailles. Des murailles qui, pour continuer a faire exister la

cité, doivent se tenir pour toujours inébranlables sur la terre.

Les bonnes fondations

On connait dans les textes I'importance des bonnes fondations (fepeilia) car
ce sont elles qui constituent I'ancrage d'une construction et ont pour fonction de
lui donner une assise stable!?”. Elles sont cruciales pour ces murailles défensives
dont on redoute toujours qu'elles ne s'écroulent, surtout si la nature du terrain
est mouvante!%8. L'explication que donne Dion Chrysostome a l'effondrement
du mur des Achéens est éclairante : les fondations inondées et délitées dans
I'eau envoyée en punition ne peuvent plus supporter le poids des pierres ; c'est
ainsi que le mur explose et s'écroule!®. A la suite de Y. Garlan'!, il est clair que,
ce qui importe alors avant tout dans les fortifications, "c'est leur valeur statique,
pondérale, I'aspect passif de leur puissance, l'inertie de leur présence”. Ce sont
pleinement des qualités poséidoniennes que 1'on découvre dans cette définition,

car la qualité premiere de ce Poséidon Themeliouchos est bien de garantir

1071.-P. Adam, L’Architecture militaire grecque, p. 16.

108A propos des Longs-Murs, Plut., Cim., XIIL6 : "les premieres fondations (tiiy 8¢ mpdrny
Bepeliwoty), alors que les travaux rencontraient des terrains détrempés et marécageux en furent
solidement affermies (épetoBfivar dia Kipwvos dogards) par Cimon". Les fondations sont
primordiales aussi chez Thc., 1.93.2 : "la nature de la construction laisse encore juger (...) de la
hate qu'on y met. En effet les assises inférieures (ol 6epélot) sont formées de pierres disparates
et par endroits non adaptées entre elles."

1090r., 11.76 : "1a plus plausible explication de tout ceci, c'est que les fondations du mur ont été
inondées" (katakhvoBfivar Td Bepéla Tob Telxous). On se rappelle (selon Eur., Troy., 814 cité
supra note 44) que ce sont les blocs taillés par Pheebos qui, tombant en ruine, amenent la ruine
et la conquete de la cité troyenne.
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l'immobilité des constructions. Cette sécurité est politique, puisqu'en
garantissant la stabilité de ses murs, il garantit celle de la cité sur son
territoirelll. Soutenir les fondements-fondations de la cité, c'est assurer a la ville
sa permanence.

Mais ce Poséidon Themeliouchos qui soutient les murailles de Troie nous
donne envie de regarder comment le dieu s'implique dans d'autres

constructions des hommes : les maisons.

Vers la maison

Nous connaissons a Sparte un Poséidon Domatites-"De la maison"!12, épiclese
que L.R.Farnell choisit de traduire d'ailleurs comme le Constructeur!’3,
renvoyant en cela a ses attributions épiques. Pour ne pas forcer le sens de cette
appellation cultuelle, nous préférons dire que le dieu est "attaché" a la maison
ou "concerné" par la maison. La encore, la construction que I'on met sous la
protection de Poséidon n'est pas anodine car les maisons, ancrées dans la terre
civique sont, comme les murailles, les signes de l'installation des hommes. Le
compere épique de Poséidon croise d'ailleurs encore les chemins du dieu
puisqu'Apollon porte a son tour a Egine cette épithete "domestique”, 1a ot il est

aussi honoré comme Oikistes-le Fondateur!'4. Les deux divinités se retrouvent

110Recherches de poliorcétique grecque, p. 153 et id., La Guerre dans I’ Antiquité, p. 131 pour qui les
fortifications valent jusqu'au IVeme siecle "par leur seule puissance statique".

11gelon The., 1.8.3, s'entourer de murailles (te{xn mepteBdMovrTos) c'est tendre vers un mode de
vie plus stable (BeBatdTepov) ; bebaios qui est souvent associé a l'action poséidonienne.

112paus., 111.14.7 : "sanctuaire de Poséidon, dont le surnom est de la maison" (IToceld8Gvos EoTv
lepov Awpatitny 8¢ émovopdlovowy). Il s'agit d'une prétrise héréditaire IG vl 497 (=SEG XLII
(1992) 313, qui s'attache au caractere héréditaire de la prétrise) et IG v1 589 (=SEG XLII (1992)
316). Il y est honoré avec Héracles Genarcha, celui qui a 1'arche sur le genos a Sparte. Composé de
doma-, cette épiclese désigne "ce qui concerne la maison".

113Puisqu'il la traduit comme "le Contructeur de la maison" (The Builder of the house) in Cults,
1V, p. 10.

145chol. Pd., N., V.81 a: map’ AlywAtals Aeldivios dyeTar Aeddiviov ~Amowros itepos (...)
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donc souvent, tous deux dieux Themelioi et maintenant Domatites,
complémentaires dans leurs attributions fondatrices.

Mais Poséidon Domatites croise aussi les chemins d'Hestia qui s’accole elle
aussi cette épithete!!5, elle qui est connue pour siéger immobile au centre de la
maison. Si Diodore nous raconte qu'elle s'est essayée a la construction'?s, elle
n'est pas réellement batisseuse, mais plutdét garante du foyer. Et si elle est
chantée pour son immobilité, on ne saurait la confondre avec Poséidon, qu'il
soit Asphalios, Themeliouchos ou Domatites, car elle est attachée a une stabilité
bien différente de notre stabilité poséidonienne. Poséidon est, on 1'a vu, un dieu

logé dans les themeilia, un dieu qui soutient les fondations : il représente moins

la fixité que l'ancrage.

Suivons-le sur les chemins des maisons en terre d'Athénes pour encore une
fois déceler ses attributions. Car si Poséidon n'est pas proprement qualifié par
cette appellation domestique en Attique, il est pourtant relié a la maison, ou
plutdt a la construction des maisons dans le rituel des Skira. En gardant en
mémoire les attributions épiques de Poséidon, nous choisissons de relire les

prescriptions attachées a cette féte de printemps!!”.

kal  €ln dv 6 piw obtos Jév & Blovoww alywitar *AmOMwut OlkioTh kal Awpatitn (.
kabd ¢not TMuvbalveTos".

115Egchl., Ag., 968.

116v.68 : "ainsi, ils disent qu'Hestia a découvert comment construire les maisons, et c'est
pourquoi a cause de ce bienfait, pratiquement tous les hommes ont établi son autel dans toutes
les maisons, lui accordant honneurs et sacrifices" (TolTwv 8¢ Myetar Ty pev Eotiav myv tov
olkL@V kaTaokeuny elpely, kal Bl TNY elepyeolar TaldTny mapd TAOoL oXedOV dvBpwmols év
maoats olkiats kabdpuBfjvat, TLwdY kal Buoldv Tuyxdvouoav).

"7Harp., s.v. kipov (F.Gr.Hist. 366 F 3 Jacoby). Voir aussi Schol. Ar., Eccl., 18 : Sxipa &opTh
oty Ths 2kipddos *Abnvas (...) év 1§ O lepevs Tob Epexbéws Pépel okiddetov Aeukdv 6
MyeTar okipov.
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Harpocration nous informe que :

"les Skira sont une féte des Athéniens qui dérive du mois Skiraphorion. Ceux
qui ont écrit sur les mois et les fétes a Athénes, comme Lysimachides, disent
que Skiron est un large parasol (T0 okipov oktddiév €éoTi péya) qui est porté et
sous lequel marchent, de I'Acropole a un endroit appelé Skiron, la prétresse
d'Athéna et le prétre de Poséidon (tfis’ Abnrds épeta kat 6 Tov Tlooeld@vos
Lepes) ainsi que celui du Soleil. Le genos des Etéoboutades le transporte
(kopi¢ovol 8¢ TovTo ETeoBoutddat). C'est le signe que 'on doit construire des
maisons et faire un abri, car c'est le meilleur moment pour la construction des
maisons"

(olpBolov &¢ TOUTO YlyveTar ToU 8€lv olkoSOPETY KAl OKETAS TOLELY, WS

ToUTOV TOD xpbévou dpioTou dvTos TPoOS otkodoulav).

Ces informations de Lysimachides sont bien stir trés précieuses pour nous,
car elles constituent des indices supplémentaires pour enrichir la personnalité
de ce Poséidon des constructions et des fondations. Cette procession ol
marchent cOte-a-cote les deux desservants de Poséidon et d'Athéna appartenant
au méme genos des Etéoboutades est un signe de collaboration entre le dieu et
la déesse, on le verra. Mais ce qui nous intéresse ici, c'est la relation qui semble
exister entre la place calendaire de cette célébration et la construction
(oikoBopéw) des maisons'!® : car cette féte est bien le "signe" (cipBolor) selon
Lysimachides que l'on doit songer a se construire une habitation. Hésiode,

ailleurs, met en effet en garde ses concitoyens en ce début de 1'été et les enjoint

18yoir P. Chantraine, s.v. 8¢pw et le composé olkoSopéow.
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a penser a leurs maisons pour l'hiver!’®. On retrouve pleinement le vocabulaire
épique qui qualifie l'action de ce Poséidon batisseur dans cette célébration
attique'?. Durant cette féte attachée a la fertilité de la terre, on ne saurait
réduire Poséidon a une divinité impliquée seulement dans les entrailles
agricoles, soutenant les racines et aidant a la pousse du fruit comme on le verra
; il faut vraiment le regarder comme une divinité attachée aux constructions, a
leur ancrage et a leur stabilité. Ces maisons sont construites pour protéger les
hommes, puisque Lysimachides parle bien de se faire un abri (okémas). La
encore, Poséidon ne saurait étre proprement constructeur, il est plutot Celui qui
tient/soutient, celui qui protege et fait tenir si I'on se souvient du témoignage
de Cornutus : cet auteur ne nous a t-il pas transmis que c'est bien Poséidon qui

sait faire tenir droites les maisons des hommes plantées dans la terre!2! ?

Le parasol qui est porté par les membres de ce prestigieux genos d'Athénes
peut s'avérer aussi un indice supplémentaire : diverses interprétations se
croisent et se contredisent autour de ce fameux parasol qui est acheminé vers le
lieu-dit Skiron!?2. Ce qui nous intéresse ici, c'est la protection qu'il peut

conférer ; une protection contre le soleil évidemment, et on dit d'ailleurs que

1190n connait cette mise en garde d'Hésiode (Op., 502-503) : "avertis tes serviteurs dés le milieu
de I'été : 1'été ne durera pas toujours, faites-vous des cabanes" (moielofe kaiids). Cité par P.
Ellinger, La Légende nationale phocidienne, p. 84 note 241.

120Tragica Adespota, F 721.28-38 (R. Kannicht & B. Snell) : 6te Tlooelddvos plév olkodoprioavTos]
TO Telxos mepl Tpolav ; voir aussi schol. Il., 453 b : 70 8¢ ToNooapev avTl ToD Tepl MONY
QKOBONTANEV.

121De Nat. Deor., 22 : kal 6bovoty adt®d Acparéiw TloceldGrt mToMaxod Godv ér abTd
KeLpévov Tob dopalds éoTdval Td olknpata €ml THs yfis. Voir Premiere partie I.B.

122Gur Skira, Skiron et okiddeiov voir le commentaire sous Philochore, F.Gr.Hist. 328 F 14-16
Jacoby. Selon E. Simon, Festivals of Attica, p. 23, le parasol n'est compris qu'en raison de la place
calendaire estivale de la cérémonie (les prétres "walked beneath a big sunshade, because it was
hot summer day"). De méme, selon HW. Parke, Festivals of The Athenians, pp. 157-169 : "the
explanation of the procession with Lysimachides offers - that it was a reminder of the need for
shelter and house-building - is absurd." C. Calame (Thésée, p. 342) accepte cette information en
écrivant que les dignitaires tiennent le "fameux parasol, symbole supposé de la période
favorable a la contruction et a la mise sous toit qui s'ouvrait a ce moment, au milieu de 1'été,
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c'est la déesse Athéna qui a inventé le parasol pour se garantir contre ses
ardentes bralures!?. Mais cette protection que confere le parasol aux prétres
des deux divinités tutélaires de I'Attique peut se rapprocher symboliquement
de la protection qu'apporte le toit d'une maison aux citoyens : on dit que la
période des Skira est justement le moment idéal pour en construire, on raconte

que porter ce parasol est le signe qu'il faut se mettre sous abri.

Peut-étre I'étude d'Athéna Skiras et de ce lieu-dit Skiron apporte-t-elle aussi
d'autres clés de lecture!?4. Cette épithete de la déesse nous invite a regarder vers
la pierre blanche et calcaire de cette terre de Skiron : si elle est connue pour étre
infertile1?5, elle est aussi utilisée dans la construction!?6, Nous avons
évidemment envie de reprendre le jeu de mot d'Aristophane autour de okipos,
platre colmatant les trous et les lésions des vases et okipov, cette crofite
blanchatre des fromages qui sert aussi d'image pour ironiser sur la solidité des
remparts des cités'?”. Pourquoi alors ne pas croiser toutes ces informations du
coté de Poséidon et non plus seulement autour d'Athéna, en s'aidant de
I'éclairage épique, de ce Poséidon constructeur et Teneur des murailles de

Troie. Les jeux étymologiques autour de skiron corroborent que ce Poséidon des

pendant la canicule".

123 Anecdota Graeca (Bekker) I, p- 304, 8, 11-12 ; cette mention est citée par P. Ellinger, La Légende
nationale phocidienne, note 238 p. 84 ; il mentionne aussi ibid., note 237 p. 83 d'autres gloses qui
indiquent qu'a partir de cette féte des Skira "on se préoccupait de se munir d'ombrelles, car
c'était le début des chaleurs brailantes de 1'été".

124Ftudes menées notamment par C. Calame, Thésée, pp. 339-354 et P. Ellinger, La Légende
nationale phocidienne, pp. 76-88.

125y oir P. Ellinger, La Légende nationale phocidienne, pp. 77 sqq.

126C. Calame, Thésée, p. 346, le platrier (skirrités) "porte son nom'et P. Ellinger, La Légende
nationale phocidienne, p. 77.

127Vesp., 924 sqq., le chien : "N'allez toujours pas I'absoudre. Car de tous les chiens c'est
I'homme le plus égoistement glouton, un étre qui, en navigant autour du mortier, a 6té aux cités
leur crofite et I'a mangé" (boTis Teptmhetoas THY Buelav €v klkhg €k TAY TONewv TO OKipov
¢Eedndokev). Philocléon : "Et moi je n'ai méme pas de quoi platrer ma cruche” (épol 8¢ vy “olk
éoT’ oUB¢ THY U8plav mAdoai). Zkipov est une "sorte de platre avec lequel on bouchait les
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Skira peut étre approché comme un dieu qui protege et aide a I'élévation des
constructions en ce moment optimal du printemps out I'on recommande aux
hommes de songer a se faire une maison. Mais, la encore, il s'agit de sécurité et
de stabilité des fondations. Le Themeliouchos est le dieu idéal pour garantir la
stabilité des ancrages de ces habitations que 1'on ironise fragiles et friables et
que l'on colmate comme si c'était des vases : grace a Poséidon, les maisons se
tiennent désormais fermes et solides. Car les bonnes fondations garantissent

I'ancrage et la pérennité de toute construction.

Poséidon croise trop souvent les fondations des constructions pour que nous
ne soyons pas interpellés par cette information de Lysimachides qui relie la
procession des Skira a la "mise sous toit" des maisons. Poséidon comme
batisseur confere la sécurité, délimite le territoire civique troyen, le coupe de
I'extérieur et donc des dangers potentiels. Mais c'est le Poséidon Themeliouchos
qui semble étre la divinité la plus appropriée pour soutenir ces fondations
nouvellement ancrées dans le sol, fondements-fondations hautement politiques
puisqu'il s'agit bien de "faire de la cité". Un dieu des themelia ne peut qu'étre
primordial en Attique, dans ce pays autochthone qui a toujours cherché a
rappeler son ancrage immémorial sur le sol qui I'a généré. Un dieu des
fondations sera éminemment utile a ces Athéniens qui, plus que d'autres, sont
hantés par la peur du déracinement et qui déclament sur tous les tons qu'ils
sont 1a depuis toujours et pour toujours. Tenir/soutenir les fondations revét
bien en Athénes une coloration politique, puisque la cité s'ancre dans la terre,

puisque les citoyens sont nés de leur terre.

fentes d'un pot félé" selon la définition de H.G. Liddel & R. Scott.
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Mais le Poséidon Themeliouchos trouve son complémentaire dans d'autres
ancrages, plus agricoles cette fois, en tant que Phutalmios, dont nous allons

approcher maintenant les implications fertilisantes.
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Autour du Phutalmios

B. Faire croitre les fruits de la terre :autour du Poséidon

Phutalmios

On a vu Poséidon se déployer dans la violence de I'ébranlement sismique et
soulever la mer dans un bouillonnement dévastateur lors des cataclysmes. C'est
autour du jaillissement que nous le retrouvons sur la terre agricole. Appelé
Phutalmios, il est honoré pour faire sortir le fruit de la terre ensemencée et
irriguer les champs de l'eau fécondante qu'il sait faire naftre de la roche. Il
prend alors la figure du générateur.

Si Poséidon peut ainsi agir sur la terre en Attique, c'est qu'il est non
seulement le dieu tres chthonien que nous venons de croiser, mais aussi Celui
qui recherche le sol. Une implication qu'éclaire son épiclese athénienne

Chamaizeélos.

1. Poséidon Chamaizélos : un dieu qui recherche la terre

Nous voici de nouveau confrontés a une appellation composée sur un des
nombreux vocables qui désignent la "terre" : cette fois, ce n'est plus g¢ comme
pour Gaiéochos ou Ennosigaios, ni méme chthon comme pour Enosichthén, mais
chamail?8. Ce terme est utilisé pour caractériser tout ce qui vit sur la terre et reste
sur le sol, les étres vivants mais aussi les plantes rampantes qui recherchent le
contact avec la surface terrestre'? :ici, le radical de Chamaizelos n'induit pas

forcément l'idée de profondeur.

1283elon P. Chantraine, s.v. xapat, il s'agit d'un nom ancien pour désigner la terre. Cela signifie
"sur terre, a terre", avec ou sans mouvement. Cette épiclese est formée sur le terme yapal mais
aussi sur le verbe {n\ow-rechercher.

129y 0ir par exemple Arstt., H.A., 559 a 13 : "sur les arbustes bas" (¢ml Tols xapai{flols ¢uTols).
Le mot au figuré s'applique a tout ce qui est bas et donc petit, comme les étres qui relevent du
nanisme ou ce qui est simple, commun ou vulgaire.
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Autour du Phutalmios

Cette dénomination apparait tres tardivement dans la liste des épicleses
poséidoniennes qui nous sont parvenues, puisque le dieu est ainsi honoré en
Posidéon huit'® dans un calendrier privé du premier siecle apres J.-C.15
L'offrande cultuelle requise est non sanglante : il s'agit d"'un popanon'3?, analysé
comme un gateau de céréales dont on trouve une description éclairante chez
Polybe!33.

Ce gateau de farine destiné a étre déposé ou a se consumer sur le feu de
l'autel’3* ne se rencontre pas d'ailleurs exclusivement dans un contexte
sacrificiel ; il est également présent sur la table des banquets ou désigne une
patisserie quotidienne®®. Et quand le popanon est consacré, cette galette de
céréales, de pain ou de froment selon Hésychius'3¢ apparait a la fois comme
offrande préliminaire'¥”, mais peut aussi constituer a elle seule le sacrifice
destiné a la divinité comme ici'3. Dans notre inscription, de nombreux popana

sont offerts a une kyrielle de divinités :des multiples voisins cultuels de

130Jour qui lui est dédié avec le héros Thésée selon Plutarque (Thes., 36.6).

1311,5CG 52 (= IG 12 1367 = SEG XL (1990) 148) interprété comme le calendrier d'une association
cultuelle "imbue de panthéisme et d'orphisme" selon F. Sokolowski.

1321,5CG 52, 1. 16-18 : Tloolde@vos 1y loTapévov momavor yolvikidior Swdekévdalov kadhue[vov],
TMoodavt Xaparlhie vnediov (qui doit recevoir "un popanon d'un chenice de farine avec douze
bosses (omphaloi) tout autour et une libation sans vin"). Selon H.G. Liddel & R. Scott, s.v.,
Swdekdppalor se traduit par "with twelve knobs". Voir l'analyse des popana chez C.
Grandjouan, "Hellenistic Relief Molds From The Athenian Agora", Appendix 1 : "The Food of
The Heroes", pp. 63 sqq.

133Hist., V1.25-7 : "quant a leur bouclier, il était en peau de beeuf, analogue aux galettes bombées
qu'on dépose dans les sacrifices" (tols OpdpalwTols momdvols mapamAioLlor Tols éml TS
Buolas émTiBepévots).

134par exemple Porph., Adst., 11.58.4. Plusieurs consécrations sont possibles : elles peuvent étre
abandonnées sur l'autel, déposées sur des tables spécifiques, répandues sur le sol ou bien
consumées par le feu. Pour cette derniere forme de consécration, on peut opérer un
rapprochement étymologique avec le verbe méoow.Voir a ce propos P. Chantraine, s.v. méoow.
1350n le trouve en effet sur la table du banquet des femmes avec d'autres nourritures offertes
aux convives (Ar., Eccl., 841 sq.) mais aussi désignant une patisserie, mentionnée avec les plats
cuisinés (Plat., Rsp., 445 ¢) .

136g.v. momava: mhakobvTia Amd dpTou.

137Ar., Plut., 660-661 couplé avec les prothymata dans une inscription qui rapporte un sacrifice a
Asclépios (LSCG, 21 A) ot les popana sont destinés notamment & Apollon, Hermes et aux filles
d'Asclépios.

1380n sait que Déméter et sa fille Coré recoivent ces offrandes pendant la féte des
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Autour du Phutalmios

Poséidon'¥, nous retenons les "deux déesses" et Zeus Gedrgos, des figures
divines fortement reliées, on le sait, a la fertilité de la terre. L'épiclese de Zeus,
Georgos, le qualifie en effet comme Celui qui cultive la terre, Celui qui est
attaché au travail de la terre ; il recoit d'ailleurs ici en nombre ces popanal.
Zeus, Déméter, deux divinités que nous croiserons souvent dans ce dossier du
Phutalmios.

La nature des offrandes et la personnalité des destinataires divins nous
invitent a voir dans ces prescriptions cultuelles un rituel a caractere "agraire"14],
relié en tout cas a la fertilité de la terre’*2. Pourtant, dans sa publication, F.
Sokolowski choisit de lire I'épiclese poséidonienne par le biais sismique,
affirmant qu'elle a un rapport "avec le tremblement de terre"'43 ; cela nous
apparait évidemment quelque peu incongru dans cette perspective rituelle. Si la
facette sismique de Poséidon est tellement usuelle que toute implication
terrestre ne doit exclure cette dimension tellurique, on ne peut affirmer que le
Chamaizelos soit un Secoueur de terre. Il recherche le sol, certes, mais pas

forcément pour 1'ébranler.

Thesmophories (Ar., Thesm., 284-285). Sur les Thesmophories et Déméter voir A.C. Brumfield,
The Attic Festivals of Demeter, pp. 88-95 et H.W. Parke, Festivals of The Athenians, pp. 82-88.
139Ainsi qu'a Apollon et Artémis en Pyanepsion 7, en Maimaktérion, aux Anemoi (les Vents) le 9
de ce méme mois, a Kronos en Elaphebolion et a Héracles et a Théios en Mounichion.

1400n en lit 11 "d'un chenice de farine (...) un naston (gateau de fromage) et une pankarpia"
(gateau de fruits assemblés ou de différentes semences selon Hsch, s.v.
mavoteppiar maykapmia) ou gateau de graines cuites dans le miel et enveloppées (Ath., IX. 648 b
qui rapporte 1'étude d'Harpocration de Mendes sur les gateaux, ITept IThakotvTwy).

141Gelon 1a formule de F. Sokolowski (LSCG 52, p. 103), les divinités prépondérantes sont "des

dieux de l'agriculture, du beau temps et de la nature", "mélange" que I'on rencontre souvent
"dans les hymnes orphiques". On préferera la dénomination de divinités reliées a la terre.

1420n se rappelle que selon Pausanias (1.38.6) : la plaine de Rharion étant la premiere a étre
ensemencée, c'est "la raison pour laquelle c'est un rite établi d'y prendre des grains d'orge et
d'en faire des gateaux pour les sacrifices" (ici méppara, autre dénomination pour dire ces
gateaux de céréales). Offrir des gateaux rappelle ainsi le premier ensemencement ; il y a bien un
lien entre offrande céréaliere et travail / fertilité de la terre.
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Autour du Phutalmios

La référence a la terre dans cette épiclese nous amenerait plutdt du coté du
Phutalmios : chanté pour ses pouvoirs germinatif et fécondant, Poséidon est en
effet connu pour aider a la pousse des plantes. En cela il s'inscrit en polarité
avec la Déesse de la terre et le Zeus Cultivateur.

Néanmoins, cette épithete Chamaizelos étant des plus rares, il nous faut
également regarder l'autre divinité qui la regoit pour essayer de trouver peut-
étre des clés de lecture supplémentaires. C'est Zeus, son voisin de culte
auparavant Gedrgos, qui est ainsi qualifié dans un extrait des Argonautiques'44.
Ce texte nous décrit un temple d'Artémis et le bois sacré gardé par un serpent
"desservant du monument de Zeus infernal" selon les mots de F. Vian!45. Une
traduction quelque peu nuancée par l'auteur lui-méme dans sa note
complémentaire'#, puisqu'il y choisit cette fois de retranscrire moins
radicalement cette épithete en parlant de divinité chthonienne!#’.

Bien sfir, cette traduction est aussi la plus appropriée pour notre dieu, méme
si elle n'est pas la plus précise. Mais si Poséidon est éminemment chthonien, a t-
il vraiment un rapport avec les profondeurs infernales ? Et cette épiclese,
concerne t-elle réellement les entrailles de la terre ? Il semble bien que non.
Pourtant, on peut citer ces vers de 1'lliade ot Poséidon provoque le grand
tremblement de terre qui ébranle 1'lda tout entiere :il menace bien de faire

s'ouvrir le monde des hommes sur le domaine d'Hadeés!48. Néanmoins, il ne

1431, SCG 52, commentaire 1. 18.

144931 gq.

145Dans 1'édition des Belles Lettres.

146y, 933 p. 186.

147Comme dans le H.G. Liddel & R. Scott, s.v. Xapai{nhos 3, Z. Xapai{nios = x06vios. Zeus est
effectivement honoré en x86vios notamment a Mykonos (LSCG 96.25).

14811 XX.62-65 (voir Premiere partie I.A note 60). Un de ses sanctuaires, celui situé au Cap

Ténare comprend une bouche qui s'ouvre sur le domaine d'Hades (par exemple Stab., VIIL5.1 ;
Schol. Pd., P., IV.76 d).
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Autour du Phutalmios

saurait étre assimilé a une divinité "infernale"%® :si Poséidon ancre tres
profondémment ses pouvoirs, c'est pour pouvoir a loisir déclencher des
secousses et créer des breches. De plus, si l'on regarde les divers emplois de
chamai dans nos sources'® ainsi que la notice de P. Chantraine, ce terme
n'apparait pas précisément attaché aux profondeurs ; il désigne plutdt un
espace de surface, la ol surgissent les plantes. Nous ne sommes pas en tout cas

en présence du Tellurique.

Si les informations s'averent sporadiques sur ce Poséidon Chamaizelos, cette
épiclese tisse indéniablement un lien de plus entre Poséidon et la terre ; ses
offrandes et ses partenaires sacrificiels nous portent a lire ce dieu Chamaizelos en
polarité avec le Phutalmios, qui est lui beaucoup plus clairement attesté dans

nos sources attiques.

2. Poséidon Phutalmios : quelle fertilité ?

Cette épiclese poséidonienne Phutalmios'>! se forme sur phud'?, verbe
employé pour signifier toute source de vie et dont le sens, selon A. Burger, n'a

jamais cessé de signifier croitre méme quand il est utilisé chez les Tragiques au

149F . Schachermeyr, Poseidon, pp. 13 sqq. voit dans Poséidon (surtout 1'Hippios, ce dieu du
cheval), une divinité fortement reliée avec le monde infernal. Voir également sur ce dossier
M. Detienne, "Le Mors éveillé", pp. 181 sq. On ne saurait en tout cas le généraliser comme une
divinité attachée vraiment au monde infernal.

150V oir les occurrences dans le H.G. Liddell & R. Scott et supra notes 128-129 pour différents
exemples.

151Qui est également portée par Zeus, Dionysos et Apollon (W.H. Roscher, Lexicon, s.v.
dutdpLos 3, 4 et 5).

152p - Chantraine, s.v. ¢lopat :son sens actif est "faire pousser, faire croitre, faire naftre,
produire" ; ¢putév-ce qui pousse s'emploie a propos des végétaux et "au fig. dit des humains
: rejeton, créature” ; *puTar-“instrument de croissance. Il recense que dutdhios est I'épithete de
plusieurs divinités, avec "dérivation en -pLos, qui fait pousser, grandir, pour Poséidon et Zeus".
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sens de mettre au monde, naitre, en soulignant alors l'engendrement!53. En
Attique, nous avons seulement trace d'un prétre de Poséidon Phutalmios'>,
mais on sait combien cette personnalité fertilisante du dieu est populaire dans
toute la Grece, sur I'fle de Ténos'%, a Trézene!®¢ ainsi qu'a Lindos!®” ou méme a
Erythrée!>s. Et si Athénes ne nous donne pas réellement d'indications sur le
déroulement de son culte ou sur la place calendaire de ses rituels, il faut
néanmoins essayer de circonscrire dans nos sources la personnalité de ce
Poséidon Fertilisant, car on le voit présider a la naissance de l'eau, s'imiscer
dans les fétes agraires et aider a la pousse des plantes.

A quelle fertilité va pouvoir présider Poséidon, comment s'inscrit-il en
polarité avec les autres divinités attachées aux fruits de la terre ? Cest ce que

nous nous proposons de regarder.

153Pour les Tragiques, voir pour exemple Soph., O.C., 151 :le chceur s'adressant a l'aveugle
(Edipe : "es-tu tel de naissance ?" (Gpa kai foba ¢utdhulos) ; les différents exemples sont
rassemblés par l'auteur in Les Mots de la famille de ¢piw en grec ancien, pp. 15-17, ibid., 55 et ibid.,
62-65 avec les différentes formes verbales.

154Dont le nom est inscrit sur un siége du théatre de Dionysos in IG 12 5051 :lepéws
TTooeldGros dutarpiov.

1557 Jos, IG XII° 13 : dédicace sur marbre avec la seule mention de I'épithete. Le dieu étant
fortement honoré dans cette localisation, le rapprochement pourrait étre fait, mais il est plus
qu'incertain. Selon R. Etienne, Ténos I, p. 182, le Phutalmios serait plus a rapprocher de Dionysos
puisqu'il "semble bien que cette épithete concerne essentiellement Dionysos", en s'appuyant sur
RE, s.v. Phutalmios. C'est pour cela qu'il doute "de I'attribution" a Poséidon. Nous avons déja vu
combien cette appellation pouvait étre poséidonienne, et pas seulement dionysiaque. L'épithete
pourrait alors, a la lumiére de nos autres informations, concerner le dieu de Ténos.

156Paus., 11.32.8 :son sanctuaire se trouve en dehors des murs (0Tt 8¢ ¢éEw Telyous kal
TMooeldavos tepov Putapiov). Pour sa prétrise, voir l'inscription IG IV 797,5 : t]epéa dutar[piov
To[oelddvos dpeT[fis €Jvekev ddrpwoev .

1571G X111 905 = LSCG 140, 2-3 : TloTeldant duTtapiol Us Téleos, extrait d'un calendrier cultuel
du IITe siecle av. J.-C. au mois Theudaisios (le 6), qui était dédié a Poséidon (voir A.E. Samuel,
Greek and Roman Chronology, pp. 107-110).

1581,5A 25,93 = SEG XVIII (1989) 478.
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Avant tout, l'eau

Ancrons-nous tout d'abord dans le domaine de l'eau qui, dispensatrice de
fertilité, incarne aussi souvent dans le discours des Anciens l'origine de la vie.
Cela va nous permettre de discerner les implications de Poséidon dans la terre
attique quand il devient le Phutalmios. En ce début de parcours, nous
choisissons de relire un extrait de Cornutus car, selon cet auteur, tout principe
fécondant est en effet relié a I'eau'®. C'est d'ailleurs la raison pour laquelle on
invoque Poséidon comme le Fertilisant (dutdhiov), car c'est lui qui préside
(mapaitia) au principe humide (ikpds) qui fait croftre les fruits de la terre. Ce
principe humide!®® est appelé par M. Detienne "humeur de vie" dans son
analyse de l'exubérance dionysiaque!®! :ikmas incarne la seve, le suc, ce
bouillonement vital qui permet la croissance des végétaux et qui apparait aussi
dans le Corpus Hippocratique comme le symbole de la viel62.

Un passage de Plutarque est comme un écho a cette information :il
mentionne que Poséidon et Dionysos sont honorés de pair car ils partagent le

"principe humide et fécond"%3, alors solidaires dans I'humidité qu'ils

159De Nat. Deor., 22 : mp@Tov pév obv uTdllov abmov €mwvdpacar €meldy Tod ¢lechal Td &k
Yis yevopeva 1 év avT dnlovoTl tkpds mapaitia éoTiv.

160voir Hsch., s.v. ikpds Uypaota, bypémns, bypa otaydv (goutte).

1611 "Ecriture d’Orphée, p. 70 : ce mot appartient au vocabulaire dionysiaque avec dunamis et
incarne bien selon l'auteur la "poussée exubérante" du dieu.

162pour exemple parmi tant d'autres : Hpc., Aér., VIIL3 (ikpds désigne I'humeur) et id., Peri
Pous., VII.2 (la maladie des os qui se déssechent et perdent de l'humidité : tkpds).

163Quaest. Conv., V.3.1 (675 E-F) : "les deux dieux sont, en effet, considérés comme les maitres
du principe humide et fécond, et tous les Grecs pour ainsi dire sacrifient a Poséidon Phutalmios
et a Dionysos Dendrites" (dudpodTepor ydp ol 6eol Tfis Uypds kal yovipov kiptol SokoloLy
apxfis €lvar kat Tlooced@vt ye PutaNlw Awtoviow ©O€ AevTplTyn TavTeés O €mos  €elmely
"EX\nves Bbouvowv). Les attributions portent sur 1'Uypés-ce qui est mouillé, humide et yévipos-ce
qui est capable d'engendrer, fécond, génératif, de yovos/yiyvopar). Dionysos est le dieu de
I'humide dans nos sources, facette fort diffusée du dieu et étudié par W.F. Otto, Dionysos,
pp. 161-179 et surtout M. Detienne, L’Ecriture d'Orphée, pp. 61-70 ; pour les sources, voir par
exemple, Plut., I. et O., 34 (365 A) qui montre bien les interactions entre humidité, semence
masculine et procréation ; voir aussi ibid., 34 (364 D) (wdons Uypds ¢loews) ainsi que Var., Cité,
7.21. On trouve déja Poséidon associé a la fécondité, a l'engendrement aussi avec le verbe
gignomai, dans ses appellations Genesios (Paus., I1.38.4) ou Genethlios (Paus., I11.15.10). Poséidon
est bien souvent associé a Dionysos qu'il rejoint on I'a déja remarqué dans le surgissement,
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dispensent a la terre, mais aussi dans la fécondité et la procréation. Un
fragment de ce méme auteur tisse a son tour un lien de plus entre notre dieu et
I'humidité'®4. Poséidon y est réputé pour étre fortement associé au taureau
: I'impétuosité de 1'animal rappelle son pouvoir d'Ebranleur du sol, mais cette
association indique aussi combien Poséidon est per¢cu comme celui qui met en
mouvement la substance humide (Uypds). Si Poséidon demeure le dieu du
mouvement, il est ici associé au surgissement, puisque c'est lui qui fait jaillir

'eau hors du sol. Encore une compétence "verticale" pour notre dieu.

L'eau, on le sait, est dans tous les discours propice a la vie, s'opposant
logiquement a Il'état de sécheresse qui interdit toute génération selon
Aristote!®. Principe nourricier par excellence, I'eau est donc souvent dans la
symbolique grecque a l'origine de toute chose!® ; si son aspect fécondant est le

plus développé, nombreuses sont aussi les théories sur sa propension iatrique,

cathartique ou méme souillante!®”.

'ébranlement mais aussi le jaculatoire (noté par M. Detienne, ibid.). Ils sont d'ailleurs honorés
de pair lors de la féte qui préside les vendanges, les Protrugaia (voir infra note 262).

164106 : "il est possible que le taureau soit associé avec lui parce qu'il est celui qui met en
mouvement la substance humide” (kal pf moTe TOV TaAlpor 0 Ths Uypds ololas KLvnTK®).
On retrouve 1'élément humide (Uypds).

165G.A., 11.1 (733 a 11) : "I'humide est propice a la vie tandis que le sec est tout a fait éloigné de
I'animé" ((oTikdv (...) TO Uypdv. moppwTdTen 8¢ Tob épgbxov TO Enpdv).

166Notamment a travers la figure d'Okéanos. Dans 1'Iliade (XIV. 201), il est "pére des dieux"
(Bev yéveowv) et ibid., 246 : "pere de tous les étres" (s mep yéveois mdvTeooL TETUKTAL) ;
Orph., Poemes magiques et cosmologiques, fr. 57 K. fait lui aussi sortir de l'eau la premiére
génération des dieux : "Okéanos qui est a 1'origine de tous les dieux". Selon lui, "I'eau a été le
premier principe de toute chose (...)" ; Arstt.,, Metaph., 1.983 B : "Thales (...) dit que le principe
humide est 1'Eau (..) il fut conduit a cette croyance en observant que toutes choses se
nourrissent de 1'humide (...) que les semences de toutes choses ont une nature humide et que
I'Eau est a l'origine de la nature des choses humides (...). Effectivement, ils (les anciens
cosmologiques) donnent 'Océan et Téthys comme auteurs dans la génération du monde (...)" ;
voir aussi Plut., I et O., 35 (365 A) :"ils pensent qu'Homere, tout comme Thales, s'inspire de
l'enseignement des Egyptiens quand il fait de 1'eau le principe originel de toute chose.” Sur cet
aspect, regarder 1'étude de J. Rudhardt, Le Theme de I’eau primordiale.

167Voir les études in R. Ginouves (ed.), L'Eau, la santé et la maladie dans le monde grec et
particulierement H. Von Staden, "Un Autre dieu sobre", pp. 77-79 pour qui, ibid., p. 77 1'eau est
"a la fois source de purification et de pollution, apportant vie et dangers amers, fertilité et
stérilité, nourriture et poison" ; voir ibid., p. 78 pour 1'eau comme substance guérissante ; J.-L.
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Il nous faut bien stir, dans cette étude poséidonienne, prendre du recul avec
l'imaginaire grec qui se déploie avec activisme autour du domaine de I'eau.
Nous retiendrons surtout la place cardinale de l'élément liquide dans le
processus végétal. Si 1'on suit Xénophon, en effet, 'eau est bien percue comme
un don dispensé par les dieux qui permet que la nourriture croisse et sorte de

terrel6s,

On vient de croiser Poséidon Prosbatérios, et nous avons vu que 1'on pouvait
privilégier comme sens pour cette épiclese Celui qui est concerné par
I'approche de 1'eau, Celui qui fait sourdre 1'eau de la terre. Ces étroites relations
entre Poséidon et I'eau douce, nous les retrouvons souvent'®, puisqu'on le
rencontre associé aux marais, aux lacs!’0, a un tourbillon!”! et bien entendu aux

sources et aux nymphes. Cornutus nous indique d'ailleurs que Poséidon est

Durand, "Du rituel comme instrumental’, pp. 173-176 aborde l'eau du sacrifice ; R. Parker,
Miasma, pp. 226-230 et 371 regarde l'eau dans les cas dhomicide et M. Detienne, "Le Doigt
d'Oreste", p. 33 I'évoque pour sa dimension purificatrice.

168\ fem., 6 : "ils nous fournissent aussi 1'eau (18wp MUy TapéxeLy) qui nous est si précieuse
(obTw mONOD d€tov), qui aide la terre et les saisons a faire pousser et croitre tout ce qui nous est
utile (...) comme il nous en faut beaucoup, ils nous en fournissent en grande abondance" (doTe
oupdlely Te kal owallewv TH yi kal Tdls dpats mdvta Ta xprotopa Huiv, (..) kal émeldn
mheloTou Bedpeda ToOTOV, ddpBovéoTaTor, alTO Tapéxew MuUIY).

1695ur les rapprochements avec le monde indo-européen dans une relecture de la racine -da* de
Poséidon, voir C.S. Littleton, "Poseidon as a Reflex of The Indo-European "Source of Waters"
God". Rappelons-nous encore que les séismes provoqués par le dieu sont bien souvent
expliqués par les Anciens comme un déferlement d'eaux souterraines. On se souvient aussi que
les eaux de 1Tda lui obéissent (II., XIL.17 sq.). Il est pour le poete Pindare 1'habitant du lit de
I'Alphée (Ol., VI.58, invoqué par ailleurs comme mpdyovov) ; il se métamorphose en fleuve
Enipeus pour séduire la nymphe Tyro (Od., XI.241 sq.). Sur l'affinité de Poséidon Hippios, une
de ses épithetes les plus diffusées, avec les eaux courantes, voir L.R. Farnell, Cults, IV, pp. 5-7 ;
F.Schachermeyr, Poseidon, p. 22 ; E. Will, Korinthiaka, p. 206 sqq. ainsi que R. Ginouves,
Balaneutiké, p. 342 pour le culte au Ténare et M. Detienne, "Le Mors éveillé", p. 181 sq.

170Hsch., s.v. EmMuvios. 6 Tlooelddr ; Pausanias (I11.21.5) nous informe sur la localisation
d'un lac a Aigiai qui "porte le nom de Poséidon" et qui, sur ses bords, abrite un temple et une
statue du dieu (¢vtatba éoTi pev Npvn kalouvpévn Tlooelddvos, €oTi & €ml TH AMpvy vaos
kal dyalpa Tob Beod). E. Will, Korinthiaka, p. 196 en fait un Poséidon Limnaios, mais nous
n'avons pas réllement trace d'épithete dans cette localisation. Encore un point commun avec
Dionysos dont on sait qu'il avait un sanctuaire év Aipvais (de la ville Limnai, la marécageuse)
tout comme a Sparte (Str., VIIL5.1), qu'il s'appelle Aipvatos (Ath., XI,465 ) et Atpvayevis .
171Celui de Diné (Paus., VIIL.7.2).
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Krenouchos-Celui qui préside aux sources et Numphagetes'7>-Celui qui conduit
les nymphes. On connait ses multiples unions avec ces figures féminines!’3,
elles-mémes souvent reliées a l'eau'’* et dont les lieux de cultes sont
fréquemment associés a des sources ou a des fleuves!'’>. Elles sont a leur tour
dispensatrices de fertilité, reliées également a la fécondité et au mariage. La
encore, le lien se resserre entre Poséidon et l'eau douce, entre fertilité et

fécondité.

Mais ce sont ses accointances avec les sources qui nous retiendrons plus
particulierement!'”¢. Une proximité que l'on percoit pleinement dans son
épithete Krenouchos'”” : il est ainsi honoré parce qu'il tient/détient le pouvoir
sur les sources selon Cornutus. Eschyle!”8 corroborre cette information en nous
transmettant que c'est le Gaieochos qui sait faire jaillir 'eau. Nous connaissons

nombre de récits qui montrent que les Grecs pensent que l'eau est prisonniere

172Corn., De Nat. Deor., 22 : MéyeTar 8¢ mapd Tiol kal Nupdayétns kal Kpnrobyos.

173Pour Tarente (Paus., X.10.8) ; pour Chios, fils de Poséidon avec une nymphe (Paus., VI.7.4.8)
; Asplédon, fils de la nymphe Midéia et de Poséidon en Béotie (Paus., IX.38.9) ; Parnassos, fils
de Poséidon et de la nymphe Cléodora (Paus., X.6.1). Voir aussi A. Schachter, Cults of Boiotia 2,
pp- 183-188. Pour les fleuves fils de Poséidon, voir Ps.-Plut., De Fluv., 16.

174paus., VII1.4.2 ; I1., V1.20-28, XX.381-388 ; Od., XI1.102 sq.

175Certains exemples de ces localisations usuelles et la bibliographie sont rassemblés dans les
notes 7 a 10 de E. Cheminel, "La Jeune fille et le héros autochtone". Pour les relations et la
paternité entre les Nymphes et les fleuves, voir ibid., p. 18. Elles sont également reliées a l'eau
stagnante des marais, ainsi qu'a l'eau courante ou jaillissante (regarder encore A. Schachter,
Cults of Boiotia 2, pp. 183-188).

176Les sources sont bien souvent localisées dans la proximité de ses sanctuaires. Voir les
"sources" Hippokrene a Argos, Trézene et sur le mont Hélicon, dont 1'une d'elle donne
naissance au jaillisant Pégase, raconté selon différentes versions qui mettent en scene les deux
localisations thébaine et péloponnésienne : Hés., Théog., 6 ; Str., VIIL.6.21 et IX.2.25 ; Paus., I1.31.9
et IX.31.3 ; Ov., Met., V.256-266, Fast., 111.456, V.7-8 ; Properce, El., 111.3.2. Selon la tradition
arcadienne, Poséidon serait de plus né des errances de Rhéa, fuyant l'infanticide Cronos, pres
de la source Arné (Paus., VIII.10.1) qui dans une autre tradition était la nourrice de Poséidon
(E.T., s.v. "Apvm. vipdn, tpodos Ilooelddvos et Tzét.,, Comm. Lyc., Alex., v. 644 :” Apvn, moNs
Botwtlas damo “Apvns Tiis Tooeldivos Tpodot). Sur les diverses traditions voir les analyses de
M. Jost, Sanctuaires et cultes d’Arcadie, pp. 281-282.

177V oir supra note 172. Littéralement Kpnrobxos signifie Qui tient/détient (¢xw) la source
(kpryvm), c'est a dire Celui qui a le pouvoir sur les sources.

178Esch., Sept., 309 sq. :'l'eau de Dirke, la plus nourriciere des sources que font jaillir et
Poséidon Gaieochos et les enfants de Téthys" (06wp Te Aipkaiov ebTpadéoTaTor MwpdTwy dowy
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dans le sol. Dans le Péloponnese ott Poséidon est particulierement honoré, on
raconte ainsi que 1'eau chemine sous la terre et ressort sous forme de source
pour irriguer les champs :le passage de Pausanias sur le tourbillon de Dine
exprime bien cela, car l'eau part dans une crevasse (ce fameux xdopa
poséidonien) pour réapparaitre plus loin, cette fois dans la mer!”. C'est bien
Poséidon qui a le pouvoir de la faire jaillir a la surface, lui qui, en tant que
Gaieochos, préside a 1'élément terre. Il va ainsi jalonner plusieurs endroits du
paysage grec, le trident a la main, créant de maniere plurielle des ouvertures
dans le sol par lesquelles I'eau peut sourdre des profondeurs.

C'est assurément au sein du Péloponneése que ce pouvoir sur l'eau se laisse le

plus facilement approcher.

Détour par Amymoné

Si nous nous échappons de notre ancrage attique pour nous immiscer dans
le pays de Pélops, c'est parce que les informations recueillies pourront nous
servir de miroir pour Athénes. Car les épisodes mythologiques autour
d'Amymoné, loin d'étre exclusivement circonscrits dans le paysage argien, sont
diffusés et repris dans la prose et le théatre attique et affichés sur la panse des

vases athéniens!80.

inow Tlooeldav 6 yaidoxos Tnblos Te Taldes). inui-mouvoir en avant, lancer.

179Gur la tradition péloponnésienne qui diffuse que l'eau court sous la terre, voir I'étude de
R. Baladié, Le Péloponnese de Strabon, pp. 45-116. Pour le tourbillon de Diné, on se rappelle que,
selon Pausanias (VIIL.7.1-2) :"rien n'empécherait cette plaine d'étre un lac, si l'eau ne
disparaissait pas a Dine dans une crevasse de la terre (¢és xdopa vyfis). Apres avoir disparu la,
elle ressurgit a Diné (..) une eau douce qui jaillit de la mer (0dwp yAuvkd éx Bardoons
avepxdpevov) (...) les Argiens jetaient dans le Ding, en offrande a Poséidon, des chevaux parés
de leurs mors. Que de l'eau douce remonte dans la mer a cet endroit de I'Argolide, c'est clair
(.)" (yAukd 8¢ Ddwp ¢€v Baldoom SANOV €oTiv).

180Pour la mise en image de cet épisode sur la céramique attique, voir E. de Reeder (ed.),
Pandora, pp. 352-363.

130



Autour du Phutalmios

Clest effectivement cet épisode qui nous fait le mieux percevoir les pouvoirs
fertilisant et jaillissant du dieu que nous avons pu déceler chez Cornutus. Car il
est pleinement en Argolide le dispensateur de l'eau fraiche quand, pour la fille
de Danaos, il irrigue a nouveau le pays en faisant sourdre la source de Lerne!®l.
Encore une fois, le dieu peut aussi s'alterner en Assoiffeur :furieux du
jugement des Fleuves qui l'écartent de la protection poliade, on raconte qu'il les
oblige a se retirer pour asphyxier la terre!®? et assoiffer le pays qui lui a préféré
Héra. C'est seulement apres la quéte de la fille de Danaos que le dieu consent a
rétablir I'eau en créant une fontaine jaillissante la ot il n'y avait que pierre. S'il
peut faire jaillir, il sait aussi garder prisonniére l'eau douce dans les

profondeurs de la terre, la ot il siege en maitre.

181paus., 11.15.5 ; Apd., Bib., I.1.4 :'le pays manquait d'eau depuis que Poséidon en avait tari
méme les sources, par ressentiment contre Inachos qui avait témoigné que le pays appartenait a
Héra. Danaos envoya ses filles chercher de I'eau. Au cours de sa quéte, 'une d'elles, Amymoné,
lance un trait en direction d'un cerf et atteind un satyre endormi : il se redresse et il est pris du
désir de s'unir avec elle. Mais Poséidon apparait : le satyre s'enfuit et Amymoné se donne a
Poséidon. Le dieu révéla l'emplacement des sources de Lerne" (dvidpov & Tfs xwpas
Umapyolong, émeldn kal Tas mnyas €Efpave Tlooelddv pnvior lvdxw (...)7 Apvpdvn 8¢ TolTw
ovvewdleTar kal avtfi Tooelddy Tds év Aépvny mmyds éunvuoev). Il faut aussi regarder
Nonn., Dio., VII1.241-245 : "Lerne nourriciere d'un serpent, oti un endroit porte encore le nom
du Trident qu'a Lerne requt Amymoné, son épouse”, et Eur., Phcen., 187-190 : "Lerne, ou le
trident de Poséidon fit jaillir les eaux d'Amymoné" (Aepvaiq Te Swoew Tpiaivg, Tooeldaviols
" Apvpoviols 08aot). Voir aussi Hyg., Fab., 169 : "Neptune, dit-on, frappa la terre de son trident et
il en jaillit de I'eau : cette fontaine a pour nom Lerne, et le fleuve Amymonium" et ibid., sur une
version plus "accidentelle” : "comme le dieu avait lancé son trident contre le satyre, I'arme se
ficha dans la pierre (...). Neptune l'étreignit. Aussi, a titre de récompense, lui ordonna t-il de
retirer le trident de la roche. Quand elle 'eut retiré, trois filets d'eau apparurent, et la fontaine
fut appelée Amymonius du nom d'Amymoné." Voir encore Luc., Dial. Mar., 8 (302-304). Sur le
trident comme marque de Poséidon dans le pays, voir Esch., Suppl., 218, Danaos : "je vois la un
trident, attribut d'un dieu" (6p&d Tplawvav, T™pde onpetor Beob). Trident qui caractérise a lui
seul le dieu, mais aussi son action, puisque c'est de la faille imprimée par son attribut que le
dieu fait sourdre les sources.

182Apd., Bib.,, I1.1.4 :"le pays manquait d'eau depuis que Poséidon en avait tari méme les
sources (avidpou & Tiis xdpas LTapxolons €meldn kal Tdas mnyas éEnpave Ilooelddv), par
ressentiment contre Inachos qui avait témoigné que le pays appartenait a Héra" ; voir aussi
Paus., 11.20.6 pour ce pouvoir de faire disparaitre l'eau (d¢avioBfivar).Voir a ce propos
M. Piérart, "Argos assoiffée" et les observations de M.-F. Billot, Polydipsion Argos, pp. 151 sqq.
ainsi que M. Piérart, "Eau et sécheresse dans les mythes argiens". Nous trouvons encore en
Thessalie mention d'un Poséidon, le Petraios qui, selon certaines traditions, asséche la contrée
d'un coup de trident : Pd., P., IV.139 et schol. ; ibid., 246 ; Hdt.VIL.129 ; Philstr., Imag., 11.14 ; EM.,
s.v. lmmos 6 Tlooelddv (473.42).
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Cet épisode mythologique des Danaides!®3 nous indique nombre de pistes
autour de Poséidon, impliqué non seulement dans l'irrigation des sols au sein
d'un échange sexuel, mais aussi dans le mariage!84 et surtout, une fois encore, le
rééquilibre de la terre cultivée par la réapparition de I'eau. C'est bien Poséidon
qui dirige les eaux souterraines, toujours entre fertilité et stérilité pour les jours
de colere. Faire sourdre l'eau, vider les lits des fleuves, telles sont les

attributions du dieu.

A Athénes, 1'eau -salée cette fois- jaillit sous son trident du sol méme de
1'Acropole!®5, pour former ce que Pausanias appelle la "mer erechthéide"8. En
dépit de la salinité de cette production, on retrouve ce trident qui, fiché dans le
roc, libere les flots souterrains que Poséidon a le pouvoir de "faire venir de la
mer"1%7. Bien siir, ce don ne fait pas le poids avec l'olivier d'Athéna dans ce
discours clos d'avance sur la prééminence de la déesse ; mais c'est le
jaillissement qui nous intéresse pour le moment. Le nom de cette fontaine
marine, thalassa erechthéide, nous rappelle peut-étre!8® cette force de briser et de
frapper qui caractérise bien l'action de notre dieu. Si cette eau salée ne peut

rejoindre la fertilité que nous proposons d'étudier, son surgissement est comme

183Dont la bibliographie est trés riche. Voir par exemple M. Detienne, L'Ecriture d'Orphée, pp.
41-57 et 65-66, M. Piérart, "Argos assoiffée", pp.119-155 avec discussions, et les analyses et P.
Sauzeau, Les Partages d’Argos, pp. 412-527.

18450n attribut, avec lequel il a fait sourdre les eaux a Lerne est qualifié par Nonn., Dio., 237 de
"trident nuptial" (vupudLdins Tpaivns) et l'engagement pris par Amymoné devient la parole
formulaire du mariage, Esch., fr.4 : "c'est ton destin d'étre épousée, le mien d'étre ton mari" (ool
pev yapeloBal podpoipov, yapelv 8’ épot).

185paus., 1.26.5 ; Hdt., VIIL55 ; Apd., Bib., 111.14.1.

186Mais qui est aussi appelé dppéap-puit, ot il y a de 1'eau de mer (Paus., 1.26.4) : le glissement
d'appellation entre 6dhacca et ¢ppéap, plus qu'un brouillage entre eau marine et eau douce
semble plutdt indiquer le pouvoir d'ouverture du sol qui appartient a Poséidon. Virg. (Georg., 1.
12-14.) raconte lui que Poséidon a donné a la ville un cheval, mais le bondissement de 'animal
est tout poséidonien.

187V oir Premiére partie, I.A note 139.

188 ¢ xBw-briser, déchirer. Nous développerons bien stir infra les associations entre Poséidon et
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un écho a la source de Lerne qui, elle aussi prisonniere de la roche, fut libérée
sous les coups du méme trident.

Faire sortir I'eau, c'est bien dans cette force verticale que s'inscrit le pouvoir
de Poséidon Phutalmios-Celui qui fait croitre, mais aussi Celui qui fait surgir. Ce
mouvement, cette force de croissance est pleinement circonscrite dans cette

épiclese formée sur le verbe de la croissance : phud.

Faire sortir les fruits de la terre

Si les Grecs attribuent aux dieux la faculté de faire sortir les fruits hors du
sol!8%, ce pouvoir est particulierement détenu par Poséidon. On peut
évidemment déceler cela en Atlantide, car Platon nous dit que c'est lui qui a fait
surgir les plantes!?0, mais on ne saurait réduire cette compétence a la terre du
Critias ; la récurrence de l'expression ék Tfis vyfis dans nos sources pour
circonscrire son action nous l'interdit’®l. Clest effectivement en dieu de la
croissance et de la pousse qu'il semble agir sur la terre et ses récoltes : il n'est
pas un dieu des semences, un dieu du travail des champs ou du labourage,
mais bien celui qui préside a cette force verticale. C'est pourquoi il est honoré
pour accompagner les plantes dans leur percée et les faire affleurer a la surface
de la terre. Plutarque éclaire parfaitement ce pouvoir tout en inscrivant
Poséidon en complémentarité avec les autres divinités de la terre cultivée : cet

auteur qui mentionne souvent Poséidon comme le Fertilisant, 'associe surtout a

Erechthée qui ne sauraient se réduire a cet hypothétique "jeu de mot" .

189%¢én., Mem., 4.3.5, lors d'un entretien entre Socrate et Euthydémos sur les bienfaits accordés
par les dieux aux hommes : "comme d'autre part, nous avons besoin de nourriture (16 8’ émel
Tpodfis Sedpeba), ils (les dieux) la font sortir de la terre a notre usage" (tabTny Huiv ék Ths Yis
dvadidévat) (...).

190Crit.,, 113 e (tpodty 8¢ mavTolav kal ikaviy ék Ths YAs dvadidols, commenté supra note
207).

191V oir note précédente, Corn., De Nat. Deor., 20-22 (voir supra note 159) et Philstr., Im., 17.3
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Dionysos, mais aussi a Zeus ou Déméter'®2. Tous sont, a leur maniere,
impliqués dans ce sol que les hommes cherchent a cultiver, appelés par les
mortels pour les aider dans leur entreprise qui doit faire accéder la friche
sauvage a la terre ensemencée. C'est au Zeus Ombrios-De la pluie et a Déméter
Proérosia®3-Qui précede le labourage, divinités par excellence de l'agriculture,
que Poséidon est associé : on retrouve imbriquée dans cette triade 1'importance
plurielle de 1'eau (celle qui vient du ciel’®*), du labourage et de la force vitale
qu'incarne Poséidon. Mais la pluie n'est pas suffisante pour irriguer les champs
des hommes : ne raconte-t-on pas qu'en Atlantide on utilise les eaux du ciel

seulement en hiver et qu'en été, il faut se tourner vers celles de la terrel®> ?

(cité infra note 226).

1924dv.Col., 21 (1119 E) : "ce qui est grave, Colotes (...) est ce que vous et votre compagnie faites,
qui n'admettent pas que Zeus est Genethlios, Déméter Thesmophoros et Poséidon Phutalmios",
ainsi que ibid., De Virt.Mor., 12 (451 C) qui mentionne le couple formé par "le dieu de la
fécondité (6 Purdiutos Beds) et celui des vignes", et Quaest. Conv., VIIL.8.4 (730 D) "c'est que le
dieu est dit Nourricier (Puvtd\ulos), et les descendants du vieil Helleénos sacrifient aussi au
Poséidon Ancestral (ITatpoyeveiw Tlooelddvt 6Blovoly), estimant, comme les Syriens, que
l'homme est né de 1'élément liquide" (éx Tfis Uypds Tov dvBpwmov ovolas ¢lvar SowdlovTes,
ws kal XUpot). On le retrouve accolé de cette épithéte chez Themisth., Or., XX,349 a (Downey &
Norman) : el 8¢ kal Aibvvoov kaldipev kal vipdas kal Afuntpos kdépny VéTidr Te Ala kal
TMooedava  Putaruiov. N. Robertson, "Poseidon's Festival at The Winter Solstice”, p. 14 voit
dans l'analyse de Plutarque une notion "poétique et philosophique", mais on remarque
pourtant que la source donne au contraire les clés de lecture pour cette épithete, en reliant son
pouvoir de Phutalmios a 'eau qu'il diffuse, notant son implication dans la pousse des plantes et
l'associant aux divinités de l'agriculture.

1930n les retrouve chez Plut., Sept. Sap. Conv., 5 (158 E) : "Thales dit que (...) la suppression de la
nourriture est la dissolution de la maison (...) c'est la vie dans son ensemble qui se trouve
supprimée (...). La terrible conséquence mon ami c'est la ruine, en méme temps qu'elle, de
l'agriculture, qui fait retomber la terre a l'état sauvage, en friche, parce que la paresse des
hommes la laisse envahir par des broussailles stériles et des torrents désordonnés (...) c'est la
ruine du culte des dieux (...). Quand a Zeus de la Pluie, & la Déméter du Labour et au Poséidon
de la Fécondité, ol seront leurs autels? Ou seront leurs sacrifices? ( 'OpBple 8¢ Al «kal
TTponpooia AfunTpL kai PuvTaiule Tooelddvt mod Bopol éoTar, mobd &¢ 6Ouoia). Le dossier de
Zeus Ombrios est étudié chez A.B. Cook, Zeus III1, pp. 515-561. Sur 1' épithete Proerosia qui est
aussi le nom d'une féte athénienne au 5 Pyanepsion, voir C. Calame, Thésée, p. 356 note 394,
féte sur laquelle nous reviendrons infra. On remarque l'interaction entre culte des dieux (Zeus,
Déméter et Poséidon Phutalmios-des dieux que nous retrouverons associés étroitement lors des
fétes agraires), et la production de la "nourriture". Ce discours est aussi révélateur pour notre
lecture du Critias, qui oppose Athenes et 1'Atlantide sur le travail des champs.

19413 Terre dans les vers d'Orphée (H. Terre, 8) est charmée par la pluie (6ppoxapns), terre qui
est "nourriciere”, "luxuriante”, "porteuse de fruits", que I'on invoque pour "multiplier les fruits".
195Crit., 118 e : a propos de la double récolte (sur laquelle nous reviendrons infra) : "en hiver ils

utilisaient les eaux du ciel ; 1'été, celles que donnaient la terre" (8épovs 8¢ boa yf Pépet).
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Poséidon est bien essentiel pour l'irrigation et ne recoupe pas, on le voit, les

attributions de Zeus.

Ailleurs, en terre de Trézéne, ce véritable miroir d'Athénes ot le dieu occupe
la place d'une divinité Poliade!'®, le Phutalmios est par deux fois mentionné.
Dans cette contrée qui 1'a privilégié, on lui consacre aussi les premiers fruits de
la terre, les "prémices" des récoltes!” ; on raconte également qu'il s'unit a Léis-le
Sillon qui lui donne un fils au nom évocateur d'Althépos!?®-Celui qui fait
croitre'”. La encore, il faut remarquer qu'il s'inscrit dans une proximité tres
parlante avec Déméter que 1'on appelle encore Thesmophore-la Législatrice20?
comme chez Plutarque ot I'on vient de la croiser en voisine de Poséidon2'.
Cette divinité préside par excellence a la terre agricole puisque c'est elle qui a
appris aux hommes a cultiver les champs?2. Dans cette complicité
topographique, Poséidon est bien stir Celui qui fait croitre mais aussi Celui qui
ruine les champs en laissant 1'eau de la mer pénétrer dans le sol, frappant ainsi

de stérilité les racines des plantes??3. A l'instar du couple Enosichthon-Asphalios,

1961] est appelé Poliouchos chez Plutarque (Thes., 6).

197Plut., Thés., 6.1 : "les Trézéniens en effet honorent particulierement ce dieu (Poséidon) qui est
a leurs yeux le protecteur de leur ville ; ils lui consacrent les prémices de leurs récoltes et font
du trident la marque distinctive de leur monnaie" (TTooeldava yap Tpollfvior céBovTat
StapepovTws, kal Beds obTos éoTv alTols ToNoDXos, @ kal kapTdv dmdpxovTal). Je préfere
parler de Celui qui tient/ détient la souveraineté sur la ville.

1984\0a{vw-guérir et primitivement faire croitre.

199Paus., 11.30.5 : chez les Trézéniens, "Althépos, le fils de Poséidon et Leis, la fille d'Oros" (
"ANgemrov 8¢ Tlooeld@vos maida kal Anidos TRs "Opouv) hérita du royaume apres Oros, et
nomma le pays Althépia.

200paus., 11.38.2 : "en dessous du temple de Poséidon, il y a celui Déméter Thesmophore (Umep
8¢ Tob Togeldivos TOv vady éott Anunitnpe Ocapoddpos), construit, dit-on par Althepos.”

201V oir supra note 192.

202paus., 11.38.2. Elle est aussi honorée lors des mariages, reliant fertilité agraire et fécondité
humaine.

203paus., 11.32.8 :le Périégete indique le sanctuaire de Poséidon Phutalmios. Mais la phrase
d'apres ne concerne pas ce pouvoir fertilisant mais bien 1'épisode ot Poséidon, frappant le sol
de son trident, a submergé la terre pour atteindre les germes et les racines mémes des plantes
rendant le pays stérile pour les hommes (pvnolvavrta yap oot Tov Tlogeld@va molely ddoLy
dkapmov THY Xdpav dAuns és (Ta oméppaTa kal TV ¢uTdV TAs pilas kabikvovpévns). Voir
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le Phutalmios se déploie aussi entre protection et fléau. Il est surtout en parfaite
complémentarité avec Déméter avec qui il partage le domaine de la terre
cultivée : c'est bien pour cela que Plutarque dit qu'il est le sunnaos de la
déesse?%4, son parfait complémentaire?’>. On a souvent voulu voir en lui un
simple paredre masculin de la déesse, les divinités féminines étant toujours
percues comme procréatrices et dispensatrices de fertilité. Ce serait occulter les
pouvoirs de Poséidon : c'est ce dieu qui préside a la pousse, il incarne la force

vitale, il fait sortir (¢ptiw) de terre.

D'ailleurs, il n'est pas seulement Phutalmios en terre d'Athénes : il est aussi
appelé Ptorthios -le Germinatif?0¢. Cette épiclese 1'associe étroitement aux jeunes
pousses qui, au terme de leur croissance, donneront le fruit. On retrouve le
pouvoir vertical du dieu qui se loge dans les germes des plantes pour les faire

croftre et apparaitre a la surface. Poséidon est bien un dieu du jaillissement -de

Premiére partie, A note 133. On rappelle ici pour mémoire, la colere inondante du dieu qui
rend également le pays Lycien akarpon selon Plutarque (Sur le courage des femmes, IX (248 A).
Voir Premiere partie I.A note 126.

2047] est son sunnaos pour Plut.,, Quaest. Conv., IV.3 (668 F) parce que, producteur de sel, il est
indispensable au pain de Déméter (510 kat Anuntpos olvvaos o ITlooelddv), interprétation qui
montre bien la complémentarité nourriciere des deux divinités que nous retrouvons lors des
fétes attiques.

205G¢]on M. Jost, Sanctuaires et cultes d’Arcadie, p. 296 : Poséidon est honoré "comme garant de
fécondité et de fertilité, il est normalement associé a une divinité féminine, Déméter le plus
souvent, ou Athéna, tandis que Zeus regne en solitaire dans les sanctuaires arcadiens".

206]G 12 190 = LSCG 11, 16= SEG XXV (1971) 34 : Tlogetdawt Tm6plos-De la jeune pousse dans
un réglement cultuel daté de 421 av. J.-C. Cette épithete semble étre un hapax et G. Daux, "La
Grande Démarchie", pp. 626 sq. est le seul a contester 1'identification de ce Poséidon ITTépbLos a
la lumiére d'un qualificatif de victime du calendrier d'Erchia, épidpos mpomtépbL en I'46, victime
pour Dionysos dont l'adjectif pourrait rappeler les "cornes” plutét que des "jeunes pousses" : il
en déduit que 1'épithete poséidonienne désignerait "I'espece et I'age de la victime", caractérisant
ici sans doute épLpos-le chevreau. IITépbLos et mpomTépbLos pourraient alors concerner "l'dge du
chevreau, avec des nuances qui nous échappent”, comme ’Apnv et duvés-avn désignent "deux
ages de l'agneau”, aprv étant l'agneau et dpvés celui agé d'un an. Mais notre Poséidon chthonien
peut parfaitement se comprendre agissant sur des germes au sein de la terre, qu'il atteind de
stérilité et qu'il peut a l'inverse faire croitre, puisqu'il préside a ce qui "sort de la terre" (¢éx Ths
vfis). Pour le sacrifice des petits animaux, voir S. Géorgoudi, "TAAAGHNA".
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I'eau douce ou des plantes- et non un dieu agricole : les travaux de labours et
les récoltes, il semble les laisser a Déméter.
La terre atlante, que nous choisissons de poser une fois encore comme un

miroir, va nous permettre de préciser cela.

Miroir atlante

Poséidon y est bien siir le dispensateur de l'eau, Celui qui fait jaillir les
sources et les plantes nourricieres?”. Cette localisation élaborée dans
limaginaire de Platon pousse évidemment au paroxysme les attributions
poséidoniennes : le dieu y crée deux sources?’®, dont le flux généreux sort de
"dessous la terre" grace a sa force de surgissement?”. Elles sont autant de signes
de la présence du dieu car elles marquent bien un point d'opposition entre 1ile
poséidonienne et I'Athénes du Critias?10. Platon confirme l'importance cardinale
de l'eau dans l'agriculture en associant création des sources et pousse des
plantes?!l. L'Atlantide riche en eau est donc logiquement recouverte d'une
végétation luxuriante et spontanée, comme au temps de 1'Age d'Or

hésiodique?'2. Cette localisation insulaire ot Poséidon régne en maitre jouit en

207Plat., Crit., 113 e :"il fait jaillir de dessous le sol deux sources d'eau, I'une chaude, I'autre
froide et il fit pousser sur la terre des plantes nourricieres de toute sorte, en suffisance" (bdata
pév dumta umo yfis dvw mmydila koploas, TO pEV Beppov, Puxpov O €k kpYMs dATOppéoV
éTepov, Tpodpny & mavtolav kal lkaviy ék Ths Yfis dvadidols).Voir aussi ibid., 117 e ou
I'Atlantide est reliée a 1'eau également par I'abondance des métaux, considérés dans Plat., Tim.,
58 b sq. et 60 b sq. comme des "variétés de l'eau” (information notée par P. Vidal-Naquet, Le
Chasseur noir, p. 353 note 88).

208La double source de I'Atlantide créée par le dieu trouve son homologue en Schérie, lieu
hautement poséidonien :ses rois sont des descendants du dieu (Od., VIL.129), et les deux
sources sont des "présents des dieux".

209Crit., 113 e (voir supra note 207). Voir aussi ibid., 117 a : "quant aux sources (...), toutes deux
d'une abondance généreuse et merveilleusement propres a lI'usage, par I'agrément et les vertus
des eaux" (mAffos pév ddbovov éxoloats, NSovhi 8¢ kal dpeTh TOVY U8dTwY) ; cette eau va,
apres un passage dans l'infrastructure hydraulique complexe de 1'ile, vers le bois de Poséidon.
210En Athenes, il n'y en a qu'une (Crit., 113 ¢ : kpfivm 8 v pla).

211Crit,, 113 e (voir supra note 207). Voir ibid., 118 e (cité supra note 195). C'est grace a l'eau
souterraine, celle que fait surgir Poséidon que le travail de la terre est possible.

2120p., 118-120 quand, "le sol fécond produisait de lui-méme une abondante et généreuse
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effet d'une hyperfertilité?13 : dans cette contrée, les patures abondent, ainsi que
les essences aromatiques et les fruits non cultivés en quantité inépuisable?'4. La
flore se colore d'exubérance?!s, les foréts rivalisent d'immensité et offrent du
bois en prodigalité?1®.

Mais ces plantes que Poséidon fait sortir de terre, elles n'exigent pas le travail
des hommes ; il n'y a pas vraiment d'agriculture dans l'ile, alors qu'en Athenes,
la contrée est confiée a la techne des deux dieux tutélaires?!”. En Atlantide, tout
est donné de nature, le labeur des cultivateurs n'est pas nécessaire?!8 : si tout
apparait de maniére automatique, c'est bien parce que c'est Poséidon qui fait
croitre la végétation, lui qui possede le pouvoir sur cette substance humide
(ikpds) qui est le suc de la vie. L'Athénes de Platon, confiée au double
patronage d'Athéna et d'Héphaistos?!?, n'est pas infertile pour autant : irriguée

par l'eau fécondante de Zeus??, elle aussi porte des fruits en abondance??! et on

récolte".

213Crit., 113 c :la plaine "la plus belle de toutes les plaines et la plus fertile" (5 &) wdvTwy
medlowr kdAoTov dpeThi Te lkavov yevéoBar AéyeTair). Il est de surcroit mentionné qu'en
Atlantide, la récolte de la terre est biannuelle, ce qui est une originalité par rapport a 1'Attique,
et accentue le caractere merveilleux de l'agriculture ; voir Crit., 118 e (Sis &1 Tob éviavtod TV
YAV ékapmodrTo).

214Crit., 115 a-b : "toutes les essences aromatiques, que nourrit encore maintenant le sol, en
quelque endroit que ce soit, racines, pousses ou bois des arbres (...), 1a terre alors les produisait
et les faisait prospérer (épepév Te TabTa kal étpedev €D). Elle donnait encore et les fruits
cultivés, et les graines qui ont été faites pour nous nourrir et dont nous tirons les farines (..)"
(¢t & TOV Muepov kapmdy, TOV Te Enpdv, 6s MUy TRs Tpodfis évekd éoTiv, kal dools xdpiy
Tob oltov mpooxpdueda) et pour les fruits, "oui, tous ces fruits-la, 1'ile (..) les donnait,
vigoureux, superbes, magnifiques, en quantités inépuisables” (kal TAROecLy dmeLp’ Edepev).
2150n y trouve des "plantes de toutes sortes" (Crit., 113 c).

216Crit., 114 e.

217plat., Crit., 109 c parle de puhoTexvig pour Héphaistos et Athéna.

218Crit., 115 a. Pausanias, 1.33.5 nous offre un témoignage analogue, illustrant aussi 1'absence de
travail agricole, mais excluant toute végétation céréaliere spontanée, puisque ces Atlantes ne se
nourrissent pour lui que de "vigne sauvage".

219Crit., 110 b.

220Crit., 111 c-d : "'eau fécondante de Zeus qui s'y écoulait chaque année ne ruisselait pas en
vain, comme aujourd'hui, pour aller se perdre de la terre stérile dans la mer (dmo Yilfis Ths
Yiis €ls OdlatTav) :la terre en avait dans ses entrailles (...) en tous lieux, courraient les flots
généreux des sources et des fleuves. Et, pour tous ces faits, de nos jours encore, les sanctuaires
qui subsistent, en l'honneur des anciennes sources, témoignent que ce présent est véridique."
On remarque alors l'importance de Poséidon, qui fait jaillir les sources, les empéchant, selon la
croyance platonicienne, de se perdre dans les profondeurs de la terre ou de s'épancher dans
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la dit capable de nourrir une grande armée??2. Mais la terre est en revanche
cultivée par de vrais agriculteurs, d'ailleurs encensés par Platon???, alors
présentés comme les seuls détenteurs du savoir agricole : c'est bien ce qui les
différencie de ces "autres" atlantins??%.

Cest donc le travail de la terre qui sépare Atheénes et 1'Atlantide
exclusivement poséidonienne??> ou le pouvoir du Phutalmios est porté a son
apogée : tout jaillit sous sa main fécondante, sources ou plantes. La nourriture
délivrée en pleine démesure ne nécessite ni semailles, ni charrue, ni labour.
C'est bien parce que le dieu ne semble pas étre un dieu du travail de la terre
malgré la mention de Philostrate qui l'appelle Gedrgos??¢ :il est plutot un
procréatif. D'ailleurs, méme quand il porte cette épithete qui pourrait le
rapprocher d'un Cultivateur, c'est toujours pour son implication sur tout ce qui

sort de terre (Td ék Ths YAs).

l'océan.

221Crit., 110 e-111 c :les foréts sont vastes, les arbres magnifiques pour la construction, les
paturages inépuisables, les fruits sont variés et de haute qualité.

222Crit., 110 c.

223Crit., 111 e : (le pays) "était cultivé par des agriculteurs (Um0 yewpy®v), vraiment adonnés a la
culture, ami du beau, d'un bon naturel".

224C'est bien évidemment la aussi ot Platon accroche sa critique de la thalassocratie, encensant
la culture de la terre, seule occupation qui apporte la prospérité. A travers ce discours, cet
extrait du Critias nous révele combien, ancestralement, le travail de la terre était primordial et
central a Athenes.

225Méme si d'autres temples sont mentionnés dans le discours de Platon, les destinataires
divins n'apparaissent pas nommément.

226 Philstr., Im., 17.3 : a propos des iles : "l'ile voisine dont le sol est uni et propre a la culture
(my 8¢ vijoor Ty é¢efis UmTlav Te kal yeddn) est habitée par des pécheurs et des
laboureurs (yewpyol) qui apportent sur un marché commun, ceux-ci leur récolte, ceux-ci leur
péche. Voici un Poséidon Laboureur qu'ils ont élevé sur une charrue munie d'un joug,
attribuant a ce dieu les bienfaits de la terre (IToceld® & Touvtorl [ewpydv €m’ dpdTpov kal
Lelyous 18pwTar Noytobpevor adTt® Td €k Ths vyfis) ; mais pour que Poséidon n'ait point tout-
a-fait l'air d'une divinité de terre ferme, une proue a été adaptée a la charrue, et le dieu ouvrant
le sol semble naviguer." Dieu insulaire assis sur une charrue qu'il jugule, il est le dispensateur
des biens terrestres, de ce qui "sort" de la terre (td éx TAs vfis), et c'est dans cette force de
jaillissement qui fait pousser le fruit que semble s'inscrire son pouvoir qui est par excellence
divin selon Xénophon qui utilise la méme formule Tavmy NHuiv éx Ths yfis (voir supra note
189). On se rappelle qu'il est honoré avec Zeus Gedrgos dans une inscription attique (citée supra
note 132).
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Cela nous révele combien, dans la cité attique qui a servi de modeéle a Platon
pour échafauder son Atlantide, Poséidon est central dans le domaine de la
fertilité, de l'irrigation a la pousse du fruit’”’, compagnon fidele et
complémentaire de Déméter??®6 qui s'attache, elle, au labourage et aux
récoltes??.

Ces compétences, Athenes la rocailleuse les recherche plus qu'une autre.

Athénes la rocheuse : entre fertilité et stérilité

Athénes est, comme toutes les cités grecques, hantée par la peur de la
stérilité car la ruine des cultures est souvent symbolique de la ruine de la
polis?30. C'est d'ailleurs l'art de cultiver la terre qui caractérise les populations
civilisées : s'y opposent les Atlantins fortement organisés mais non cultivateurs,
les Cyclopes qui n'ont "ni troupeaux, ni charrue"?!, ou encore les Gabioi?32. De
plus, la bonne fécondité de la terre est souvent reliée au solide et durable
établissement des hommes sur un sol qu'ils peuvent cultiver, ot les femmes

procréent et perpétuent la race et ott réegne la Justice?®3. On peut approcher

227Trrigation qui est de plus complexe et des plus élaborées en Atlantide (Crit., 117 a-117 c).
228Quaest. Conv. , IV.4 (668 F) : "ce dernier (le sel), est employé au contraire tant pour le pain
dont il contribue a agrémenter le gofit, et c'est pourquoi Poséidon partage des temples avec
Déméter" (510 kai AyunTpos olvvaos 6 Tlooeld@v). Le pain, qui, selon C. Calame, Thésée, p. 298
nous "entraine entierement du co6té de Déméter". Ce témoignage de Plutarque montre
parfaitement leur complémentarité.

229S0n association avec cette déesse est trés courante, surtout au sein du Péloponnese, puisque
de nombreux hieroi gamoi nous sont parvenus. Voir les exemples rassemblés par M. Jost,
Sanctuaires et cultes d’Arcadie, pp. 284 sqq., 302-303 et 307.

230V oir supra note 193.

2310d,, 1X.122 (00T’ dpa molpvnoww kataloxeTalr obT’ dpdToLoLy).

232Fgch., Pr. délivré, fr. 196 Nauck?2 (110 Leeb) : chez ces Scythes (des Gabioi), on ne trouve "ni la
charrue ni le boyau qui fend le sol et coupe la terre a labour (i 00T’ dpoTpov olTe yatépos
Tépver  SlkeA\ * dpouvpav). Les guérets s'ensemencent d'eux-mémes (avTéomopol ybai) et
fournissent aux mortels une nourriture inépuisable" (trad. de P. Vidal-Naquet, Le Chasseur noir,
p- 52). Cela nous rappelle bien évidemment les descriptions platoniciennes de 1'Atlantide.

233La terre qui, dans son Hymmne homérique, 5 sqq., apporte abondance, prospérité et Justice
: pour celui qui 1'honore, "la glebe est lourde de récolte”, les "troupeaux prosperent, et sa maison

"non

se remplit de richesses", "ils gouvernent avec de justes lois".
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l'importance de la culture de la terre dans les prieres, les sacrifices ou les
serments?*, mais aussi par le négatif dans les anathémes et les imprécations23>
qui prédisent ces fléaux indissociables que sont ruine des récoltes et stérilité
humaine?®. La fin des Euménides est a ce propos éclairante, lorsqu'Athéna
exhorte les Terribles Déesses de ne pas rendre la contrée stérile en l'attaquant
jusqu'aux germes des plantes?®”, mais de plutdt dispenser la fécondité dans le

sol civique, au sein des troupeaux et chez les hommes?3$. La terre cultivée ne

234Pour l'exemple le plus significatif et aussi le plus connu, celui des éphebes athéniens, qui
doivent défendre les marges et le sol de la cité dans l'inscription d'Acharnes (G. Daux, "Sur
quelques inscriptions”, pp. 370-383) : ils jurent par Thalld et Auxo, "déesses de la floraison et de
la croissance" ainsi que les "bornes de la patrie, les blés, les orges, les vignes, les oliviers, les
figuiers", ce que C. Calame, Thésée, p. 304, relie avec les éléments de l'eirésioné ; ce serment est
mentionné par M. Detienne, "L'Olivier : un mythe politico-religieux", p. 31, déja approché dans
"La Phalange : problemes et controverses", p. 125. G. Daux, ibid, p. 378 note que ce ne sont pas
les graines, ni les grappes de vignes, mais bien les "blés, les orges sur pieds, les pieds de vignes"
et ibid., p. 382 : "ce que les éphebes jurent de défendre, ce n'est pas la récolte (...). C'est le sol de
la patrie (...) ce sont les cultures, céréales et arbres (...). Elles constituent au méme titre que les
monuments de pierre, l'apanage des sédentaires et de la civilisation (...) témoignages de 1'étroite
association entre la terre et les hommes qui fait la patrie athénienne." C'est ce lien répété et ici
au coeur du terme de la paideia athénienne qui nous intéresse. Les Athéniens, consubstantiels a
leur terre, ne réiterent pas seulement leur ancrage, ils réactualisent les liens forts entre la terre et
eux, la terre comme céréaliere et vinicole.

235Sur le theme du loimos et la triple stérilité qui s'abat sur la terre, les hommes et les troupeaux,
voir Hdt., IIL.65 ; Soph., O.R., 22-30, 254 sq., 270 sq. ; Eschn., Ctés., 111, et les analyses de M.
Delcourt, Stérilités mystérieuses , p. 11 sqq. et sur (Edipe Roi, ibid., pp. 16-22.

236Et tres souvent également stérilité des troupeaux comme dans Esch., Eum., 858-866, selon
S. Said, "Concorde et civilisation dans les Euménides", p. 106 : "les termes employés par Athéna
suggerent une homologie du loipés et de la otdois. Les images qui représentent ces
malédictions porteuses de stérilité ou de guerre civile appartiennent au méme champ
sémantique." Le purificateur Epiménide qui arrive dans un contexte de souillure et de
désolation, dt au loimos qui entache le sol de la contrée athénienne, est fortement relié a la
fécondité par son ascendance maternelle, Blaste, nymphe qui porte le nom de "germe". Sur
Epiménide, voir les analyses de ].-L. Durand, "Formules attiques du fonder", et pour Blaste,
p- 278.

237Bsch., Eum., 800 sq. : "ne rendez pas ce sol stérile, en laissant dégoutter de vos levres divines
une écume sauvage rongeuse de tous les germes" (und’ dkapmiav TebENT’ ddeloar Satpbvwy
oTaNdypaTta, BpwThpas dxras, OTEPLATWY AVNUEPOUS).

238Eyum., 905 : "que la riche fécondité du sol et des troupeaux jamais ne se lasse de rendre ma
cité prospeére ! Que la semence humaine soit aussi protégée (...)" (kapmév Te yatas kal BoT@v
¢mipputor doTdlow ebBevobvta pn kdpvely xpbrw: kal TOV BpoTelwy omeppdTov cwtnplav).
Voir les analyses de S. Said, "Concorde et civilisation dans les Euménides", pp. 98 sq., 105 sq et
117 sqq. et Eschl., ibid., 781-785 (= 811-815) : "l'infortunée qu'on humilie fera sentir a cette terre
(...) ce que pese son courroux (...), chaque goutte (de venin) qui en coulera de mon cceur cotitera
cher a cette ville : une lépre en sortira, mortelle a la feuille, mortelle a l'enfant (...)" (dpuiros,
dTekvos).
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garantit pas qu'un ancrage solide sur le sol alors maitrisé et nourricier ; cette
image est également reliée aux notions de concorde, d'équilibre et de Justice?¥.
Cet aspect de fécondité est d'autant plus important pour notre localisation
attique qui s'ancre dans un paysage de tout temps décrit comme aride et
rocailleux?®. La liste des premiers rois d'Athenes étudiée par P. Brulé est a ce
point éloquente, car elle exprime parfaitement l'infertilité du pays*! :s'y
succedent Aktaios (dkTi-cOte escarpée, idée de pointe), puis Kranaos (kpavdos-

dur rocailleux, escarpé?®?) et Atthis, qui renvoie a Akte24,

C'est pourquoi les themes de la fertilité de la terre et donc de l'infertilité sont
si présents dans nos sources. Poséidon s'avere central dans cette cité pierreuse
qui a un besoin crucial de 1'eau pour irriguer ses champs, mais qui a aussi
besoin de la force vitale du Phutalmios. La fertilité et la culture de la terre sont
des notions tellement cardinales que la déesse Poliade Athéna est comparée a

un "jardinier"?** par Eschyle, témoignant ainsi par cette métaphore d'une

239 On voit déja poindre deés Homere ces associations entre les champs dévastés et I'injustice des
roi-juges in I, XV1.392 et Od., XIX.109-114 : comparaison analogue entre sentences droites et
prospérité ; voir aussi bien stir Hes., Op., 225-247 : sentences droites, justice, épanouissement de
cité, population florissante, paix nourriciere, pas de famine et fertilité du sol ; pour les
Eumeénides, voir les analyses de S. Said, "Concorde et civilisation dans les Euménides", p. 105 : "le
salut de la culture ne signifie pas seulement le salut des récoltes (...) le maintien de la culture
comme la prospérité des cultures dépendent de I'existence entre les citoyens de rapports réglés
par la 'révérence' (aidds) et la Justice (8ikn) qui font naitre la ¢pLAla et transforment un agrégat
d'individus en un tout organisé, c'est a dire une moALs."

2405trab., VIIL1.2.

241Je reprends ici 'énumération de P. Brulé, "La Liste des premiers rois d'Athénes", pp. 45-46.
242L'Acropole, Ar., Lys., 481 :"occuper la citadelle de Kranaos (kpavadv), pourquoi le roc
énorme, inaccessible de 1'Acropole (dkpémorv)", et Pind., Ol., VIL.151 et pour Délos, H. H. i Ap.,
72: kpavanmedos.

243La terre dont sont issus les autochtones n'est pas alors cette terre fertile tant véhiculée. D'ot
l'importance alors du don de la déesse a la terre attique, l'olivier, arbre fécond par excellence.
Sur le nom des Cécropides, promotrices de la fertilité et qui "portent des noms de liquide", voir
P. Brulé, La Fille d'Athenes, pp. 28-31 et 39 et sur ce sujet, P. Lévéque, "La Naissance
d'Erichthonios”, pp. 316 sq ("I'humidité soutien de la vie est la fonction méme de ces trois jeunes
filles").

244Fum., 911 : (whp PLTUTOlpEVOS) ce mot se révele tres significatif pour S. Said, "Concorde et
civilisation dans les Euménides", p. 119 note 94 et E. Benveniste, Le Vocabulaire des institutions
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pensée qui imbrique prospérité des récoltes et équilibre politique. D'ailleurs,
Platon nous indique bien que Poséidon regne sur le monde de la trophe?*>-la
nourriture bien siir, mais dont le sens va au-dela de la notion de consommation
des produits de la terre. Ce Poséidon Phutalmios prend aussi l'image d'un dieu
protecteur et nourricier?4°.

C'est peut-étre pour cela que I'on retrouve si souvent Poséidon dans les fétes
agraires du pays attique. En dépit du fait qu'il ne soit pas clairement connoté de
Phutalmios, c'est bien pour cette force de croissance et son pouvoir irriguant

qu'il est appelé a se rendre présent dans ces célébrations.

Quelle place dans les fétes agraires ?

Si l'on s'échappe quelque peu de notre épithete, c'est pour mieux revenir aux
implications de Poséidon sur la fertilité. On choisit de porter maintenant notre
regard vers les fétes athéniennes a connotation agricole et fertilisante qui
jalonnent les calendriers rituels des demes attiques?’. 1l est tres révélateur de le
trouver au sein de ces festivités destinées a honorer les divinités attachées a la
fécondation et la fertilité de la terre agricole, pour garantir le bon déroulement

des travaux des champs et la pousse du grain en terre.

indo-européennes, pp. 89-95 .

245V oir Crit., 113 e (cité supra note 207) et Xen., Mem., 4.3.5 (cité supra notes 189 et 190 qui dit
que la nourriture est un don des dieux).

246 Apth. Pal. , VI.30 : "tourné vers Poséidon et les flots salés de la mer, il s'est écrié : Tu le sais
grand dieu, je suis las (..). Nourris tant qu'il palpite encore le pauvre vieillard, mais des
produits du sol, puisque tu régnes a ton gré et sur la terre et sur les flots" (Qpépov éTL omalpov
TO yeporTLov, AAN" dmd yains, s é6éhels pedéwr kal xBovl kal meAdyel).

247Sur la religion des demes, voir C.W. Eliot, "Coastel Demes of Attika", S. Traill, "The Political
Organization of Attica", ].D. Mikalson, "Religion of The Attic Demes" et R. Parker, "Festivals of
The Attic Demes". Sur le nom des Hal6a, voir N. Robertson, "Poseidon's Festivals at The Winter
Solstice", p. 5 note 17 et 18 et C. Calame, Thésée, pp. 357 sqq.
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Méme si les informations sacrificielles sont sporadiques, sa personnalité de
Procréatif et son pouvoir fécondant nous portent a ne pas éluder sa présence,
mais au contraire a pleinement la mettre en valeur.

Regardons tout d'abord vers les Hal6a?*8, cette célébration qui comprend une
procession en 1'honneur de Poséidon en ce mois d'hiver qui porte son nom?24.
Elle invite les habitants a célébrer la fertilité en consommant de multiples
produits de la terre?®. Les Halda, si 1'on choisit de suivre a nouveau N.
Robertson, féteraient un Poséidon qui Soutient les fondations agricoles,
assurant la stabilité de la terre?! : c'est peut-étre ce que nous dit un oracle qui
honore de pair Poséidon Asphaleios et Ge Karpophoros-la Terre qui porte/apporte
les fruits?>2. Cela n'est pas sans nous rappeler le Rizouchos-Celui qui tient les
racines de la terre. On ne saurait néanmoins le réduire a un dieu des assises
terrestres?>3, car on a vu combien il sait faire crofitre les fruits de 1'Atlantide.

D'ailleurs, selon Hésychius, le Rizouchos est aussi Celui qui est fécond?5.

248 Voir H.W. Parke, Festivals of The Athenians, pp. 98-100 ; L. Deubner, Attische Feste, pp. 60-67 ;
N. Robertson, "Poseidon's Festivals at The Winter Solstice", pp. 4 -5.

249La procession est rapportée par Eust., 772.25 sq. : €0pT?) fyeTo AfpunTpos kal Atovicov katd
Tlavoaviav, a\pa kalouvpévn 8l 7O Tdals amapfdls, kal pdhoTa év ~Adfras, 4mo Ths dlw
TOTe kaTaxpdobar dépovtas els "Elevotva, év §) kal Tlooelddvos fjv moptm.

250C. Calame, Thésée, pp. 357-358 : "festival des aires de battage ou du travail autour des aires a
blé, mais aussi (...) célébration des plants de vignes, de la taille des sarments et de la
dégustation du vin "déposé", sinon féte des prémices de la moisson pour un lexicographe qui
n'hésite pas a placer ce festival au moment de la récolte." Cela nous montre l'importance
donnée par la féte aux semailles, en vue d'étre récoltées.

2510n a déja vu que N. Robertson, "Poseidon's Festivals at The Winter Solstice", p. 3 reliait cette
procession des Halda avec le décret attique qui honore Poséidon Prosbaterios et Themeliouchos
(voir supra notes 19-20).

2520n connait un oracle qui le mentionne honoré & Cysique en Asphalios, conjointement a Ge
Karpophoros, publié in B.C.H. 1882, p. 454, noté par L.R. Farnell, Cults, p. 91 référence 86 : 6 6eos
épEnoe Bloar kal kaliepfioar TTooeldavt’ Aodarelw I'd Kapmoddpw. Stabilité et fruits de la terre
semblent se lier ici.

253C. Calame, Thésée, p. 358 : "Poséidon est 1a (aux Hal6a) qui soutient 'abondante générosité
des deux divinités de I'alimentation civilisée" et ibid., p. 357 : "le processus de la génération de
ces produits est quant a lui réservé a Déméter, soutenue par l'aide ponctuelle et technique
d'Athéna Scira, ainsi que par l'influence bénéfique de Poséidon sur les assises du sol cultivé."
254Hesych., s.v!PL{obxos. omeppoyévos. (Celui qui "produit de la semence", Qui est "fécond").
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Dans un autre déme, plus au sud, Poséidon est aussi mentionné dans le
reglement des Pyanopsia®?>, encore que cela ne soit que par son initiale dans un
calendrier de Thorikos?®. Cette célébration religieuse que nous lisons sous
'éclairage athénien est une féte en 1'honneur d'Apollon Pythien, décrite par
Plutarque comme la concrétisation d'un voeu que Thésée lui a fait le sept du
mois Pyanepsion?”. Elle trouve son origine dans un oracle du dieu de Delphes
qui donne les clés pour inverser les fléaux -stérilité et maladie- qui entachent le
pays??. Cette féte qui prescrit la consommation d'une bouillie de feve?® réitere
la gestuelle des jeunes Athéniens sauvés par le héros Thésée lors de leur retour
de l'expédition de Crete. On y porte aussi, selon Plutarque, 1'éirésioné?®0 : les
aliments qui y sont suspendus, analysés longuement par C. Calame, nous
portent vers une célébration des fruits de la terre qui, délivrée du nosos, peut

pleinement apporter la nourriture a la cité?6l.

255Gy r cette féte, voir H.W. Parke, Festivals of The Athenians, pp. 73-94 dans son étude du mois
Pyanepsion et E. Simon, Festivals of Attica, pp. 76-77.

256Pyblié par G. Daux, "Le Calendrier de Thorikos au musée J. Paul Getty", pp. 152-154, 11.25-27
: Tlvavdt@vos (...). TTvavodtors Tooeld@]-.

257Thésée, 22.4 -5. Sur Apollon, ses offrandes dans le reglement éleusinien, voir G. Roux, "A
Sacred Calendar of Eleusis", pp. 564 sqq.

258Plut., Thés., 22.6 : on garnit l'eirésioné "avec les prémices de fruits de toute sorte pour rappeler
la fin de la stérilité" (5ia 1O MNjfar THv ddopiav) et ibid., 15.1 : "la divinité elle-méme ruinait leur
pays en le frappant de stérilité et de maladies sans nombre et en tarissant les fleuves" (10
datpovior édbelpe TNV xwpav - ddopla Te ydp kal vbéoos évéokne TONNT Kal dréduoav ol
motapol). On remarque que le tarrissement des fleuves est intégré aux mold kakd et au véoos.
259Sur le statut de la féve en Attique, voir C. Calame, Thésée, pp. 294-295 et sur les "qualités de
nourriture primordiale attribuée a la feve" par les pythagoriciens qui l'interdisent, car ils
l'assimilent a la génération, au principe de naissance (geneseds arche).

260Put., Thés., 22.6-7 : 'eirésioné est donc une "branche d'olivier entourée de laine (...) 1'éirésioné
porte des figues, des pains gras, un petit pot de miel, de I'huile pour s'en oindre, la coupe de vin
pour qui s'enivre et s'endort”. Sur I'étymologie et le vocabulaire des Pyanopsies, voir C. Calame,
Thésée, pp. 292-293 et note 4.

261Thésée, pp. 296-299 :les figues fraiches, le pain, le miel (procréation, prospérité agricole),
l'huile d'olive et le vin. L'auteur conclut ibid., p. 307 : "les Pyanopsia, c'est donc le festival de
tout le processus de la coction végétale, des labours a 1'ébulition culinaire", en ce mois "qui est
celui des derniéres récoltes, mais aussi des premiéres semailles” (voir Plut., I . et O., 69 (378 E)
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Il est important de retrouver notre dieu dans une cérémonie qui met en
scene annuellement la fin de la stérilité infligée au pays. Entre stérilité et
équilibre de la terre, Poséidon trouve sa place aux Pyanopsies ; dans le sillage
d'Apollon mais aussi en Fécondant, domaine qui n'appartient pas au Pythien,
mais bien au Phutalmios. Sa paternité du héros Thésée mise au jour lors de
l'expédition de Crete par le plongeon dans la mer et l'inversion de la stérilité
font de la divinité un des acteurs divins essentiels dans cette commémoration.
On ne saurait en effet trop réduire ces Pyanopsia a une célébration

exclusivement apollinienne, surtout si I'on prend en compte que la stérilité

vient aussi, selon Plutarque, du tarrissement des fleuves.

Une autre féte attire notre regard, car elle met en scene les deux compeéres
"humides", Dionysos et Poséidon : il s'agit des Protrygaia qui comportent, selon
Hésychius, une procession en leur double honneur?62. Cette célébration semble
préceder les vendanges (Tp0yn) -du moins c'est son sens le plus apparent. Mais
si nous la croisons avec 1'épithete dionysiaque Protrugaios, elle nous porte vers
un sens un peu différent, celui d'une féte de la "premiere" vendange?3. On sait
que Dionysos a donné le vin aux hommes ainsi que 1'art de cultiver la vigne : la
célébration serait alors celle de 1'apparition du vin sans que l'on puisse l'isoler

réellement dans une place calendaire avant les vendanges.

:"le mois des semailles (oTépLpos-propre a étre ensemencé) (...) (que) les Athéniens (appellent)
Pyanepsion."

262Hsch., s.v. mpoTplyata: €opth Atovicov kal TTooelddros.

263Ach. Tat., 11.2.1-2 : "c'était alors la féte de Dionysos Qui préside aux vendanges (Hv ydp
€optn TlpoTtpuyatov Atovioouv T6Te) ; les Tyriens croient Dionysos de chez eux (...). Ils content
une histoire qui est a l'origine de la féte (...)." L'auteur décrit alors la découverte du vin grace au
don de Dionysos. L'épithete est traduit par "Qui préside aux vendanges", mais nous pouvons
raccorder le mpo- a la découverte, au don de Dionysos. Selon El., V.H., Il1.41 Dionysos est
qualifié de "luxuriant” (pre@ra) "et en outre de premier vendangeur" (mpotptyatov), de dieu au
raisin (oTa¢uvAiTn), dieu au raisin vert (dpdakitny) et de différentes épithétes”. La traduction
s'oriente la vers un dieu premier dans le domaine du vin et de la vendange.

146



Autour du Phutalmios

Est-ce une contamination d'Achille Tatius et de cette féte de Tyr ? Nous ne
pouvons situer géographiquement ces Protrygaia avec la seule mention
d'Hésychius. Comment alors décrypter le double patronage de la féte qui
semble s'inscrire entre Poséidon et Dionysos ? Poséidon, s'il partage avec
Dionysos le "principe humide et fécond"?*4, ne semble pas avoir de pouvoir sur
le vin, ni méme sur les vendanges ; néanmoins, cette association entre les deux
dieux fertiles et jaillissants ne nous étonne pas. Relié a tout ce qui pousse,
Poséidon est parfaitement a sa place dans une féte qui célebre la naissance du
vin et le jaillissement de la vigne.

Autre célébration, la procession sacrificielle des Skira?%5, qui se rend au lieu-
dit Skiron2¢¢ en associant a son terme les quatre divinités d'Athénes et d'Eleusis.
Athéna et Poséidon y rejoignent en effet la dyade éleusinienne Déméter et
Koré?7 qui les recoit dans cet endroit limite de la chdra athénienne. Lieu de
compromis géographique ot le sacrifice final se déroule peut-étre sur un autel
de Déméter et Coré et dans le périmetre de l'autel de Zeus Meilichios?%8, Athéna
et Poséidon y sont honorés de pair comme en témoigne le Périégete?®®. On

connait une autre inscription qui, elle aussi, semblerait faire intervenir le dieu

264Selon Plutarque (cité supra note 163).

265Sur cette féte voir P. Ellinger, La Légende nationale phocidienne, pp. 80-88, A.C. Brumfield , The
Attic Festivals of Demeter, pp. 156-159 et H.W. Parke, Festivals of the Athenians, pp. 156-162 ainsi
que les nombreux textes et analyses rassemblés par F. Jacoby, F.Gr.Hist. 382 F 14-16.

26651 ce lieu hors de la ville, lieu de jeu de dés et de rendez-vous, voir C. Calame, Thésée, p. 341
notes 100 sq.

267Sur la procession des Skira, voir Harp. s.v. 2kipov: €€ dkpombhevs els Twa TOTOV
kaholpevor 2kipov mopelovTal 7 Te Ths ~ABnvas épera kal TobD Tlooelddvos Lepels.
kopilovol 8¢ olUTo ETeoBoutddat. On trouve aussi mention du prétre d'Erechthée qui, on le sait,
est associé a Poséidon a Athénes (schol., Ar., Eccl., 18 : Zkipa éopth éoTL Tfis Zkiddos ’Abnvis
YkipodopLtdvos LB ol 8¢ AnunTpos kal Kopns. év ] 6 lepels Tob EpexBéws dépel).

268Le "mielleux", le doux mais aussi la divinité la plus concernée par les purifications de
meurtre, dans un endroit ot le héros Thésée se purifia avant de franchir les limites de la cité,
grace aux Phytalides des meurtres commis lors de son parcours depuis Trézene.

269Paus., 1.37.2 : "quand on avance encore un peu, on rencontre (...) le déme, que I'on nomme
Lakiades (...) il y a aussi un autel de Zéphyr et un sanctuaire (iepov) de Déméter et de sa fille. En
méme temps qu'elles Athéna et Poséidon y recoivent un culte (clv &¢ ooy “Abnrd kal
TMooedav éxovoar Tipas). En cet endroit, Phytalos, dit-on, requt Déméter en sa maison, en
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lors de cette féte si 1'on suit la restitution du nom de Poséidon par S. Dow et
R.F. Healey?"°.

Ce parcours sacré réitere cultuellement l'alliance violente d'Athenes et
d'Eleusis, quand la cité d'Erechthée s'est adjoint sa rivale au terme du combat
entre les deux protagonistes Athéna et Poséidon relayés par leurs champions
Erechthée et Eumolpe. Cette célébration de juillet au Nord d'Athenes ne laisse
malheureusement filtrer que peu de renseignements sur la présence
poséidonienne, hormis ceux évoqués précédemment a propos du parasol des
Etéoboutades?”!. Il faut plutot essayer de dégager la symbolique de ce lieu dit
Skiron : il se situe non loin de l'endroit ot la déesse d'Eleusis fit don a Phytalos
du premier figuier, et on peut également le relier avec 1'un des trois labours
sacrés dont nous parle Plutarque dans ses préceptes du mariage, la ot s'inscrit
le "plus ancien des ensemencements"?’2: ce labour se positionnerait entre celui

de la plaine de Rharos?”3 et celui de I'Acropole?74.

I'échange de quoi la déesse lui donna le plant de figuier" (0 vTov Tis oukiis).

270" A Sacred Calendar of Eleusis", pp. 39-41 (pour les Skira) qui indique une bibliographie de ce
calendrier p. 4 et pl. IIl pour la restitution et la traduction ; cela est repris par G. Roux, "A
propos d'un livre nouveau', qui s'attache essentiellement au culte d'Apollon Pythien et
D. Whitehead, The Demes of Attica, pp. 188-190. On retranscrit LSCG 7, 28 sqq. : 2[/ tep[ / e\ /
Moo[etddvt / méN[avos. Il est en effet tentant de lire a la suite de S. Dow & R.F. Healey, ibid., p. 40
le sigma initial de la ligne 28 comme la premiére lettre de Skira. En ce qui concerne la
reconstruction du nom du dieu, il semble, toujours selon les auteurs, peu probable que cela
indique le nom du mois Posidéon, puisque la ligne suivante prescrit une offrande non
sanglante (un mé\avos-gateau de sacrifice) et non un jour ou la mention d'une féte (voir 1. 28 et
pp- 40-41 pour les remarques). On sait que Poséidon peut recevoir ce type d'offrandes qui nous
rappelle le popanon du décret cité supra note 132.

2710n développera infra cet aspect de réconciliation de la féte ainsi que la symbolique des deux
desservants d'Athéna et de Poséidon, le Etéoboutades.

272Plut., Conj. Praec., 42 (144 A-B) : "les Athéniens pratiquent trois labours sacrés, le premier a
Skiron, en souvenir du plus ancien des ensemencements, le second dans la plaine de Rharos, le
troisieme aux pieds de I'Acropole et on l'appelle Bouzygios. Mais le plus sacré de tous est le
mariage, qui seme et laboure pour la procréation des enfants" ( Abnvaiol Tpels dpbdTous Lepols
dyovolL, mp@TOV €Tl Zkipw, ToD TaldloTdTou TQOV oOmopwy UToUvnua, delTepor év Th ‘Paplq,
TplTov UTO MOMV TOV kahoOuevor Boullyiov. TolTwy &€ mdvTwy LepdTaTtds €0TLY O yaphALos
ombpos kal dpoTos €M Talwy Tekvwoel),

2730u Raros sous sa forme éolienne (le pere de Triptoleme selon Paus., 1.14.1).

274Paus., 1.38-6 : "la plaine de Rarion fut la premiére a étre ensemencée, la premieére a donner
des récoltes (T0 8¢ medlov 70 Pdplov omapfivar mpdTov Myouol kal mp@Tov aléfical kapmols)
: c'est la raison pour laquelle c'est un rite établi d'y prendre des grains d'orge et d'en faire les
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Dans ce contexte de sécheresse, entre stérilité et fertilité, Poséidon s'integre
totalement?”> : ce labour d'été a en effet pour vocation, comme 1'a remarqué P.
Ellinger, de retourner la terre pour faire "griller" les mauvaises herbes. Dans ce
sol de jachere, dont la texture rejoint a cette période de 1'année la dureté du roc,
dans ce lieu de premier défrichement, l'espace acceéde a la "culture" par ce
premier ensemencement et ce premier passage de la charrue?’s. Poséidon,
assécheur, mais aussi pleinement irriguant, associé au renouveau, est celui qui
fait changer la terre aride en terre irriguée : sa participation n'en est que plus
essentielle en ce début de 1'été ou les chaleurs de Juillet brilent le sol attique,
surtout si I'on se rappelle de 1'information du Critias qui dit qu'en été, ce sont
les eaux souterraines qui irriguent les champs et permettent ainsi les récoltes?””.
Associé a Déméter mais aussi peut-étre a Zeus, on retrouve dans cette féte notre

triade plutarquéenne qui conjugue irrigation, labour et croissance?78.

De I'Acropole au Skiron et du Skiron a Eleusis, le parcours entammé par les
deux desservants des dieux tutélaires de la contrée montre a nouveau la
complémentarité entre Poséidon et Déméter. Mais le dieu n'est pas que le
soutien de la déesse, comme on a trop souvent voulu le juger?® ou un

"enracineur" qui laisserait tout le pouvoir de croissance et de fertilité a la

gateaux pour les sacrifices” (méppata és Tds Buoias).

27511 rejoint aussi la déesse d'Eleusis avec qui il est si souvent associé, ainsi que sa localisation
de Pater (Paus., 1.38.4), trés important a Eleusis ot il est célébré pendant les Eleusinia. Les
fragments concernant leur reglement datant du début du Ve siécle nous transmettent la
présence de Poséidon, honoré par un bélier lors d'un sacrifice préliminaire : IG 135 =LS.CG,
44 :[mpotélheta (...) :[Mooel8lovt [kprolv (suivent les mentions d'Artémis, Télésidromos,
Triptoleme, Plouton, Dolichos (le fils de Triproleme), et les dieux.

276Comme 1'a noté P. Ellinger, La Légende nationale phocidienne, p. 86 qui étudie les informations
de Xén., CEc., XVI.13.

277Crit., 118 e (cité supra note 195).
278Cité supra note 193.

279C. Calame, Thésée, p. 362 écrit que "Poséidon vient en ces deux lieux (Skiron et Phalére)
compléter par la figure de l'enracinement dans un sol nourricier les fonctions transitives
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Déméter d'Eleusis. Si le Themeliouchos et 1'Asphalios peuvent se rattacher
métaphoriquement au soutien du grain en terre, Poséidon est avant tout chanté

pour son pouvoir sur le jaillissement des eaux et la croissance des plantes.

Autre paysage religieux, le rituel des Proérosia® : cette féte qui littérallement
précede les labours s'avere quelque peu elliptique en dépit de son nom
"transparent” selon C. Calame?®!. A Eleusis, elle se situe le 5 de Pyanopsion?®? et
honore la "Déesse du blé mur"?%. Dans le calendrier de Thorikos, elle est par
contre placée en Boédromion?84 et il est prescrit d'effectuer le sacrifice d'un
agneau sélectionné a Poséidon?>. On ne saurait tirer trop d'informations de
cette inscription lacunaire et problématique qui, néanmoins, tisse encore un lien
entre Poséidon et les célébrations a connotation fertilisante en Attique et qui, a

nouveau, montre la complicité entre le labour et la force vitale poséidonienne.

assumées par la déesse tutélaire”.

280H W. Parke, Festivals of The Athenians, pp. 73-75 ; A.C.Brumfield, The Attic Festivals of Demeter
and Their Relation to The Agricultural Year, pp. 54-69 qui s'attache surtout a sa place calendaire ;
S.Dow & R.F. Healey, "A Sacred Calendar of Eleusis", pp. 14-20.

281Thésée, p- 356. Selon ce dernier, ibid. et A.C. Brumfield, The Attic Festivals of Demeter, p. 63, la
féte correspondrait au troisieme labour sacré de Plutarque.

282GSelon C. Calame, Thésée, p. 356 et A.C. Brumfield, The Attic Festivals of Demeter, p. 55.
283Encore une expression que j'emprunte a C. Calame, Thésée, p. 356.

284Ge]1on Hesch., s.v.

285publié par G. Daux, "Le Calendrier de Thorikos au musée de J. Paul Getty", pp. 152-154, 1.13
BondpopLavos. Mpnpédota (...); 11. 19-24 : emt Zotviov Tlooeldduvt dpvov kpitév (A Sounion, pour
Poséidon, une victime sélectionnée") (trad. G. Daux) ou plutét "un agneau choisi", mentionné
apres les sacrifices a "Zeus Polieus, Képhalos, Procris, Thorikos, les Héroines de Thorikos et
suivant ceux pour Apollon, Courotrophe et Déméter, Zeus Herkeios, Athéna" (trad. G. Daux).
Selon A.C. Brumfield, The Attic Festivals of Demeter, p. 60, "the heroes and heroines of Thorikos,
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Si l'on regarde cette fois du coté d'Erchia?®, grace a son calendrier daté du
début du IVe siecle?®”, nous notons une mention du dieu en Scirophorion 3288,
attestation que M. Jameson?® analyse comme une trace de la célébration locale
des Arréphoria-cette féte de la déesse Athéna durant laquelle les jeunes filles,
servant comme arréphores, sont engagées dans des rites secrets étudiés par P.
Brulé. Les figures divines honorées sont les mémes que dans les célébrations
athéniennes, Athéna Polias, Aglauros, Courotrophe, Zeus Polieus et Poséidon.
Cette féte, comme la plupart de celles qui s'imiscent dans les mois d'été, semble
avoir pour fonction de projeter de bons augures sur les récoltes et de donner de

la vitalité a l'agriculture?®. Encore un signe peut-étre du Phutalmios.

En dépit du caractere quelque peu lacunaires de ces informations, le dieu
semble néanmoins fortement inscrit dans le paysage religieux agricole de la

contrée.

and Poseidon and Apollon (...) might not be part of the festival".

286publié par G. Daux, "La Grande Démarchie", repris par LSCG 18 complété par les notes de
M. Jameson, "Notes on the Sacrificial Calendar of Erchia", pp. 175 et 182 sq. et S. Dow, "The
Sacrificial Calendar of Eleusis". La célébration au sein du déme a lieu le méme jour qu'a
Athenes.

287Par G. Daux, "La Grande Démarchie", p. 615.

28Honoré éu TloAeL "Epyxt, ce qui selon G. Daux, "La Grande Démarchie”, p. 623 doit renvoyer a
"I'Acropole, comme a Athénes".

289"The Sacrificial Calendar From Erchia", pp. 156-172, A 56-60: Skipodoptdvos TplTn LoTapévo,
TTooeldavt, ép TIokel "Epxt. J.D Mikalson, Religion of The Attic Demes, p. 431 interpréte cette
célébration comme une imitation athénienne et M. Jameson, "Notes on The Sacrificial Calendar
of Erchia", place la féte a la méme date qu'a Athénes : les offrandes de ce jour sont adressées a
Kourothrophe et Athéna Polias (A, 57-65), a Aglauros (B, 55-59), a Zeus Polieus (I', 59-64) et a
Poséidon (A, 56-60) qui recoit avec Zeus un bélier.

290, Brulé, La Fille d’ Athenes, pp. 79-98 et pp. 35-50 qui, a la suite de N. Robertson, "The Riddle
of The Arrhephoria at Athens", pp. 241-288, remarque le parrallele qui existe avec la féte
romaine dédiée a Junon (connue par Properce, IV.8.3-16 et El, N.A., XI.16) ou les paysans
s'écrient a la fin du rituel, "'année sera fertile" (Fertilis annus erit). C'est également dans ces
parages de I'Acropole (au versant Nord) qu'a lieu, selon P. Brulé, ibid., p. 96, "le labour sacré des
Bouzyges". Le rituel est connu essentiellement par Paus., 1.27.3.
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Nous sommes partis du domaine de l'eau, élément, on 1'a vu, central dans
tout processus de croissance des plantes ; élément surtout dispensé par les
dieux et plus précisément par Poséidon qui s'inscrit dans cette verticalité
irriguante. Son implication est bien stir a son apogée quand il préside a la
fonction vitale et régénératrice de 1'eau qui chemine sous terre et ressort sous
forme de source, irriguant les plaines et les champs. Le jaillissement qu'illustre
si bien son action peut aussi se comprendre en parallele avec le processus
végétal, puisque c'est lui qui aide a faire sortir les fruits de la terre ; on se
rappelle aussi combien, en Themeliouchos ou en Asphalios, il peut aider les
hommes a la culture, en stabilisant le socle qu'ils cherchent a travailler. Il
semble laisser I'espace du labourage et de la récolte a Déméter, plus proche de
Dionysos dans la violence de son pouvoir jaculatoire. Mais cela ne l'exclue pas
pour autant, on l'a vu, des fétes agraires. Honoré conjointement aux autres
divinités de la terre agricole, il est leur complémentaire, appelé lui aussi pour
rendre la terre fertile et procurer la nourriture : en cela, il permet aux hommes
d'assurer leur subsistance sur leur territoire politique.

Poséidon apparait donc essentiel dans cette terre attique d'ou jaillit le
premier Athénien, dans cette terre qui s'est vu confiée la semence féconde
d'Héphaistos. A Athénes, toute fertilité se révele évidemment politique, car
parler de la terre attique, c'est bien évidemment se replonger dans les discours
sur les origines, dans cette autofondation qui brouille les processus habituels de
la fondation. C'est en ayant en mémoire cette dimension terrienne de Poséidon
que l'on peut approcher pleinement ce postulat des origines autochthones et

déceler vraiment la place que le dieu occupe dans les fondations de la cité.
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Toutes ces compétences de Poséidon que nous avons rassemblées ont
dessiné la figure d'un dieu essentiel pour la cité. Stable, Teneur de terre, mais

aussi Générateur : Athénes va chercher a s'allier un tel partenaire.
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ITII. L'AUTOCHTHONIE A L'EPREUVE DE POSEIDON

Pour donner tout son sens au mythe de partage entre Athéna et Poséidon et
le regarder comme un maillon des "fondations" d'Athénes, pour comprendre le
role que Poséidon joue en terre d'Atheénes, il faut auparavant nous plonger
dans les origines que s'est données la cité. Depuis le début, nous faisons
allusion au fait qu'Athénes se déclare autochthone, revendiquant en effet que
ses citoyens sont nés de sa terre (x00v), cette terre tour a tour ébranlée, fertilisée
ou stabilisée par le dieu Poséidon. Il est temps de regarder plus précisément
cette inédite naissance qui sert de récit d'autofondation a la cité.

Nous avons ainsi choisi de ne pas séparer les discours sur l'autochthonie et
ceux sur la bataille divine qui s'engage entre Poséidon et Athéna, mais au
contraire de les faire réagir. Ce sont deux mythes sur l'origine d'Athenes et c'est
a deux qu'ils constituent les épisodes fondateurs de la cité, car il s'agit a chaque
fois d'une "histoire de chthén" : c'est pourquoi on propose de regarder tout
d'abord les discours sur cette revendication autochthone avant "d'entrer en eris"
sous le signe de Poséidon. C'est en effet ce postulat d'autochthonie qui,
paradoxalement, oblige Athénes a multiplier ses fondations pour légitimer
toujours plus son ancrage sur son territoire : n'ayant pas été réellement fondée
sur le mode de la colonisation mais autofondée, la cité n'aura de cesse de
renouer le lien a la terre. En effet, si les origines autochthones sont glorieuses,
elles n'en sont pas moins fragiles : c'est pourquoi il a fallu mettre en scéne
d'autres épisodes fondateurs, conflit divin, enfouissement d'Erechthée ou
syncecisme de Thésée, qui vont réactualiser 1'ancrage et poser d'autres jalons de

fondation.

154



L’autochthonie a l’épreuve de Poséidon

C'est aussi parce que les Athéniens se déclarent autochthones qu'ils ont tant
besoin d'intégrer Poséidon qui, justement, tient-soutient les fondations, offre un
socle stable pour la construction, entoure de sécurité et garantit 1'ancrage. Les
épicleses de Poséidon prennent tout leur sens a la lumiere de cette
autofondation. La violence de sa revendication sur la terre athénienne, sa
réintégration surtout et la place que la cité lui accorde dans le cercle des
origines en l'installant notamment dans 1'Erechthéion, tout ce qui découle de
l'eris, on le voit, doit se lire de pair avec cette autochthonie athénienne.
L'autochthonie nous semble donc un discours a penser en "méme temps" que la
lutte engagée entre Athéna et Poséidon pour la cité.

C'est alors que Poséidon prend toute sa dimension de fondateur, car c'est lui

qui va inscrire les origines dans la durée.

La fabrication de l'origine

Nous ne reviendrons que peu sur ce terme avTox0wv déja maintes fois
"travaillé", si ce n'est pour mettre a nouveau en valeur combien le vocable
avTos désigne le "méme", dans le sens de "l'identité comme opposée a 'altérité™
: cela affiche parfaitement que les Athéniens se sont proclammés issus de leur
propre terre (x6wv)2. Il s'agit bien d'autofondation. La traduction qui s'impose

pour autochthone est celle tres éclairante de N. Loraux -"'né du sol méme de la

patrie"s- car elle montre cette relation unique que les Athéniens nouent avec

1P. Chantraine, s.v. aiTés.

2Sur x0Bov, voir P. Chantraine, s.v. On a discuté ce terme et les différentes épithetes
poséidoniennes qui sont formées sur cette racine.

3"L' Autochthonie : une topique athénienne", p. 3. V.J. Rosivach, "Autochthony and The
Athenians”, p. 298 le définit en grec comme ék THs xB4vos avTis yevéuevos. Selon Lys., Ep.,
17, pour ne citer qu'un exemple : "les Athéniens sont autochthones, et la terre est a la fois leur
mere et leur patrie" (atTéxboves dvtes T abTy ékékTnrTo pnTépa kai matpida).
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leur terre, méme si elle gomme quelque peu, on le discutera, 1idée de
fondation. V.J. Rosivach choisit lui d'éluder cette notion de naissance pour
privilégier dans ce terme le sens de I'occupation immémoriale du territoire®.
Cette revendication de l'autochthonie apparait a un moment précis de
I'histoire de la cité. D'apres les recherches effectuées, tant au niveau littéraire
qu'épigraphique, cette invention linguistique® ne semble pas émerger avant le
cinquieme siecle® ; en tout cas dans sa dimension de revendication politique
car, chez Homere déja, Erechthée est dit né de la terre’. Si de nombreux
groupements de populations se réclament de cette origine, c'est a Athenes
qu'appartient la formulation d'un discours politique. Cette invention des
origines vise a soutenir a la fois un ancrage territorial -s'ancrer depuis toujours
dans sa terre de naissance, a donner a la polis une singularité dans le monde
grec, mais aussi a légitimer un régime politique : la démocratie, le régime des

freres, égaux depuis leur naissance. Athénes engage donc au Ve siecle un

4'Autochthony and The Athenians”, pp. 299-300 qui liste les occurrences de ce terme et les
différents sens de alTos, pour privilégier : "having the same land" as "always having the same
land". C'est un choix un peu exclusif qui guidera tout son article, méme si le sens d'occupation
du territoire depuis toujours est une des revendications primordiales des discours
autochthones. P. Chantraine, s.v. avtos, indique comme sens : "méme (...) désigne l'identité
comme opposée a l'altérité (...) ou dans le second cas l'identité comme permanence de 1'objet
reconnue sous divers aspects." Si les deux sens existent, la démonstration de V.J. Rosivach (ibid.)
semble, a trop privilégier I'occupation, faire abstraction de I'idée de naissance dans le sol méme.
C. Calame, Mythe et histoire, p. 86 note 39, donne raison a V.J. Rosivach.

5V J. Rosivach, "Autochthony and The Athenians", p. 298 : "the word aiTéxfwv did not arise
spontaneously but was a conscient coinage."

6Ce sur quoi s'accordent tous les auteurs. E. Montanari, I mito dell’ autochtonia, p. 31 précise que
les Athéniens sont pour la premiere fois qualifiés d'autochthones dans 1'Agamemnon d'Eschyle
(536) qui est représenté en 458 av. J.-C. (voir le commentaire de E. Fraenkel, Aeschylus.
Agamemnon sous ce vers). Selon V.J. Rosivach, "Autochthony and The Athenians", p. 297,
l'apparition de ce terme se dessine dans la premiere moitié du Ve siécle. En ce qui concerne
l'iconographie, pour les images de la naissance d'Erichthonios, cela semble apparaitre au Ve
siécle : voir H. Metzger, "Athéna soulevant de terre le nouveau-né", P. Brulé, La Fille d’Athenes,
pp. 45-62 ainsi que Y. Cochenec, "Gaia et I'autochthonie athénienne".

7, 11.547 sq. : "ceux d'Athénes, la belle cité, peuple d'Erechthée au grand cceur, Erechthée,
enfant de la glebe féconde" (Téke 8¢ (eidwpos dpovpa).

8Pour l'autochthonie comme légitimation du régime démocratique, voir Platon (Men., 238 ) :
"c'était alors le méme régime que de nos jours (| ydp avth molMTeia) (...) qui nous régit
aujourd’hui et qui toujours, depuis cette époque lointaine, s'est maintenu ; celui-ci l'appelle
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processus qui releve a la fois de la (re)fondation et de la consolidation
politique. C'est bien s{ir cet ancrage dans la terre qui va nous retenir ici.

Il faut remarquer que nos sources pour l'autochthonie sont avant tout des
discours des orateurs, Lysias, Isocrate, Lycurgue ou Démosthene®. La
revendication est aussi largement tributaire d'un genre littéraire, 1'Oraison
Funebrel® qui, en glorifiant les morts tombés pour la patrie, glorifie la cité toute
entiere en rappelant ses fameuses origines autochthones. Les Epitaphioi Logoi
qui associent autochthonie, exploits héroiques et lutte contre le Barbare,
proposent donc aux citoyens d'inscrire les actes du présent dans la droite ligne
d'un passé qui, depuis toujours, les relie a la gloire, en tant qu'autochthones, en
tant que citoyens et comme guerriers!! : I'autochthonie devient ainsi le principe
identitaire pour toute la communauté!2. Seul Euripide va échapper a la
tentation du discours tautologique pour "travailler" un peu ce postulat
d'autochthonie et en montrer toute la fragilité.

Mais on doit faire attention a ne pas trop enfermer la revendication de

I'autochthonie dans la seule légitimation d'un régime politique, pas plus que

démocratie (...)" et ibid., 239 a : "l'égalité d'origine, établie par la nature, nous oblige a rechercher
l'égalité politique établie par la loi" (GAN" 1) Looyovia fuds N katd ¢vow toovopiav dvaykdlet
{nTelv katd vépov). Voir a ce propos N. Loraux, L'Invention d’Athénes, pp. 179 sqq. et sur la
notion de "freres" politiques id., "La Politique des freres".

9Sur les orateurs attiques, voir M. Edwards, The Attic Orators et sur Platon qui, dans son
Meénexene, joue avec le genre de 1'oraison funebre, M. Clavaux, Le Ménexene de Platon, pp. 115-
260 pour l'oraison funébre et p. 117 sqq. pour le theme de l'autochthonie rapidement abordé.
10Etudiée par N. Loraux (L'Invention d’Athénes) : c'est pour elle, une "institution" (ibid., p. 23),
constituant un éloge codifié de la cité. Voir aussi R. Parker, Athenian Religion, p. 135 sqq.
HReprendre le témoignage éclairant sur ces éloges de Phot., Bib., 243 : "la justification des
éloges funebres est apparemment commune a tous les citoyens mais en réalité ce sont par
excellence ces morts qui sont ici qui les justifient. En effet, ceux qui s'attachent a faire 1'éloge des
autres, pour célébrer leur lignée, vont chercher la matiére de leurs discours jusque dans la
louange de leurs ancétres ou jusqu'a la terre dont sont issus les ancétres de ceux dont on fait
I'éloge" (lva T0 vyévos Ulpvfowoly, €els mpoydvwr Twas elpnulas Ty Tob Myew ¢lowy
avaBiBdalovoy, 1y T YRy 6Bev ol mpdyovol TOV émalvovpévwy €yévovTo).

12N. Loraux, Les Enfants d’ Athéna, p. 23 indique que, "c'est précisement a cela (...) interpréter sa
propre identité (...) que sert un mythe d'origine".
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I'on ne doit y voir un discours sur l'exclusion des femmes!3. Il ne s'agit pas
seulement avec l'autochthonie, comme le dit N. Loraux, d'un "fondement
prestigieux de la citoyenneté" ou d'un discours de "singularité"4. A chercher
trop exclusivement dans ce sens, on risque d'oublier que le postulat
d'autochthonie est avant tout un mythe de fondation qui raconte la
germination de la cité sur la terre qu'elle s'est choisie, sur laquelle elle s'affirme
donc profondément ancrée et alors indélogeable. Car 1'autochthonie parle bien
d'articulation au sol (chthdn) et ne constitue pas seulement une singuliére fierté
athénienne. Ce n'est pas "la terre, faute de mieux, (qui) a alors été fécondée"5 :
la terre est bien le destinataire de la semence d'Héphaistos pour que les
citoyens germent du chthén. On ne saurait raconter une meilleure
autofondation.

Comment élaborer un site dans sa propre terre, comment aménager sa
propre cité!® ? Telles sont donc les questions auxquelles sont confrontés les
Athéniens. A la recherche de sa fondation, Athénes se rapproche du shéma de
la colonisation-fondation!” qui donne pour toujours la légitimité a une
construction politique : elle va alors s'inventer une origine qui donne le départ
de la vie en cité, de l'installation, du ktizein et de l'oikizein, car il ne s'agit pas
seulement de fonder, mais aussi d'habiter. M. Casevitz, dans son étude des

deux familles du "fonder" veut voir dans 1'utilisation de ces deux verbes une

13C'est ce que N. Loraux, Les Enfants d’Athéna, p. 21, retient surtout comme "bénéfice d'une telle
opération".

4Dans Les Enfants d’ Athéna. Pour le "fondement prestigieux de la citoyenneté", voir ibid., p. 23,
et pour le discours de "singularité" (ibid., p. 36).

15N, Loraux, Les Enfants d’Athéna, p. 22.

16Voir les réflexions de M. Detienne, "Qu'est-ce qu'un site ?" et pour le modele de la
colonisation "Apollon archégete” ainsi que "Manieres grecques de commencer"” et derniérement
Apollon le couteau a la main, pp. 105-133.

17Car I'Attique n'a jamais fait 1'objet d'une fondation coloniale, noté par exemple par C. Calame,
Mythe et histoire, p. 87.
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évolution entre le défricher -la mise en valeur du territoire, et 1'habiter -qui est
alors mis en complément non plus avec g¢, mais avec polis, plus proche de
l'installation'®. Athénes dépend elle moins du ktizein que de l'oikizein,
puisqu'elle n'a pas été réellement fondée, mais il s'agit toujours de raconter
comment on prend possession d'un territoire. Pour notre cité, évidemment, il
manque au processus de fondation le cheminement, 1'errance et la quéte du
territoire que 1'on rencontre dans les récits de colonisation car, en ce Vé siecle
attique, les Athéniens s'inventent leur passé dans un voyage intérieur : ils se
déclarent issus de leur propre terre et c'est ce postulat qui doit seul justifier et
légitimer leur installation. Il n'y a pas non plus un fondateur, un archégete
unique qui donne le départ de la vie en cité et qui symbolise le moment de la
fondation. I y a des autochthones qui, par leurs singulieres naissances,
représentent l'origine!®. Et pour garantir son autofondation, Athénes en fait

surgir plusieurs, autant de "fondateurs" pour une cité sans réelle fondation?’.

18La notion de fonder en grec se lit & travers deux familles lexicales autour de ktizd et d'oikizo
étudiées par M. Cazevitz, Le Vocabulaire. Si ktiz0 renvoie au défrichement et s'attache a la mise
en valeur de la terre, oikiz6 se place lui plus souvent du c6té de la maison, de la cité, du
peuplement ; alors que ktizé est plus souvent associé dans les expressions a ge, pour le second
verbe, il remarque la récurrence de l'expression oiked/oikizd polin (étudiée ibid., pp. 221-235).
L'auteur opere des différences entre ktizd qui semble concerner la nouveauté radicale et oikizd
qui s'attache a la fois aux contextes de fondation, de refondation, de colonisation et
d'installation.

I9N.. Loraux, "Naftre enfin mortels", p. 9 écrit que 1'autochthonie, le fait que I'homme provienne
de la terre constitue "le degré zéro du mythe". Plus que "degré zéro", je préfere parler de début,
d'origine, car l'expression employée par l'auteur ne convient pas je pense a Athenes, puisqu'il y
a toujours dans la généalogie un autochthone qui précede.

20M. Detienne, "Quand les Olympiens prennent I'habit du citoyen", p. 164 indique que
"l'autochthonie, cela se fabrique, lentement, sur plusieurs générations".
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Distribution autochthone

Athénes retrace donc 1'histoire de ses autochthones, en cherchant a s'ancrer
toujours plus haut dans le temps pour approcher le moment "initial". Son arme
principale est la généalogie?l. C'est a la fin du VIe siecle qu'apparait cette
nouvelle maniere d'écrire sur l'origine en retracant une lignée d'ancétres?? ; cela
permet de penser le début, de mettre en ordre son propre passé?® et de
revendiquer l'antériorité. La encore, cela peut nous rapprocher des opérations
de colonisation?*. Mais si les figures plurielles®> qui égrennent le passé
d'Athénes, comme Kékrops, Erichthonios, Erechthée, puis Thésée le synceciste2¢
sont toutes proches du fondateur, elles sont avant tout autochthones car
aucune ne fait véritablement tous les gestes d'un oikiste ou d'un archégete?’. Le
rejeton Erichthonios semble incarner le premier moment, l'origine en tant que

naissance?8 : tous les Athéniens seront, a leur tour, ses imitations autochthones.

2IH. Jeanmaire, Couroi et Couretes, p. 137 : en Grece, "tout groupement tend a prendre
conscience de son unité sous forme d'une généalogie fictive, a se donner un ancétre mythique
(..)". Voir aussi P. Brulé, "La Liste des premiers rois d'Athenes", p. 38 : "le récit généalogique, en
ce qu'il est générateur de temps, est producteur d'histoire."

22Voir 1'étude de C. Jacob, "L'Ordre généalogique", p. 171 sqq. Voir aussi F. Jacoby, Atthis,
pp- 134.

23A la suite de C. Jacob, "L'Ordre généalogique", p. 184, il faut se poser ces questions
complexes : "il nous faut cependant réfléchir sur la nature du savoir ainsi constitué, sur ce qu'il
permettait de penser, sur son efficacité sociale, politique, symbolique dans le monde des cités
du Ve siécle : a quelles attentes, a quelles questions répondaient ces traités ? Quel était le statut
du passé ainsi organisé par I'ordre généalogique et quels liens entretenait-il avec le présent de
la cité ?"

24Voir I. Malkin, La Méditerranée spartiate, pp. 124-132 dans un chapitre intitulé "Mythe et
généalogie". Il écrit ibid., p. 124 que ""Identité" et "origines" dans le monde de la colonisation
grecque, furent souvent formulées en terme de parenté (...) mais il n'est pas d'identité collective
sans une continuité bien définie a partir d'une source donnée".

25Voir I'énumération in M.P., F.Gr.Hist. 239 A.1 Jacoby : "Depuis le temps ot Kékrops régna et
que le pays s'appelait Kékropia, alors qu'il s'appelait auparavant Aktike d'apres Aktaios
l'autochthone : 1318 ans". Sur cette liste, voir P. Brulé, "La Liste de premiers rois d'Athénes".
26Mais aussi oikiste comme Erechthée. Plut., Thes.,3.1 : "fondateur de la belle et illustre Athenes"
(olkLoTM).

270On connait des autochthones qui, dans la Périégese, sont vraiment fondateurs (oikiste) : par
exemple Aégialée pour Sicyone (IL.5.6), Aras pour Phlionte (I1.12.3), Eumélos pour Aroe
(VIIL.18.5), Phénéos pour Phénée (VIII.14.4).

28Isocr., Panath., 126 : "a partir de cette époque (Erichthonios), tous ceux qui vinrent apres lui, et
ils sont nombreux, transmirent a leurs enfants leurs biens et leur pouvoir, jusqu'a Thésée"
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Quant a ses prédécesseurs, ils n’existent pour ancrer 1'autochthonie dans un
passé le plus lointain possible. Car, dans cette généalogie perturbée, il y a
toujours un autochthone qui précede. Erichthonios n'est pas le premier méme
s'il est mis en scéne ainsi?’. Kékrops non plus n'est pas au début de la chaine : il
est par contre le premier roi’® ; quant a Aktaios il ne serait pas lui-méme le
maillon originel®l. Comme c'est souvent le premier autochthone qui nomme la
cité3?, la polis s'accole alors plusieurs noms et jongle d'identité entre Kékropia,

Akte avant de se dire enfin Athénes33.

L'ambiguité entre fondation-colonisation et autochthonie se lit néanmoins
dans la figure d'Erechthée3* : autochthone, il est aussi qualifié d'oikistes des
Athéniens®, il est I'éponyme d'une tribu clisthénienne3® et le demos porte son

nom? ; mais c'est surtout avec lui que la cité commence réellement son histoire

(évTetber 8’ dpfdpevor TdvTes ol yevopevolr peT’ ékelvov, dvTes olk OMyol, TdS KTHOELS
Tas abT®v kal Tas SwaoTelas Tols alTdv Taloly mapéSooav péxpt Onoéws).

29Erichthonios est apparemment lui aussi précédé par Porphyrion (Paus., 1.14.7). On connait
aussi un Périphas, transmis par Anton. Lib., Transf, 6 et Ogyges, "que le peuple croyait
autochthone" (dvtoxfovos), et sous lequel se produisit le premier grand déluge selon Eus.,
X.10.7 (489).

30Selon Apd., Bib., I11.14.1 et M.P., F.Gr.Hist. 239 A 1 Jacoby.

31Selon Paus., 1.14.7 il y a un Porphyrion "qui a régné avant Actaios" (ol Tlopduplwra €Tt
mpodTepov ’ AkTalov BaoileboavTa).

32Sur I'éponymie du fondateur et du pays ou de la cité, voir pour les Etoliens (Str., X.3.2), en
Libye (Hdt., IV.45.12), en Béotie, pour la cité d'Alalkomenée (Paus., IX.33.5) et en Phocide,
Castalie (Paus., X.6.4) ; c'est valable aussi pour Lélex (Paus., III.1.1), Pélasgos en Arcadie (Paus.,
VIIL.1.4) et Ogygos en Béotie (Paus., IX.5.1).

33 Aktaios/ Akte (M.P., F.Gr.Hist. 239 A.1 Jacoby), Kékrops/Kécropia (Paus., 1.2.6 ; Apd., Bib.,
I11.141 ; M.P., F.Gr.Hist. 239 A.1 Jacoby), Atthis/Atthide (Paus., 1.2.6 ; Apd., Bib., II1.14.5). Sur
les noms successifs de 1'Attique, voir P. Brulé, "La Liste des premiers rois d'Athénes", p. 39 et 45
5q.

34Que l'on ne confond plus heureusement avec Erechthée comme B. Powell, Erichthonius, p. 15
qui tisse des liens d'équivalence caricaturaux : "if Erichthonius was Poseidon, and Erichthonius
was Erechtheus, then Erechtheus was Poseidon and all three are the same under different
manifestations or were introduced under slightly varying circumstances."

355ud., s.v. TeTTiyodbpoL: of ABnuaiol: "Epexfnels O oOkioThs TGOV Abnvav, dmo TS Yiis
ETéXOM.

36Pour exemple, voir Ant., 6.11 et 13.

37Dés 1., 11.547 (8fjos 'EpexBiios). On parle d'Erechthéides, Ar., Eg., 1015 et schol. 1015 ¢ (
"EpexBeidn & ule Tob EpexBéws) ; Soph., Aj., 202 ;Pd., I, I1.19.
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comme "Athenes"3, car c'est Erechthée qui donne son nom définitif a la cité.
Les noms précédents donnés par les rois étaient des noms géographiques
attribués au pays : Erechthée va nommer la cité Athénes du nom de la déesse®.
En cela, il incarne une figure plus politique. Mais, s'il est proche du fondateur,
il n'effectue pourtant aucun geste de fondation : il nait, il nomme, mais ne trace
pas. Il n'est pas non plus teinté d'altérité comme ces colonisateurs qui suivent la
voix de l'oracle pour aller fonder ailleurs? : il est le produit de sa propre terre,
il surgit de l'intérieur. En fait, on le verra, son acte fondateur sera, plus que de
naitre, de mourir sous les coups de Poséidon qui le fait retourner dans le chthon
: en rejoignant la terre, il pose le dernier jalon de 1'autofondation athénienne. En
cela, il n'est pas qu'un "maillon important"4!, mais incarne 1'ultime racine
enfouie dans le chthon par ces Athéniens en mal d'ancrage. D'ailleurs, apres
Erechthée, la lignée s'étiole. Athénes n'a plus besoin de faire surgir des

autochthones, Poséidon est la qui garantit I'ancrage.

38Frechthée se retrouve dans cette phrase de J. Rudhart, Notions fondamentales, p. 133, a propos
de I'éponyme qui "symbolise le groupe humain ; s'il ne I'a pas réellement fondé, il est devenu le
principe effectif de son unité".

39Méme si la paternité du nom peut se partager entre Erechthée (Hdt., VIIL.44 ) et Athéna (Apd.,
Bib., 1I1.14.1 ; Plat., Leg., 1.626 d 3-5). Plusieurs explications se brouillent en effet, soit c'est
Athéna qui nomme elle-méme la ville d'Atheénes apres la querelle qui l'oppose a Poséidon , soit
c'est Erechthée qui la nomme.

40Comme c'est le plus souvent le cas : par étranger on entend qu'il n'est pas originaire de la cité
qu'il fonde. Cela existe pour les cités coloniales (par exemple Typhon d'Aigion, oikiste de
Caulonia, Paus., V.3.12) Antiphémos pour Géla (Paus., VIII.46.2), Phalanthos pour Tarente
(Paus., X.10.6), et bien entendu Battos pour Cyrene (Paus., I11.14.3).

4IN. Loraux, Les Enfants d’Athéna, p. 38 : "Erechthée (Erichthonios) n'est qu'un maillon
important dans cette chaine généalogique."
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Toutes ces naissances, ces opérations d'autochthonie servent a déterminer
l'arché®?, le commencement, a recréer l'origine. On essaie de repousser le
moment ol tout a commencé*? ; on essaie d'atteindre cet état de terre vierge qui
symbolise le début dans les récits de colonisation*t. La terre est-elle vide pour
autant#> ? Le probleme ne réside pas 13, car nous ne savons pas grand'chose du
pays avant la naissance d'Erichthonios# ; simplement que nous sommes dans
un espace qui permet de mettre en place les débuts de l'histoire d'Athenes. On
ne peut parler de territoire vide ou vierge car, de toute maniére, il ne s'agit pas
de défricher une chdra ici, comme pour l'opération de colonisation?’ ; il s'agit de
s'approprier une terre par la naissance. Le processus se décline moins en
opérations "horizontales" qui tendent a défricher/délimiter le nouveau
territoire qu'en prise de possession "verticale" du sol. Pour Athenes, nous
sommes dans le domaine de l'ancrage. La naissance autochthone est "spatiale”

dans le sens o1 c'est par ce jaillissement que I'on s'articule au sol. La naissance

est bien fondatrice.

42Pour l'autochthonie comme arche, comme principe, voir Isocr., Pan., 23 : "le point d'origine
étant si beau, il convient de les honorer plus encore pour ce qui en découle” (olTw 8¢ ka\fs
Ths UmoBéoews olomng) et ibid., 26 : "telle est donc la grandeur de ce qui nous appartenait dés le
principe" (ta. pev obv €€ dpxfis UmdpEavTta).

43C. Jacob, "L'Ordre généalogique", p. 189 : les généalogies "ne permettent pas de penser
I'histoire des cités grecques : elles en fixent l'origine, le terminus post quem".

44M. Detienne, "Manieres grecques de commencer", p. 164 parle de terre "vide" dans le sens de
eremos : dans "le vaste laboratoire de leurs "colonies" (..) on peut dire qu'ils (les Grecs)
s'exercent a penser l'espace comme vide". Voir aussi id., Apollon le couteau i la main, pp. 120-122.
Dans ce cadre de la colonisation, il s’agit ici plus de chéra.

455ur le vide comme lieu d'élaboration d'un discours, voir N. Loraux, "L'Autochthonie une
topique athénienne", p. 10 qui écrit que "l'autochthonie est bien le "lieu vide" oit se cristalise
l'imaginaire civique d'Athenes".

46Les récits ne donnent a voir qu'une succession de noms de rois, comme Apd., Bib., 111.14.1-
III.16.1 : ils enfantent, mais n'enclenchent pas la civilisation. Avec Erichthonios, on raconte une
histoire de naissance et de postérité.

47Une choéra a aménager, noté par M. Detienne, dans son "Ouverture" de Transcrire les
Mythologies, p. 21 : "aménager une terre sauvage et inculte, plus précisément, aménager une
terre déserte et vide."
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Cette terre d'ot jaillit le premier autochthone -le premier Athénien dong, elle
est le socle de la future cité. Mais personne n'a délimité le territoire, tracé un
périmetre, découpé l'espace ; on ne pose pas de bornes, on ne construit pas de
murailles. Cela parait bien fragile en regard des fondations/colonisations out
l'on trace, pose, défriche*S. On connait I'ceuvre d'un Nausithoos dans 1'Odyssée :
entourer, construire des maisons, donner des sanctuaires aux dieux mais aussi
partager la terre®. La ville est ainsi délimitée et le territoire découpé. C'est
Apollon qui est le maitre pour ces opérations de tracer-dessiner, comme on le
voit par exemple dans I'Hymne que lui dédie Callimaque®®. Cette ceuvre de
géometre qui sert a poser les jalons du territoire, personne ne l'entreprend pour
Athénes. On répete les épisodes de naissance pour multiplier les ancrages et
légitimer 1'installation. Ces autochthones, ils sont comme les bornes de la cité,
comme autant de racines qui stabilisent l'installation. L'autochthonie se décline

sur le mode de la verticalité.

C'est peut-étre pour cela que Poséidon est si important en terre d'Athénes. 11
est souvent, on 1'a vu, concerné par les débuts en sachant stabiliser ce sol ou
'on choisit de s'installer : on se rappelle qu'il offre, dans un Péan d'Aristonoos,
de "purs fondements" (dyvols damédols) a son compere Apollon pour qu'il

puisse développer son oracled!. C'est Poséidon qui peut permettre la bonne

480n connait cette question que 1'on doit poser a l'oracle (Hdt., V.42) : "vers quelle terre irais-je
en défricheur-fondateur ?" (¢és fvTwva yiy ktlowv inv) (traduction de M. Detienne, Apollon le
couteau a la main, p. 106).

49V1.7-10 : "aussi Nausithoos (...) avait entouré la ville d'un rempart, créé les sanctuaires et
partagé les champs" (dpdt 8¢ Telxos élaooe ToOAeL kai [édeipaTo olkous kal vmols molnoe
Bedv kal] éddooat’ dpolpas).

5052 sq. : "c'est sur les pas de Phoibos qu'on trace I'enceinte de cités" (PoiBw 8 éomépevol mONas
StepeTpioavto dvBpwmot). Voir M. Detienne, Apollon le couteau a la main, pp. 105 sqq. pour les
opérations de fonder.

5133.34 (Powell) : Awpobvtar 8 o’ dBdvaTol, TTooelddr dyvols Samédols.
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fondation et surtout l'installation durable. Et si I'on se souvient de l'inscription
de Colophon??, on sait qu'il peut aussi étre appelé, comme Asphalios, pour
garantir une refondation. Poséidon est bien le meilleur allié des fondateurs
quand sa colere est endormie, car il délivre un socle inébranlable. C'est aussi
Poséidon qui a le pouvoir sur les themelia, les premieres fondations que pose
une cité : en Themeliouchos, il est le dieu du Tenir droit. Si Poséidon a pu
stabiliser 1'ile de Délos, il est dans le territoire de 1'Attique un partenaire
indispensable pour les autochthones. Non pas en dieu "autochthone" qui aurait
été aux cOtés d'Erichthonios quand il a jaillit de la terre, mais en divinité
chthonienne qui préside au poser durablement. Il rend solide ce premier lien a
la terre.

Si I'on regarde maintenant du c6té de la naissance, Poséidon la encore

semble croiser le vocabulaire des autochthones.

Naissances autochthones : des racines dans la terre

A Athénes, on raconte en effet que les Athéniens sont sortis de la terre dans
une poussée végétale>® : la semence d'Héphaistos est comme un principe vital
(yévos) qui, jeté de la cuisse d'Athéna sur la terre, devient racine (pila) et croit
hors du sol pour faire sortir le premier autochthone. Cette naissance est la seule
légitimité des Athéniens, il ne faut donc pas la réduire, car cette poussée hors

de terre représente le point d'ancrage de toute la cité sur son territoire. On a vu

52Cité supra Premiere partie LB note 272.

53Bur., Ion, 267 : "ton ancétre n'est pas issu du sol lui-méme ?" (éx yfis maTpds cou mpdyovos
éBhaoTev  matnp;). Erichthonios sort de la terre comme une plante. Nonn. Dio.,, XLI.65 :
"Erichthonios qu'Héphaistos engendra d'un sillon de la terre avec sa racine (semence) fertile"
(A& Bedv wdaipa yovfis abToxBovt piln).
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combien Poséidon est attaché a ce gonos qui représente la force vitale>* ; il est
aussi Genesios et Genethlios, Gérérateur donc. Il donne vie, fait croitre et détient
le pouvoir sur ce qui pousse ék Ths ¥fis. Or, le vocabulaire de la naissance
autochthone rejoint le vocabulaire que nous venons de croiser pour le
Phutalmios® : 1'autochthonie se décline sur phué®, rize5” et trophe58. La encore,
Poséidon Phutalmios peut se lire en polarité avec cette revendication
autochthonique. N'oublions pas qu'il est aussi Rizouchos-Celui qui tient les
racines. Poséidon est bien le meilleur partenaire pour les Athéniens. Il sait
garantir leur atypique naissance. Et garantir la naissance, c'est bien siir garantir

l'origine, et donc garantir I'ancrage.

Antériorité, pureté

L'autochthonie permet aussi de revendiquer l'antériorité sur le territoire que
sest choisi la cité : l'apparition du "premier" homme légitime alors
|'établissement immémorial et donc indéracinable. Différentes cités vont utiliser

la naissance autochthone pour revendiquer 1'ancienneté de leur peuple®, et pas

54Voir supra Premiere partie 11.B, note 163.

55L'Athénien est rattaché a la terre comme féconde (puTtdiutos) (Lycophr., Alex., 341 parle de
dutaruia x6av :la terre "matale") ce qui tisse une lien de plus avec le Poséidon dutdiutos.
56Arstt., Pol., 269 b (pvecBar ynyevels) ; ibid., 271 a (kat > dpxds édvovto) ; ibid., 271 b
(pvopévovs) ; Isocr., Pan., 24 (édvpev) ; id., Panath., 124 (édvoav) ; Eur., Fr., 360.8 (atTdxboves &
"épupev) ; ibid., 50.8.

57Nonn., Dio., XLL.65 : d\\d Bedv (8alpa yovfs abToxbovt pin.

58socr., Panath., 124 (uévovs altéxbovas Tov "ENAvov, kal Tadthy Exovtas THY Xwpav
Tpopov, €€ fiomep éduoav, kal omépyouvvtas) ; Plat., Rsp., 414 d-e (tpedpdpevor (..) & mepl
puNTPods kal Tpodod Ths xwpas) ; Isocr., Pan., 25 (v abmiy Tpodov kal matpida (...) karéoal) ;
id., Panath., 125 (Tyv xwpav Tpodov).

59L'enjeu n'est pas seulement grec selon D.S., 1.9.3 : "quant a 1'ancienneté de I'espece humaine,
non seulement les Grecs, mais aussi nombre de Barbares se disputent la priorité, se vantant
d'étre autochthones et de tous les hommes, les premiers inventeurs des arts utiles a la vie" (mept
8¢ Ths TOU Yyévous dpxardbTnTos ov povor dudiopnTotoy “ENnres dAa kal ToMol TGOV
BapBdpwv, €avTols abTOxBovas AéyovTes kal TPWOTOUS TAV ATAVTWY AVOpOTWY  €UVPETAS
vevéoBar TOV év 1O Ble Epnolpwy ). Dém., Ep., 4 ; Arstt., Rhet., 1.5.1360 b 31 sq. : "la noblesse
est pour un peuple et une cité l'origine autochthone ou ancienne" (evyéveia pév olv éotiv

3

Evel pév kal mokeL TO avTOxBovas T dpxatous elval).
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simplement Athenes®. On rivalise entre poleis®! jusqu'a s'inscrire en
contemporainéité avec Prométhée®? ou a s'auto-proclamer "prélunaire"®.

Apres l'ancienneté, 1'autochthonie permet aussi de revendiquer la "pureté"
des origines. Le peuple autochthone n'est pas issu d'un assemblage de
populations différentes, agrégat qui ne saurait alors constituer une polis unie et
stable. Cette origine permet donc de fagonner un corps civique de méme
nature. On ne trouve trace en effet d""apport extérieur"** qui aurait pu se glisser
dans l'origine, les premiers Athéniens ne sont pas des migades®. Contrairement
aux opérations de colonisation ou parfois s'opere un mélange entre population
indigene et population arrivante, les Athéniens déclarent qu'ils n'ont en aucun

2z

cas occupé "un sol étranger, dont ils auraient chassé les habitants"¢. Le premier

®0lsocr., Pac., 49 : "nous prétendons que nous sommes au contraire autochthones et que la ville
que voici a été fondée avant les autres" (olTives alrodxboves peév etval daper kal ™V mOAY
Tattny mpoTépav olkiobfivat TGV dA\wv) mis en parallele avec "les gens qui viennent de fonder
un Etat" (tas mokels olkilévTwv) (je dirais plutdt "des cités") ; voir ibid., 50 : "nous nous vantons
et nous enorgeuillissons d'avoir une plus noble origine que les autres” (kal cepvvvépeda pév
kal péya dpovolper €m T@ BENTLOV yeyovévar TOV dNwv).

61pour exemple, les Argiens qui s'inscrivent en compétition avec les Athéniens (Paus., 1.14.2).
Lycaon, fils de Pélasgos, est lui "contemporain de Kékrops" (Paus., VIII.2.3 et Eus., X.12.6).
L'autochthonie est aussi brandie par les Athéniens contre les Tégéates (Hdt., IX.27).

62V oir pour Aras, Paus., I1.14.5 : "Aras était contemporain de Prométhée fils de Japet, et qu'il
vécut trois générations avant Pélasgos, fils d'Arcas, et ceux qui étaient appelés autochthones a
Athenes."

63Comme les Arcadiens, dits mpooé\nvol, Call., Iambes, 1, 56 (fr. 191 Pfeiffer), Apoll. Rh., IV.264.
Cette singularité de naissance est revendiquée par chaque cité qui se veut et se pense unique :
associé a protos, nous voyons alors poindre le terme monos, Dém., Leg., 261.5 (Arcadien et
Athéniens) ; Ar., Vesp., 1076 ("seuls Attiques") ; Dém., Ep., 4 ; Harp., s.v. avtdxBoves.

64N, Loraux, "Gloire du Méme, prestige de 1'Autre"”, p. 117.

65plat., Mén., 245 c-d : "parce que nous sommes purement Grecs et sans mélange de Barbare"
(Gpryels BapPdpdv), ainsi que Dém., Epit., 4 qui parle de eiomontol. P. Chantraine, s.v.,
pelyvupi-méler, mélanger et puyds, ddos-mélé, mélangé, péle-mele. Voir aussi Plat., Men., 238 e
: "les autres cités, sont constituées par des populations de toute provenance et formées
d'éléments inégaux" (dvwpdlwy). Le terme dvdpalot est treés important, car il fait apparaitre un
seul chemin, l'orthodoxie athénienne, et les autres peuples sont alors rejetés dans le "non-
unifié", dans le dv-6paros.

66Lys., Epit., 17-18 : "la plupart des nations, assemblage de peuples divers, occupent un sol
étranger, dont elles ont chassé les habitants ; les Athéniens, au contraire, sont autochthones, et
la méme terre est a la fois leur mere et leur patrie (...)" (o0 ydp, Gomep ol moMol, Tavraxdbev
OUVELNEYHéVOL KAl €Tépous €EkPaldvTes ThHY dMoTplav @knoav, dA\\ "abToxboves OvTes Thv
abThy  ékéktnuTo pnTépa  kal Tatpida). €xBdMw-jeter, pousser dehors, rejeter, repousser,
chasser et méme bannir. On remarque que le vocabulaire est tout poséidonien, quand le dieu se
jette sur la ville eisballei pour l'envahir, Eur., Er., fr. 18.49 : éupdMeL Tlooelddr moker (Poséidon
envoie a la ville), Athéna lui somme "d'éloigner son trident" (dmo<o>Tpépelv xBovéds) et Lyc.,
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homme est purement Athénien, sorti de la terre civique, citoyen et point de

départ d'une généalogie semblable a lui-méme, autochthone et athénienne.

Suite logique de ce postulat, il est déclaré que jamais le pays n'a subi de
conquétes. On ne trouve en effet aucun souvenir de la moindre migration en
Attique®”. Le peuple des Athéniens ne vient pas d'ailleurs, et c'est un autre
terme qui sert de miroir pour les autochthones : epelus®s, celui qui survient,
'étranger®®. Or, cet arrivant qui s'insinue dans la communauté, il peut vite

devenir polemios’°.

C'est donc seulement dans le sol méme de la cité que la population trouve
ses origines’! : on ne vient pas d'ailleurs, on ne se mélange pas en terre
d'Athenes. Les Athéniens proclamment alors étre les seuls a pouvoir

revendiquer 1'habitation sur le territoire d'ou ils sont issus. L'étonnement d'Ion

Leocr., 99 (eloBdMewv els ™ xdpav).

67V J. Rosivach, "Autochthony and The Athenians", p. 296-7 note les "ratés" historiques qui
contredisent cette version idéalisante.

68H¢s., s.v. EUmatpidar ; Paus., V.1.1-2, sauf les Arcadiens et les Achéens dits autochthones, "le
reste de Péloponnese appartient a des immigrants" (¢mm\idwv).

9P, Chantraine, s.v. é\eloopat. Il est intéressant de noter que, pour que l'étranger (¢mmhvs)
donne son nom au pays, comme Pélops, il faut le doter d'exploits (Thc., 1.9.2 et Hdt., V.65 pour
les rois étrangers athéniens Kodros et Mélanthos).

7OEur., Ion, 1291 : "I'ennemi est dans la maison" ; Ion est souvent qualifié d'étranger (813, 290,
590) mais ce terme peut aussi tendre vers la notion d'envahisseur, Eschl., Sept, 34, id., Pers., 243,
ce que résume N. Loraux, "Gloire du méme, prestige de l'autre”, p. 123 par "l'arrivant, donc :
virtuellement l'ennemi".

71Dém., Ep., 4 ; Hyp., Ep., 7 ; Plut., De Exilo, 13 (604 D) ; Phot., Bib., 243, 363 b : "(...) car tous les
ancétres de ceux qu'on admire partout sont probablement des immigrés (¢m\uvdes). Cependant
cette loi ne prévaut pas dans le cas de ces morts-ci car, du fait que tu les appelles Athéniens, tu
réveles, par leur nom méme, qu'il s'agit de gens issus du sol méme (o0 pniy kal katd ToUTWY O
vopos olTos vevlknker, dA\’ oOpod Te TABnvalovs elpnkas, kal peTd Ths €mwvuplas Oniols
Tous altdxbovas) ; Str., VIIL.1.2 ; Isocr., Panath., 124 et 24 ; Sud., s.v. altoéxboves: ol *Afnvaiol. 0
émel v xB0va TouTéoTL TNV YRY, dypny olboav mp@dToL €lpydoavTo. 1) SLd TO W) €lval
avtols émivdas ; Plat., Mén., 237 b : "cette bonne naissance a eu pour premier fondement
l'origine de leurs ancétres, qui, au lieu d'étre des immigrés et de faire de leurs descendants des
méteques dans le pays ot ils seraient eux-mémes venus du dehors, étaient des autochthones"
(Ths & ’ebyevelas mpdTov Umfipfe Tolade 1) TGOV Tpoydvwy yéveols ok émmAus oboa oS¢
TOUS €KYOVOUS TOUTOUS ATOPNVAPEVT) HETOLKODVTAS €V Th Xxwpd dNoBev odpdr MKOVTwY, dAN
" abToxBovas).
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en est révélateur, quand, questionnant Créuse, il apprend que son époux est
étranger’2. Si cette tragédie d'Euripide ébranle l'orthodoxie du discours
autochthone, elle n'en est pas moins la plus parfaite énonciation en ce qui

concerne la pureté des origines’3.

Ni assemblages, ni expulsion, c'est cette apologie du Méme que nous voyons
métaphoriquement énoncée dans la charpente invoquée par Praxithéa’.
Pourtant, si 'on s'échappe du discours "canonique" des oraisons funébres, on
remarque que les successions n'ont pas été sans problemes, sans mariages et
sans violence pour les premiers rois d'Athénes’. Cette unicité des origines ne
survit pas en effet a la lecture d'Apollodore qui, tout en essayant de recréer une
généalogie linéaire, indique bien les "ratés" de la succession des premiers rois”®.
Mais les Athéniens se plaisent a raconter une histoire presque immobile et

parfaite.

72Eur., Ion, 289-292 : "Mais de quel Athénien, 6 femme, es-tu I'épouse ? Il n'est pas Athénien,
mais de race étrangere (ovk doTés, dAN’ émakTos €€ dMwns xBovds) Qui est-ce ? il faut alors
qu'il soit de bien haut lieu ! (...) Comment ? Cet étranger, époux d'une Athénienne ?" (kal m&s
Eévos o’ aw éoxev oboav éyyeriy).

73La tragédie trouve la solution pour Créuse, seule a porter la bonne naissance, dans la filiation
divine de Ion, ce qui évince alors l'idée de batardise. Voir Eur., lon, 589 sqq. : "on l'affirme,
Athenes l'autochthone, l'illustre, n'est pas une race d'immigrés. Et c'est 1a que je tombe, affligé
d'un double mal, étant fils d'un intrus et moi-méme batard" (elval ¢aol Tas altdxbovas
kAewvas ABMvas olk émeloakTov yévos (v Téomecolpar 800 vOow KEKTNUEVOS TATPOS T
émakTod kalTOs OV vobayevs).

74Lyc., Leocr., 100 : "les autres cités, formées avec des éléments différents, comme le sont les
pieces amenées d'un coup de dés, se sont peuplées d'un ramassis de toute origine (at 8’ d\at
moAels Teoo®v Opolals Stadopdls ékTiopévar dAat map * dNov eloly eloaydyipol) : oor
quiconque quitte une ville pour venir habiter dans une autre est comme une piece rapportée
d'une charpente ; il est citoyen de nom, il ne l'est pas de fait" ( 60Tis 8’ dm "d\\ns moeos
olkfon TOALY, dppds Tovnpds wotep €v ElAw Tayels, Noyw ToMTns éoTl, Tols & épyololv
oD).

75Sur le mariage des premiers autochthones, P. Brulé, "La Liste des premiers rois d'Athenes",
pp- 42 sqq.

76Bip., 111.14.1-16.1 : Agraulos, fille d'Aktaios, femme de Kékrops, a un fils Erysichthon (qui
meurt sans descendance) et trois filles dont Agraulos qui s'unissant a Ares met au monde
Alcippé. A la mort de Kécrops, Kranaos devient roi (mais comment ?), il épouse une
lacédémonienne. Sa fille Atthis meurt, Kranaos appelle alors le pays Atthide. Il est chassé par
Amphictyon (alors que les Athéniens ne chassent ni ne sont chassés), qui devient roi, lui-méme
chassé par Erichthonios, qui épouse Praxithéa, a un fils Pandion, qui meurt, et ses fils Erechthée
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On voit combien Poséidon peut réduire a néant cette belle unité des origines,
puisqu'envahisseur, il ébranle ce bel échaffaudage généalogique. Associé aux
Thraces, il envahit la cité d'Athenes, veut prendre possession de 1'Acropole : il
peut briser ['unité de la cité.

Mais c'est aussi Poséidon qui, intégré, va encercler de sécurité et cldturer la
cité sur elleeméme comme il a su si bien le faire pour Troie ou 1'Atlantide.
Installé sur 1'Acropole, il peut rendre hermétique le territoire. Il est aussi
compétent pour garantir la sédentarité des citoyens et la stabilité de

l'installation athénienne.

Rester sur le sol

L'autochthonie sert en effet également a légitimer l'ancrage des citoyens
depuis toujours et pour toujours. Les Athéniens se vantent d'étre les seuls a
n'avoir pas changé de demeure””. On ne quitte pas la terre d'Athénes, méme
quand un loimos exceptionnel s'étend sur le sol, comme celui contrecarré par
Epiménide. Les Athéniens ont toujours a cceur de refonder le lien avec leur
terre’8. Dans ce rapport unique que les Athéniens ont noué avec leur territoire,
on ne raconte pas d'expulsion’?, mais une occupation du pays depuis 1'origine,

et ceci sans interruption®.

et Boutes se partagent I'héritage paternel.

77THdt., VIL161 : potvor 8¢ €bvtes ob peTavdoTal.

78Sur cet épisode, voir J.-L. Durand, "Formules attiques du fonder". L'auteur parle bien de
refondation, p. 276 "en restaurant I'ancrage sacrificiel des autels".

79Ar., Av., 33-34 : Pisthétairos et Evelpides, citoyens athéniens se définissent comme "nous,
d'une tribu et d'une naissance estimables, citoyens vivant avec des citoyens, sans que personne
nous chasse" (Huels 8¢ GuA kal yével Tipdpevolr, doTol peT doTdv, ol coBolvTos obSevos).
ooBéw-pousser vivement, chasser devant soi, mouvoir, agiter. On remarque que le vocabulaire
est des plus politiques (citoyen, tribu) ; Strab., VIIL.1.2 : "Les Athéniens passent, selon
Thucydide pour autochthones parce qu'ils n'ont cessé d'occuper le méme territoire, sans
qu'aucun ennemi ait cherché a les en chasser, ni désiré s'installer a leur place" (katéxovrtas THv
abTv del, pndevods éfehatvovtos abTols pnd’émbupotvros éxew T ékeivwv) et The., 1.2.5 :
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Le discours de Lycurgue en est la parfaite illustration : cet orateur attique du
IVe siecle accuse dans son Contre Léocrate le citoyen d'asebeia pour avoir
abandonné la terre patrie$! pour Rhodes puis Mégare et d'y avoir transplantés
les dieux nationaux®, double impiété des plus extrémes. L'accusation qu'il
intente est la plus grave puisqu'il requiert la peine de mort contre Léocrate
sauvé de justesse a I'Héliée. L'argument de la plaidoirie est justement cette
autochthonie athénienne qui invite les citoyens a rester sur la terre patrie pour
la défendre®3. Le peuple ne doit en effet jamais quitter la ville qui porte le nom

d'Athénasd4. C'est bien pour cela que Léocrate est accusé de trahison.

Cette notion de rester sur le territoire est tellement importante que selon J.M.
Hall, l'autochthone est celui qui a toujours occupé le pays®. La encore,
l'invasion de Poséidon allié a I'armée thrace est une menace pour la cité®. Mais

Poséidon est surtout associé au "tenir stable", au "demeurer droit' et a

les habitants de I'Attique "restaient toujours les mémes" (dvbpwmoL ¢Qrovv ol avTol atel).
80Isocr., Pan., 24 : "si nous habitons cette ville, ce n'est pas aprés en avoir expulsé d'autres gens,
ni apres l'avoir occupée déserte, ni aprés nous étre réunis en mélangeant plusieurs peuples
(Tabmv yap olkobper oby €Tépous €kPaldvTes o0 “épnuny kaTalaBovTes obd “ék  TOAGY
E0Vir Lyddes ouNeyévTes). Sibelle et si pure est notre naissance que la terre méme d'ott nous
sommes sortis, nous l'avons occupée sans nulle interruption, autochthones que nous sommes"
(AN’ olTw kaA®s kal yvnolws yeyovapev doT €€ fiomep édupev, TalTny éxovTes dmavta TOV
xpovov SiaTtelobpev, avtoxboves OVUTeS).

81Lyc., Leocr., 25.

82Lyc., Leocr., 25 : &M\ kal Ta lepd T Tatpda, dieux dont le culte a été fondé par ses ancétres
(L8pvodpevor).

83Lyc., Leocr., 101 : "les hommes doivent avoir pour leur pays un dévouement a toute épreuve,
et ne jamais I'abandonner par la fuite (...) comme l'a fait Léocrate" (kal pn ¢etyew abriy
¢ykaTamévTas (...) domep AewkpdTns).

84Lyc., Leocr., 26 : "afin que le peuple ne quittat jamais une ville qui portait le nom de la déesse"
v’ ol TpdvTes T Beor TV Opdvupor alTh TOMY pny éykaTaNTwol).

85Ethnic Identity in Greek Antiquity, p. 54 : "An autochthon is not, as is commonly translated, one
who is born from the earth but one who has always occupied the same land". I justifie son
propos en note 151 avec Hdt., V.163.3 ; Thc., 1.2.5, I1.36.1. Je pense qu'il ne faut pas retraduire
l'autochthone par "celui qui est de tout temps sur la terre". V.J. Rosivach, "Autochthony and
The Athenians", p. 294 qui pourtant défend cette idée dans son article, nuance cela : "the idea of
being "born from the earth" came to symbolize "living in a place from time immemorial"".
86Lyc., Leocr., 98 (neTa Opakdv €NOeTv Ths xwpas dapdiopnrotvta) et 99 (elofdMew els v
Xwpav).
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'établissement solide, autant de compétences qui s'éclairent au jour de
l'autochthonie et qui sont requises par les Athéniens. Nous remarquons aussi
que le terme BéBatos /BaBains -ce qui est établi fermement- vocable utilisé pour
décrire le caractere solide de 1'fle de Délos apres l'intervention de Poséidon est
aussi le terme de la sédentarité. Il qualifie en effet des peuples ou des catégories
de populations qui demeurent dans un méme lieu, sur un méme territoire. On
retrouve limage plutarquéenne du cube, cette figure géométrique qui, par
excellence affiche 1'idée de la stabilité du Poséidon Asphalios et Gaiéochos®”, pour
décrire la femme sédentaire®®. Autour de la figure du cube se croisent alors les
notions de stabilité, de sédentarité et de solidité. Or, les Athéniens fuient ce qui
pourrait rendre instable leur occupation pour étre installé de fagon BeBalws®.
La sédentarité est aussi un des mots clés des autochtones. Car c'est bien une
histoire immobile que nous montre Athénes : une naissance imitée a l'infini,

sans aucun mélange ni aucune intégration.

Poséidon est indispensable a la cité autochthone. Autofondée, Athénes a
plus qu'une autre besoin du Teneur de terre. Mais pour le faire entrer dans la
cité, Athénes emprunte le chemin de l'eris qui va donner lieu a un véritable
partage entre Athéna et Poséidon, sous le signe de la stabilité. Poséidon devient
le moteur de la (re)fondation, en tissant un dernier lien solide entre la cité et la

terre qui la porte. Athenes en sort légitimée, mais elle en sort aussi renforcée

87Thes., 36.6. Voir Premiere partie, LB note 200.

88M\or., 288 D-E : "une femme, comme un cube, doit étre solide, domestique et difficile a
déplacer" (Tiv & yuvaika kabdmep TOv kiBov €8patav kai olkoupdv kai duopeTakivmTov).
89Thc., 1.2.1: "on voit, en effet, que la Grece actuelle n'était pas anciennement habitée de facon
stable” (o0 mdhar BeBalws olkoupévm), que l'auteur oppose a I'Attique en 1.2.5 : "ses habitants
restaient toujours les mémes" (ol avroi aiel) (comme en ibid., 11.36.1). Pour Thc., 1.2.6, Athénes
est la ville de la stabilité : "quand on était chassé d'un autre pays grec (...) les gens les mieux
pourvus venaient a Athénes pour y chercher un refuge stable (3éBarov) ; ils devenaient citoyens
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car elle integre un allié de taille qui va lui assurer la permanence de son

ancrage.
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DEUXIEME PARTIE

ATHENES A LA RECHERCHE

DE SA FONDATION :

POSEIDON FONDATEUR??

174




Entrer en eris

Athenes est connue pour étre la cité d'Athéna : mais la déesse a du gagner
son titre de Poliade, car elle n'était pas seule a prétendre a cet honneur. Depuis
le roi Kékrops, Poséidon essaye aussi de s'emparer de 1'Acropole pour faire
sienne cette cité d'Athénes. Deux versions se font écho et, en ce début de
deuxiéme partie, on choisit de citer les deux récits qui les incarnent le mieux, la
Bibliotheque d'Apollodore et 1'Erechthée d'Euripide. Deux textes sur lesquels
nous reviendrons bien sir tout au long de ce travail, deux textes a enrichir et a
croiser avec nos autres témoignages.

Apollodore tout d'abord:soucieux de mettre en ordre les récits
mythologiques, il nous donne une version tres "linéaire" de la querelle qui
éclate entre les deux protagonistes Poséidon et Athéna :

"Kékrops, né du sol (altéxbwv) (...) fut le premier roi de 1'Attique. (...) C'est de
son temps, dit-on, que les dieux déciderent de prendre possession des cités,
dans lesquelles chacun recevrait un culte spécial
(& TolTov, daciv, édofe Tols Beols mOAels kaTalaBéobat, v dls
Epnelov éxewv Tiwds 18las ékaoTos)
Poséidon fut ainsi le premier a venir en Attique. D'un coup de son trident au
milieu de I'Acropole, il fit apparaitre une "mer", qu'on appelle aujourd'hui "mer
Erechthéide"
(fikev olv mpdTos Tooeldov ém ™y ~ATTKN Y, kal T\ Eas TH TpLaivn
KaTd péony Ty dkpdmoly amédnre Bdhacoav, T viv “Epexfnida kalotol)
Apres lui, vint Athéna. Prenant Kékrops a témoin de sa prise de possession,
elle planta un olivier
(neTa 8¢ TobTov, fikev 'AOnud, kal motmoapérn Ths kaTaNfPews Kékpota
wdpTupa édiTevoer élalav)
qu'on montre aujourd hui encore dans I'enclos de Pandrosos. Une dispute
(épLdos) pour la possession du pays (mept Ths xwpas) s'éleva entre les deux

divinités et Zeus, pour y mettre fin, donna pour arbitres

175



Entrer en eris

(Btakloas Zels kpLtds €dwkev) a Athéna et a Poséidon, non pas, comme
certains 1'ont dit, Kékrops et Kranaos, pas plus qu'Erysichthon, mais les douze
dieux.

Selon leur verdict, le pays fut adjugé a Athéna (kal TolTwy SikalébvTwy, N
xtpa Ths ~ABnvds ékpibn), Kékrops ayant témoigné (LapTuprioavTos) que
c'était elle qui, la premiere, avait planté l'olivier (61t mpdd™ THY éNatav
épuTevoer). Athéna appela donc la ville Athénes, d'apres son propre nom, et
Poséidon furieux, inonda la plaine de Thria et submergea 1'Attique sous la mer"
(Mooelddr 8¢ Buud OpyLobels TO Opidotov Tediov émékhuoe kal TV ~ATTLKNY
Upadov émoinoe)

Apollodore, Bibliotheque, 111.14.1.

Apollodore nous transmet le scénario de la querelle, mais c'est Euripide qui
la transforme en combat armé. Cette fois, les deux protagonistes sont des
ennemis en guerre et sont redoublés par Erechthée, le roi d'Atheénes et
Eumolpos, le fils de Poséidon, chef des Eleusiniens et de 'armée Thrace :

"Le sol vacille dans la tourmente (Opxeltal 8¢ m[6]A\eos méESor adhmt).
Poséidon envoie a la ville (épBd\\eL Tlooelddr  moAe) (...).

Athéna : "Je te somme d'éloigner ton trident de ce pays (aldd Tpla<i>vav
THod  dmo<o>Tpédelv xbovds), dieu des mers, Poséidon. Ne va pas dévaster
cette terre ni détruire ma charmante ville. (...) Cela ne t'a-t-il pas satisfait
pleinement d'avoir englouti Erechthée dans le sol (katda xfBovos kplias

"EpexBéa) et de m'avoir ainsi touchée jusqu'au cceur ? (...)"

Athéna a Praxithéa, la femme d'Erechthée : "Quant a ton époux, j'ordonne
qu'on lui construise un sanctuaire (onkov) au milieu de la ville, avec une
enceinte de pierre. Erechthée prendra le nom de son meurtrier et deviendra
I'Auguste Poséidon : voila comment les citoyens l'invoqueront quand ils lui
immoleront des hécatombes de boeufs"

(kek\oeTar 8¢ ToD kTavdrTos olveka Xepvos Ilooeldov ovop’
¢Twvopacpévos doTols Epexfels éu dovdiol BouvbiTols).
Euripide, Erechthée, 18. 49-94
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Une version différente qui, autour de 421 avant J.-C., réintegre le dieu
Poséidon sur 1'Acropole de la cité. Une eris donc, sous Kékrops, et un polemos,
sous Erechthée : deux versions d'un méme mythe qui scande la généalogie
royale d'Athenes. De 1'eris au polemos, suivons alors nos deux protagonistes qui,

de rivaux en ennemis, vont finallement devenir des partenaires pour la cité.

I. L'ERIS DIVINE D'ATHENES : QUERELLE ET REVENDICATIONS

Avant de nous atteler a la querelle qui s'engage en terre d'Atheénes entre
Athéna et Poséidon, essayons de retracer l'antériorité et la signification du
mythe de partage en Grece. Pourquoi les cités empruntent-elles en effet ce
chemin du conflit pour s'attacher une divinité Poliade ? Serait-ce le moyen de se
fonder et de se définir ? L'eris semble en effet une mise en scéne privilégiée
pour séparer, hiérarchiser, structurer. Plus qu'un scénario ou 'origine passerait
par la violence, le mode d'eris nous apparait la voie requise pour répartir les
timai, comme au temps de la Théogonie. 1l s'agit bien d'attribuer et de définir : en
un mot, de se créer son identité nationale.

L'eris en tant que rivalité s'avere ainsi souvent le moteur de ces premiers
choix et de ces primordiales structurations : les cités décident de choisir entre
les protagonistes d'un conflit qui se décline sur le mode de la querelle ou d'une
mise a I'épreuve guerriere. C'est du conflit que nait le partage, c'est le conflit qui
permet souvent d'installer concretement la divinité Poliade a la téte de la cité.
Car l'enjeu de l'eris est bien de déterminer le paysage final, c'est-a-dire qui
représente la cité, qui va enlever I'épiclese politique. Le vocable de Poliade dit a
lui seul le mythe de partage, le choix d'une divinité, "I'exclusion” d'une autre,

I'ordonnancement du premier panthéon civique.
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C'est en cela que l'eris s'avere fondatrice puisqu'elle permet, a son terme, de
définir les différents statuts et de créer le visage politique et religieux de la cité.
Car cette répartition des roles, elle appartient aux origines de la polis. Les
personnages qui jugent ces querelles de partage, Kékrops pour Athénes!,
Inachos pour Argos? ou Briarée pour Corinthe3, attestent bien que ces histoires
sont les mythes de fondation des différentes cités.

L'eris divine s'inscrit en effet au terme de la mémoire mythique, quand
Athénes n'était pas encore la cité des citoyens, mais une polis en "gestation" sous
le regne d'un hybride. En ces temps d'autochthonie ou les futurs citoyens
germent de la terre, les dieux commencent a se battre pour enlever la protection
de la cité et se répartir les prérogatives. Le premier Athénien jaillit hors du
chthon, la Poliade qui s'est installée sur 1I'Acropole le recueille dans ses bras bref,
la cité prend forme. L'autochthonie et 'eris sont les deux chemins empruntés
par les Athéniens pour fonder leur cité sur sa terre et avec les dieux ;l'eris
apparait ainsi comme la refondation de la polis en redoublant le premier récit de
l'autofondation. D'ailleurs, clin d'ceil des sources, le "premier" autochthone
Erichthonios serait lui aussi né d'une eris, cette fois entre Athéna et Héphaistos,
si l'on choisit de suivre un parti pris étymologique?. Mais toute 1'histoire ne
tourne pas seulement autour de la Poliade, car la naissance de la terre sous le
signe d'Athéna devient un ancrage dans la terre sous le signe de Poséidon.

Ce n'est pas le seul bénéfice de l'eris des Immortels : la querelle est aussi

brandie comme une fierté car elle constitue la meilleure preuve de I'amour des

1 Pour exemple, Xen., Mem., I11.5.9-10 cité infra note 69.
2 Paus. 11.15.4-5 : il parle de "plus ancienne tradition” (ra\atéepa).
3 Paus., I1.1.6 cité infra note 83.

178



Entrer en eris

dieux qui rivalisent entre eux pour obtenir I'honneur d'étre choisi par les cités
des hommes. Car c'est a l'eris que I'on mesure en Grece 1'amour des Olympiens
et la protection qu'ils accordent aux citoyens. Platon d'ailleurs, dans le
Meénexéne, relie ces épisodes symboliques de l'implication des dieux dans le
monde des hommes, autochthonie et eris, constituant a deux un méme éloge de
la grandeur de la cité>. Quel orgueil pour Athénes d'avoir été I'enjeu entre deux
divinités aussi prestigieuses, la fille de Zeus, la déesse de métis et 'Ebranleur du
sol, le puissant Poséidon. Deux figures divines qui, durant cet épisode d'eris,
vont montrer 1'étendue de leurs pouvoirs et toute la protection et la prospérité

qu'ils peuvent conférer a la cité qui les choisira.

4Erichthonios serait né d'une épts et du xOwv. Voir Varron, in St.-August.,, Cité, XVIII et les
sources citées par P. Brulé, La Fille d’Athénes, p. 140 note 5 et B. Powell, Erichthonius, pp. 60 sqq.
§§ 15-21 ; N. Loraux, Né de la terre, p. 52, signale aussi cette version.

5237 c-d : "notre pays mérite les louanges de tous les hommes et non pas seulement les notres,
pour bien des raisons diverses, dont la premiére et la plus grande est qu'il a la chance d'étre
aimé des dieux (BeopLhiis). Notre affirmation est attestée par la querelle et le jugement des
divinités qui se disputerent pour lui" (paptupel 8¢ Npav 7O Aoyw T TOV dpudLoBnTnodvTwy
mepl avThis Bedv épis Te kat kplots). Voir aussi Dem., 28, a propos des mots de Platon (Men.,
237 ¢) : "il déclare que c'est une terre aimée des dieux (BeopLAij), et il en veut pour témoignage
(ndpTupas) que les dieux qui se sont disputés (dGudiopnmioavras) pour elle, lieu commun utilisé
par pratiquement tous les auteurs qui ont fait 1'éloge de la cité (¢ mawveodvtor THY TOAW).
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A- Entrer en eris

Eris épique et hésiodique : I'Initiale

Personnification de Discorde, Eris s'approche dans le voisinage d'Ares, celui
qui seme le combat entre les hommes et chez les dieux. Force primordiale
hésiodique dans la génération de Nuit, elle donne naissance aux peines et aux
fléaux’. Hésiode la définit duelle dans les Travaux et les Jourss-Fille de Nuit, la
Pernicieuse et 1'Eris utile, émulation pour l'artisan, le potier ou le laboureur.
D'un c6té, la bonne Eris pronée par le poete incite au travail, preuve que
I'homme a reconnu sa condition et la loi de I'Age de fer-le labeur, tandis que
son homologue cruelle est créatrice de querelles?, comme celle qui lance
notamment la Guerre de Troiel®.

Méme si I'on a pu radicalement séparer les deux modes d'Eris!'! pour en faire
des figures plus opposées que complémentaires'?, I'Eris hésiodique nous
apparait plus comme une figure duelle, construite en polarité, expression d'une
division, elle-méme divisée. Eris, plus ambivalente qu'antithétique, rappelle la

tension qui existe dans ces figures doubles qui jalonnent I'imaginaire des Grecs

®Elle prend en général la figure de sa sceur et de sa compagne (I1., IV.440-441).

"Hes., Theog., 226 sqq. Voir C. Ramnoux, La Nuit, p.72 sq. et ].-P.Vernant, "Le Mythe
hésiodique des races ", p. 53.

811-27.

9Hes., Op., 14 : Eris "fait grandir la guerre (mo\epov) et les discordes funestes" (kakov kal Sfp).
10Epit‘., 3.2 ; Luc., Dial. Mar., 35. Eris s'invite aux noces de Pélée et Thétis et déclenche la querelle
(vetkos) entre Athéna, Héra et Aphrodite en donnant la pomme a Paris (Procl., Cypria, 84).

1B, Mezzadri, "La Double Eris initiale", p. 54 notes 7 a 9 indique que nous ne trouvons dans
cette figure duelle ni polarité, ni complémentarité, ni ambiguité mais deux Eris séparées comme
dans le texte d'Hésiode, Op., 11-12: "ne disons pas qu'il n'est qu'une sorte de Lutte" (ol dpa
potvov ény’Epldwr yévos) mais "deux" (50w) et ibid., 13 : "leurs deux cceurs sont bien distincts"
(Bra 8’ dvdiya Bupov éxovoly).

12N. Loraux que je suivrais volontiers s'inscrit en faux face a une séparation trop stricte in "Sous
le signe d'Eris", p. 88 ot elle écrit qu' Eris "semble devoir toujours relever d'une pensée double",
et serait, soit "deux Eris, ou une seule, double et tout a la fois une".
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a la maniere des Erinyes, aussi noires qu'indispensables a la vie en cité!3. Eris se
déploie ainsi positive ou funeste, essentielle pourtant comme moteur des
premieres élaborations d'organisation.

Déesse atypique s'éjouissant du combat'4, elle hante les vers d'Homere mais
aussi d'Hésiode, activatrice de la guerre, puissance qui par excellence la fait
grossir et la démesure!®. Mais elle est aussi I'Initiale’é, celle que Zeus a placé aux
"racines de la terre"’”, métaphore qui nous semble faire d'Eris une divinité
"structurante"!8. Liée au (filos, a I'émulation (mais aussi a la jalousie), Eris
imprime un mouvement!® et fait parfois basculer les situations. C'est elle qui
enclenche la querelle entre les protagonistes, mais c'est aussi cette querelle qui,

au final, aboutit a un choix et a un partage. Cest d'une eris que surgit la

13Eschl., Eum., 895, Athéna : "sans toi, nulle maison ne pourra prospérer” (s pf Tw oikov
etlevely dvev oébev).

140n la retrouve au sein des mélées d'armes dans la Guerre de Troie (par exemple Quint.
Smyrn., VI.359, VIL165, VIIL.68, 325-326, 1X.146-147, 324, XI. 8-11 et XII1.563). Clest elle qui
conduit 'armée grecque dans le premier affrontement contre les Troyens (Il., V.517-518), qui
éveille le camp grec au combat (I., XI.3-14), demeure seule au milieu du champ de bataille (II.,
X1.73-77), est "Lutte la brutale, meneuse de guerriers" (I, XX.48).

15Lors du jugement de Paris, voir pour exemple Eur., I.A. 587 : "ainsi Discorde engendra la
discorde avec la Grece" (O8ev 'Epts épwv’ENGSa). Une discorde qui détermine une Guerre de
Troie sans fin (Eur., Hel., 1155-1157).

16pour le vocabulaire de l'arche, voir Paus., 1X.31.4 a propos des Travaux et des Jours qui
commencent avec les Eris (dpxnv This mofoews elvar 1o és Tas 'Epidas Myovtes). Sur I'Eris
hésiodique, voir B. Mezzadri, "La Double Eris initiale", qui s'attache surtout aux connections
indo-européennes.

17Dans les Travaux et les Jours, 18-19 : 0fike 8¢ piv kpovidns Uiduyos, aibépvaiwv yains T
“év pudnot.

18P, Mazon dans son commentaire d'Hésiode (Op., 19 note 4 de l'édition des Belles Lettres)
comprend cela au sens temporel : "en d'autres termes, elle est aussi vieille que le monde".
B. Mezzadri, "La Double Eris initiale", p. 57 y voit une indication "topologique" en opposition
avec Zeus ‘ Yi{vyos-Celui qui regne la-haut opposé alors aux profondeurs chthoniennes. Ce ne
sont pas les voies que nous privilégions.

19Qu'elle ne semble pas pourtant comporter étymologiquement : les rapprochements qu'opere
B. Mezzadri, "La Double Eris initiale", p. 58 note 20 entre Eris et ¢pébw (provoquer, exciter,
mettre en mouvement) et dpvupL (faire se lever, s'élancer) car les deux termes semblent pour lui
construits sur la "méme base", se réclament a tort de P. Chantraine, s.v. épis qui justement note
qu'il n'y a "pas d'étymologie" et que les "rapprochements avec la base de €péfw (...) restent en
l'air".
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définition de la condition humaine, tout comme 1'avenir des Athéniens2? ou le
destin des Troyens?l. Varron, d'ailleurs, opere bien ce paralléle entre conflit
attique et conflit entre les trois déesses??.

L'eris hésiodique enclenche en effet les grands partages qui aboutissent au
découpage des attributions, c'est-a-dire a la définition des timai. L'enjeu, on le
voit autour de ces épisodes, est bien la délimitation des prérogatives entre les
différents groupes du cosmos, les dieux, les figures monstrueuses et les
hommes. C'est du partage entre dieux, et entre hommes et dieux, que surgit
l'ordre de l'univers et la définition de 'homme comme mortel?? : une histoire de
séparation et de hiérarchisation des statuts entre Titans, hommes et dieux?*. A
chaque fois, nous retrouvons le verbe krind qui dit bien a la fois la séparation,
mais aussi le partage car chacun, en étant défini, se voit accorder une place.
Dans la Théogonie, au moment du conflit (eris)?> entre Prométhée-"agent du
divorce"? et Zeus, les dieux et les hommes sont réunis et non encore séparés,
festoyant ensemble dans un banquet commun qui est le signe de leur non

distinction?’. Vient le temps de se délimiter (krinein)?® pour répartir les timai et

20Pour le dénouement de 'eris attique, voir Apollodore (Bib., I1.14.1) : "Zeus, pour y mettre fin,
donna pour arbitres a Athéna et Poséidon (...) (Sialtoas Zels kpitas é8wkev). La contrée fut
adjugée (¢xpion) a Athéna (...) Athéna, alors, appela la cité d'apres elle".

2171, 11100, Ménélas: "jentends que sans retard Argiens et Troyens soient départagés
(SrakpLvdnuevar). Vous avez souffert trop de maux pour ma querelle (kakd moAa éptdos) (...)
que vous soyez vous au moins départagés au plus tot" (SrakpiBelre).

221 St.-August., Cité, XVIIL.9 et 10 : "ce fameux litige entre Neptune et Minerve (...) et pour en
finir avec cette querelle de dieux (sed deorum iurgium finiendumy), il (Apollon) porta lui-méme le
conflit devant les hommes comme Jupiter avait porté devant Paris le débat des trois déesses."
23Hes., Theog., 521-616.

24Hés., Theog., 881-882 : "et lorsque les dieux bienheureux eurent achevé leur tache et réglé par
la force leur conflit d'honneurs avec les Titans (TiTvecor 6¢ Tiwdwy kpivavto Bindt), ils
presserent Zeus (...) de prendre le pouvoir (...) et ce fut Zeus qui leur répartit les honneurs"
(8teddooaTo TLpdS).

25Hes., Theog., 534 : Prométhée a un "conflit de vouloir avec le puissant fils de Kronos" (¢p{leTo
Boukds Umeppevel Kpoviwwt).

26] -P. Vernant, "Le Mythe prométhéen chez Hésiode", p. 192.

27Hes., Fr. 1.6-7 (Merkelbach & West) : "car en ce temps-1a, ils avaient des festins communs et
étaient assis cOte a cOte, les dieux immortels et les hommes mortels" (téte  Sdaites  éoav,
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moirai respectives, ces lots et honneurs qui les départagent définitivement tout
en instaurant le lien entre eux, le partage sacrificiel?®. La race humaine se trouve
alors fixée pour toujours selon la célebre formule de ].-P. Vernant "a la place qui
est la sienne : entre bétes et dieux"0. La lutte contre les Titans a propos des
honneurs de chacun (timai) donne aussi lieu a une répartition. Et c'est Zeus qui,
en tant qu'arbitre, est celui qui attribue3!.

A chaque eris fait écho son réglement et son partage pour ces conflits pluriels
entre Zeus et Prométhée3? ou lors de la Titanomachie3?: car ces querelles
aboutissent bien a donner la définition de ce qu'est un homme et de ce qu'est un
dieu®4.

Timai des dieux, timai des Titans, timai des hommes ; on ne parle que de
partage entre les rivaux de la Théogonie. C'est bien parce qu'il faut séparer les
mortels des Immortels et délimiter les prérogatives de chacun. Eris est donc
initiale, porteuse de partage et pas seulement de rivalité. Car si le conflit est une
phase de rupture, il instaure en méme temps une nouvelle donne%®. Eris semble
ainsi le processus qui permet la définition: c'est bien pour cela qu'on la
retrouve aux origines des cités. Selon A. Bonnafé, en effet, l'eris est "ce qui

permet a la répartition définitive des timai de s'opérer"3®.

Ewol & BbwkoL dbavdTols Te Beolol  kaTabvnTdols T AvBpwimols).

28Hes., Theog., 535 sq. : Prométhée entre en lutte (¢pileTo) avec Zeus : "c'était aux temps ol se
réglait la querelle des dieux et des mortels" (éxplvovto Beol Bvntd T’ dvbpwmot).

29Voir J.-P. Vernant, "Le Mythe prométhéen chez Hésiode"

30"Méthode structurale et mythe des races", p. 95.

31Hes., Theog., 881-885 (cité supra note 24).

32 Hes,, Theog., 535 : 6T éxpLrovTo.

33 Hes., Theog., 882 sq. : TLpdwy kptvavTo et schol., ibid., 886 : kplvavTo: Siekpibnoav Tols TiTdol
T TR kal T Suvdpel.

34 5chol., Hes., Theog., 535 : ékplvovto Tl Oeos kal T{ dvBpwmos.

35G. Nagy, Le Meilleur des Achéens, p. 220 écrit qu'il "rompt la communication entre les hommes
et les dieux, introduisant par la la condition humaine".

36 Fyos et Eris, p. 63.
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En départageant Athéna et Poséidon, leris attique s'avere a son tour
fondatrice, car elle donne a Athénes son visage religieux. Cette querelle entre
Immortels pour enlever le titre de Poliade est d'ailleurs située par Apollodore
au moment ou les dieux s'engagent dans une nouvelle répartition pour se voir
doter d'une nouvelle time (Tipas dlas ékaoTos)¥. Apres la déclaration des
origines autochthones, la cité choisit de se structurer autour des dieux qu'elle se

choisit.

Et les dieux entrérent dans la cité

Le mythe de partage a une forte hérédité : chez Homere déja, et entre dieux
tout d'abord, les Cronides ont définis les champs d'action, les individualités de
pouvoirs, les domaines réservés (tipat)’. Lors de ce partage du monde, Zeus
regoit le ciel, Hades les profondeurs souterraines et Poséidon la mer. La Terre
demeure, elle, le domaine des trois Cronides, posée au milieu des Immortels
sans étre la time d'un seul. Quant a la terre, elle va vite devenir 1'enjeu
primordial entre les protagonistes divins, entrainant des rivalités et des luttes
de domination. Les cités humaines vont choisir de nouer des relations
privilégiées avec certaines divinités auxquelles elles vont attribuer le titre de

Poliade. Les dieux rivalisent alors entre eux pour obtenir de telles

37Apd., Bib., II1.14.1 : "Kékrops, autochthone (...) fut le premier roi de I'Attique. C'est de son
temps, dit-on, que les dieux déciderent de prendre possession des cités, dans lesquelles chacun
recevrait un culte spécial" (&m TolTov, daciy, édoke Tols Beols TONeLs kaTalaBécbal, év  ais
épelov éxewv Tipds tdlas €kaoTos). Je dirai plutdt un lot, un honneur particulier.

3811, XV.187-193, Poséidon parle : "nous sommes trois freres issus de Cronos, enfantés par
Rhéa : Zeus et moi et un troisitme Hadeés, le monarque des morts. Le monde a été partagé en
trois, chacun a eu son apanage (Tpixfa 8¢ wdvrta &daoTat, €kacTos B 'éppope Tufs). J'ai
obtenu pour moi apres tirage au sort (éayov) (..)" ;voir chez Hes., Theog., 71-74: "aux
Immortels également réparti toutes choses et fixé leurs honneurs" (b 8¢ éxaoTa dBavdTols
Slétaev OuGs kal éméppade TLLAS) ; voir aussi Apd., Bib., 1.2.1: "ils se partagent le pouvoir
par tirage au sort. Zeus obtient la souveraineté sur le ciel, Poséidon sur la mer et Pluton sur le
séjour d'Hades" (abrol 8¢ Siakknpolvtar mepl Ths dpxfis kal Aayxdvel). Voir aussi Heracl,
All. Hom., 41,5 sur le tirage au sort (k\fjpos) légendaire et le partage (Siaipeots), ainsi que
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prérogatives®. Apres les partages "cosmogoniques", les dieux vont entrer dans
le territoire des hommes sous le signe d'une eris qui va les ordonner autour de
"l'objet" cité. D'ailleurs, J. Rudhardt, en abordant "le theme des conflits et celui
de l'instauration de l'ordre", fait de l'eris attique comme le prolongement de la
premiere répartition des timai entre les trois Cronides, dans le cadre de la
précision "des prérogatives respectives"40.

Partage du monde entre Cronides et partage d'Athénes entre Athéna et
Poséidon semblent ainsi se répondre dans les sources*!, méme si les timai sont
cette fois les cités (molels) du paysage grec et non plus les éléments de 1'univers
que sont la mer, le ciel, ou le sous-sol. Néanmoins, la cité d'Athenes qui échoue
comme timeé poliade a Athéna est le signe de la relation privilégiée que les
Athéniens entretiennent avec la déesse, tout comme la mer, time de Poséidon,
est le signe de ses implications sur I'étendue marine.

Mais il ne s'agit pas d'un simple partage en deux, comme le monde a été
découpé en trois de la maniere la plus égalitaire entre les Cronides. Il ne s'agit
pas non plus d'un arbitrage dévolu au singulier Zeus qui, en grand
ordonnateur du cosmos, hiérarchise et sépare les différents groupes de

I'univers#? : le Cronide n'est pas seul cette fois, car les citoyens s'en mélent*3. Le

Pindare, Ol., VI1.100-116 et Callimaque, H. Zeus, 61-64 (5tdTpLxa).

39Ce que M. Detienne appelera une véritable "foire d'empoigne" in "Quand les Olympiens
prennent 1'habit du citoyen", p. 162.

40 Dy Mythe, de la religion grecque, p. 167.

41parallele chez Apollodore (Bib., 111.14.1) qui parle bien de time pour chacun des dieux qui
s'engagent dans le partage des cités (Tipds idlas ékaoTos) comme en II., XV.189 sq. (éxaoTos &
“eupope  Tpfs) et chez Hes., Theog., 71-74 (e & ékaota dbavdTtols SiéTaler  Oulds
kal émédpade TLHAS).

42 Sur cette figure de Zeus, voir M.-C. Leclerc, "Récit et paradigme dans la Théogonie", pp. 89
sqq.

43Nos différentes sources mettent en effet en scéne un arbitrage pluriel : si on rappelle que Zeus
ou les douze dieux qu'il a institué arbitres furent juges (Apd., Bib., II1.14.1), pour Varron (in St.-
August., Cité, XVIIL9), ce sont bien les citoyens qui décident.
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partage athénien ne procede pas non plus d'un tirage au sort*, il est raconté
comme une eris qui donne lieu a un partage>. C'est bien parce que ce sont les
hommes qui choisissent leur propre divinité. Il s'agit ici d'une compétition de
compétences sur le mode d'eris car, comme l'écrit J. Rudhardt, "'homme
participe activement a 'épisode ultime de la cosmogonie"4°.

Platon, dans sa volonté de gommer tout épisode conflictuel dans la
mythologie citoyenne, choisit pourtant de raconter un début sans eris: les
attributions se font alors par tirage au sort et selon le désir des dieux qui, eux-
mémes, choisissent leur territoire sachant chacun ce qui leur correspond le
mieux¥. Dans sa version hors d'eris, les dieux sont sages et se voient ainsi
attribuer par Dike un lot de terre sur lequel ils s'installent, comme des bergers
se fixent avec leurs troupeaux*s. D'un coté Athéna et Héphaistos recoivent

Athénes®, et de l'autre Poséidon se voit accorder I'Atlantide®®. Chacun

44]],, XV.190 : Poséidon dit avoir obtenu la mer par tirage au sort (¢\axov), comme Hades (ibid.,
191 : éxaxe) ou Zeus (ibid., 192 : éxax ). Apd., Bib., 1.2.1 reprend plus clairement encore ce mode
du tirage au sort (StaxAnpotvrar) comme Heracl., All.Hom., 41.5 (k\fjpos). Aayxdvw qui veut aussi
dire "avoir sa part", mais surtout StakAnpoéw s'emploient bien dans le cadre du tirage au sort
(partages hésiodiques mais aussi tirage au sort des magistratures). Voir pour ces verbes
P. Chantraine, s.v. Aayxdvw et s.v. kAfjpos.._

45 Apd., Bib., 1.14.1 (Sta\boas Zebs kpiTas édwkev et éxplfn) et infra note 69 pour la krisis
attique.

46 Dy Mythe, de la religion grecque, p. 168.

47Crit., 109 b : "Or les dieux se sont un jour partagé la terre entiere, par régions. Partage sans
disputes !" (Qeol ydp dmacav yfiy moTe katd ToUs TéTous SleAdyxavov - ob kat épwv). Voir
aussi ibid., 113 b : "comme on 1'a dit plus haut, en parlant du tirage au sort auquel avait procédé
les dieux, ils diviserent toute la terre en lots, plus grands ici, plus petits ailleurs (kabdmep év
Tols Tpbober EéNéxON Tepl ThHs TOV Bedv MEews, O6TL kaTeveipavTto yiv macav évfa pév
pellous NhEels, évba 8¢ Kkal éNdTTous). Ils y instituerent, en leur propre honneur, des cultes et
des sacrifices" (lepd Buolas Te abTols kaTaokevdlovTes).

48Crit., 109 b-c: "car il serait déraisonnable de croire que les dieux ignorent ce qui convient a
chacun d'eux ou que, sachant ce qui convenait le plus aux uns, les autres aient entrepris de s'en
emparer a la faveur d'une discorde (o0 yap dav opbov éxor Aoyov Beols dyvoely Td mpépovTa
€xdoTols abLT@AY, ovd’ ab yLyvwokorTads TO PAMOV dANOLs Tpodfikov TolUTo €Tépous auTols &’
éplduv emxetpety kTdobat). En vertu du lotissement fait par Dike, chacun obtint ce qui lui
plaisait et s'établit dans sa région (dlkns &1 k\fpors TO dihov Aayxdvovtes katgkilov TS
xopas). S'y étant fixés (katoikioavTes), les dieux, comme le font les bergers pour leur troupeau,
nous ont élevés (étpedor) comme leurs biens et leurs propres troupeaux. (...) Ainsi regnerent-ils,
les uns ici, les autres 13, suivant les régions qui leur échurent en partage” (d\ot pév odv kat’
d\ovs TéTouUs KAnpouxoavrTes Bedv évelka dkOopouy).

49Crit., 109 c-d : "Héphaistos et Athéna (...) recurent tous deux en un lot commun et unique
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s'installe, contenté par son lot. C'est exactement l'inverse de ce qui se passe
dans les débuts des cités o1 chacun rivalise, met en avant ses compétences et la
protection qu'il peut accorder a la ville pour enlever, comme un trophée, le titre
de Poliade.

On sait aussi que les choix des cités s'averent destructeurs quand Poséidon
est débouté : inondation, sécheresse, tremblements de terre. Mais rien de tout
cela n'existe chez Platon, le début est un partage sans eris®'. Platon engage
d'ailleurs aussi les citoyens a oublier les nombreux récits de successions
violentes®? qui ont secoué la lignée d'Ouranos, ce qui fait dire a Plutarque que
les philosophes ont expurgé la mythologie en n'admettant pas "les Luttes et les
Prieres des poetes" ( Ofev <oU> mpocievTtal moinTikas ' Eptdas, ob Aitdas)?. Plus
d'eris entre Athéna et Poséidon, simplement un partage entre dieux sous le
signe de Dike.

Or, pour entrer en citoyenneté, il faut montrer ses compétences et gagner le
vote, car les cités ne sont pas des créations divines : ce sont les hommes qui
inventent l'art de vivre en cité®. Certes, les puissances divines sont
indissociables de la formation de la polis comme le montrent les premiers gestes
d'un Nausithoos® : apres avoir tracé 1'enceinte de la cité, c'est aux dieux qu'il

attribue en premier une place en leur élevant des sanctuaires®®. Mais ce sont les

cette contrée-ci" (\fEw (...) elMxaTov).

50Crit., 113 c : "c'est ainsi que Poséidon, ayant recu en partage (\axdv) I'fle Atlantide."

51Crit., 113 b-c (cité supra note 47).

52Entre Ouranos, Cronos et Zeus : Plat., Rsp., 11.378 : "les taire ou s'il est nécessaire d'en parler,
que ce soit devant le plus petit nombre possible d'auditeurs, dans le secret."

53 Plut., Dial. Amor., 18 (763 C).

54Noté par J. Rudhardt, Du Muythe, de la religion grecque, p.97 et M. Detienne, "Quand les
Olympiens prennent I'habit du citoyen", pp. 165 sqq.

550d., V1.7-10. On le considére souvent comme le "premier fondateur”, qui fait apparaitre "un
premier vocabulaire de la fondation", selon l'expression de M. Detienne, "Apollon Archégete",
p- 302. Pour cette figure, voir aussi id., Apollon le couteau a la main, pp. 105 sq.

%60d., V1.7-10.
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citoyens qui, en collégialité, décident de leur propre divinité Poliade®, par le
vote le plus souvent et non par le tirage au sort, car il s'agit bien d'un choix qui,
en tant que jugement, doit statuer sur la compétition instaurée entre les
prétendants au titre. On connait, grace a Varron, le vote du corps civique
athénien déja constitué en assemblée et divisé dans le choix de sa divinité
tutélaire®. Les dieux viennent donc chercher le patronage de cette invention
humaine, et c'est capturés par les hommes qu'ils accédent au statut de
citoyens®. Il n'y a pas en effet de mythe sur "l'invention de la ville", seulement
des mythes de fondation qui ordonnent les Immortels dans un panthéon
civique.

Et c'est donc le conflit qui apparaft comme la mise en scéne idéale pour
choisir sa divinité Poliade, car c'est dans le cadre de l'eris que chaque dieu fait
montre de ses pouvoirs et trouve sa place sur 1'échiquier de la cité. En cela, le
conflit est bien le scénario requis pour instaurer l'ordre:on y parle de
séparation, d'attribution et de distribution. Sauf que cela se passe,
contrairement a ce que dit Platon, sur le mode de l'eris qui sait muer les
divisions en partage.

Les querelles des différents mythes de fondation des cités ne sont pas les
seuls conflits qui se soldent par un partage. On retrouve dans Les Euménides
d'Eschyle une autre répartition des timai qui permet également le reglement de

la discorde. C'est Athéna qui arrive a endiguer le conflit pour en faire une

57 Varron, in St.-August., Cité, XVIIL9 : "il appartenait aux citoyens de décider laquelle des deux
divinités (et quod esset civium potestate) (...). Kékrops convoqua pour le vote les citoyens (cives)
des deux sexes".

58 Varron in St.-August., Cité, XVIIL9.

590w, selon la restriction de M. Detienne, "Quand les Olympiens prennent 'habit du citoyen",
p- 172, "dieux de la cité".
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bonne eris (dyafdv épis)®0 a l'origine d'un bon partage qui garantit pour
toujours des honneurs et une place aux Redoutables®! sur la terre athénienne.
' z . . . s .
C'est un nouveau découpage des timai, puisque les Euménides vont partager la
maison de Pallas®?: la bonne eris est encore initiatrice d'un partage, mais aussi
d'une intégration et d'une cohabitation. Chacun trouve sa place et tous peuvent
vivre ensemble. C'est bien l'issue recherchée dans le partage : Athénes ne
raconte pas d'exclusion, mais un vote presqu'a égalité. Athéna ne gagne que
d'une voix contre Poséidon® et, quant au proces d'Oreste, c'est le vote a égalité
qui donne la derniére et décisive voix a la déesse®. L'eris n'est pas la sédition
stérile qui ne ferait que mettre en conflit deux divinités 1'une contre 'autre : elle
permet de faire vivre ensemble des puissances qui, contentées de leurs timai, ne

ceédent plus a la tentation de la violence. Encore une maniere de gérer le conflit.

60Eschl., Eum., 974-75 : "le dieu de la parole, Zeus, 1'a emporté et mon obstination bienfaisante
triomphe pour l'éternité" (vik@ &’ dyabBav épits fueTépa da mavtés) ou plutdt selon H. Cixous,
L’Orestie. Les Euménides, s.v. : "Et ma querelle pour le bien est totalement victorieuse".

61Pour les Redoutables recevant les honneurs et une place, voir Eschyle., Eum., 804-7 (¢8pas),
833 (oepvdTipos), 854-55, 869, 890-98 dont 894 (Tiun).

62Eschl., Eum., 916 : 8¢Eopar TTadSos Euvvolkiov, alors véritables méteques de la déesse.
3Varron, in St.-August., Cité, XVIIL9 : "on prit donc I'avis de 1'assemblée : les hommes voterent
pour Neptune et les femmes pour Athéna (consulta igitur multitudine mares pro Neptuno, feminae
pro Minerva tulere sententias) et parce qu'une voix de plus se trouva du c6té des femmes,
Minerve l'emporta” (et quia una plus inventa est feminarum, Minerva vicit).

64 Eschl., Eum., 753 : "le nombre des deux parts est égal" (loov yip €oTl Tdpibunua ToV T V)
et ibid., 795 (lodymdos dlkn). En ibid., 751, il est écrit "une voix de plus releve la maison" (r
“otkov Yfidos dpbuoer pia) a mettre en parallele avec ibid., 754 : "6, Pallas, tu viens de sauver ma
maison." Sur ces vers, voir J.-P. Vernant, Mythe et tragédie, note 3 pp. 25 sqq.
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Quelle eris pour Athénes ?

Nombreuses sont nos sources qui nous révelent le différend entre les deux
divinités, attestant I'importance de ce conflit entre les protagonistes. On trouve
évidemment la discorde comme eris®5, cette querelle avec tout son passé
hésiodique, qui sépare mais qui ordonne aussi. Mais l'antagonisme se dit
également diaphora%, vocable qui, selon N. Loraux, couvre "un vaste spectre",
du différend a la stasis en passant par le vote®”. Dia, ce qui sépare, mais aussi,
selon N. Loraux, ce qui réunit®®. Autre vocabulaire, krisis®®, qui nous mene cette
fois parfaitement du co6té du reglement qui fait accéder au partage”. Kpiois

s'attache a décrire l'action ou la faculté de distinguer et par la suite l'action de

65 Plat., Men., 237 ¢ (épts Te kat kplots) ; Plut., Them., 19.3 : ceux qui voulaient détourner les
citoyens de la mer et les tourner vers l'agriculture "avaient répandu le récit selon lequel Athéna,
disputant le pays a Poséidon, avait montré I'olivier sacré aux juges et remporté ainsi la victoire"
(0s éploavta mepl Ths xwpas Tooelddva Seiéaca) ;Schol. Ar., Nub., 587 c:daci<v, oOTL>
Tlooelddva kal > ABnrdr mpos dANRAovs éploavTas mepl THs ToONews TV ABnraiwv éviknoev 7
"Abnva ; Plut., Quaest. Conv., IX.6 (741) : on "omet le deuxieéme jour de Boédromion (...) parce que
c'est le jour pendant lequel on croit que les dieux ont eu leur dispute territoriale" (¢épioat
mepl THs xwpas) ; Hdt., VIIL55 : dans I'Erechthéion on voit un olivier et une mer, "témoignages
que Poséidon et Athéna auraient laissé de leur contestation au sujet de la possession du pays"
(ta ANoyos mapa’ Abrvatov Tlooeldéwvd Te kal’ Abnvainy éploavtas mepl Ths xopns papTidpLa
8éoBar) ; Apd., Bib., II1.14.1 : "une dispute pour la possession du pays s'éleva entre les deux
divinités et Zeus, pour y mettre fin, donna pour arbitres (...)" (yevopérns 8¢ épLSos dudoly
mepl Ths xwpas Stalloas Zevs kpitas €é8wkev) ; Paus., 1.24.5 (épis) ; Eur., Phoen., 854 (épwv iy
mepl Ths ~ATTwkRs) ; Plut, De Frat. Amore, 11 (489 B): "les Athéniens qui ont forgé le mythe
extravagant de la querelle entre les dieux" (mepl TAis ¢épidos) et Hygin, Fab., 46 (Eumolpus
Neptuni filius Athenas venit oppugnaturus quod patris sui terram Atticam fuisse diceret) ; Call., Inmb.,
IV, fr. 194.66-68 (Pfeiffer) : Tlad\as fipos [Mplile T® dukiolkw kndlkalev dpxalols dvnp Odis
Td vépbev apdl Ths AKTHS.

66Plut., De Frat. Amore, 11 (489 B) met en parallele eris et diaphora : "les Athéniens qui ont forgé
le mythe extravagant de la querelle entre les dieux (mepl Tfis ¢éptdos) (...) le différend qui
opposa Poséidon et Athéna" (tfis Stagopds).

67 "Une Réconciliation en Sicile", p.225-226. Pour la stasis, voir plus particulierement ibid.,
p- 226 note 2. Pour le vote, voir id., "La Majorité, le tout et la moitié".

68 N. Loraux, "Le Lien de la division", p.- 92.

09Xen., Mem., 111.5.9-10, pour rappeler la gloire des Athéniens, il faut leur dire que leurs ancétres
ont été les meilleurs (dploTovs) des hommes : "veux-tu parler de ce différend des dieux que
Kékrops et les siens furent appelés a juger a cause de leur vertu ?" ("Apa Myets ™y ToV Bedv
kplow, 1w ol mepl Kékpoma & “dpetiy éxpwav) ;Plat, Men., 237 c:"notre affirmation
(qu'Athénes est aimée des dieux) est attestée par la querelle et le jugement des divinités qui se
disputerent pour lui" (épis Te kal kpiots).

7ODin., C.Dem., 64 : "Athéna Polias et les autres dieux qui ont obtenu notre ville et notre pays en
partage" (ol Ty moAw kal TV xopav Hudv elNfxaowy) ; Lyc., Leocr., 26 : "'nos peres ont donné
a leur patrie le nom d'Athénes, semblable a celui de la déesse parce qu'Athenes a recu notre
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choisir. Si, selon Euripide, Poséidon se jette sur la ville d'Athénes comme Eris
au milieu de la lice”!, sa revendication va se muer en attitude plus partageuse.
Nous restons encore dans le domaine du partage plus que de la violence pure.
On retrouve d'ailleurs ce méme vocabulaire dans 1'épisode du jugement qui
s'opere a propos des armes d'Achille’. Le verbe kpivew révele bien, en effet,
qu'apres la rivalité et la séparation, vient 1'heure de trancher la querelle : c'est
aussi ce méme verbe qui regle le conflit de la Titanomachie ou le conflit entre
les hommes et les dieux”. Encore un parallele entre ces eris. Comme dieux,
Titans et hommes ont réussi a cohabiter dans 1'univers, Poséidon et Athéna
vont pouvoir, leur time respective définie, vivre ensemble dans la cité.

Regardons maintenant du c6té de Poséidon qui apparait comme le

protagoniste idéal dans ces mythes de partage.

Poséidon, quel protagoniste ?

Poséidon, comme la plupart des dieux de la Grece, laisse souvent éclater sa
colere pour entrer en conflit avec ses homologues divins. Ses luttes de pouvoir
et ses revendications de souveraineté étayent toutes nos sources : Poséidon
conteste particulierement le pouvoir a Zeus, se considérant comme son égal,

méme s'il s'incline souvent devant son aftné’. Mais, ce qui nous retient plus

pays en partage” (v xwpav eldnxuiq).

711, 1V 444 sq. : "Lutte (Epts) (...) vient jeter (¢uBake) au milieu de tous l'esprit de querelle qui
n'épargne personne." Sur Poséidon qui se lance sur la ville, voir Euripide (Er., 18.49 : €uBdNet
TMooeld@y moOAeL) mais aussi Isocr., Panath., 193 (a propos d'Eumolpe et des Thraces : eicéBarov
els TV xoOpav NpOv).

72Pd., O.,11.37.

73 Hes., Theog., 535, 882 et Eschl., Eum., 667 cité par N. Loraux, "De la Justice comme division",
p- 24 notes 2-3.

74Pour exemples II., XIV.41-44 et pour le droit d'ainesse devant lequel Poséidon s'incline, II.,
XV.204-27.
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particulierement, c'est sa place récurrente dans les querelles territoriales qui
constituent les mythes de fondation des cités.

Poséidon ne saurait en effet se réduire au protagoniste d'Athéna : il s'essaye
ailleurs aux eris de partage, espérant en d'autres terres enlever le titre de
Poliade. S'il entre souvent en conflit avec les figures féminines qui osent croiser
ses prétentions territoriales’>, on le retrouve aussi face a face avec Zeus,
Apollon ou Hélios. Sans véritable succes d'ailleurs, car nulle part il ne fut
réellement Polieus a l'issue de ces eris’®. Si ce n'est a Trézeéne ou la cité lui
accorde 1'épiclese de Poliouchos a l'issue d'un réel partage sur le mode du deux
entre Athéna et Poséidon.

Nos sources ne se sont pas vraiment appesanties sur ces autres batailles
divines” : si elles servent bien str de mythes de fondation pour les cités
concernées, elles sont plus souvent utilisées comme miroir de l'eris athénienne.
Clest dans cette optique que Plutarque’, comme le rhéteur Ménandre”, les
citent ensemble, ajoutant a Athéna la liste des illustres adversaires de Poséidon.
On trouve ainsi l'échange de Delphes contre Calaurie entre Poséidon et

Apollon®, la querelle pour Egine avec Zeus?®!, celle pour Argos avec Héra®?,

75Héra, Athéna, Praxithéa. Voir le chapitre de M. Detienne, "La Force des femmes", pp. 231-252.
765j 'on exclut le Poliouchos de Trézene (Paus., 11.30.6 pour la querelle).

77Sauf la querelle pour Argos qui donne lieu a des récits aussi riches que son homologue
athénienne. Voir P. Sauzeau, Les Partages d’Argos a ce propos.

78Plut., Quaest.Conv., IX.6: "viens avec Poséidon, dont tu as toi-méme l'habitude de nous
raconter les fréquentes défaites, vaincu ici par Athéna, a Delphes par Apollon, a Argos par
Héra, a Egine par Zeus, a Naxos par Dionyos (...)" (yevobv peta Tob Ilooelddvos, ov avrtos
elwbas LoTopely MUY NTTOREVOY TOANAKLS, évTatfa pév LT’ Abnuds év Aeldols &’ UTO TOD
TATOMwYos €v T Apyel 8 Umo Tiis "Hpas év Alylvy 8 °UmO Tob Awss év Ndép 8 UmO Tod
Acovioou).

79Mén. Rh., Peri Epid., 361.31-362.1 qui recense les pays aimés des dieux (Bcopt\oéTnTos) : "pour
les Athéniens, on dit qu'Athéna et Poséidon se sont disputés le pays ; pour les Corinthiens et
'Isthme, que Hélios et Poséidon ont combattu et pour les Delphiens qu'Apollon, Thémis et Nuit
ont fait de méme" (mepl *Abnraiwv pév, OTL ABnva kal Tlocelddv mpioav mepl yiis alTdv.
Tlept 8¢ Kopwblwy «ai’lobuod, 6Tt “HAhtos «kal Tlooeld@v Tpioar mepl 8¢ Aehddr ~ATOHNwY
kal TTooeldov kal ©épts kai NUE).

80Schol. Aeschl., Eum., 27 : <IToceld@vos kpdtos> T TTwed Tiv mpdmy Tocelddvos vmep fis
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l'eris pour Corinthe contre Hélios® et bien stir celle d'Athéna et de Poséidon
pour la cité de Trézene®:. Les revendications de Poséidon sont souvent
violentes, la plupart du temps sur le mode d'eris, ses coleres destructrices et les
conséquences de son courroux funestes en terre d'Athénes ou en pays d'Argos.
Poséidon occupe de surcroit une position stable, celle de 1'adversaire, plus
que celle du perdant comme on a trop souvent voulu le croire. Nous préférons
dire qu'il n'accede pas au titre de Polieus plutét que de voir en Poséidon un
éternel vaincu dans les compétitions qui s'engagent au sein des cités. Car s'il

essuie indéniablement des défaitess5, il demeure un rival de taille, un Immortel

Kahatperav €8éEato. Kalipaxos: péodpa Kalavpeins HN0ev és dvtidoow ; voir aussi Paus.,
I1.33.2 : "on dit que Calaurie était consacrée a Apollon aux temps ott Delphes était consacrée a
Poséidon. On raconte que les deux dieux ont échangé les deux pays. Enfin on rappelle cet
oracle : "il est égal de demeurer a Délos ou a Calaurie, a Pytho la tres sainte ou au Ténare battu
des vents" (Kalalpetav 8¢’ AmdMowvos  lepav TO dpxalov etvar NMyovowv, OTe mep foav
kal ol  Aehpol Ilooelddros: MyeTar 8¢ kal ToDTO, avTidolrvar Td xwpla odpds dAHAOLS.
daot 8¢ €Tl kal AoyLov pvnpovebouvoww “lodv Tou AfNOY Te Kalalperdv Te vépeoBar TTvbd T
Nyabény kai Tatvapov TMrepdecoav) ; Strab., VIIL.6.14 : "selon la tradition, ce dieu (Poséidon)
avait recu de Léto l'ile de Calaurie en échange de Pythd" (mpos pév Anto v Kalavplav
avTidovTa  Afjdov, wpos AmOMwra 8¢ Tatvapov dvtidévta TIvbw). Ephore cite le texte de
l'oracle (xpnopév) (cité ci-dessus par Pausanias).
81Gchol. Pd., I, VIIL92 : 1) 6Tt édthovelknoav Tlooelddr Te kal ZeVs mepl Alylvns, OTe
kol peTapBalely  dokel Thv  viocov  Ilocetddv, «kabd d\ov  Té  daot  kal ITvBalveTos
mpooayopevos” Opdéa.
82Paus., 11.22.4 : "ici il y a un sanctuaire de Poséidon, appelé Prosclustios, parce que 1'on dit que
Poséidon a inondé la plupart du pays parce qu'Inachos et ses acolytes ont décidé que le pays
reviendrait a8 Héra et pas a lui" (61t "Hpas €tvar kol otk abrob Ty yfiv). Voir aussi Polemon
(F.G.H. I, p.119 Miiller): Aéyer 8¢ 6 Tlodpwv €év 1§ “EXuikf) toTopla 6Tt fptoav
kal mepl ToD Apyouvs TlooeldGv kal “Hpa, wai NTm0n kdkel. Paus., 11.15.5 : "les fleuves, avec
Céphise et Astérion, trancherent a propos du pays entre Poséidon et Héra. Ils déciderent que le
pays reviendrait a Héra, et Poséidon fit alors disparaitre les eaux" (tobrov 6¢ Tlooeld@vt
kal "Hpg  Oikdoar  mepl ThHs — xwpas, olv &€ avt®  Knpioov  Te  kal’AoTeplwra
moTambv: kpwwdvtev & “Hpas elvar Ty yiy, oltw odlow davicar 10 W8wp Tlooelddva).
83Arbitrage de Briarée qui assigne a Poséidon les terres basses et & Hélios I'Acrocorinthe Paus.,
I1.1.6 : "les Corinthiens disent que Poséidon a eu une dispute avec Hélios a propos du pays
(MTooediva éNdely ‘Hhw mepl Ths yfis €s dudlofimnowr) et que Briarée a arbitré entre eux
(Bptdpewy 8¢ StalakTthy  yevéoBar odiow), assignant 1'Isthme a Poséidon et ce qui était
adjacent, et donnant a Hélios les hauteurs de la cité" (iofpov pév kat doa TabTv SikdoavTa
etvar Tlogeldivos, T 8¢ drpav “HNe 86vta v bLmép This moAews). Luc., Salt., 42 parle lui
de mache : "Corinthe, pleine de mythes (..) et la bataille entre Hélios et Poséidon" (kal “HAlov
pdxmy kat Tlooeldaros).
84Paus., 11.30.6 : "on raconte que durant son régne (d'Althépos), Athéna et Poséidon se sont
disputés pour le pays (mepl Tfis xwpas dudLopnmioavTtas) et apres s'étre disputés, le détiennent
en commun (8¢ éxew év kowd mpooTdEar) comme Zeus 1'a ordonné (yap oitw Ala odior). Le
verbe de la dispute est ici dppiopfnréw.
85Plut., Quaest.Conv., IX.6 : fTTOpevOr TONAKLS.
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m par l'eris et un grand dieu qui, par ses prétentions territoriales, atteste toute
la grandeur de la cité qu'il convoite.

Poséidon apparait ainsi comme l'adversaire idéal dans ces mythes d'origine
qui inscrivent l'eris comme le moteur du processus de fondation. Mais il est
aussi le parfait acteur du partage : souvent vaincu, souvent coléreux, il s'avere
aussi souvent intégré. Et jamais son courroux n'est définitif, il ne fait pas
tomber la cité dans un chaos irréversible. Au contraire, il sait jouer la carte de la
conciliation, car aprées leris, cest bien sGr le moment du
partage : distribution/répartition/ communauté®,  échange®” ou  méme
renoncement?®, Poséidon se plie aux décisions des cités. C'est surtout le cas
quand il croise, comme le note M. Detienne®, son compere-complice
Apollon : la violence cede alors le pas a I'échange, sans colére, sans vengeance.
Mais en aucun cas on ne saurait utiliser ces mythes comme le signe de sa
"régression religieuse" comme le pensent L.Séchan et P. Lévéque®. Car a y
regarder de plus pres, Poséidon n'est jamais déclaré totalement vaincu ni
surtout définitivement exclu. Si les partages ne réalisent pas ses prétentions
poliades, ils lui assurent cependant de sa timé et le conforte dans le fait qu'il n'a
pas été floué dans l'histoire. D'ailleurs, il ne disparait d'aucune contrée d'eris.

Evidemment, car on ne saurait se passer de lui en terre d'Athénes ou en pays

86Comme a Corinthe avec Hélios (Paus., IL.1.6 cité supra note 83 :1'Isthme a Poséidon, les
hauteurs a Hélios), mais aussi a Trézene (Paus., 11.30.6: év «koww®), et Corinthe (D.Chr,,
36.12 : KépivBos 8¢ éxatépuv, cité infra note 96) et bien stir avec Erechthée et Athéna sur
I'Acropole (Plut., Quaest. Conv., IX.6, aprés avoir narré les défaites de Poséidon : "c'est ainsi
qu'ici il partage (koLvwrel) également un temple avec Athéna").

87 Amoibeus avec son compeére Apollon : Paus., 11.33.2, X.5.6 (échange de Calaurie contre
Delphes) et Str., VIIL.374 (Calaurie contre Délos).

88Plutarque (Quaest. Conv., IX.6) le qualifie de politikéteros parce qu'il renonce a la vengeance en
cité d'Athenes.

89'Quand les Olympiens prennent I'habit du citoyen", p. 165.

OLes Grandes divinités, p. 102 et p. 111 note 26 : "comme si la légende exprimait la régression
religieuse d'une divinité dont le pouvoir était d'abord beaucoup plus étendu."
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d'Argos. C'est bien un partage que les mythes de fondation racontent et non pas
une exclusion récurrente de Poséidon. Toujours une histoire de répartition des

timai.

L'oracle qui concerne sa querelle avec Apollon en est un bon exemple : on lui
assure que siéger a Delphes ou Calaurie est bien du méme ordre (ioov). C'est
pour cela que l'échange est possible. A Argos, il recoit des cultes qui attestent
de son importance dans le panthéon du pays et, a Athenes, on va voir combien
il est présent et reconnu dans la cité puisqu'il partage un temple avec la
Poliade”!. Quant a Trézéne, ce miroir privilégié d'Athénes, le mythe instaure
cette fois un vrai partage entre les deux divinités qui se partagent alors, en une

parfaite métaphore, I'avers et le revers des monnaies de la cité®2.

Car il s'agit encore de répartir, de juger de l'attribution des prérogatives
(diked, krin6)%3, mais aussi de faire entrer les dieux dans la cité et de réussir a les
faire vivre ensemble, sans que la querelle ne soit quotidienne ni intestine : elle
doit seulement étre initiale. Initiale, et la fierté des citoyens, car ces discordes
fondatrices sont bien des preuves de I'amour des dieux, comme les signes les
plus tangibles que les Immortels se battent pour étre honoré par les cités des
hommes®%. On connait la fierté que dégage Athénes de cette eris divine, elle qui

se vante d'étre la premiere (encore et toujours) a avoir mis les dieux en

91Plut., Quaest.Conv., IX.6 : koLvwvel.

2Paus., 11.30.6 (cité supra note 84):¢év kowd. Pour les monnaies, voir ibid. : kal & véulopa
avtols TO dpxalov émionpa éxel Tplawav kal’ Afnvds mpécwrmov et pour le trident en épiseme
des monnaies de Trézene, voir Plut., Thes., 6.1.

93Pour Corinthe, voir Paus., I1.1.6 (SikdoavTa), pour Argos, Paus., I1.22.4 (Stkdoal et kpivdvtov).
94 Xen., Mem., 111.5.9-10 : les ancétres des Athéniens ont été les meilleurs (dpioTovs) des hommes
a cause de la querelle (cité supra note 69).
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compétition. Pour d'ailleurs, selon le Périégete, glorifier la cité®s. Mais Corinthe,
a son tour, s'enorgueillit de la double revendication d'Hélios et de Poséidon

qui, selon Dion Chrysostome, se partagent le pays®.

Vers un conflit fondateur ?

Théogonie et cosmogonie s'attachent a traduire le progressif
ordonnancement du monde et les différents pouvoirs qui peuvent s'y
exprimer : c'est le grand arbitre Zeus qui définit les souverainetés au fil des
querelles, régulant ainsi 1'instabilité et la confusion qui regne dans le cosmos.
Pour l'ordre politique, les citoyens empruntent eux aussi un chemin d'eris qui
va structurer la cité autour d'un panthéon hiérarchisé. C'est au bout de 1'eris que
se dessine le partage, un partage entre des Immortels en quéte de territoire
pour des hommes en quéte d'Immortels. Conflit, réconciliation, partage, trois
mots d'eris pour une cité en pleine construction.

Le conflit s'avere bien fondateur si l'on suit Varron qui rapporte que sous
Kékrops, le roi qui préside a l'eris, la cité est fondée / refondée (condo/ instauro)*”.
Or, condo est le verbe utilisé pour décrire la fondation de Rome ; une fondation

qui, sous la plume de Plutarque, se décline d'ailleurs avec ktiz6*8. Quand a

%Paus., I1.1.6 : "une légende des Corinthiens a propos de leur pays ne leur est pas particuliere,
car je crois que ce sont les Athéniens qui ont les premiers relaté une histoire similaire pour
glorifier I'Attique” (10 8¢ Kopwblois — pévor  mepl Ths — xuwpas — éoTiv  elpnuévov,
ANAGL €pol Sokelv "ABmulol mpaTol Tepl Ths yis TATTIKAS éoeprordynoav). ceproloyéw-parler
avec emphase.

9636.12 : "Corinthe appartient aux deux. Tu peux imaginer, et c'est ce que le mythe suggere, que
le partage du pays entre deux mers était un don exceptionnel fait par Hélios parce que
Poséidon le voulait" (KoptvBos 8¢ éxatépwr. elkdoats dv atvitTopévov Tod pibov TO Ths Yiis
¢v péow 8o mehaydv Umd Tob HAou éEalpeTov Bovdopévou Tod Tlooeldaros).

97 in St-August., Cité, XVIILI : "Kékrops ; c'est sous ce roi, dit-on, que la ville fut elle-méme
restaurée ou fondée (ipsam instauratam ferunt vel conditam civitatem). De instauro-renouveler,
établir solidement et condo-établi, fonder.

98 Voir pour exemple Tite Live, Hist.Rom., .VL.3 sur Romulus et Rémus qui vont fonder une
ville (urbis condendae) et Plut., Rom., 12.1 : "la ville fut fondée (...) (ktiols) et ibid., 2 "méme avant
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instauro, il montre parfaitement que nous sommes, avec l'eris, dans une phase
de refondation de la cité, de réaffirmation de I'ancrage, de redite des origines.

Quel savant brouillage de mots entre temps cosmogonique et temps des
origines de la cité, entre partage du monde et partage entre Immortels en
recherche de citoyenneté : autant de débuts querelleurs dans I'ombre d'eris. Le
conflit est donc placé au début du monde, installé aux portes de la cité : l'eris
entre Poséidon et Athéna s'avere ainsi initiale, lien de séparation mais aussi de
réconciliation, initiatrice du partage équilibré de la cité entre les deux
protagonistes qui deviennent des comperes "acropolitains".

D'ailleurs, selon Strabon, la cité ne s'est-elle pas appelée apres Akte et Atthis,
"Poséidonia et Athénes, des dieux éponymes"” ? Voila bien une parfaite
métaphore du partage entre les deux divinités. Car, s'il n'est pas question de
titre poliade pour Poséidon a Athénes, le dieu se voit confier en time le chthon

de la cité, son domaine de compétences.

Inséparable de la formation de la cité, la querelle entre les deux divinités
s'avere vraiment "structurante” a Athénes. Mais elle est aussi plurielle en
jalonnant les temps successifs de la mythologie politique : si elle débute en eris
sous Kékrops!®, c'est en polemos que le conflit s'affirme sous Erechthée!?! ot il

va trouver son aboutissement. Mais avant de regarder ce polemos qui n'est

qu'une variation autour du méme theme, le partage d'Atheénes, regardons

la fondation de la ville" (mpo Tfis kTloews ). Sur ktizd et le vocabulaire de la fondation, voir M.
Casevitz, Le Vocabulaire, pp. 13-44.

99 1X.1.18 : "si I'on voulait passer en revue les plus anciens fondateurs de I'agglomération (el
Tobs dpxnyéTas Tob kTiopatos ¢€Eetdlot Tis) (...) Kékrops (...) Akte (...) Atthis (...) Poséidonia
et Athenes des dieux éponymes” (TTooeldwviav 8¢ kal Abiras amo TV émwripwy Bedv).
1005elon Apollodore (Bib., I11.14.1).

101Apd., Bib., 111.15.5 et les fragments de 1'Erechthée d'Euripide que nous allons étudier.
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quelles preuves les deux protagonistes on donné de leur pouvoir a la cité

d'Athénes durant cette primordiale eris.
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B- Les signes de l'eris :1a thalassa contre 'olivier ?

Clest dans le cadre de la querelle que les deux protagonistes Athéna et
Poséidon présentent leurs marques au pays. Témoignages de leurs pouvoirs
respectifs, 1'olivier et la thalassa sont a la fois les signes des divinités et les
preuves qui les départageront. Un olivier et une mer qui resteront visibles en
terre d'Atheénes, attestant la double présence des deux rivaux de [’eris, Athéna

et Poséidon.

Les marques de l'eris, les signes des dieux

Plusieurs vocables sont attachés a ces signes : sumbolon%2, mais aussi
marturion'®® ou semeion'%. Ils induisent tous combien ces marques, imprimées
sur 1'Acropole au milieu de la cité, sont visibles pour les Athéniens. Ils

véhiculent 1'idée de montrer'%%, de produire un signe, mais aussi d'élever!.

102Aristid., Or., 40-42 : au moment ott les plus grands des dieux se querellérent pour la cité
(hptoav), "quand leurs symboles eurent été présentés de chaque coté, la vague et l'olivier,
Athéna gagna et fit de l'olivier un signe de victoire" (pavéTwr 8¢ TGOV cuuBbdAwy EkaTépwbey,
Tob Te poblov kal ToD Balob, vikd pev  Afnvd kal kaTadelkvuol TOV Bal\ov vikns elval
otpBorov). On est dans le domaine du montrer ($aivw), du signe de reconnaissance (cipolov)
qui est produit des deux cotés (EkaTépwbev).

103Hdt., VIIL55 : "témoignages que Poséidon et Athéna auraient laissés de leur contestation au
sujet du pays" (td Noyos mapd’ Abnvatwy Tlooeldéwvd Te kai *Abnpalny épiocavtas mepl Ths
xopns paptipla 8écbal) ; Paus., 1.26.5, pour la thalassa (tabta 8¢ Méyetar ITlooelddvt paptipla
és T dpdopimowy TRis xwpas ¢avfivat) ; pour l'olivier, Paus., 1.27.1 : "sur l'olivier les
Athéniens ne disent que ceci : c'est le témoignage que donna la déesse dans le différend au sujet
de la possession du pays" (mepl 8¢ Ths €lalas obd&v éxovowr Ao elmely N TH 0€d
paptiplov yevéoBar TodTO és TOV dy®dva Tov ém TR xdpa). Voir P. Chantraine, s.v. udptus
pour le dérivé paptupia : "fait de témoigner, témoignage" et le neutre paptipLov qui signifie "non
le fait de témoigner, mais le témoignage apporté, la preuve".

1045¢r,, 1X.1.16 et selon les mots d'Hégésias, "je vois 1'Acropole et la marque imprimée 1a par le
fameux trident (bpd TN dkpdmoNy kal TO meptTTRAS TpLalvns ékelb onuetov) (...). Pour sa
part, il n'a mentionné qu'une seule des traces divines laissées sur 1'Acropole” (ompetiwv). Voir
P. Chantraine, s.v. ofjua : le dérivé onueiov "signe, limite, point en géométrie, preuve dans un
raisonnement.” Au sein de cette famille de mot, "tout rayonne autour de la notion de "signe"
avec des valeurs trés diverses comme "tombe, signal, ordre donné, étendard, sceau™. Soph.,
0.C., 709 préfere parler de d@pov pour le triple don de Poséidon.

105Voir notes précédentes pour les occurences de dalve et dpdw ainsi que Plut., Them., 19.4 :
"Athéna (..) avait montré l'olivier sacré aux juges" (8cifaca Thyv poplav Tols BlkaoTdls).
SelkvupL-montrer, faire voir, faire apparaitre, rendre visible et Paus., 1.24.3 : "sont représentés
aussi Athéna et Poséidon, la premiére faisant apparaitre au monde le plant d'olivier, le second,
la vague marine" (memoinTar 8¢ kai TO Putor Ths élalas TABmva kal kdpa dvadativwy
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Essayons alors de mieux circonscrire ces différentes appellations méme si, dans
leur polysémie, elles disent toujours combien Poséidon et Athéna se sont
rendus apparents et présents dans l'eris. Les dieux, pour entrer en cité, doivent
en effet faire montre de leurs pouvoirs, car c'est sur preuves que les citoyens

attribuent le titre de Poliade.

Sumbolon tout d'abord : formé sur sumballein-réunir, il désigne a 1'origine un
signe de reconnaissance qui atteste de l'authenticité de son porteur'?”. Plus
généralement et hors de ce sens juridique, sumbolon peut désigner le signal
qu'attend un guetteurlos, mais il recouvre aussi, comme nos autres occurrences,
un sens mantique!®. Entre signe clair et information plus opaque, le sumbolon
permet de passer de l'invisible au visible, de l'absence a la présence : c'est en
effet par 1'olivier et la thalassa qu'Athéna et Poséidon se rendent manifestes aux

yeux des Athéniens.

Autre appellation, le mot marturion : preuve, témoignage, attestation, il
indique bien aussi l'idée de trace qui reste sur la Colline pour toujours,
rappelant en cela I'antique querelle mais aussi les pouvoirs des deux divinités

rivales. Les marques des protagonistes sont comme leurs épiphanies, signes de

TTooeldav).

106Hdt., VIIL55 (6écbat / TiOnuL).

107], Lallot, "Xumbola Kranai", p.39 : "le sens primitif du substantif grec sumbolon est bien
connu : dérivé du verbe sumballein "réunir", ce mot désigne chacun des morceaux d'un objet
brisé, puis partagé entre deux hoétes au moment ou ils se séparent. Ces moitiés doivent
permettre en s'adaptant exactement l'une a l'autre lorsque les hotes (..) viendront a se
rencontrer, d'attester la qualité des porteurs et l'authenticité du lien qui les unit. Le sumbolon est
un signe de reconnaissance."

108Egchl., Ag., 144. Pour le sumbolon dans I'Agamemnon d'Eschyle, voir J. Lallot, "Xumbola
Kranai".

109Eschl., Ag., 8. Pour les signes dans la mantique, voir C. Chiesa, Sémiosis-Signes-Symboles,
pp. 63-78 qui s'attache a la figure de Tirésias.
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leur présence dans et pour la cité, les meilleurs témoins de leur engagement!1°

pour les hommes qui les regardent.

Derniére occurrence, semeion, construit sur sema : un mot qui, malgré sa
polysémie!ll, appartient néanmoins au cercle du visible tout en affichant
l'identité d'un objet ou du porteur, tour a tour embleme de vaisseaux!'?,
épiseme de bouclier!!3, sceau visible sur un anneau'!# ou bien signe mantique.
Clest aussi cette famille de mots qui est utilisée dans I'Epopée homérique!!>
pour dire la tombe!ls, qui rappelle le combat du héros mort et perpétue sa
mémoire'"”. Plus proche de notre contexte, semeion qualifie aussi les signes de
Zeus, ces grondements de la foudre qui oscillent entre preuve de victoire ou

présage de défaite!!8.

0Homere, Od., 1.273 et XIV.394 nous transmet l'expression de prendre les dieux a témoin
(wdpTupo (...) Beol).

HIp, Chantraine, s.v. ofjta : "tout ce qui constitue un signe, un signal, une marque, un signe de
reconnaissance, un signe envoyé par les dieux, embleme d'un bouclier, ce qui indique la
présence d'un mort, tumulus, monument funéraire" et C. Chiesa, Sémiosis-Signes-Symboles, pp. 30
sqq. : "tertre, présage, marque (signes écrits, traits caractéristiques), borne, repeére, indice et
preuve de reconnaissance ou d'identification.” Voir aussi G. Nagy, Greek Mythology and Poetics,
pp- 202 sqq. pour la formation de sema.

1120y figure de proue, Eur., I.T., 255 ; Thc., VI.31 ; Ar., Ran., 933.

113Pour I'embleme du bouclier, épisema, visible par I'ennemi, voir pour exemples Hdt., 1.171 ;
Eur., Pheen., 142, 1111 et 1114.

14Ar., Eq., 952 et id., Vesp., 585 ; Plat., Theaet., 191 b.

15pour I'emploi de semainein chez Homere, voir C. Chiesa, Sémiosis-Signes-Symboles, pp. 38 sqq.
HéSurtout dans 1'liade plus de la moitié des occurrences selon C. Chiesa, Sémiosis-Signes-
Symboles, p.27. Voir a ce propos D. Sinos, Achilles, Patroklos, and The Meaning of Philos, pp. 47-53
ainsi que J. Figueira & G. Nagy (eds.), Theognis of Megare, pp.91, 8§18 n 1, 111, § 24 n 2 et 136 et
G. Nagy, Greek Mythology and Poetics, p. 215 sqq.

17Comme la tombe d'Achille rappelle les combats (G. Nagy, Le Meilleur des Achéens, p. 390 et
id., Greek Mythology and Poetics, p. 218 sqq.). Séma sera supplanté par son dérivé sémeion pour
désigner autre chose que le tombeau (C. Chiesa, Sémiosis-Signes-Symboles, p. 41).

11811, VIIL.170-171 : "par trois fois le prudent Zeus tonne du haut de 11da, présageant aux
Troyens leur revanche en un combat victorieux" (ocfjpa TiBels Tpweool, pdxns éETepaikéa
vikny) et ibid., IV.381 : "Zeus (...) en manifestant des signes funestes" (rapaioia ofjpara).
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L'autre semeion du dieu, son trident!'!®, est comme un écho a la thalassa car il
est aussi son signe identitaire et le miroir de ses compétences. Si cet attribut le
représente et suffit a 1'identifier, il évoque en outre ses pouvoirs jaculatoires et
irriguant!?0. Tout comme les éclairs sont les signes pertinents du Cronide et
l'illustration de son efficace.

Avec cette famille de sema, il s'agit donc de comprendre, de percer un secret,
d'étre éclairé aussi sur la volonté d'un dieu. C'est par un signe analogue
qu'Ulysse, rendu pourtant méconnaissable par Athénal?!, peut étre dévoilé. Car
les semata qu'il choisit de divulguer sont les signes de son passé et de son
identité : et si la cicatrice qui marque son corps est le détonateur pour la
nourrice durant 1'épisode du bain'??, c'est leur signhe en commun, le lit, qui
authentifie vraiment la reconnaissance!?. Toujours entre visible et invisible, le
signe du lit révele le lien indéfectible entre les deux époux'?%. Clest le signe qui
permet d'accéder a l'identification de la personne ou de l'objet qui le révele,

dieu, héros ou présage.

19Bschl., Suppl., 218 : "je vois 1a un trident, attribut du dieu" (6p& Tplatvav THVEe onuelov
Beov). Plus qu'un attribut, car c'est le signe de Poséidon. H. Friis Johansen & E. Whittle,
Aeshylus. The Suppliants, s.v., notent que "the trident sufficiently identifies the god as Poseidon
to the audience". On se rappelle Str., IX.1.16 : "je vois I'Acropole et la marque imprimée la par le
fameux trident" (bpd TV dkpoéTONY Kkal TO TepltTTRHS TpLalvns ékelbl onuelov) et voir aussi
Paus., 1.26.5 : "il y a aussi dans le rocher le dessin d'un trident" (kai TpLaivns éotiv év TH
métpa oxfipa). oxfina s'attache a décrire la figure l'apparence, la forme. On utilise aussi
paptipta (Paus., ibid.).

120Comme pour la source de Lerne par exemple, Eur., Phcen., 187 sq. : Aecpvaiq Te Sioely
Tpratva Tlooetdaviots *Apvpwriols Udaot.

12104., X111.397-403.

12204., XXII1.72-73 : "cette plaie (...) j'en ai vu la marque" (cfjpa dpLppades).

12304., XXI11.107-110 : si c'est Ulysse, Pénélope indique que "nous nous reconnaitrons (...) car il
est entre nous de ces marques secretes” (ot ydp fuww onpad’) et ibid., XXIIL.188 : "la facon de
ce lit, c'était notre grand secret” (émel péya ofjua TéTukTar). Ce n'est pas qu'un secret, mais bien
un signe.

12404., XXII1.108-110. Ces signes sont qualifiés de méppad '-tres clairs de dpdlw-indiquer, faire
comprendre. On parle de "reconnaitre les signes solides indiqués par Ulysse" (Od., XIX.250,
XXIII.206, XXIV.346).
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Le verbe sémainein est aussi étroitement associé au domaine de l'oraculaire,
cercle par excellence d'une parole agissante qui égrene des signes et indique les
marques a suivre!?®. Un célebre fragment d'Héraclite s'avere a ce propos tres
utile!'?6, car il indique bien que signifier est entre le dire et le cacher'?” : c'est le
propre de la parole delphique qui s'inscrit dans 1'ambiguité!?8. Les mots sont
alors des points de reperes'? pour les consultants de 1'oracle ; telle une pierre
qui indique un lieu ou le chemin, la parole guide les consultants pour accomplir
la prédication'®. L'oracle qui ne s'avere pas clair est ainsi désigné par asemos'3!,
tandis que le signe reconnaissable et manifeste est qualifié d'eusemos!32. Ne
raconte-t-on pas d'ailleurs, chez Varron, que les citoyens ont demandé les

lumiéres de 1'oracle pour décrypter ces signes (signa) des dieux'® ? C'est ainsi

125\, Detienne, Apollon le couteau i la main, p. 138 sq. indique que "sémainein, faire connaitre par
des signes, avec des marques, des reperes, des indices, est un verbe fort de I'oracle apollinien".
Voir Apoll., Arg., 1.359-362 : "élevons un autel a Apollon, dieu de I'embarquement, qui, par ses
oracles, m'a promis de m'indiquer et montrer les routes de la mer" (6 pou xpeiwy UmédekTo
onuavéetr detev Te mépovs Ards). Le dieu Apollon "signifie" les routes dans une parole
agissante qui balise le trajet de ses marques succcessives.

126Heracl,, fr. 93 (Bollack & Wissman) : "le maftre a qui appartient 1'oracle, celui de Delphes, ni
ne dit, ni ne cache, il indique" (o0te Mvyel olTe kpOmTEL AN\ ompalvel). Les auteurs notent
que "le dieu fait comprendre sans faire connaitre, il révele sans désigner ni expliquer”. Pour les
signes dans la mantique, voir C. Chiesa, Sémiosis-Signes-Symboles, pp. 63-78 qui mentionne p. 69
les différentes traductions des deux verbes proposées par les commentateurs "dit-cache" ou
"parle-cache" et pour semainein, "fait des signes", "indique", "signifie seulement’. M. Detienne,
Apollon le couteau o la main, p. 149 note 92 choisit de traduire par "il signifie".

127C. Ramnoux, Héraclite, p- 303, note que le "fragment héraclitéen hiérarchiserait subtilement
trois degrés du plus obscur au plus clair : "cacher, signifier, dire", comme un "mobile
shématique du fonctionnement de la parole oraculaire™".

1285yr 1a clarté de l'oracle, voir J.-P. Vernant, Divination et Rationalité, dans le chapitre "Paroles
et signes muets", pp. 9-25.

129Naviguer en suivant les étoiles par exemple, Hes s.v. doTpols onpetobofat: pakpdy 68ov kal
EpNuNy Badilew: 1 d¢ peTadopd dATO TAOV TAEOVTWY.

1305ur les rapports entre la voix (omphe) et semainein, voir M. Detienne, Apollon le couteau i la
main, p. 149 note 95.

131Eschl., Prom., 661-662 (xpnopovs dofLovs).

132Egchl., Ag., 818 : "la fumée marque maintenant ot fut conquise la ville" (Vv ét ’elonpos
moNs). Il peut étre associé a tekmar, Eschl., Choeph., 667 : "parle sans crainte et tiens un langage
clair" (kdofunvev épdaves Tékpap).

133Varron in St.-August., Cité, IX : devant l'olivier et la thalassa "il envoya consulter Apollon de
Delphes pour en savoir le sens et ce qu'il fallait faire. Apollon répondit que I'olivier signifiait
Minerve et 'eau Neptune : il appartenait aux citoyens de décider laquelle des deux divinités
dont c'était 1a les emblémes devait donner son nom a leur cité" (et misit ad Apollinem Delphicum
sciscitatum quid intellegendum esset quidve faciendum. Ille respondit, quod olea Minervam significaret,
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que les hommes ont pu savoir que 1'olivier signifiait (significaret) Athéna, et
I'eau (unda) Poséidon.

La reconnaissance du signe est en effet souvent le fruit d'une
interprétation’, et Plutarque s'essaye aussi a déchiffrer les clés de l'eris : olivier
et thalassa deviennent deux propositions de vie pour les Athéniens, le destin de
I'agriculture et la voie de la mer!35. Nous y reviendrons.

Mais ces semeia ne font pas seulement apparaitre les personnalités des deux
protagonistes, elles sont de véritables intermédiaires entre les hommes et les
dieux : elles attestent en effet que les Immortels s'impliquent dans le destin des
mortels et leur accordent leur divine protection. C'est le propre du séemeion qui
établit une relation avec celui qui le reconnait, comme l'oracle relie Apollon a
son consultant. Les marques des dieux tissent des liens entre le passé mythique
et le présent citoyen : conservées dans la cité!%, elles sont les gages de mémoire

de I'antique querelle, c'est-a-dire de I'amour des dieux.

Ces marques, il faut les appréhender ensemble et surtout en polarité. C'est
ainsi que la thalassa prend tout son sens face a l'olivier d'Athéna. Car c'est a
deux que les semeia se font écho, formant le couple probant de la protection que

les dieux ont bien voulu donner, dans leur rivalité, a la cité tant convoitée. Ils

unda Neptunum, et quod esset in civium potestate, ex cuius potius nomine duorum deorum, quorum illa
signa essent, civititas vocaretur).

134Noté par G. Nagy, Greek Mythology and Poetics, pp. 203 sqq. et p. 205.

135P1ut.,, Them., 19.4 : "on dit en effet que ceux-ci (les anciens rois d'Athénes : Tols mahatols
Baoiketol), s'évertuant a détourner les citoyens de la mer et les habituer a vivre, non de la
navigation, mais de l'agriculture, avaient répandu le récit selon lequel Athéna, disputant le
pays a Poséidon, avait montré I'olivier sacré aux juges et remporté ainsi la victoire" (éxelvor pév
Yap ws MyeTal MpaypaTevopevol Tols ToMTas dmoomdoal TS OaNdTTns kal ouvebioar (v
pn  mAéovTas, ANG TNV xwpav ¢uTebovTas, TOV Tepl THs Abnvds Oiédoocav Aoyov, s
¢ploavta mepl Ths xwpas Tooelddva deléaca Ty poplav Tols SikaoTdls ékivnoev).

136La visibilité de ces signes est du domaine de 1'aei, puisque selon Pausanias, 1.26.5 on voit
toujours les traces de la revendication sur I'Acropole.
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couronnent d'orgueil la polis des citoyens, comme le montre le cheeur de
1'Oedipe a Colone qui met particulierement en valeur les dons de Poséidon!%”.

Mais que voir, dans cette thalassa de 1'eris ?

Une thalassa sur I’Acropole

Une mer®38 sur I'Acropole, tel est le gage de revendication que choisit de
produire Poséidon. Un flot d'eau marine qui, plus tard, prend le nom de
l'autochthone tué au combat!®. Poséidon, nous n'y reviendrons pas ici, fait
naturellement jaillir cette thalassa lui qui, par excellence, est le dieu de I'étendue
marine mais aussi le créateur de nombreuses sources d'eau fraiche!¥. Une
version différente raconte un autre jaillissement, celui d'un cheval bondissant
sur la colline d'Athénes. Un autre signe de ses pouvoirs, cette fois dans le
domaine du cheval. On sait effectivement que, dans nombre de cités, le dieu est
honoré comme Hippios en reconnaissance de sa compétence en matiere
hippique'#!. Mais cette variante étant unique, c'est bien str la thalassa qui va

nous arréter ici.

137691-706 (cité infra note 162), pour l'olivier et ibid., 707-719 pour les dons de Poséidon,
notamment ibid., 707-708 : "mais j'ai encore un autre lot a dire, le plus prisé de notre cité mere.
Clest le don d'un grand dieu, c'est mon supréme orgueil : nos chevaux, nos poulains, notre mer"
(CaMov 8 Tdivor éxw paTpomOlel TAde kpdTioTov, S@pov TOD peydlov Sdaipovos, elmety
<épov> abynua péyloTov, elimmov, ebmwlov, etBdlacoov). Sophocle accentue sur 1'idée de don.
138p|yusieurs vocables sont attachés a cette production d'eau saline, et pas seulement 0d\acoa,
mais kbpa (Paus., 1.24.3), ¢dpéap (...) kupdTwv (Paus., 1.25.5), 06wp 6ardooiov (Paus., 1.26.5), aqua
(Varron, in St.-August., Cité, IX) et fretum (Ov., Met., V1.75-78).

139Apd., Bib., 1I1.14.1 : "d'un coup de trident, il fit apparaitre une "mer" qu'on appelle
aujourd'hui "mer Erechthéide" (1} viv ’Epexénida kaloboiv).

1400n se souvient du partage entre les trois Cronides (I., XV.185-193).

141Gery., Ad Virg., Georg., 1.12, qui opére un parallele entre "equm" et "aquam" en commentant
Virgile : "Et toi qui, frappant la terre de ton grand trident, en fit jaillir, hennissant, le premier
cheval, 6 Neptune" (tuque o, cui prima frementem fudit equom magno tellus percussa tridenti,
Neptune). Sur le Poséidon Hippios, voir pour exemple M. Detienne, "Le Mors éveillé".
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Que peut bien représenter une mer au milieu de 1'Acropole pour la cité ? Le
don de Poséidon s'avere plus complexe a comprendre que l'olivier d'Athéna ; il
a été aussi moins travaillé. La mer est, comme marque de leris, la preuve
évidente de ses compétences maritimes ainsi que l'illustration de ses pouvoirs
jaculatoires. La mer peut aussi, on s'en souvient, étre l'instrument de sa colere et
venir alors inonder les champs des hommes : c'est bien ce qui s'est passé lors de
son "éviction" de I'Acropole!42. Comment déméler ces pistes autour de cette eau
marine pour éviter d'en faire, comme la plupart des commentateurs, un signe

de défaite face a 1'olivier de la victoire ?

La thalassa bruyante dont le flux vient de la mer pour sourdre d'une brisure
de la roche incarne certes parfaitement Poséidon et fait écho a ses autres
productions d'eau'3 qui surgissent du sol des cités : la thalassa est vraiment le
signe du dieu, la preuve qu'il sait faire venir la mer jusque dans la terre, la
marque de sa volonté (gndme)'44. Elle est indubitablement l'empreinte de cet
Ebranleur du sol qui, muni de son trident, frappe la terre pour y créer des

bréches!>. L'eau salée jaillissante gronde!4¢ et bruisse sur 1'Acropole bien

142Apd., Bib., 111.14.1 : aprés le verdict annongant la victoire de la déesse, "Poséidon furieux,
inonda la plaine de Thria et submergea 1'Attique sous la mer" (IToceldGr 8¢ Bupd OpyLobels TO
Optdotov medlov émékhuoe kal ThY ATTikNY Dpalov émoinoes) (voir Premiere partie I. A.2).
143Pour la vague mantinéenne, voir Paus., VIII.10.3-4 : "il y a une ancienne légende qui dit
qu'une vague marine est apparue dans le sanctuaire (Ba\doons 8¢ dvadaivecbar kipa év TQ
lepw Aoyos éoTiv dpxdios). La méme histoire est racontée par les Athéniens a propos de la
vague sur 1'Acropole et par les Cariens qui vivent a Mylasa sur le sanctuaire du dieu appelé
dans leur langue locale Osogoa" (¢oikéTa 8¢ kai *ABnpaiol Myovowr és TO KkDua TO év
akpomOrel kal Kapdv ol MiUhaca éxovtes és ToU Beod TO lepdv, Ov dwvfy TH émxwpla
kaAobowy *Ocoyda).

144pays., VII1.10.4 pour Mantinée.

1450y, Met., V1.75-78 : "Pallas montre le dieu des mers debout, frappant de son long trident des
rochers escarpés ; du milieu d'un rocher entr'ouvert jaillit I'eau de la mer, gage qu'il invoque
pour revendiquer la ville" (Stare deum pelagi longoque ferire tridente aspera saxa facit medioque e
uulnere saxi exsiluisse fretum, quo pignore uindicet urbam) ; Apd., Bib., IIL.14.1 : "d'un coup de son
trident au milieu de 1'Acropole, il fit apparaitre une mer" (kal mAHEas T Tpraity katd péomy
™y dkpbémolv dmédnre Bdhacoav). Il s'agit bien de frapper le sol (mA\foow) ; Varron in St.-
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longtemps apres son apparition en imitant le bruit de la mer!4’. Le voyageur
Pausanias a bien noté cette particularité. Grace a Poséidon, la mer est donc dans
la cité : apprivoisée en pleine terre par le dieu qui la maitrise, elle est venue se
joindre a l'olivier au milieu de 1'Acropole. Offerte comme cadeau aux citoyens
selon Sophocle!4s, elle devient, grace a Poséidon, une alliée pour ces
autochthones qui ne parlent dans leurs récits de fondation que de lien avec la
terre. Or, Athénes n'est pas isolée de la mer, enserrée en pleine terre, mais se
situe presqu'en bord de mer. La cité doit se garantir cet élément et ce, des
l'installation. Voila peut-étre une porte d'entrée pour comprendre cette thalassa
de I'eris qui reste pendant des siecles a se faire entendre en manifestant I'efficace
du dieu de la mer, désormais partenaire de la cité. Tout comme la marque du
trident, elle rappelle que Poséidon est bien la sur la Colline. Elle rappelle que la

mer a rejoint la terre des autochthones pour constituer 'autre force de la polis.

Plutarque d'ailleurs, en interprétant l'issue de la querelle, dit bien que le don
de la thalassa est le signe que les Athéniens peuvent vivre de la mer!4. Cet
élément marin est bien devenu, grace a Poséidon, un espace maitrisé. Méme si
le corps civique n'a pas choisi ce sémeion, la mer est pour toujours au centre de

la cité, supréme fierté des Athéniens selon Sophocle’®. La mer domptée va

August., Cité , IX : "un olivier étant soudain sorti de terre tandis qu'une source jaillissait en un
autre endroit" (cum apparuisset illic repente olivae arbor et alio loco acqua erupisset).

146 A ristid., Or., 41 : pobLos (qui gronde comme les vagues, tumultueux, bruyant).

147Paus., 1.26.5, dans sa description de 1'Erechthéion : "en outre (car le local est double), il y a de
l'eau de mer a l'intérieur d'un puit. (...) Mais ce qui constitue pour ce puit une particularité
notable, c'est qu'on entend le bruit des vagues quand souffle le vent du sud" (d\\& T68e Ppéap
¢s ovyypadny mapéxeTar kupdtov fixov ém vdéTw mreloavTi).

148 0.C., 709 (5&pov).

149P1ut., Them., 19.4 (cité supra note 135) : on retient qu'il s'agit de "vivre, non de la navigation"
(tfis BardTTns) ou plutdt, de la "mer".

1500.C., 707 sqq. (cité supra note 137) si l'on choisit de comprendre eV0d\acoov, ce "don" de
Poséidon comme faisant écho a notre thalassa de l'eris, puisqu'elle est mise en parallele avec
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devenir un atout de taille aux mains des citoyens, sans qu'l soit forcément
obligatoire d'y voir une quelconque connexion avec la politique
thalassocratique d'Athénes. Nous ne pensons pas en effet que cet épisode
mythique découle de l'orientation maritime que la cité choisit autour de la
victoire de 470'. Méme si, effectivement, c'est Poséidon qui accorde
usuellement la victoire sur mer!52, Mais la thalassa est un don de l'eris, et on doit
la lire dans cet ancrage primordial. De plus, cette thalassa, si on 1'appréhende en
polarité avec l'olivier, se révele surtout le parfait complémentaire de 1'autre
signe divin qui, né de la terre, repousse de lui-méme. La terre et la mer sont
comme deux espaces a "cultiver" pour les citoyens qui les recoivent des dieux

protecteurs.

Toute interprétation "réaliste” prend le risque de s'échapper du contexte de
l'eris qui, on l'a vu, est avant tout la mise en scéne d'un partage. C'est ce que fait
pourtant G.W. Elderkin, pour qui ce don de Poséidon est "impossible a
imaginer" car il ne voit pas comment un flot d'eau salée peut étre en
compétition avec 'olivier de la déesse’>3. Quand a R.J. Hopper, il n'y voit qu'un
"cadeau stérile"’%%. De méme, il me semble arbitraire de voir comme

M. Christopoulos une opposition entre 1'olivier et la thalassa autour de ce qui

l'olivier d'Athéna. Méme si c'est le domaine de la mer dans son acception plus générale qui est
ici le don de Poséidon.

I51R. Parker, "Myths of Early Athens", p. 199 reprend ces suggestions de J. Binder, "The West
Pediment of The Parthenon : Poseidon", p.21-22 : la récurrence des sources iconographiques
représentant Poséidon en pere de Thésée apres 480 av. J.-C., symboliserait le pouvoir naval de
la cité.

152 Aristid., Or., 42 : apres avoir mentionné les deux dons des divinités et la victoire d'Athéna "si
elle (Athéna) accorde a la cité la supériorité en sagesse, alors il (Poséidon) apporte la supériorité
dans les batailles navales" (1} pev yap codlg vikdv é8oke T mONeL, 6 & Tdls vauvpaxliats)
(...). Notons qu'il n'y a pas de balancement entre olivier et thalassa.

153The Cults of The Erechtheion, p. 118 : "it is impossible to imagine why Poseidon should have
produced a thalassa on the Acropolis (...) where salt water was the last thing desired (...)."

154The Acropolis, p. 36.
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existe déja (la mer) et de ce qui a été créé (1'olivier)'%. Ce n'est pas ainsi que 1'on
doit aborder la question. Certes, Poséidon fait "apparaitre" une mer tandis
qu'Athéna fait "croftre" un olivier!>. Mais si Athéna se charge indubitablement
dans l'eris du domaine de la fertilité, le don de Poséidon n'est pas que du coté
de la stérilité. La thalassa est un signe de pouvoir ; un pouvoir accordé a la cité
qu'il convoite. Un pouvoir que le dieu ne retirera pas, méme apres le vote qui
couronne sa rivale du titre de Poliade. En effet, selon Aristide, "son amour ne
finit pas"1%”. L'eris est, on 1'a vu, le signe de la protection des dieux et la thalassa,
comme l'olivier, reste en gage d'amour sur I'Acropole. Ce mythe d'origine
cherche bien a montrer, avant tout, que la cité est la protégée des deux figures

de l'eris, Athéna et Poséidon.

Peut-étre est-ce aussi le moment de rappeler que, pour Théophraste, 1'olivier
ne pousse qu'au bord de la mer, a moins de 300 stades!58. Annotation incidente
dira-t-on, perdue au sein d'un chapelet de remarques ; mais n'est-ce pas la
parfaite métaphore de la complémentarité entre Athéna et Poséidon ? Si
l'olivier a été choisi a l'issue de l'eris et devient, comme Athéna, le signe
identitaire de la cité sur les monnaies athéniennes, il n'est pas ce don
radicalement opposé a la mer comme on a trop souvent voulu le voir. Car on

cherche dans la thalassa le signe de l'exclusion de Poséidon : un don inutile dans

155"Poseidon Erechtheus and EPEXOHIY OAAASYA", p.- 127 : "Athena offers something which
does not exist on earth whereas Poseidon reveals something which exist below the earth."
156Apd., Bib., 111.14.1 : dmédnre 6Odhacoav [ édiTevoev éElalav et THv wparn ThHv éElalav
€pUTEVTED.

157 Or., 42 : o) pev katélvoe TOV épwTd.

158 H.P., V1.2.4 : "ce qu'il apparait, c'est que de plus, il ne grandit pas a plus de 300 stades de la
mer" (éXdas (...) obd¢ vydp old’ éxelvn Bokel Tplakoolwy oTadlov dmd BaNdTTns émdvo
dveabal).
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une terre infertile qui a besoin plus qu'une autre de l'assistance d'une divinité
fertilisante.

Si la mer est un fléau quand, de colere, elle vient s'épandre sur les plaines,
elle ne saurait se réduire a ce don stérile et incarner I'éviction du dieu. Pas plus
que, dans le cadre du polemos qui se joue entre Athenes et Eleusis, Poséidon
n'est un Barbare radical a expulser de toute citoyenneté autochthone. La thalassa
est plutdt le signe du destin de la cité ; comme I'olivier. Car ces marques ne
s'effacent pas avec le temps mais restent, comme des témoins, imprimée dans le
sol ou enracinée en terre d'Athénes. Comme deux éternelles épiphanies.

La thalassa marque bien les chances maritimes qui ont été offertes par
Poséidon a la cité, méme si elle lui a pourtant préféré I'olivier, ce signe fertile

d'Athéna.

Face a la thalassa : l'olivier

Ce n'est pas le Poséidon Phutalmios qui apparait dans l'eris, Celui qui fait
croitre les plantes et irrigue les champs. Ce qui est de 1'ordre du Phutalmios,
nous le trouvons du cdté d'Athéna qui fait pousser l'arbre a fruits sur le rocher
acropolitain!®. Méme si certaines sources attestent qu'Athéna frappe le sol de
sa lance pour faire croitre 1'olivier'® tel le tellurique Poséidon, elle est avant
tout la déesse qui plante et qui fait croitre!®l.

L'olivier, seul arbre a grandir sur la Colline rocailleuse d'Athénes, concentre

si l'on suit Sophocle une pluralité de qualités : indomptable, nourricier et

159Ce qui atteste du caractere exceptionnel du don de la déesse (Ov., Met., VI.76 : "aspera saxa" et
"saxi" ; Paus., 1.26.5: "év T méTpa").

160par exemple Ov., Met., VL.80 : "la terre, frappée par sa lance, produisant un olivier" (sua
simulat de cuspide terram edere cum bacis fetum canentis oliuae).

161Apd., Bib., 111.14.1 (¢¢pvTevoev) et Philochore, F.Gr.Hist. 328 F 93 Jacoby (en parlant d'Athéna) :
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guerrier, l'olivier est aussi éternel car il a la faculté de renaitre de lui-méme!®2.
En cela, il est souvent mis en scene comme le parfait antagoniste de la thalassa

de Poséidon.

L'olivier incarne naturellement la fertilité de la terrel®3, décrit comme une
jeune poussel®* ou un arbre chargé de fruits'®. Le geste d'Athéna est aussi un
geste technique, car elle fait sortir d'un sol impropre a la culture!®® un arbre qui
ploie sous les olives. Cela nous rappelle le texte du Critiass ou Athenes,
justement, est la cité des vrais agriculteurs, tandis que tout pousse de maniere
automatique en Atlantide, car seule Athéna détient la technel®”. L'olivier n'est
pas un arbre sauvage qui donnerait des fruits de méme nature!®® : il est donné
par la déesse technicienne et "jardiniere"1%°. Poséidon est celui qui fait sourdre

et jaillir, Athéna fait pousser : deux maniéres de s'inscrire en eris.

Eml avToD N €v Akpomdiel élala TpWTws €dUm.

1620.C., 691-705 : "il est un plant dont je ne sache pas qu'un pareil ait surgi jamais, ni sur le sol
d'Asie, ni sur celui de la grande fle dorienne de Pélops, un plant indomptable, qui se refait seul,
un plant qui est I'effroi des armes ennemies, et qui croit en ces lieux mieux que partout ailleurs,
l'olivier au feuillage glauque, le nourricier de nos enfants, I'arbre que personne ni jeune ni vieux
ne peut détruire ou saccager. Le regard vigilant de Zeus Morios ne le quitte pas, et pas
davantage celui d'Athéna Glaukdpis"(éotwv 8 olov €yn yap “Acias otk émakobw, old’ év Td
peydha Awpld vdow Tlélomos mwmoTe BAacoTOV ¢UTEUW dxelpwTor abTomolov, éyxéwv ¢opnua
datwy, O TAde BANeL péyloTa xwpd YAavkds TaldoTpddpov GUNov €lalas: TO péV TIS OV
veapos olUTe ynpa onpaivor alwoel xepl mépoas: O ydp alév Opdv KOkKNos AeloOOEL VLV
Mopiov Atos xda Mavkdmis” ABdva).

163Abordé pour exemple par E. Montanari, Il mito dell’autochtonia., p. 44 sq. comme symbole de
fertilité. Voir les articles de M. Detienne, "L'Olivier : un mythe politico-religieux”, et C. Leduc,
""Réveries" sur la vierge a I'olivier".

164Aristid., Or., 41 : 6a\és, accolé ou nom d' é\alas (Eur., L.T., 1101 : yavkds 6alov élatas), et
Lex. Rhet., Anecd. Graeca, s.v. Oad\ov: 6al\ov AMéyouvol Tov oTédavor Tov dmd Ths €lalas. Il est
un ¢uTov, un plant aussi selon Paus., 1.24.3.

1650y, Met., V1.80-82 : "elle figure la terre, frappée par sa lance, produisant un olivier chargé de
baies et d'un péle feuillage, et les dieux sont saisis d'admiration” (sua simulat de cuspide terram
edere cum bacis fetum canentis oliuae mirarique deos). L'olivier est donc le gage qui produit
I'admiration de tous les autres dieux.

166V oir supra note 159 pour ce "rocher" de I'Acropole.

167Voir Premiere partie, I1.B, note 217 pour la techné et notes 218 sqq. pour la végétation
"automatique".

168[] est le symbole de la terre cultivée, voir M. Detienne, L Ecriture d'Orphée, p. 81.

169 par Eschyle (Eum., 911). Voir Premiére partie, II.B note 244.
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Plutarque, en commentant ce premier vote des Athéniens, note bien que
choisir 1'olivier, c'est choisir de vivre de l'agriculture, de ce qui pousse hors de

la terre'”0. Ce mythe est ainsi le signe de I'autosuffisance athénienne!”!.

Les Athéniens ne se lassent jamais d'étre les premiers, et 1'olivier apporte un
signe de plus au tableau de cette cité idéale. Elle serait en effet la premiere a
avoir fait apparaitre cet arbre sur son sol grace a la déesse Athéna qui en a
apporté le premier plant'”2. L'olivier est bien I'arbre primordial de I'eris.

Mais il foisonne aussi d'autres significations ; son feuillage éternellement
vert, ainsi que sa capacité a renaitre de lui méme, sont ainsi de parfaits
symboles pour la cité. Le signe d'Athéna est en effet une marque d'éternité et

d'immortalité!’3. Il ne perd pas ses feuilles'’* et, grand prodige, a survécu a

170Plut., Them., 19.4 cité supra note 135 : "a vivre, non de la navigation, mais de l'agriculture"
LAy un mAéovTas, dAG T xdpav duTeborTas).

17IM. Detienne, L'Ecriture d’Orphée, p.71 : le mythe signifie "l'avénement de la vie cultivée et
l'instauration du groupe social sur une terre lui procurant désormais sa subsistance."

172Bur., Ion, 1433-1435, Créuse a Ion : "sur toi, enfant, j'avais posé une couronne de feuilles
d'olivier, du premier olivier qu'Athéna apporta sur son rocher, jadis" (fw mpdT * *A6dva
okomelov elonvéykarto) ; Hyg., Fab., 164 : Minerva quod primun in ea terra oleam seuit et Eur., Troy.,
800-803. Soph., O.C. 694-697 (ni 1'Asie, ni le Péloponnese ne le connaissent) ; Hdt., V.82 : a
propos des oliviers sacrés "on dit méme qu'a cette époque, il n'en existait nulle part ailleurs qu'a
Athenes".

173Eternité qui est aussi contenue dans son procédé de reproduction comme I'a analysé M.
Detienne, "L'Olivier : un mythe politico-religieux", pp.8 sq. s'appuyant sur Pline, H.N.,,
XVIL129, expliquant ce "procédé particulier a 1'Afrique (qui) consiste a greffer les oliviers sur
l'olivier sauvage en les éternisant pour ainsi dire quand ils vieillissent : une tige nouvelle est
émise par adoption et ainsi du méme arbre repousse un autre arbre, et ainsi de suite, a chaque
fois qu'il est nécessaire, de sorte que les mémes olivaies durent des siecles". C'est ce qui se
passe, naturellement, apres l'incendie des Perses rapporté par Hérodote. Voir aussi C. Leduc,
""Réveries" sur la vierge a l'olivier", pp. 262-267 surtout.

174Artem., Onirocr., IV.57 (ufy duloppootvra) (Pack) ; Eur., lon, 1435-1436 : a propos de la
couronne d'olivier donnée par Créuse "si elle y est, elle demeure toujours verte : I'arbre ot je la
cueillis ne se flétrit jamais" (elmep éoTy, olbmorT * ékhelmer x\omy, BdMeL & ° élalas ¢éE
aknpdTov yeyws) ; Eschl., Pers., 616-617 : "ce fruit odorant de 1'olivier, dont le feuillage vivace
s'épanouit en toute saison" (tfis T alév év pONoloL Balolons Blov Eavbiis éNdas kapmods
ebwdns mdpa) ; Porph., De Antro Nympharum, 32 ("I'olivier reste toujours vert") et ibid., 33
("T'olivier est par nature toujours vert") ; Plut., Quaest. Conviv., VIIL4 (723 F) : "sans cesse,
l'olivier remplace les feuilles qui tombent par de nouvelles : il demeure comme la cité,
éternellement vivant." Sa longévité est étonnante selon Plin., H.N., XV1.241 : ("l'olivier est donc
des plus vivaces puisque les auteurs s'accordent pour lui donner deux cents ans d'existence") ;
Theophr., H. P, IV.13.2 : "a propos de la tradition légendaire (mapa TGV puvBoAdywy) sur la
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l'incendiaire invasion barbare!”>. Un semeion idéal pour la cité de la Promachos'76

qui, des les origines, résiste ardemment a l'envahisseur.

Choisi a l'issue de l'eris, I'olivier devient également un symbole politique!”” :
il est l'arbre de la cité, l'aste elaial’8, appelé aussi Athenais'’”®, embleme et
métaphore de la déesse et de la polis qui porte son nom. Une conclusion logique
au choix de l'eris qui sanctionne par le vote la place de la déesse. Il y a en terre
d'Athénes, comme le dit M. Detienne, une vraie "consubstantialité du groupe
politique et de l'olivier"80. Cet arbre citoyen se retrouve en effet a tous les
moments symboliques qui jalonnent la vie de I'Athénien'$! : associé a la
naissance, il est le prix qui couronne le vainqueur athlétique, et ses rameaux
sont aussi portés par les vieillards thallophores!s2.

Les rituels montrent parfaitement la dimension politique et citoyenne de
l'arbre d'Athéna. Ainsi, la naissance qui sanctionne l'intégration du nouveau-

né dans la communauté est symbolisée par un rameau d'olivier accroché sur la

longévité (...). Elle mentionne I'olivier d'Athenes" et ibid., 5.

175Hdt., VIIL55 : "or, cet olivier (marturion de 1'eris) avait souffert en méme temps que le reste du
sanctuaire de l'incendie allumé par les Barbares ; mais, le lendemain de l'incendie (...) (les
bannis) constaterent que, de la souche, avait poussé un rejeton d'une coudée. Voila ce que ces
hommes déclarerent” (Opwv BAaoTOV ék TOD oTeNéxeos Ooov Te TMyvdlor dvadeSpapnkoTd.
ObToL pév vww Tabta édpacav) ; voir aussi Paus., [.27.1.

176Plut. Quaest. Conviv., VIIL.2 (723 F) : "car nous ne voyons ni le laurier, ni l'olivier (...)
(conserver) toujours le méme feuillage, mais c'est parce qu'aux premieres feuilles qui se
détachent viennent en succéder d'autres que, comme les cités, chacune demeure toujours vivace
et persistante” (bomep TONels ékaoTov dellwov Siapével kai dvékhetmTtov). Le renouvellement
est incessant, métaphore des générations qui se succedent.

177M. Detienne, "L'Olivier : un mythe politico-religieux", p.5 : "l'olivier, dans sa triple
dimension d'arbre cultivé, de puissance religieuse, et de symbole politique."

178Pollux, IX. 17 (Bethe) (kal doTfis élaias elpnke Ths ép mokel), Hes., s.v. doth élata 1y év
" AKpoTrOA€L.

17%Hes., s.v. " Abnvais® 1y éhala (kal *Abfvar doTv).

180M. Detienne, "L'Olivier : un mythe politico-religieux", p. 9.

18IM.Detienne, "L'Olivier : un mythe politico-religieux", pp. 10-11 et id., L'Ecriture d'Orphée,
Pp- 74 sq. s'attache aux moments clés du citoyen.

1821 ex. Rhet,, Anecdota Graeca, 1, pp.243.3 sqq. (Bekker), noté par M. Detienne, L'Ecriture
d’Orphée, p. 74 note 19 par la mention de Philochore, F.Gr.Hist. 328 F 9 Jacoby et le commentaire
de F. Jacoby qui lit thallos comme un "rameau d'olivier". Voir aussi E.M., s.v. Oal\opdpos.
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maisonnée!®. Un geste qui s'inscrit en parfaite opposition avec le rituel de
'exposition qui place 1'enfant hors des espaces cultivés, dans 1'agros!s4. L'olivier
symbolise donc l'intégration du futur citoyen dans un espace politique mais
aussi nourricier. Les éphébes, ensuite, jurent par l'olivier!®5, dans un serment
qui montre la solidarité entre cet arbre et le nouveau citoyen. Autant de signes
qui ne sont pas du ressort de Poséidon : s'il ne saurait étre exclu de citoyenneté,
nous avons vu que 1'on ne pouvait pas trop le faire "entrer en politique".
L'olivier est aussi devenu le signe de la victoire, notamment celle des agones
athlétiques'®. Ou de la victoire sur le Barbare d'Asie qui, dans sa démesure, a
cru pouvoir triompher de la cité d'Athéna et ruiner le plant fertile qu'elle avait

fait croitre sur I'Acropole!’®”. Sophocle nous donne lui la dimension

18Hes., s.v. otépavor éxdépelv. ébos A, OmoTe Tardlov dppev  yévolTo Tapd ~ATTLKOLS,
oTépavov ératas TLBévaL mpO TAV Bupdr:

184Noté par L. Bruit Zaidman & P. Schmitt Pantel, La Religion grecque, p. 47.

185Les éphebes athéniens, (G. Daux, "Sur quelques inscriptions", pp. 370-383) jurent par Thall6
et Auxd, "déesses de la floraison et de la croissance" ainsi que par les "bornes de la patrie, les
blés, les orges, les vignes, les oliviers, les figuiers". Serment mentionné par M. Detienne,
"L'Olivier : un mythe politico-religieux”, p. 31, déja approché dans "La Phalange : problemes et
controverses", p.125. G. Daux, ibid., p. 378 note "ce que les éphebes jurent de défendre, ce n'est
pas la récolte (...). C'est le sol de la patrie (...) ce sont les cultures, céréales et arbres (...). Elles
constituent au méme titre que les monuments de pierre, I'apanage des sédentaires et de la
civilisation (...) t¢émoignages de I'étroite association entre la terre et les hommes qui fait la patrie
athénienne".

186 Arstt., Athen., LX.3 (pour l'huile) ; IG, 12 2311, 52 sq. (Gupopiis €lato). Pour la couronne
d'olivier, "signe du vainqueur"”, voir par exemple Pd., OI, II1.13, IV.10 et XI.13 et Porph., De
Antro Nympharum, 33 : "il (I'olivier) est consacré a Athéna et on lui emprunte des couronnes
pour les athletes victorieux" (dvdkettar 8¢ T Abnvd kal Tols dBAnTals €€ avTRs SidoTat
vkfoaot oTépavos). Voir D.J. Kyle, "Gift and Glory. Panathenaic and Other Greek Athletic
Prizes".

187Le réve de Xerxes est lui aussi éclairant, selon Hérodote, VIL.19 : "il sembla a Xerxes qu'il était
couronné de feuillage d'olivier, et que les rameaux couvraient la terre entiére (¢d6kee &6 ZépEns
éoTepav@dobal érains BaANG, 4mo 8¢ Ths éhains Tols kNddous yfiv macav émoxely) ; puis,
que la couronne posée sur sa téte disparaissait." Etre couronné d'olivier semble bien étre un
réve de victoire, représentant parfaitement 1'hybris des Perses qui pensaient écraser la cité
d'Athénes lors des Guerres Médiques. Ceint d'olivier, le roi barbare porte le signe de la déesse,
et donc celui de la victoire (plus peut-étre qu'un signe de "pouvoir royal" comme l'interprete M.
Detienne, "L'Olivier : un mythe politico-religieux", p. 13) : ce réve de conquéte, sous le signe de
l'olivier revient a usurper le marqueur d'Athéna, son embléme et donc vaincre la déesse. La
disparition de ce symbole préfigure alors la défaite des Perses, comme un beau réve qui
s'effondre devant la réalité.
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épisémique!®® de l'olivier qui, inscrit sur le bouclier, met I'ennemi en déroute!®.
Certains textes ont d'ailleurs choisi d'accentuer la victoire de la déesse sur

Poséidon et faconnent ainsi, des 1'eris, I'image de I'Athéna Nike!%0.

Duel ou complémentarité ?

En miroir de la mer, 1'olivier a révélé toutes les qualités que la cité a acquises
dans l'eris : fécondité, culture, autonomie, immortalité, regénérescence. Mais la
thalassa poséidonienne n'est pas pour autant exclue de la cité ; comme le trident
imprimé sur 1'Acropole, les deux épiphanies du dieu restent visibles pour les
citoyens d'Athénes. Autant de traces tangibles de l'installation de Poséidon
dans la cité. La thalassa, comme la trace du trident, marquent 1'Acropole de
leurs sceaux, comme, plus fortement, son trident marque les monnaies de
Trézene qui lui accorde une place miroir a celle de sa rivale Athéna''.

Ces semeia ne sont pas non plus des signes ennemis : installés cOte-a-cote
dans 1'Erechthéion, ils symbolisent I'union de Poséidon et d'Athéna, d'abord
opposés avant de se réconcilier a l'issue de la querelle qui leur a assigné leur

place sur I'échiquier de la cité.

1880n sait que 1'épiseme se dit aussi semeion. Hdt., 1.171 ; Eur., Phoen., 142, 1111 et 1114. Pour
l'olivier comme épiséme de bouclier, voir une amphore a figures rouges attique, New York,
17.46.1 (ARVZ 1344.2) publié par G.M.A. Richter & L. F. Hall, Red-Figured Athenian Vases, pl.
162. Il semble que cela soit la seule représentation d'un épiseme d'olivier selon le mémoire de
maitrise d'A. Jacquemin, Les Episémes de boucliers, p. 143.

18950ph., O.C. 699 : il est '"T'effroi des armes ennemies" ¢yxéwv dofnua datwv).

1900v., Met., VI1.82 : quand elle a finit de montrer l'olivier, "une victoire termine son ouvrage"
(operi victoria finis), signe de la "victoire" qu'elle emportera sur la marque de Poséidon. Voir
Aristid., Or., 42 (tov 6aM\ov vikns etvar oOpBolov) ; Plut., Them., 19.4 : "Athéna, disputant le
pays a Poséidon, avait montré I'olivier sacré aux juges et remporté ainsi la victoire" (8e(Eaca
™y poplav Tdols SikaoTdls ékivnoev). Sur la figure d'Athéna Nike, voir R. Lonis, Guerre et
religion, pp. 234-238.

191 Paus., 11.30.6.
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Acceptés par les citoyens qui les gardent visibles au coeur de leur polis, la
thalassa et 1'olivier inscrivent ainsi depuis l'eris, c'est-a-dire depuis toujours, le

double destin d'Athénes : entre terre et mer, entre Athéna et Poséidon.
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II. Du c6té du polemos : variation autour d'un méme théme

L'eris primordiale entre les deux divinités, cette querelle départagée par le
vote citoyen ou la justice de Zeus, se mue effectivement en un véritable
affrontement armé : si ce conflit dévoile une finalité similaire pour les divinités
en lice, le reglement procede d'un autre mode d'arbitrage, assimilable a un
traité de paix entre les deux protagonistes mais également entre les deux
ancrages territoriaux de leurs revendications, Athenes et Eleusis!. Car si l'eris a
mis en scene des acteurs sur le mode du deux, le polemos dédouble ce couple
initial et fait s'affronter le camp d'Athéna contre un Poséidon venu d'Eleusis et
allié aux Thraces.

Apres avoir raconté sa naissance autochthone et l'indéfectible protection
d'Athéna acquise par le biais d'une initiale querelle, la cité continue de
s'inventer et de se construire par ses mythes?, en faisant alors tourner son
discours autour d'un polemos. Un polemos qui se joue maintenant sous Erechthée
et non plus sous Kékrops : a I'hybride 'eris des origines, a Erechthée les armes
du combat.

Si l'eris était la preuve de I'amour des dieux et l'initiatrice du choix de la
Poliade, le polemos valide ce choix de la déesse qui se fait alors Promachos : car
elle a non seulement réussi a enlever 1'épiclese politique sur le dieu tridentaire,
mais aussi a sauver la cité de l'invasion étrangere. A l'eris, la compétition de
compétences entre la thalassa de Poséidon et l'olivier d'Athéna, au polemos le

choc des armes et la guerre contre le Barbare. Une guerre qui est destinée a

1Paus., 1.38.3 : "on met alors fin a la guerre aux conditions suivantes : les gens d'Eleusis seraient
en tout soumis aux Athéniens, mais ils célebreraient les Mysteres en toute indépendance”
(kaTabovTar & ém Tolode TOV TONepov, G5 'Elevowvious és Td dMa Abnvaior kaTtnkdous
dvtas 18la TeNETy TV TeeTHV).

2R. Parker, "Myths of Early Athens", p. 187 parle d"invention of tradition". La notion de cycle a
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devenir un topos des oraisons funébres, encensée de pair avec celles contre les
Perses ou les Amazones, référents par excellence de tout affrontement
victorieux.

Avant d'analyser la nature des acteurs de cette guerre et comment Poséidon
s'habille d'altérité par son association avec le peuple Thrace, entrons en polemos

pour voir l'autre face de ce mythe qui noue a nouveau le drame fondateur

d'Atheénes.

A. Entrer en polemos

Continuons sous le signe du conflit a travers nos sources qui transmettent
maintenant un affrontement armé entre Athéna et Poséidon, relayés par leurs
"champions" athénien et éleusinien. D'un c6té, nous trouvons Athenes, Athéna
et Erechthée et de 1'autre Eleusis, Poséidon et Eumolpos, chef de I'armée thrace.
Car c'est bien une guerre qui se déclenche entre Atheénes et sa voisine
territoriale, mettant en scéne des combattants et non plus simplement des
rivaux ; s'y adjoignent des alliés, des victimes, un sacrifice diligenté par l'oracle
de Delphes et un "traité" qui statue sur l'issue du combat. L'omniprésence de ce
mythe au sein de notre corpus de textes, sur le mode de l'eris ou du polemos,
atteste bien la centralité de cette contestation pour "I'histoire” que les Athéniens
choisissent de se raconter. Mais ces deux versions ne sont qu'une, qui dit en

deux l'affrontement entre les deux protagonistes pour le titre de Poliade.

proprement parler ne pourra s'appréhender réellement qu'avec la geste de Thésée.
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Car au bout toujours se profile le partage. Pas plus qu'en eris, Poséidon n'est
a terre ou expulsé de la contrée : s'il est arrété dans sa conquéte, il n'en est pas
moins intégré sur I'Acropole. Une autre maniere de gérer la répartition des

roles tout en glorifiant la cité d'Athéna.

Un mythe, des sources

La plupart de nos sources mentionne cet épisode guerrier, méme si celles-ci
ne le développent pas forcément, laissant au théatre d'Euripide le soin de
raconter le scénario de la bataille. Au lieu d'eris, nous trouvons méiepos-choc,
combat, ou pdxn-bataille et oTpatés-armée, des mots qui disent bien que nous
sommes passés du coté des armes. Balayons alors le paysage de nos
témoignages pour voir quelle est la retranscription de cet épisode guerrier.

Hérodote semble s'attacher a transmettre la contestation? car, s'il évoque bien
une bataille contre Eleusis, elle s'échappe de I'ancrage usuel et peut apparaitre
contestable*. Si Thucydide indique cette guerre en retragant l'histoire de la polis,
il ne la fixe pas temporellement, mais la situe dans le temps d'avant Thésée, a
I'époque de Kékrops et des premiers rois®. La guerre correspond ainsi a la

période qui précede le syncecisme, quand les Athéniens vivaient encore en

3VIIL55 (¢ploavTas).

41.30.5, Solon glorifie Tellos : "il eut une fin tres brillante ; dans un combat livré a Eleusis par les
Athéniens a leurs voisins, il marcha a l'ennemi, le mit en déroute, et périt glorieusement
(yevopévns yap Abnvalolor pdyns mpds Tols doTuyelTovas év 'Elevolut Ponfroas  kal
Tpommy mojoas TOV Toleplov dméBave kdA\oTa) ; les Athéniens l'ensevelirent aux frais du
public la méme o1 il était tombé, et lui rendirent de grands honneurs." W.W. How & J. Wells,
dans leur commentaire, indiquent combien cette traduction est hasardeuse, car la bataille ne
concernerait pas celle entre Athénes et Eleusis, mais bien plutét contre les Mégariens.
R.A. Padgug, "Eleusis and The Union of Attika", pp. 139-140, reprend également la traduction,
dénongant que le passage pdxns mpos Tous doTuyelTovas év’Elevolvl aurait été mal traduit
par "a battle with the neighbouring town of Eleusis", pour y voir "a battle at Eleusis against
their neighbours", alors Mégariens ou Béotiens. Cela ne serait pas alors une référence pour
notre polemos, car Hérodote aurait plutét transmis selon l'auteur pdyxns mpos Tovs’ Elevowiovs.
511.15.1, dans le temps d'avant Thésée : "il y en eut méme qui firent (les habitants de I' Attique) la
guerre, ainsi les Eleusiniens avec Eumolpos contre Erechthée” (kal Twves kal émodépnody moTe
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petites cités séparées avant que Thésée ne procede a sa réorganisation
territoriale. Elle appartient a cette temporalité "primordiale" qui comprend les
moments de "fondation" et de structuration de la cité avant la réelle impulsion
politique qui, pour Thucydide, appartient bien a Thésée. Pour ces deux
historiens, les Thraces n'ont pas encore fait leur apparition au théatre du
polemos.

Plutarque plus tard, dans ses Histoires Paralléles, mentionne lui aussi par
deux fois cette guerre, indiquant la piece d'Euripide qui la met en scene®. Outre
les fragments de 1'Erechthée que nous analyserons plus en détail, Euripide est
également dans les Phéniciennes témoin de la guerre par la bouche du devin
Tirésias qui aurait, selon cette version, rendu l'oracle qui a délivré la cité’.
Pausanias, quant a lui, sépare eris et polemos® tout comme le mythographe

Apollodore® : toujours soucieux de mettre en ordre, ce dernier nous indique

abtdv, Gomep kal 'Elevoivior pet’ Edpoimov mpos ' Epexbéa).

620 (310 D) : "quand Erechthée était en guerre contre Eumolpe ('Epexfets mpds Elpolmov
mokep@v) (...). Euripide rapporte ceci dans son Erechthée" ; et ibid., 31 (313 B) : "quand les
Athéniens étaient en guerre contre Eumolpos" (’ A6nvalwy mohepov €xévtwy mpods Edpokmov)
qu'il relie cette fois au troisieme livre de Callisthenes dans son "Histoire thrace" (os
Kal\iobévns év tpitw Opaxik@y). La guerre fait alors bien partie de 1'histoire thrace.

7854 -55 : "la-bas on était en guerre avec 'armée d'Eumolpe ; et c'est & moi que les descendants
de Kékrops ont dt l'honneur de la victoire" (kdket ydp fjiv Tis moAepos Evpoimov Sopds, ob
kaMwikovs Kekpormidas é6nk’ €yw), ce que commente alors la scholie 854 (Daitz) : <moAépov:
fiv 8¢ O ElpoAmos> Opaik@v Bacihets 0s AéyeTal éNOelv els élevolva éml TO <punbijvar Td
éevoivia. Cela fait intervenir les Thraces, mais mele aussi la fondation des Mysteres, qui
s'inscrivent a 1'issue de cette bataille selon certaines sources.

8Pour l'eris, voir Paus., 1.24.5 et pour le polemos, ibid., 5.2 : "Erechthée est aussi au nombre des
héros éponymes, lui qui battit les gens d'Eleusis et tua leur chef Immarados, fils d'Eumolpos”
(s éviknoev 'EXevowiovs pdxm kal Tov fyyolpevov dmékTewev ' lppdpados Tov Edudimou) ;
ibid., 274 : "prés du temple d'Athéna (...) il y a aussi deux grandes statues de bronze : deux
combattants face a face. On appelle I'un Erechthée, l'autre Eumolpos (...)" (éoTt 8¢ dyd\taTa
HeYdNa xakkoD BLeoT@Tes és pdxmy. kai Tov pév’ Epexbéa kaloboi, Tov 8¢ ElpoAmov) ; ibid.,
31.3 (molépov, mais c'est Ion qui combat) ; ibid., 36.4 (mokepodoL : ceux d'Eleusis contre
Erechthée) ; ibid., 38.3 : "au cours de la bataille des Eleusiniens contre les Athéniens (I'evopévns
8¢ "Elevowviols pdxns mpos T Abnvaiovs) (...) on met fin alors a la guerre” (katalovtar 6¢ éml
Tolode Tov TmoAepov) ; id., I1.14.2 (moNépov) ; id., VIL1.5 (rorepnodrtov) ; et enfin id., IX.9.1 : dans
le cas de la guerre "entre les Eleusiniens et le reste des Athéniens" (6 pév ye 'Elevowiov mpos
> Abnratous Tols dMovs).

9Bib., I11.14.1 : "c'est en son temps (de Kékrops) que les dieux déciderent de prendre possession
des cités (...). Une dispute s'éleva pour la possession du pays" (¢pL8os) et ibid., 15.5 : "une guerre
ayant éclaté entre les Athéniens et les Eleusiniens, Eumolpos, appelé a 1'aide par les Eleusiniens
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bien les deux versions qui, orchestrées en épisodes successifs, jalonnent la
généalogie royale athénienne -1'eris kékropienne et la bataille sous Erechthée.

Un flot de témoignages donc, a croiser.

Dans les Atthides : un polemos historique ?

Regardons maintenant dans les fragments des historiens grecs pour tenter de
percevoir comment s'effectue la "mise en récit" de ce mythe de partage. La
notion de "mythologie" ou d'histoire locale est toujours un peu difficile a
circonscrire mais, dans le cas d'Athénes, on remarque au terme du Ve siecle un
foisonnement de récits proprement athéniens!? rédigés par les mythographes,
antiquaires ou Atthidodraphes!!. Ces témoignages écrits s'attachent bien
souvent au polemos qui se distingue par son caractere "historique" de l'eris, et si
leurs informations sont bien stir fragmentaires, la récurrence de 1'épisode au
sein des différentes Atthis prouve encore une fois combien la contestation est
percue comme un maillon de "T'histoire" athénienne!2. La guerre s'approche ici
encore dans une temporalité tres reculée, en ces temps troublés qui, on l'a vu
pour Thucydide, s'inscrivent entre Kékrops et Thésée. Mais pour les
Atthidographes, dater est la visée principale et chaque féte, chaque guerre,

apporte sa pierre a 1'édifice qu'ils construisent : I'histoire d'Athenes. Les figures

combat a leurs cOtés avec une nombreuse armée de Thraces" (kal ToMépou évoTdvTos mpods
"Abnvalovs Tols TElevowlols émkAnfels UTO TEXevowiwr peTd ToMRS ouvepdyxel  Opakwv
Suvdpews) (...).

10Avant on ne saurait trouver que quelques bribes concernant Athénes, mais pas de mise en
récit autour des origines dans une orchestration mythologique ou méme historique.

HEtudiés par F. Jacoby, Atthis, qui s'attache a retrouver chez ces premiers historiens les récits
proprement locaux. Si Hellanikos nous transmet avec son Atthis un témoignage de la fin du Ve
siecle, ses successeurs appartiennent en majorité au IVe siécle.

12F, Jacoby, Atthis, p. 73 : "pour les Athéniens, I'histoire est I'histoire de leur cité, et ils
l'écrivirent parce qu'ils la faisaient et aussi longtemps qu'ils la firent", ce que critique N. Loraux,
L'Invention d’Athénes, p. 157, car il ne s'agit pas simplement de faire I'histoire, mais bien plutot
de s'annexer des épisodes pour les rendre "athéniens". Il s'agit plus évidemment de comprendre
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divines se "distribuent" alors les exploits qui jalonnent l'histoire de la cité -
fondation de l'Aréopage, instauration des Panathénées ou guerre contre
Eleusis. Si le polemos contre Eumolpe prend une telle résonance, c'est qu'il est
I'événement "historique" par excellence de cette période’s .

Hellanikos!* est notre premier témoignage, méme s'il mentionne Phorbas
comme acteur de la guerre entre Athenes et Eleusis, interchangeant les fils du
dieu Poséidon. Démarate!® et Philochore!® en font également mention, plagant
de maniere coutumiere la guerre sous le regne d'Erechthée. L'épisode est chez
Philochore relié au mois de Boedromion qui semble étre le temps calendaire
pour commémorer les victoires!” ; c'est d'ailleurs au cours de ce méme mois que

s'inscrit, selon Plutarque, la bataille contre les Amazones!®. Indication

cette mise en récit que d'y rechercher des preuves de son historicité.

13F. Jacoby, Atthis, pp. 124 et 126.

14F Gr.Hist. 323 a F 3 Jacoby : Harp., s.v. dopBavTeiov. “Umepeidns év Tdt Kard Tatpokiéous.
6Tl TO TABYnoL BopPavTelov wvopdobn dmo PopBavTos PaciietoavTos KovphTtwy kat U’
"Epexbéws dvaipeBévTos, dedhwker "Avdpwr év §i TGOV Zvyyevelwv. fiv 8¢ Tlooelddros vios O
®opBas, kadd ¢mowv 'EXvikos év a’At6lSos. Dans son commentaire, F. Jacoby indique que si
Phorbas est identifié par Hellanikos comme fils de Poséidon, on doit raccorder ce témoignage a
la guerre entre Eleusis et Athénes, car c'est (ce sont) bien le(s) fils du dieu qui I'ont menée. Il ne
pense pas que la scholie a Eur., Phoen., 854 dérive de ce témoignage d'Hellanikos, méme si elle
mentionne aussi Phorbas et Immarados comme fils du dieu prenant part a la guerre (EdpoAmos
mals Tlooeld@vos kai Xidvns Ths Bopéov kal’ QpelBulas BuyaTpos Epexbéws, O molepdv Tds
TABvas éml ToD vewTépou 'Epexbéws édoveldn map’ albTob kal d\ou 8lo uvlol Tlooelddros
mapd ToD 'Epexbéws dvnipébnoav év ékelvwl TOL TolMépwl ouppaxodvtes EvpdoiTolr, PopPas
kai ’Ippdpados). Guerre qui semble se passer selon la scholie du temps d'un deuxieme
Erechthée (vewtépov), ce qui est unique selon F.Jacoby, qui propose de remplacer le premier
Erechthée par Erichthonios, le texte devenant alors compréhensible pour la succession des rois
attiques.

I5F Gr.Hist. 42 F 4 Jacoby : " Abnvalwy mpos Edpolmor Tov Opaikdv Bactiéa moAepov €xovTwvy,
"Epexbels 6 Tiis ATTikRs TpotoTdpevos xpnopov élaBev OTL vikficel Tous é€xBpous (...).

16F. Gr.Hist. 328 F 11-13 Jacoby et son commentaire. Pour le fragment F 13 : Harpocr., s.v.
Bondpédpia. Anpoctévns PLaLmmikols. €opT Tis ABynow oltw kaloupévn, fv ¢dnot PLAdxopos
év B vevoptoBar, kab 'fv Huépar lov O ZolBov €PRonnoe omoudfit TOML Tolepoupévols
“Abnvatots Umo Edpormov Tob Tlooelddvos, Epexféws PBaothetovtos Bondpopelv ydp TO Bonbetv
OVOPLdLeTo, TOUTEOTLY éTL pdxmV Spapelv.

17 Schol. Call., Hymn., 2.69 (Pfeiffer). Sur ce sujet, voir E. Kearns, "The Heroes of Attica", p. 109
et HW. Parke, Festivals of The Athenians, pp. 53-72. Ce mois voit nombre de défaites, Perses
(Plut., Cam., 19.5-6 ; id., Alex., 31.8), des Amazones (id., Alex., 31.8 ; id., Dem., 26.3 ; id., Pho., 28.2)
mais abrite surtout les batailles de Marathon, Salamine et Mycale tout comme Platées (id., Cam.,
19.5-6 et pour Platées id., Arist., 19.8), ainsi que la victoire navale athénienne a Naxos (id., Cam.,
19.5-6 et id., Phoc., 6.7).

18Thes., 27.3 : "la bataille eut lieu pendant le mois de Boédromion, et c'est en mémoire du
combat que les Athéniens offrent encore aujourdhui le sacrifice des Boedromia." Sur les

222



Du cété du polemos

précieuse, car c'est bien sous le signe de la victoire militaire contre une
population barbare que I'épisode va étre raconté.

Les acteurs s'entremélent au sein de ces discours: Phorbas, Ismaros ou
Immarados!?, Erechthée, Eumolpe2’ ou méme Ion?! qui aurait lui aussi aidé les
Athéniens contre les Thraces. Que de prétendants au titre de combattant ! Le
fait qu'lon soit, a sont tour, raccordé a cette guerre, montre combien ce polemos
fait partie des actes clés pour ces ancétres nés du sol ; cela ne peut qu'aider a
parachever sa figure d'autochthone. Seuls Athéna et Poséidon demeurent les
deux figures inamovibles de cette guerre méme si ils sont, on va le voir,
quelques peu gommés pour laisser toute la place a des héros en armes.

Nous sommes donc maintenant en guerre contre un adversaire teinté
d'altérité. Revendication, invasion, ennemi, victoire, le vocabulaire s'inscrit
dans le champ du polemos. Il ne s'agit plus de départager le "premier" ou le
"meilleur”, mais bien de vaincre 1'Autre et Poséidon prend alors l'inédite figure
du Barbare. Les morts, Eumolpe et Erechthée, ou Immarados et Phorbas,
jonchent alors le champ de bataille?2. Autant d'échos sous la terre pour les
citoyens hoplites tombés pour la patrie.

Car, en ces temps ou les Guerres Médiques constituent 1'éloge supréme,
voila que le polemos entre Athéna et Poséidon s'insere au chapelet des guerres

citoyennes.

Boedromia, voir L. Deubner, Attische Feste, p. 202.

195elon Pausanias, 1.5.2 et ibid., 27.4, ce n'est pas Eumolpos mais son fils Ismaros ou Immarados
qui meurt de la main d'Erechthée.

20gelon Pausanias, 1.38.3 et id., I1.14.2, Erechthée disparait dans la bataille mais Eumolpe survit
et retourne a Eleusis.

21Paus., 1.31.3 ; id., 11.14.2 ; id.,VIL.1.5 et Strab., VIIL.7.1 (C 383) : "Ion pour sa part, acquit par sa
victoire sur les Thraces d'Eumolpos un tel renom que les Athéniens lui conférerent la conduite
de leurs affaires" ("lwv 8¢ ToUs peT’ EvudATOU vikhoas Opdkas obTws mbdokipnoev, GoT
eméTpedar abT® THY TolLTelar ABnvaiol).

22Paus., 1.38.3 sqq.
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Chez les orateurs

Les orateurs ont en effet largement privilégié le polemos dans leurs discours
qui déclament au peuple assemblé pour pleurer ses morts la valeur guerriere de
ses ancétres. Si les Atthidographes cherchent a véhiculer une histoire d'Athenes
continue, 1'Oraison Funeébre s'attache elle & orchestrer dans un discours
patriotique les hauts faits de la cité, avec pour seule ligne de récit la gloire de la
polis et la valeur de ses citoyens : s'y mélent alors guerre contre les Amazones,
Marathon, guerre contre Eleusis et les Thraces et origines autochthones. Entre
muthos et histoire, les récits ont pour seule convergence 1'héroisme des polites?3.

Regardons tout d'abord Lycurgue?, cet Etéoboutade qui cite les fragments
de la piece d'Euripide : s'attachant dans son discours a louer le courage des
Athéniens dans les guerres?, il retient évidemment la revendication violente du
fils de Poséidon, l'invasion du pays et l'expulsion des Barbares. Demosthéne

choisit aussi d'évoquer la bataille pour glorifier la cité et son roi Erechthée?¢. 11

ZW.M.B. Tyrrell, Athenian Myths and Institutions, pp. 197 sq. qui étudie comment la cité se
définit par rapport a I'agression.

24Leocr., 98-100 : "on raconte donc qu'Eumolpos, fils de Poséidon et de Chioné, vint avec les
Thraces revendiquer ce pays (éNoelv Tis xwpas Talvtns dpdiofnrodvta) ; c'était 1'époque ot
régnait en Attique Erechthée (...). 99 A l'approche de la puissante armée qui allait envahir le
pays (peydhov 8¢ oTpatomédou péNovtos avTols eloBdMkewv els THy xwpav), le roi alla a
Delphes (...). Erechthée obéit au dieu, accomplit le sacrifice et chassa du pays les envahisseurs
(kal TolUs émoTpaTevopévovs €k Ths xwpas €EEPRake) (...)." Notons un autre orateur,
Alcidamos, Od., 11.23 (Avezzi) : fwika Elpolmos 6 Tlooelddvos ém °Abnraiovs éoTpdoevoe
Opdkas dywv.

25Lyc., Leocr., 98 : "écoutez encore, Athéniens. Je ne cesserai pas de me reporter au passé, car les
nobles actions ol nos péres mettaient leur point d’honneur méritent de retenir toute votre
attention."

26Fpit., 8 : "quant aux troupes d'Eumolpos et de ses nombreux alliés, ils les expulsérent non
seulement de leur propre territoire, mais aussi de celui de tous les autres Grecs" (kal TOV
EdpoAmou kat TGy mOoAMGOY dNwv oTOlov ol povov €k Ths olkelas, dMa kal €k Ths TOV
Awv “ENvwv  xdpas  éEMhacav). Voir aussi ibid., 27 : "les Erechthéides savaient tous
qu'Erechthée, leur éponyme, pour sauver son pays, supprima ses filles nommées Hyacinthides,
en les livrant a une mort publique.”
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fait I'apologie de la belle mort -sujet central de I'Oraison Funébre?’- et met en
exergue la vaillance des combattants athéniens. Isocrate, a son tour, véhicule la
méme image dans ses deux discours, le Panathénaique et le Panégyrique, en
racontant la conduite exemplaire de la polis contre les Thraces ; car c'est bien la
mention du peuple barbare qui est devenue 1'élément central de 1'épisode?8. Et
si nous regardons le Ménéxene de Platon, nous retrouvons le méme schéma. On
choisit en effet de mentionner ce texte au sein du chapelet des discours des
orateurs car, s'il ironise sur les oraisons funébres, il n'en est pas moins le parfait
décalque. Or, a nouveau, la bataille menée par Eumolpe fait partie du topos de
la guerre contre le Barbare, mise en parallele avec le combat contre les
Amazones?.

Il semble naturel aux orateurs de faire se répondre la guerre menée contre
les Thraces et celle contre les Scythes alliés aux Amazones®). Autant d'échecs
cuisants pour ces orgueilleuses populations qui ont eu l'hybris de vouloir
envahir Athénes. Voila bien des actes par excellence dignes de mémoire3! : il

faut inlassablement les rappeler au corps civique.

2’Dem., Epit., 8 (ka\ds (...) dmobviiokew) et ibid., 26 (BdvaTov kalov). Voir a ce propos et pour
exemple N. Loraux, L'Invention d’Athénes, pp. 120-141.

28[socr., Pan., 66 sq. : "il me semble convenable de parler aussi de la conduite de notre cité
envers les Barbares (mept mpos ToUs BapBdpouvs) (...). Enumérer tous les dangers courrus
allongerait trop mon discours ; sur les plus grands, je vais m'efforcer de parler de la méme
fagon que dans la partie précédente." Selon lui (ibid., 67), "les races les plus désireuses de
domination et les plus puissantes (€oTwv ydp dpxikdTata pév TAY kai peyiotas dwaoTelas)
sont : les Scythes, les Thraces et les Perses".

29239 b : c'est sous le signe de la bonne naissance et "dans l'intérét de la liberté" que les ancétres
combattirent "contre les Barbares pour la défense de la Grece entiere. Eumolpe, les Amazones,
d'autres encore avant eux, avaient envahi le territoire" (kai BapBdpois Umép damdvtov ToOV
EXvov. Edudrmou pev obv kal’Apalbévor émoTtpatevodvtov ém Ty xdpav). C'est Marathon
qui va étre I'exemple le plus développé (ibid., 239 d- 240 a sq.).

30socr., Pan., 68 : "la Gréce était encore faible quand marchérent contre notre pays les Thraces,
compagnons d'Eumolpos, fils de Poséidon, et les Scythes, compagnons des Amazones, filles
d'Ares ; non pas en méme temps, mais chacun au moment ou ils cherchaient a dominer
I'Europe” (tfis Evpimms émfjpxov).

3lIsocr., Pan., 69 : " jamais les traditions qui les concernent n'auraient subsisté si longtemps, si
ces événements n'avaient pas eu une grandeur exceptionnelle” (ei pm kal Ta mpaxBEvTa TONY
el TOV dNwv Sutiveykev).
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Les orateurs cherchent avec ce polemos, comme pour "l'objet" autochthonie, a
s'ancrer dans le temps le plus reculé : c'est effectivement la figure de rhétorique
la plus éprouvée pour raconter combien Athénes est depuis toujours un modele
d'héroisme. C'est ainsi que le mythe se méle a l'histoire, que l'histoire est
grandie au rang de mythe et que les exploits légendaires des premiers rois
trouvent leur place au sein des epitaphioi logoi. L'Oraison Funebre, entre
mythologie et histoire, se construit autour des moments clés du passé glorieux -
naissance autochthone et polemos, privilégiant les guerres contre le Barbare,
mélant dans une méme récitation Thraces, Scythes, Amazones et Perses.
D'ailleurs, comme pour mieux rapprocher ces guerres et glorifier la cité
d'Athénes, on rappelle combien le pays était faible quand les Barbares se sont
présentés aux portes de la cité. Des Barbares en foule contre une cité valeureuse
qui n'a pas hésité a relever le défi du nombre32. Une maniere tres athénienne

d'encenser la polis.

32 Apd., Bib., II1.15.5 (moN\fis ouvepdyel) (cité infra note 54) ; Lyc., Leocr., 99 (peydhov &€
aTpaToméSov) (cité supra note 24).

3Voir N. Loraux, "Marathon", pp. 20 sq. et 27 sq. qui étudie cela a propos de la bataille de
Marathon et W.M.B. Tyrrell, Athenian Myths and Institutions, p. 204 sq. (pour Lysias,
Démosthéne et Platon).
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Un polemos des origines

Comme l'eris est le point de départ de la cité, le polemos est I'antique combat,
le référent de toutes les guerres contre l'altérité. Car, dans la remémoration
funebre des victoires militaires, les actions plus "anciennes" ne sont pas a
oublier3* et tiennent le role de précédent pour les omniprésentes Guerres
Médiques3>. N'oublions pas que 1'Oraison Funebre est un récit d'exemplarité et
de propagande®® : I'hoplite y rejoint Erechthée chassant le prétentieux Eumolpe
et s'assimile a un Thésée luttant contre les Amazones.

Notre guerre se positionne donc naturellement au début de ce corpus
glorieux de guerres défensives’” qui prend son ancrage dans la cité en pleine
construction apres la premiere eris. Cette litanie de combats raconte
inlassablement I'expulsion® ou l'éradication des envahisseurs®® hors de cette
contrée autochthone qui ne veut ni migades, ni epelus, mais bien rester
homogene sur le territoire qui I'a généré. Ces guerres parachévent la cohérence
d'une cité qui, de tout temps, a combattu et refoulé le Barbare. Ces exploits

d'antan rejoignent ainsi les Guerres Médiques que l'on éléve au rang de

34socr., Pan., 68 : Td maatd Tov Epywv. Voir aussi Lyc., Leocr., 98 (cité supra note 25).

35Sur le mythe de Marathon, voir 1'analyse de N. Loraux, "Marathon".

36Aprés avoir parlé des Amazones et d'Eumolpe, Démosthéne (Epit., 9) continue ainsi : "j'ai
laissé de coté beaucoup d'exploits élevés au rang des mythes (uifous) et je me suis borné a
rappeler ceux-1a : mais chacun d'eux préte a des développements si nobles et si abondants que
les auteurs de poemes déclamés, les auteurs de poemes chantés et un grand nombre de
prosateurs, ont pris ces exploits de jadis pour sujets d'inspiration dans leur domaine respectif."
37Dem., Epit., 7-8 : les ancétres "avaient (la qualité) d'étre des modeles de Justice, et c'est dans
des guerres défensives qu'ils ont accompli beaucoup de beaux brillants exploits (8¢ moN\d kal
kahd / Aapmpd StempdEarto). 8 L'armée des Amazones, ils la battirent si bien a son arrivée
qu'ils la chasserent au-dela du Phase" ; vient ensuite l'expulsion d'Eumolpe et de ses alliés
(é&Mhacar) mentionnée supra note 26.

38Lyc., Leocr., 100 (¢k Ths xwpas €E€Rake, cité supra note 24) ; Dem., Epit., 8 (¢éx Tis (...) xdpas
¢ENNaoav, cité supra note 26).

3socr., Panath., 193 (eloéBarov, cité infra note 100) ; Lyc., Leocr., 99 (eloBdMewv els ™y xwpav,
cité supra note 24).
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mythes* dans le genre si particulier des oraisons funébres. Car c'est bien
l'exemplarité qui préside a ces exploits ainsi que nous le transmet Lycurgue
pour qui Euripide, dans sa piece Erechthée, donne a entendre aux citoyens
assemblés le plus parfait paradigme de guerre*!.

Il s'agit donc a nouveau d'une histoire de fierté nationale. Mais elle se
décline différemment : on ne retient plus I'amour des dieux mais la gloire des
combattants. En chemin, on élude les individualités pour glorifier le demos issu
des fameux ancétres qui ont expulsé les Barbares. Les orateurs, en s'appropriant
le polemos entre Athenes et Eleusis, gomment ainsi quelque peu les figures
d'Athéna et de Poséidon comme acteurs du mythe, pour garder l'exemplarité
d'une guerre qui permet d'inscrire la valeur des citoyens depuis la plus haute
antiquité. Poséidon s'efface devant l'altérité du Thrace et n'est plus qu'un pion
dans ces récits politiques.

En ces temps de Guerre du Péloponnese ot la cité demeure hantée par le
souvenir des Guerres Médiques, Eleusis ne pouvait rester une voisine
d'Athénes ; cela aurait trop porté la cité du coté de la guerre civile. Le polemos

doit se jouer entre deux populations radicalement différentes comme nous

I'enseigne Platon dans le fameux texte qui oppose stasis a polemos*?. Un polemos

40Dem., Epit., 9-10 : "je viens maintenant aux actions qui pour le mérite ne le cédent en rien a
celles-ci mais qui, plus proches de nous dans le temps, n'ont pas encore été transformées en
mythes ni élevées a la dignité héroique (@ & ’UmoyudTep ~ €lvar Tols xpérols olmw
pepuBordynTaL, obd’ els T Tfpwikiy émavikTar TdEwy, TabT’ Mdn MEw). 10 A eux seuls, ces
hommes-1a ont repoussé par deux fois tant sur terre que sur mer I'expédition provenant d'Asie
tout entiere" (Marathon, Salamine puis Platées sont alors développées).

41Lyc., Leocr., 100 : "aussi convient-il de louer Euripide, grand poete par ailleurs, d'avoir choisi
cette 1égende (la guerre entre Athénes et Eleusis décrite en ibid., 98-99), estimant que le plus bel
exemple a proposer aux citoyens, ce sont les actions héroiques d'autrefois : ils n'ont qu'a les
regarder et a les contempler pour cultiver dans leurs coeurs 'amour de la patrie” (Ao kal
Sikalws dv Tis Edpumidny  émawvécetev  (..) kal ToDTOV TOV pbbov  mpoelleTo molfical
fNyolpevos kdAALoTOV dv yevéoBal Tols TONTAlS Tapddelypa Tds éxelvov mpdéels, mpos ds
amoBMémorTas kal Bewpodvtas owebilecbal Tdls Yuxals TO T maTplda PLAELY).

42Rsp., V.470 b-c : "il me semble que s'il y a deux mots pour distinguer la guerre (To\epios) et la
discorde (oTdots), c'est qu'il y a aussi deux choses qui se rapportent a deux sortes de différends
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qu'Athéna appelle de ses vceux dans les Euménides®>; un polemos que
recommande le méme Platon*. Le glissement entre querelle et guerre se fait
naturellement dans la cité qui préfére conserver le souvenir d'un affrontement
et gommer l'eris, alors assimilée a une stasis qui sera, selon Plutarque, interdite
de calendrier®>. La frontiere est ténue entre guerre citoyenne et polemos

immortel. Nous y reviendrons*.

Interméde atlantin

Encore une fois, le miroir de I'Atlantide est pour nous un précieux
révélateur, car nous avons pu déceler sous la plume de Platon un polemos qui
croise éminemment le notre. Le schéma se retrouve: une cité valeureuse et
autochthone face a la puissance "barbare" des fils de Poséidon, un risque de
conquéte et d'asservissement et une victoire enfin, enlevée par les Hellénes, qui
repoussent le risque de 'esclavage pour s'inscrire dans la gloire et la liberté.

Si I'Atlantide a souvent été considérée comme "une transposition idéale de

I'Orient et du monde perse"¥, constituant un "modele" qui a été justement

(vta eém Buoly Twowv Bdiadopdaiv) et ces deux choses sont, je crois, d'un c6té la parenté et la
communauté d'origine (To pév oikelov kal Evyyevés) de l'autre la différence de race et de sang
(Td6 8¢ dM\OTplov kal OBvelov). L'inimitié entre parents s'appelle discorde (oTtdols), entre
étrangers, guerre (molepos) (...). Quand donc les Grecs se battront avec les Barbares et les
Barbares avec les Grecs, nous dirons qu'ils se font la guerre, qu'ils sont naturellement ennemis
et cette inimitié méritera le nom de guerre (Tolepelv paxopévovs Te ¢nooper kal Toleplovs
dloeL etvat, kal moAepov T éxBpav TalbTny k\nTéov), mais que des Grecs se battent avec des
Grecs (...) (le) nom de discorde (oTdowv) est celui qui s'applique a une telle inimitié."

43Eschl., Eum., 863-65 : "vienne la guerre étrangere (méhepos) (...) mais fi des combats entre
oiseaux de la voliere."

44Rsp., V. 469 : "s'ils nous écoutaient, ils se tourneraient contre les Barbares (mpos Tols
BapBdpous) et s'abstiendraient de toute guerre entre eux."

45Pour exemple Plut., Quaest. Conv., IX.6 : "as-tu oublié que nous avons aussi omis le deuxieme
jour de Boédromion (...) parce que c'est le jour pendant lequel on croit que les dieux se sont
disputé le pays" (¢épioar mepl Ths xwpas ol Beol).

46 En Deuxieme partie, IIL.B.

47Selon les mots de P. Vidal-Naquet, "Athenes et I'Atlantide”, p. 342.
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critiqué*s, si Athénes contre 1'Atlantide c'est en réalité Athenes contre elle-
méme#, nous nous attachons pour le moment a l'affrontement qui est raconté.
Nous ne cherchons pas a voir dans 1'Atlante le Barbare d'Asie, le protagoniste
des Guerres Médiques, mais bien la figure rhétorique de tout ennemi potentiel
qui croise encore la route de Poséidon.

Quels sont alors les "nouveaux" ennemis de cette guerre (poleros)>® ? D'un
coté Athenes, Athéna et les citoyens -autochthones et valeureux guerriers-, et
de l'autre 1'Atlantide, Poséidon, ses descendants royaux, leur démesure et leur
visée hégémonique. Deux camps, les mémes protecteurs divins, il fallait croiser
ces deux polemos.

Tout comme les Thraces, les Atlantes sont plusieurs fois associés au
Barbare®!, ainsi que leur divinité "Poliade" Poséidon, dont le temple est ainsi
qualifié®2. Guerre contre le Thrace et guerre contre 1'Atlante se répondent aussi
parfaitement : elles sont toutes deux légitimées par le fait de défendre la liberté
du peuple grec et plus précisément celle des Athéniens>? contre un envahisseur

démultiplié>. Tout le récit du Critias répond en effet a cette logique.

48p, Vidal-Naquet, "Athenes et 1'Atlantide”, p. 343 : "on voit immédiatement ot nous entraine
cette interprétation, a considérer, ce qui a souvent été fait, le conflit entre Athénes et I'Atlantide
comme une transposition mythique du conflit entre Grecs et Barbares et singulierement des
Guerres Médiques." C'est ce que fait par exemple C. Gill (ed.), Plato : The Atlantis Story, xvii,
mettant en parallele Tim., 25 b sq. et Hdt., VII.139.

49p. Vidal-Naquet, "Athénes et 1'Atlantide”, p. 344.

50Crit., 108 e (moNepos) et ibid., 109 a : "les Athéniens d'alors et les ennemis qu'ils combattirent"
(to 8¢’ Abnvatwr Te TV TOHTE Kal TGOV évavtiwv, ols Slemolépmnoav). évavtios-celui qui est en
face, I'ennemi.

51Crit., 113 a : l'auteur met ainsi en garde contre le fait qu'il ne faut pas s'inquieter quand il
donne "a des barbares des noms de Grecs" (u1y ToMdkis dkotovTes “EXnvika BapBdpwy dvdpdy
ovépata Bavpd{nre). Noter aussi le nom du fils de Poséidon, qui apparait a la cinquieme
génération,” A{dns -celui qui a la peau brune ou brunie (4la : sécheresse, brunissure de la peau).
Selon L. Brisson, "De la philosophie politique a I'épopée", p. 423 : "le nom d'Azaes servirait donc
a décrire un signe extérieur distinctif de ces Barbares du bout du monde."

52Crit., 116 d : €160s &¢ TU BapBaplkdv ExovTos.

53Plat., Men., 239 b : c'est "dans l'intérét de la liberté" que les ancétres combattirent "contre les
Barbares pour la défense de la Grece entiere" (Imép dmdvrtwv TéV ‘EXMvwv) ; id., Tim., 25 b-c :
"or cette puissance (...) entreprit d'un seul élan d'asservir (Souhobobai) votre territoire et le notre
et tous ceux qui se trouvent de ce c6té-ci du détroit. C'est alors, 6 Solon, que la puissance de
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C'est donc sur une victoire guerriere que se parachéve la construction de la
cité athénienne : une victoire d'Athéna qui représente aux yeux de Socrate le
meilleur hymne pour la glorifier® en ce jour des Panathénées qui, selon
Proclus¥, célebrent la déesse "amie de la sagesse et amie de la guerre">. Le récit
de la victoire des Athéniens contre les Atlantes est en effet "comme un autre
peplos", comparé ainsi a celui des Panathénées qui affiche la victoire des dieux
contre les Géants. Ces deux victoires contre des populations semeuses de
désordre constituent de glorieux souvenirs qui soudent la cité contre ses
adversaires de toujours, comme le fait métaphoriquement la féte qui rassemble
tout le peuple athénien autour de sa déesse. Le Critias s'avere ainsi un parfait
écho pour nos oraisons funebres qui, elles aussi, veulent souder le demos contre
I'envahisseur barbare, glorifier les citoyens hoplites et encenser la Promachos qui

leur accorde la victoire.

votre cité fit éclater aux yeux de tous son héroisme et son énergie (...). D'abord a la téte des
Héllenes, puis seule par nécessité (Lovwbetoa), abandonnée par les autres, parvenue aux périls
suprémes, elle vainquit les envahisseurs, dressa le trophée, préserva de 1'esclavage ceux qui
n'avaient jamais été esclaves et, sans rancune, libéra tous les autres peuples (...)." Pour les
paralleles, voir N. Loraux, "Marathon", p. 23, notamment I'expression "asservir 1'Europe” (t7v
Evpdmn Sovhwoeabal) retrouvée chez Lys., Epit., 21.

54 Lyc., Leocr., 99 (ueydlov & oTpatomédou, cité supra note 24) ; Apd., Bib., 11155 : (petd
TONTAS ouvepdxel Opakdy Suvvdpews) ; Dem., Epit., 8 (TGv moAGY dN\wv, cité supra note 26).
550n connait la démesure de 1'ile, mais notons aussi le commentaire de Proclus, In Tim., 183.22
sqq. (Festugiere) qui est des plus révélateurs : "mais le texte multiplie aussi la glorification qu'il
fait de 1'Atlantide, pour faire apparaitre plus grand et plus brillant I'exploit des triomphateurs
(...). Or, d'autant le parti vaincu provoque de I'admiration, d'autant est démontré plus grand le
parti vainqueur."

56Plat., Tim., 20 e-21 a, a propos des exploits athéniens : "et I'un de ces exploits était le plus
grand de tous. Peut-étre nous le remémorer conviendrait-il a la fois pour vous rendre grace et
pour célébrer dignement et vraiment la déesse, en ces jours de féte, tout autant que si nous
chantions un hymne a sa louange" (rdvtov 8¢ év péyiotov ob viv émpvnobelow mpémov av
NUIv €ln ool Te damodobvar xdpwv kal ™Y Oeov dpa év TH mavnylpel Sikaiws Te kal AaAndds
olévmep tpvobvrtas €ykoptdlew) et ibid., 26 c-d : "et quel autre theme, 6 Critias, pourrions-nous
prendre a sa place, qui convint davantage par son affinité avec lui, au sacrifice que I'on fait a la
déesse en ce jour."

57In Tim., 1.85,12 (Festugiere).

58Procl, In Tim., 1.85.12-14 sqq. (Festugiere) : "ce récit est donc offert par Critias a la déesse
comme un autre peplos qui porte représentée une guerre ol triomphent les nourrissons
d'Athéna, de méme que le peplos des Panathénées représente les Géants vaincus par les dieux
Olympiens."

231



Du cété du polemos

Mais ce sont surtout les fragments de 1'Erechthée qui vont nous permettre

d'approcher plus completement le sens de ce polemos.

L’Erechthée d’Euripide : le texte clé du polemos

Euripide est le Tragique qui donne la plus large place a la mythologie
attique®; il s'intéresse plus particulierement aux origines de la cité avec ses
deux pieces 1'lon et 1'Erechthée. Rédigée entre 423 et 421 selon la plupart des
commentateurs®), L'Erechthée est la premiere piece a adjoindre les Thraces au
camp d'Eleusis. La guerre entre Athénes et Eleusis existe certes dans les
traditions attiques®!, et elle est naturellement reprise au Ve siecle par cet
Euripide qui privilégie les 1égendes citoyennes ; mais c'est lui qui a fait évoluer
une guerre de voisins territoriaux en guerre contre le Barbare®. Il a "barbarisé"
I'affrontement®3. Tous les orateurs, on 1'a vu, I'ont évidemment suivi sur cette
route pavée de gloire.

Si, dans ses autres pieces, Euripide semble affectionner les dénouements

d'eris®, c'est ainsi la guerre et non la querelle qu'il choisit de théatraliser dans

59R. Aélion, Quelques grands mythes héroiques, p. 197.

60Voir R. Aélion, Quelques grands mythes héroiques, pp. 198 sq. qui recense les diverses
propositions note 6 en rappelant les vers de 1'Erechthée (fr. 369 Nauck) cités par Plutarque (Vie
de Nicias, 9.7) : "que ma lance reste dans un coin, et que l'araignée autour tisse ses fils", a propos
de I'armistice d'un an daté de mars 423. P. Carrara, "Euripide. Eretteo", pp. 13-17 donne 422 ainsi
que W.M. Calder, "The Date of Euripides' Erechtheus", ce que critique M. Cropp & G. Fick,
"Resolutions and Chronology in Euripides”, p. 79 sq., qui optent pour une datation plus tardive,
vers 416 ; C. Austin donne lui a la fois 421 ("De nouveaux fragments", p.17) et 423 (Nova
fragmenta Euripidea, p. 22). Pour une recension récente (1997) de ces problemes de datation, voir
C. Collard (ed.), Euripides, p. 155.

61 Voir C. Picard, "Les Luttes primitives".

62En combinant plusieurs traditions rassemblées par R. Aélion, Quelques grands mythes héroiques,
p- 201 note 18 : l'arrivée de peuple venus du Nord et les perturbations que cela a occasionné,
l'ascendance d'Eumolpos, fils de Poséidon et de Chioné, la fille de Borée, dieu du Vent qui
habite la Thrace et d'Orithye, fille d'Erechthée.

63Gelon 1'expression de C. Collard (ed.), Euripides, p. 153 : "Euripides might possibly have
created the Thracian connection himself by "barbarising" the Eleusinian war." Voir a ce propos
E. Hall (ed.), Inventing The Barbarians, pp. 105-106.

64].R. Wilson, "Eris in Euripides", notamment dans Andromaque, Heléne, Oreste et Iphigénie a
Aulis parce qu'il met beaucoup en scéne le Jugement de Paris : les vocables utilisés sont, et on
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1'Erechthée. Le polemos éclate sur la scene du théatre et nous sommes en pleine
bataille quand le coryphée demande des nouvelles du front®> avant d'entonner
le péan, signe de la victoire®® entérinée par l'érection du trophée sur les
Barbares®”.

Mais ce polemos tragique, s'il met en scéne la victoire des Athéniens et le
patriotisme de Praxithéa, réintegre aussi '"l'envahisseur" Poséidon pour
conclure a un partage politique et religieux%. Pourtant, I'orateur Lycurgue situe
'Erechthée, on 1'a vu, au sein d'un développement qui glorifie la cité et trouve
son apogée dans la bataille de Marathon ; c'est aussi en ces termes que 1'évoque
Plutarque®® en reprenant la rheésis de Praxithéa. Tous deux se sont réappropriés
la piéce pour en glorifier le patriotisme. Mais a mieux regarder le texte
d'Euripide, on voit pourtant combien le Tragique bouleverse quelque peu le
scénario: lui ne retient pas, comme les oraisons funebres, l'expulsion du
Barbare hors des murs de la cité, mais la mort de 1'autochthone, la bravoure de
Praxithéa et l'installation finalement pacifique du dieu sur 1'Acropole. Si
Poséidon s'était quelque peu effacé derriere le camp des terribles guerriers
thraces qu'il dirigeait, il reprend sa place dans la piece et reforme avec Athéna
le couple initial de l'eris. Un couple en rivalité, mais aussi un couple partageur.

Car si I'Erechthée est une piece dont le dénouement pose comme nos autres

retrouve le shéma de la querelle attique, eris et krisis.

65Eur., Er., 18.4 : kaTd oT<p>atév et ibid., 11 : amd oTpaTob et ibid., 52 quand Praxithéa évoque
I'armée (oTpaTos).

66Eur., Er., 18.5 .

67Eur., Er., 18.12-13 : "Epexflebs o5 Tpomal * a[iTod xept éotnloe xdlar THSe BapBd[pou
Sopbs ("lorsqu'Erechthée, de sa propre main, éleva sur notre sol un trophée aux dépens des
Barbares"). La victoire est qualifiée de "belle" (ibid., 18 : ebtuxf vik[nw). Sur l'érection de
trophées, voir R. Lonis, Guerre et religion, pp. 129-146 et J.-L. Durand, "La Mort, les morts et le
reste".

%8 Eur., Er., 18. 90-94.

®9De Exil., 13 (604D) : "qui n'a jamais prononcé un aussi bel éloge de sa patrie qu'Euripide : le
peuple d'Atheénes n'est pas venu d'une autre terre, nous sommes autochtones.”
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sources Athenes en cité idéale qui a vaincu la menace extérieure, elle affiche
surtout combien la polis s'est refondée religieusement. Le polemos s'avere a son

tour, chez Euripide, créateur d'équilibre, tout comme 1'eris primordiale.

Quelle est alors la teneur de ce nouveau scénario tragique ?

L'inspiration d'Euripide a fait couler beaucoup d'encre”. Est-il ce pacifiste
lassé de la Guerre du Péloponnese”® qui invite les spectateurs a réfléchir sur les
conséquences meurtrieres de tout polemos’ ? Cet athée qui renie les mythes de
sa cité’? ? Un Tragique inspiré par le fronton ouest du Parthénon’#? Ou la
construction de 1'Erechthéion’> ? Certes, en contemporain d'Hérodote?®, il écrit a
une période charniére ot la guerre est omniprésente dans la polis, mais on
préfere voir en Euripide un poete qui travaille les origines d'Athenes, en
déstabilise les fondements, en dénonce l'imposture et fait vaciller 1'orthodoxie
d'un mythe. C'est pourquoi autochthonie et polemos sont ses choix, dans 1'lon et
dans I'Erechthée, car ils constituent les épisodes clés de la fondation.

Essayons alors de plus circonscrire cette vision euripidéenne qui s'échappe
des sources a visée historique des Atthidographes ou des compilateurs, et

bouleverse le discours idéalisant des orateurs. Si Euripide est selon les célebres

mots d'Aristote, "le plus tragique des poetes'”’, il est pourtant celui qui fait le

70V oir l'article de P. Vidal-Naquet, "L'Honneur perdu et retrouvé d'Euripide".

7IR. Aélion, Quelques grands mythes héroiques, p. 216. Mais n'oublions pas qu'il ne voit pas la
reddition d'Athénes en 404, puisqu'il meurt en 407/406.

72V oir P. Demont, La Cité grecque, pp. 147-180.

73P.  Vidal-Naquet, "L'Honneur perdu et retrouvé d'Euripide” critique cela. Voir
M.R. Lefkowitz, "Was Euripides an Atheist ?",

74Selon B.S. Spaeth, "Athenians and Eleusinians", p. 342 note 67 et E. Hall, Inventing The
Barbarians, p. 105.

75 C. Austin, De nouveaux fragments, p. 17.

76"Né 5 ans avant Salamine", il meurt en 407/406 selon P. Vidal-Naquet, "L'Honneur perdu et
retrouvé d'Euripide”, p. 298.

77Poet., 1453 a 28 : TpayikataTos. Voir B. Knox, Word and Action, p. 250 et note 1 pour l'analyse
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mieux apparaitre toute la dérision de I'autochthonie ou de la guerre contre le
Barbare. Intégration d'un fils d'étranger au sein de l'illustre famille des
Erechthéides, intégration d'un allié des Thraces aux cotés de la Promachos, 'art
d'Euripide ébranle la stricte frontiere entre les deux genres du théatre, la
tragédie et la comédie”s. Les deux "étrangers" vont ainsi devenir Athéniens, Ion
en autochthone” et le dieu coloré de "thracité" en Erechthée-Poséidon®.
Euripide ironise donc a la fois sur d'identité nationale -sujet crucial en ces
temps de réforme péricléenne-, mais aussi sur I'honneur des hoplites. Car il
renverse bien le statut du Barbare. Peut-étre parce que les Thraces ne sont pas
des Perses. Peut-étre parce que Poséidon n'est pas si barbare que ca. Peut-étre
parce que Poséidon est indispensable a Athénes. Peut-étre parce que la vision
des oraisons funébres est trop caricaturale pour Euripide. Dans le polemos,
comme dans l'eris, Poséidon n'est pas ce Barbare d'Asie que le citoyen aurait
refoulé aux portes de sa cité, mais bien plutdt un adversaire qui, politisé,

devient un partenaire.

Les fragments de 1'Erechthée proclament devant les citoyens l'ironie du
mythe fondateur d'Athénes et l'imposture des oraisons funebres qui font de
Poséidon une figure de l'altérité alors qu'il siege, central, au milieu de

I'Acropole en voisin d'Athéna. Entre tragique et comique, ce que certains

de ce terme.

78B. Knox, Word and Action, p- 270 dans sa conclusion : "Envers les femmes, et le pere envers son
fils, et 'esclave envers son maftre (...) substitut d'enfants, reconnaissance par ou au moyen d'un
anneau ou d'un collier, voici les éléments principaux de la nouvelle comédie et Euripide les a
portés a leur perfection." Voir P.J. Stevens, "Euripides and The Athenians" pour cet aspect
"comique" d'Euripide.

79A partir du vers 1553, en effet, les éléments du tragique s'inversent brusquement avec
l'apparition d'Athéna. De fils de Xouthos, alors étranger et batard, Euripide raccorde Ion a
Creuse et le réintegre dans la lignée orthodoxe des Erechthéides. Voir A.Th. Cole, "The Ion of
Euripides and Its Audience(s)".
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appelle la "nouvelle comédie"!, Euripide joue en tout cas la carte de l'ironie
dans la cité. Renversement??, réintégration, réconciliation, tels sont les mots du
poete.

Ce sont ainsi nos sources mémes qui, tributaires de leur ancrage historique
autant que de leur genre, privilégient une vision du polemos. Aux
Atthidographes la guerre, comme événement ; aux orateurs avides de guerre
contre 1'altérité, de victoire et d'expulsion, I'accent sur un engagement armé qui
fait écho aux Guerres Médiques ; au théatre d'Euripide une ironie particuliere
qui brouille eris et polemos tout en jouant sur les origines par trop immobiles de
la cité.

Car eris et polemos ne sont que les deux versions d'une méme histoire.

80 Eur., Er., 18.92 sqq.

81A.Th. Cole, "The Ion of Euripides and Its Audience(s)", p. 87 et la note 1 pour les indications
bibliographiques : "as a proto- New Comedy" (en tout cas apres le vers 1553) et B. Knox, Word
and Action, p. 266 repris également par A.W. Saxenhouse, "Myth and The Origins of Cities", p.
254 (a propos de 1'lon). On ne peut s'empécher alors de mentionner, en suivant la trame du
texte de B. Knox, Word and Action, p. 272, ce témoignage du comique Philémon qui semble se
reconnaitre en Euripide au point de vouloir le rejoindre dans 1'éternité, fr. 118 (Kassel & Austin)
: " si j'étais str de la vie sous cette tombe, je me pendrais pour rejoindre Euripide" (el Tdais
danbetatoy ol TebrnkodTes alabnow elxov, avdpes, ©s dacty Twes, amnyEduny dv ©oT’
18etv Evpuimiony).

82 P. Vidal-Naquet, "L'Honneur perdu et retrouvé d'Euripide”’, p. 212 écrit : "la société
euripidéenne (...) est une société ot les mondes ne cessent d'étre renversés, ce qui est le signe
du comique."
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B. Quand l'eris croise le polemos : variations autour du conflit

Il est usuel de distinguer deux temps dans la contestation attique: un
élément "purement mythique" sur le mode de leris et un élément plus
"historique”, qui dit I'antagonisme guerrier entre Athénes et Eleusis. Mais a trop
séparer ces deux "versions", ce serait oublier qu'elles peuvent s'entreméler et se

répondre pour se compléter.

Problémes de chronologie ?

La question de la chronologie nous semble évidemment étre un faux
probleme, car nous choisissons de lire ces épisodes au niveau symbolique.
Chaque mythe est en perpétuelle réélaboration, et les redites de 1'origine ne
sauraient nous étonner dans cette terre d'Athénes qui n'a pas réellement été
fondée.

Certains pourtant ont tenté de situer précisément le moment de la bataille
divine pour trouver une cohérence a son ancrage. F. Schachermeyr place la
querelle kékropienne au début de la période mycénienne®? et le conflit au début
de la période sub-mycénienned4. Pour C. Picard®, cet épisode est la réactivation
de conflits historiques entre Athénes et Eleusis remis au jour aux VIIe et VIe
siecles et qui dateraient aussi, selon M. Lacore?, de la période sub-mycénienne.
Bien str, des voix se sont élevées pour ne pas céder a la tentation de la

datation®” car, comme le dit R. Parker, cela ne peut que demeurer insoluble?.

83 poseidon, pp- 5-12, soit vers 1600-1500 av. J.-C.

84 poseidon, pp. 158-159, soit vers 1200-1100 av. J.-C.

85 "Les Luttes primitives", pp. 23 et 42.

86 "Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", p. 230.
87Comme celle d'E. Kearns, "The Heroes of Attica", p. 114.
88 "Myths of Early Athens", p. 200.
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Mais certains ont méme relevé un certain illogisme a ce conflit, comme
C. Picard qui dénonce que la querelle qui s'engage entre les deux divinités n'a
pu se tenir du temps de Kékrops®’, car la Kékropia était "paisible"?. Il brouille
ici eris et polemos pour retenir un affrontement dont il veut retrouver les traces.

L'autre faux probleme qui a été pointé est celui de la succession des
épisodes. C'est parce que la plupart des commentateurs comprennent le polemos
comme la "continuation" de 1'erisl. Ne faut-il pas plus parler de "transposition
guerriere" ? Si deux "moments" sont en effet stigmatisés volontairement dans
deux figures royales, Kékrops et Erechthée, le probleme de chronologie n'est
qu'un leurre, car les deux versions sont a penser ensemble. Chercher les
logiques de succession, rapprocher les deux rois est inutile’? ; Erechthée n'a pas

besoin de suivre immédiatement Kékrops pour que le mythe trouve une

89"Les Luttes primitives", pp. 11 et 24 sqq. ; elle a été placée la "a cause de l'embarras des
Atthidographes” (ibid., p. 25), "au mépris de la chronologie" (ibid., p. 34) et ibid., p. 28 pour ce
qu'il considere comme une "erreur d'Apollodore” car, selon le Marbre de Paros (F.Gr.Hist. 239 F
13-15 Jacoby : “Olvros *Aénvav Kékpomos étn XHHHA), cela nous ameénerait a une datation de
1582 av. J.-C. Querelle qu'il considere comme le "symbole transposé des premiéres luttes
historiques entre Athenes et Eleusis" (ibid., p. 23). Pour 'analyse des "causes" de la querelle, voir
ibid., les pages 9 a 23.

90C. Picard, "Les Luttes primitives", p. 24 et développé pages suivantes.

91C. Austin, "De nouveaux fragments", p. 15 : la guerre qui éclate entre Athénes et Eleusis est "la
continuation, sur le plan historique de la querelle légendaire entre Athéna et Poséidon pour la
possession de 1'Attique”. C'est le méme mot qu'utilise B.S. Spaeth, "Athenians and Eleusinians”,
p- 342.

9Philochore, F.Gr.Hist. 328 F 105 Jacoby = Schol. Demosth., 19.303 (Dilts) 7 Aypavios kal "Epon
kat Tldvdpooos Buyatépes Kékpomos, ds ¢now 6 Puadxopos (F.Gr.Hist. 328 F 105 Jacoby).
Aéyovor &€ OTL ToMépov oupPdvtos Tap ' T ABnvaiots, 6Te O Edpolmos éoTpdTevoe kaTtd
"Epexbéws (...). Dans son commentaire, F. Jacoby indique que, si I'on suit 1'opinion générale qui
raccorde la scholie en entier a Philochore, cela n'est possible que si Erechthée succede
immédiatement a Kékrops, ou a un faible intervalle comme pourrait l'induire le témoignage
d'Hérodote (VIIL.44) : "sous le roi Kékrops, ils (les habitants de 1'Attique) furent appelés, d'apres
lui, Kékropides ; lorsque le pouvoir échut (¢kSeEapévov) a Erechthée, ils avaient changé ce nom
en celui d'Athéniens." Or, Philochore place Kékrops six générations avant Erechthée. Pour aller
encore plus dans le sens d'une continuation mythique, on a alors parfois discuté comme C.
Picard, "Les Luttes primitives", p. 34 sqq. de la succession généalogique des rois. Si Apollodore
(Bib., 111.14.1-15.1) intercalle cinq générations de rois entre Kékrops et Erechthée, "interdisant"
alors une continuation logique, les deux rois se seraient succédés selon certaines versions,
puisque Kranaos et Amphictyon auraient été placés au IVe siecle. Isocr., Panath., 126 met lui
Erichthonios apres Kékrops.
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validité somme toute illusoire. Car les deux épisodes sont attachés a deux
figures plus symboliques qu'historiques.

Kékrops demeure la figure centrale de l'eris : premier roi d'Athenes, figure
d'antériorité, mais aussi arbitre, témoin et méme juge selon certaines traditions,
il incarne par excellence, en tant que diphués, la transition que vit la cité. Il est
l'initial, tout comme l'eris qu'il arbitre, initiatrice du partage entre les deux
protagonistes. La cité peut prendre son essor puisqu'elle a gagné la protection
des dieux. Il représente le temps d'avant Erechthée, le roi combattant qui, lui,
va étre acteur du polemos®. Erechthée est plus proche du citoyen ; avec lui, les
habitants ne se disent plus Kékropides, mais bien Athéniens selon Hérodote™.
Et sa mort va lui conférer la figure d'un roi "historique". A Kékrops l'impulsion
de la vie en cité, a Erechthée la validation de l'eris, la victoire aux cotés d'Athéna

et la consolidation de la polis.

Ces deux versions disent combien Athénes est attachée a Athéna depuis
toujours, c'est-a-dire depuis Kékrops, et ce pour toujours, grace a Erechthée.
Déclarée Poliade grace au fertile olivier sous le diphués, Athéna se fait Promachos
sous Erechthée”> en donnant la victoire par les armes a la cité en danger : les
descendants de l'autochthone ne seront plus inquiétés et les textes nous
transmettent que la contrée a effectivement toujours été prospere depuis®.

Mais, si l'on choisit de ne pas se focaliser sur Athéna, on doit remarquer que ces

93Thc., 11.15.1 ; Eur., Er. ; id., Ion, 277-282 ; id., Phoen., 854 et scholie ; Xen., Mem., 111.5.10 ;
Demarate, F.Gr.Hist. 42 F 4 Jacoby ; Plat., Men., 239 b ; Isocr., Pan., 68 ; id., Panath.193 ; Plut,,
Mor., 310 D ; Lyc., Leocr., 98 ; Hyg., Fab., 46 ; Aristid., I. 191 ; Apd., Bib., 111.15.4-5 ; Paus., 1.27.4 ;
ibid., 38.2 ; Phot., s.v. mapbévot.

94 VII1.44 : exdeapévou 8¢ "Epexdéos ™y dpxiy Abnvaiol peTwropdotnoav.

95 Eur., Er., 18.55, a Poséidon : "ne va pas dévaster cette terre ni détruire ma charmante ville"
(und¢ YAy dvacTatotv mOAV T’ Epelmew TV éuny émjpaTtov ).

9%Eur., Med., 824-28 : "les Erechthéides de tous temps furent prosperes ("Epexfeidar 10 makatov
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deux épisodes montrent aussi combien Poséidon est présent depuis le début et
pour toujours, rival, ennemi, puis partenaire, indissociable des origines et du
panthéon civique.

Autochthonie, eris et polemos, voila trois épisodes de fondation que nous
avons choisi de penser ensemble. Pour fonder Athenes, il a fallu le dire
plusieurs fois et jalonner les temps successifs de la cité : origine des hommes,
ancrage, définition contre 1'altérité, intégration, équilibre, le mythe scande les
liens au territoire, de Kékrops a Erechthée, d'Athéna a Poséidon.

Mais le mythe choisit aussi parfois d'entrelacer les deux versions pour, dans
sa polysémie, faire apparaitre des interférences et nous amener a le lire encore

dans son ensemble, en méme temps.

Interférences

Si I'on regarde en effet du coté des semeia, on voit combien les sources
brouillent les pistes, car le flot d'eau salée que fait jaillir Poséidon prend le nom
de mer Erechthéide, associant le signe de l'eris au roi combattant du polemos.
Ces marques se retrouvent d'ailleurs dans 1'Erechthéion®” qui, s'il est le lieu de
mémoire de l'olivier et de la thalassa, est aussi l'ancrage du culte de Poséidon-
Erechthée instauré a la fin de la piece d'Euripide®s. Un lieu d'eris et de polemos
donc. Comme une cité en miniature.

Les raisons de l'entrée en querelle, eris ou polemos, sont aussi les mémes :

I'antériorité de Poséidon. Apollodore nous transmet combien le dieu devient

ONBiou), fils de dieux bienheureux, issus d'un terroir qui n'a pas connu la conquéte."

9Paus., 1.26.4 ; Hdt., VIIL55 ; Apd., Bib., IIL.14.1 ; Strab., IX.1.16 ; Ov., Met., VL.75 sq

98Hdt., VIIL.55 et Eur., Er., 18.90-94 pour le culte d'Erechthée-Poséidon que les inscriptions
épigraphiques reprennent en Poséidon-Erechthée. Nous développerons ce culte en Deuxiéme
partie, IIL.B.
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furieux lors du verdict des juges, car il était le premier a venir en Attique®. Et
c'est aussi pour cette raison qu'Eumolpos réclame le pouvoir pour son pere
dans le polemost0.

Si le mythe est continuellement retravaillé, on ne saurait y voir de réelle
césures et des "niveaux" radicalement différents!?l. Eris et polemos sont bien les
deux versants d'une méme histoire : celle des origines de la cité qui se partage
entre ses deux divinités initiales et pour toujours protectrices, Athéna et
Poséidon. Mais si Poséidon reste en terre d'Athenes, c'est qu'il n'est pas aussi

barbare que son association avec les Thraces peut le laisser croire.

99Apd., Bib., 111.14.1 : "Poséidon fut ainsi le premier a venir en Attique (fikev olv mpGTOS
Mooeday émi iy’ ATTikiv). D'un coup de trident au milieu de 1'Acropole, il fait apparaitre une
mer (...). Apres lui, vint Athéna" (ueTta 8¢ TobTOV fikey’ Abnva).

1001s0cr., Panath., 193 : "les Thraces d'abord envahirent notre territoire sous la conduite
d'Eumolpos, fils de Poséidon, qui contestait a Erechthée la possession de notre ville en assurant
que Poséidon s'en était emparé le premier avant Athéna" (mpérepov) ; Hyg., Fab., 46, qui exprime
la méme idée, ainsi que la scholie a Euripide, Phoen., 854 (cité supra note 7).

101La formule de R. Parker, "Myths of Early Athens", p. 189 me semble la plus appropriée :
"Perhaps we should consider the history of mythology not as a decline from myth into non-
myth but a succession of period of styles, developing out of one another, as in art." Et ceci
méme s'il tient a distinguer des périodes de "production” alors qu'il faut je pense les relier plus
étroitement.
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C. Poséidon 1'allié des Thraces : altérité radicale ou figure

provisoire de I'ennemi ?

Le signe de Poséidon, on 1'a vu, n'est pas un signe politique fort comme
l'olivier d'Athéna : on ne 1'a pas pour autant catalogué du coté de l'altérité. En
cela, le polemos est bien la variation de l'eris ; car si Athéna construit son image
de Promachos sur un Poséidon allié aux Thraces, on ne saurait, malgré les
oraisons funebres, enfermer Poséidon dans le carcan de l'envahisseur barbare.

Les expressions attachées a cette revendication de Poséidon montrent
pourtant qu'l s'agit d'une invasion!®2. Cela ne prend que plus d'importance
pour ces citoyens autochthones qui affirment justement que leur sol "maternel”
n'a jamais subi d'incursion étrangere et qui se réclament "purement Grecs et
sans mélange de Barbare"03. L'arrivant devient donc naturellement le
polemios'®, I'ennemi, qui entre en cité pour en expulser les citoyens nés du
sol195. Poséidon incarne parfaitement cette intrusion : violent, tellurique, il fait
irruption au cceur d'Atheénes et en fait vaciller les fondements'%. Praxithéa peut

entrer en scene et prendre la parole pour déclamer sa tirade patriotique!®” :

1OzLyc., Leocr., 98 (ueTta Opakdv ¢éNelv Ths xwpas Taltns dpdioBnrodvta) et ibid., 99
(eloBdMewv els v xdpav) ; Eur., Er., 18.49 sq. : O\eBpo]v éuBdiier Tlooeld@y moAet) et Plat.,
Men., 239 b (¢moTpaTevodvTor €M THY Xdpav).

103pour exemples, Eur., Méd., 824-28 : "les Erechthéides (...) issus d'un terroir sacré qui n'a pas
connu la conquéte” ("Epexbeidar (...) lepds xopas dmopbriTov T’ dmo) ( dmbpbnros-non dévasté,
inexpugnable) et Plat., Mén., 245 c-d : "parce que nous sommes purement Grecs et sans mélange
de Barbare" (dpLyels BapBdpw). Voir Premiere partie, III, notes 64 a 73.

104N, Loraux, "Gloire du méme, prestige de 1'autre", p. 123 écrit "l'arrivant, donc : virtuellement
l'ennemi". Voir Lyc., Leocr., 99 (tav molpepiwy).

105Ar., Av., 33-34 : Pisthétairos et Evelpides, citoyens athéniens se définissent comme "nous,
d'une tribu et d'une naissance estimables, citoyens vivant avec des citoyens, sans que personne
nous chasse" (Huels 8¢ GuAj kal yével Tipdpevolr, doTol peT doTdv, ol coBolvTos obSevos).
ooBéw-pousser vivement, chasser devant soi ; Strab., VIII.1.2 : "ils n'ont cessé d'occuper le méme
territoire, sans qu'aucun ennemi ait cherché a les en chasser, ni désiré s'installer a leur place"
(katéxovtas ThHY abmyy del, pndevds é€ehalvovtos albTovs pnd 'émbupotvrtos éxeww T
¢xelvov). Voir Premiere partie, III, notes 71 et 79.

106Eyr., Er., 18.48 :opxeiTar &¢ m[6]heos méSov GdhwL.

107 Lyc., Leocr., 100.
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"Et1'on ne verra pas, sur l'esplanade de 1'Acropole, a la place de I'olivier et de
la Gorgone d'or, le trident couronné par Eumolpos et ses guerriers thraces, et
Pallas dépouillée de tous ses honneurs"

oUd’ AvT’ €éNdas xpuoéas Te [opydvos Tplawvav optny oTdoav €v TOAEWS
Bdbpots Elpolmos ovde OpfE dvaoTédel Aews oTeddvoiot, TTaldas & oldapov

TLUMOETAL

Le Poséidon de l'eris n'était qu'un rival fougueux ; c'est son alliance avec les
Thraces qui lui fait prendre la figure de I'ennemi. Mais, méme si tout le scénario
d'une invasion barbare est attesté, les adversaires ne sont pas aussi radicaux

que les orateurs veulent le laisser penser.

L’invention du protagoniste : 'entrée du Barbare

Si Euripide est l'inventeur de cette alliance avec les Thraces, la cité a depuis
quelques temps déja construit sa figure du Barbare. Cette image d'altérité qui
n'est pas encore circonscrite dans Homere!%, 1'Athenes classique en a besoin
pour se définir'®: c'est en effet le temps, selon E. Hall, de l'invention du
Barbare!l0, Et le Thrace, comme le Perse, sert évidemment de révélateur a la
puissance athénienne. La similitude qui pouvait apparaitre entre Grecs et

Barbares!!! ne peut plus exister : I'heure de la séparation a sonnée et laisse place

108Thc., 1.3.3 : Homere "n'a du reste pas davantage employé le mot de Barbare, cela parce qu'a
mon avis les Grecs n'étaient pas encore groupés, de leur c6té, sous un terme unique qui pfit s'y
opposer” (oU unv ovd¢ BapBdpovs elpnke dia TO und ‘ENnmvds mw, s €pol Sokel, dvtimaiov
és év oGvopa dmokekpioBat). Ils ne sont que des barbarophonoi (comme les Cariens dans II.,
11.867).

109F. Hartog, Mémoire d'Ulysse, p. 88, dit justement que "sans Grec pas de Barbare, mais aussi
sans Barbare pas de Grec". Voir aussi E. Hall, Inventing The Barbarian, p. 1 qui indique que les
écrits des Grecs sur les Barbares sont "an exercise in self-definition" ; leur portrait est brossé
comme "an opposite of the ideal Greeks". Car, comme le dit F. Hartog, Le Miroir d'Hérodote,
p- 370, "dire l'autre enfin, c'est bien évidemment une fagon de parler de nous".

10Dy nom de son ouvrage Inventing The Barbarian. Page 5, E. Hall indique que c'est au Ve siécle
que s'invente la notion de Barbare comme un anti-Grec et spécialement anti-Athénien Voir
aussi F. Hartog, Mémoire d'Ulysse, qui parle d'invention du Barbare dans son chapitre III ainsi

que W. Nippel, "La construzione dell "altro™.
HlThc,, 1.6.6 : "le monde grec ancien vivait de maniere analogue au monde barbare actuel"
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a la discrimination. Les deux camps se définissent alors l'un par rapport a
l'autre, 1'un contre l'autre. L'épisode des Guerres Médiques radicalise ainsi
I'image du Barbare qui devient I'ennemi héréditaire des Hellenes!!2. Les Grecs
face a la multitude barbare, telle est la nouvelle polarité.

Sans reprendre tout le dossier du Barbare, notons combien la notion de
barbaros a évolué dans la cité : marquant au départ la différence linguistique!'3
(et acoustique) entre Grecs et non Grecs, le Barbare concerne peu a peu une
catégorie ethnique!'* qui est circonscrite géographiquement!'’5. Le Grec en
Grece, le Barbare en Asiell®, la séparation fait alors penser le Grec et le Barbare
sur le mode du deux!'”. Mais le Barbare devient rapidement une catégorie
culturelle, associé aux notions d'hybris et de tyrannie. L'opposition s'affiche
alors politique, entre I'Athénes démocratique et le pouvoir royal d'Asie!’s.

Mais le Thrace n'est pas le Perse, si ce n'est dans le discours radical des
orateurs toujours en quéte de nouvelles figures d'ennemis pour leurs slogans

politiques.

(Mo 8’dv kal d\a Tis amodeiete TO makarov ‘EXmuikor opoldTpora TG viv BapBaptkd
Stattdpevov).

12pour exemple, E. Hall, Inventing The Barbarian, pp. 5 sqq.

13Sur barbarophdnos qui qualifie tout d'abord les Cariens, voir M.-F. Baslez, "Le Péril barbare :
une invention grecque ?", pp. 285-288 ; E. Hall, Inventing The Barbarian, pp. 20 sqq. ; E. Lévy,
"Naissance du concept de barbare", pp. 6-9 : il développe bien I'idée de voix, "grondante" ou
"rocailleuse", ne s'attachant pas seulement a l'aspect linguistique.

11413 Jangue peut aussi déja relever du jugement de valeur, comme chez Strabon, XIV.2.28 : "or,
une fois I'habitude prise de qualifier ainsi de Barbares tous les gens a la prononciation lourde et
empatée, les idiomes étrangers, j'entends ceux des peuples non grecs, ayant paru autant de
prononciations vicieuses, on appliqua a ceux qui les parlaient cette méme qualification de
barbares, d'abord comme un sobriquet injurieux équivalant aux épithetes de pachystomes ("a la
parole empatée") et de trachystomes ("a la parole lourde"), puis abusivement comme un
véritable nom éthnique pouvant dans sa généralité étre opposé au nom d'Hellenes" (eita
kaTexpnodpeda os E0uik® kow® OvdpatL, drTidlatpotvtes Tpos Tols “EMnvas) (trad.M.-F.
Baslez, "Le Péril barbare : une invention grecque ?", p. 286).

H5E, Lévy , "Naissance du concept de barbare", p. 13-14 : 'emploi de barbaros a I'encontre des
non-Grecs "correspond ainsi a une réaction ethnocentrique".

16Gyr la territorialisation du Barbare, voir F. Hartog, Mémoire d’Ulysse, pp. 90-92.

17La séparation se lit chez Hdt., 1.4 qui note bien la division.

18E. Hartog, Le Miroir d'Hérodote, pp. 328-345.
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Les Thraces : quels Barbares ?

Poséidon se teinte donc d'altérité. En s'alliant avec les Thraces. Pas en
devenant Thrace lui-méme. La fin du mythe lui interdit de se revétir d'une
altérité trop radicale, car cela rendrait impossible son installation sur
1'Acropole.

C'est donc par le biais de la filiation et de 1'alliance que Poséidon se colore de
"thracité"’. Comme son temple en Atlantide qui affiche en profusion les
métaux les plus précieux'?, Poséidon n'a que "l'apparence” du Barbare. Dans le
Critias, Platon cherche avant tout a construire une figure d'ennemi (¢évavtios)!2!
pour glorifier tous les talents de la Promachos et des "enfants d'Athéna"22. C'est
aussi la visée d'Euripide, méme s'il va bouleverser les codes. Poséidon est
néanmoins étroitement associé a ces guerriers redoutables car son trident
devient la métaphore de la menace thrace!?.

Mais c'est son fils Eumolpe qui incarne, en pendant d'Erechthée, la figure
centrale du polemos ; il peut d'ailleurs apparaitre seul, sans que Poséidon ne soit
nommé!?%. Mais ce chef de l'armée Thrace a lui-méme une figure tres

fluctuante: il est l'objet de nombreuses manipulations, jusqu'a devenir

1M99s0crate, Pan., 68, appelle les Thraces "compagnons d'Eumolpos fils de Poséidon" (Opdkes
pev pet’ Ebdpdimou Tod Tooeldivos) et id., Panath., 193 : "les Thraces d'abord, qui envahirent
notre territoire sous la conduite d'Eumolpos, fils de Poséidon" (Opdkes pev yap pet’
Etpormov Tob Tlooelddvos eloéBalov eis v xdpav).

120 Crit., 116 d : "'sa forme avait quelque chose de barbare" (€i8os 8¢ L BapBapikdv Exovros) ; la
description mentionne l'extérieur en argent, les arétes du fronton en or, le plafond en ivoire
mélé d'or, d'argent et d'orichalque, des statues en or, etc....

121Crit., 109 a.

1220n connait cette expression de N. Loraux qui est le titre d'un de ses ouvrages.

1231yc., Leocr., 100.

124pour Eumolpe seul, voir Dem., Epit., 8 : "quant aux troupes d'Eumolpe et de ses nombreux
alliés" (kal Tov EdpdAmov kai TGv moMGv dMwv) ; Plut., Hist. Parall., 31 (guerre des Athéniens
contre Eumolpe) ; Plat., Men., 239 b (Eumolpe envahit le territoire) ; Apd., Bib., I11.15.4 ; Thc,
I1.15.1. Pour Eumolpe, fils de Poséidon, allié aux Thraces : Isocr., Panath., 193 ; Lyc., Leocr., 98 ;
Eur., Phoen., 854 ; Demarate, F.Gr.Hist. 42 F 4 Jacoby. Pour Eumolpe contre Erechthée : Paus.,
1.27.4.
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"hybride", selon les mots de R.M. Simms'?. En effet, plusieurs traditions se
croisent autour d'Eumolpe : roi éleusinien, natif de la contrée et méme parfois
gegeneis?6, fondateur des Mysteres!?”, Thrace ou allié aux Thraces!?8, son altérité
n'est pas non plus radicale. Sa figure est de surcroit tres contradictoire car,
méme Thrace, deux versions subsistent cote a cote. On raconte qu'il vient
s'installer dans la cité éleusinienne avec ses comparses, fonde les Mysteres, et
c'est alors son fils Immarados (ou Ismaros) qui combat et se fait tuer par
Erechthée!?. Mais une version un peu différente nous est aussi parvenue :
toujours Thrace, Eumolpe aurait vécu quelques temps a Eleusis, puis serait
reparti dans sa terre natale pour accéder a la fonction royale et enfin revenir
comme allié de la cité éleusinienne pour l'aider dans son entreprise guerriere
contre Atheénes. Il est alors clairement le fils de Poséidon et de Chioné!30, et c'est
son descendant homonyme qui fonde les Mysteres!3l. On voit que la figure
d'Eumolpe, quand il devient 'ennemi thrace, ne garde pas moins a son actif la

fondation des Mysteres. N'oublions pas non plus que ce fils de Chioné est donc,

125" Bumolpos and The Wars of Athens", p. 203.

1260rph., fr. 52 (Kern), qui mentionne Eumolpos parmi les gégeneis (v’ EAevoiva ol ynyevels).
127Plut., Mor., 607 b : bs éx ©Opdkns peTacTds épinoe kal puel Tovs “EMnvas ; Schol. Soph.,
0.C., 1053 : katoikfioar <8¢> v 'EXevoiva loTopobol (8€) mpdTov wév Tols almdxbovas, €lTa
Opdkas Tols peTd EduoAmou (...) Twés &€ daot kal Tov Elpolmov ebpetv Thv pinow et i
dMmoTe ol EvpoAmidal ToOV TeheTOV éEdpxouvot, Eévol dvTes ; Luc., Demon., 34 ; Paus., 1.38.3.

128 Voir Istros F.Gr.Hist. 334 F 22 Jacoby ; Plut., De Exil.,, 17 : "Eumolpe qui, venu de Thrace a
initié et continue d'initier les Grecs aux Mysteres" (bs ¢k Opdkns peTacTds épimoe kal HUeT
Tovs "EMnvas) ; Luc., Demon., 34 ; Phot., s.v. EbpoAmiSai: éyévovto 8¢ Tpels (Eduolmol): & pev
¢k Opdxns émoTpaTeloas ov ob mpoomotobrTar ot Edpolmidar. En iconographie, il semble
que ce soit sa figure éleusinienne qui prime, car il est rarement marqué d'indice de Thracité,
comme le conclut M.-A. Desbals, La Thrace et les Thraces, p. 205, méme si elle note page suivante
note 28 que bien souvent le prétre porteur de torches est "chaussé de hautes bottes qui
ressemblent fort a des embades".

129Apd., Bib., 11.15.4 (pour Ismaros) ; Paus., 1.5.2 ; ibid., 38.3 ; id., I1.14.2 dont on voit les tombes
dans l'Eleusinion (Clem. Al., Protr., 854 ; schol., Eur., Phoen., 854 ). Il est aussi le protagoniste de
la guerre (schol., Eur., Phoen., 854). L'Eleusinien prend la figure du Barbare, puisque le nom de
son "fils" Immarados semble le confirmer selon R.M. Simms, "Eumolpos and the Wars of
Athens", p. 201 note 23, car ce nom serait "non-Grec".

130Lyc., Leocr., 98 ; Demarate, F.Gr.Hist. 42 F 4 Jacoby ; Apd., Bib., 111.15.4 ; Hyg., Fab., 46 ; Isocr.,
Pan., 68 et id., Panath., 193 ; Luc., Anach., 34 ; Str., VIIL.7.1.

131Eyr., Er., 18.100.
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par sa mere, l'arriere petit-fils d'Erechthée!3? ! Les deux combattants ne sont pas
si séparés que cela. Pourtant, plus proche des Barbares, Eumolpe est destiné a
mourir sous les coups de l'autochthonel®: tout ne se détourne pas, chez
Euripide.

Qui sont ces Thraces qui revendiquent 1'Acropole pour Eleusis ? Des
Barbares sanguinaires ? Pas vraiment. Les Thraces, en effet, ne sont pas des
inconnus pour les Grecs, car la premiere colonisation de ce pays date du VIle
siecle!®. De grandes figures politiques athéniennes, comme Pisitrate!?5, ont
aussi séjourné en Thrace, et de nombreuses alliances nouent les deux
contrées!30. Avant de venir sous le commandement d'Eumolpe, les Thraces sont
déja entrés dans la cité par la voie de mercenaires, d'esclaves, mais aussi de ces
fameuses nourrices tres prisées par les familles athéniennes!'?”. Les Thraces sont
aussi de célebres musiciens et leur déesse Bendis se voit accorder une place non
négligeable dans la cité!38. Introduite officiellement en 430/429, elle est le signe
visible des relations qui existent entre ces deux contrées qui ne s'opposent pas,
on le voit, radicalement. Méme si les Thraces appartiennent a la catégorie de

I'Autre ainsi que le révele leur iconographie!®.

132 Paus., 1.38.2-3 : Eumolpe fils de Poséidon et Chioné, fille de Borée et d'Orithye, qui est la fille
d'Erechthée.

133 Eyr., Er.,, 18.15: "Eumolpos est tombé" (Edpormos Tumeis).

134 Voir B. Isaac, The Greek Settlements in Thrace.

135Voir M.-A. Desbals, La Thrace et les Thraces, p. 6.

136Voir D. Tsiafakis, "The Allure and Repulsion of Thracians", p. 365 note 10 surtout.

137Voir D. Tsiafakis, "The Allure and Repulsion of Thracians", pp. 365 sq. et ses références
bibliographiques.

138V oir D. Tsiafakis, "The Allure and Repulsion of Thracians", pp. 376 sqq. sur les musiciens et
plus particulierement Orphée et ibid., pp. 386 sq. pour Bendis.
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Néanmoins, les Guerres Médiques, en radicalisant I'image de I'étranger, vont
s'emparer de la figure du Thrace et l'insérer dans la catégorie xénophobe du
Barbare. De pays fascinant a explorer dans la poésie archaique, de grande
puissance a exploiter pour les historiens du Ve siecle’®, la Thrace devient le
berceau des ennemis au méme titre que la Perse. On raconte qu'ils veulent, eux
aussi, envahir la Grece pour la dominer'*. Clest le théatre, et plus tard les
orateurs, qui vont fagonner cette image!42 du Thrace qui devient un ennemi
traditionnel de la polis'43.

Euripide s'est beaucoup intéressé a cette figure du Barbare, car il est, selon S.
Said, le Tragique qui a le plus souvent employé ce mot barbaros'44; il s'attache
surtout aux signes visibles de l'altérité que sont les costumes ou les boucliers!>.
Mais ce poete est hors norme en terme de Barbare. Euripide n'est pas le
Marathonomaque Eschyle qui, dans les Perses, stigmatise la figure du Barbare

comme l'anti-Grec et méme l'anti-Athénien. Chez Euripide, méme les Grecs

139Etudiée par D. Tsiafakis, "The Allure and Repulsion of Thracians". Elle dit en conclusion
(ibid., pp. 388-389) que "Thracians were not necessarily enemies of the Greek in general or the
Athenians in particular ; they simply belonged to the "Others™".

140Hdt., V.3 en fait la plus grande nation du monde. Voir M.-A. Desbals, La Thrace et les Thraces,
p. 88.

141 9s0cr., Pan., 67 (cité supra note 28) et ibid., 68 (cité supra note 30)

14212 Comédie reprend pour les Thraces la non maitrise de la langue grecque, critere de
différence qui, on I'a vu, devient un critere d'identité. Nombreux ont été les auteurs a travailler
cette figure du Barbare comme antithése du Grec. Pour la comédie, voir T. Long, Barbarians in
Greek Comedy, pp. 129-156 dans un chapitre intitulé "The Barbarian-Hellen Antithesis" ; pour la
tragédie, H. Bacon, Barbarians in Greek Tragedy ; voir aussi W. Nippell, "La costruzione dell'
'altro™, pp. 166-196 et F. Hartog, Mémoire d'Ulysse, pp. 86-115.

143Chez Demosthene, Isocrate, puis Platon et Aristote. Etudié par M.-A. Desbals, La Thrace et les
Thraces, pp. 150-160. RM. Simms ("Eumolpos and The Wars of Athens") pense que la "thracité"
d'Eumolpe a pu découler des invasions au nord de l'Attique qui auraient faire prendre
conscience du danger thrace. C'est ce qu'évoque aussi par R. Aélion, Quelques grands mythes
héroiques, p. 201 note 18 (cité supra note 62).

144'Grecs et Barbares dans les tragédies d'Euripide”, p. 27 note 2 pour les occurrences. Elle ne
s'intéresse malheureusement pas a L'Erechthée. Voir aussi H. Bacon, Barbarians in Greek Tragedy,
pp. 115-172 et plus particulierement pp. 127 sq. et 150 sq. pour les Thraces d'Euripide qu'il
mentionne certes, mais sans réellement étudier leur image.

145 e costume, son signe de reconnaissance par excellence selon S. Said ("Grecs et Barbares dans
les tragédies d'Euripide”, p. 28), mais aussi le bouclier, que nous notons dans 1'Erechthée (Lyc.,
Leocr., 100). C'est ce que S. Said, ibid., p. 28 appelle une "réalité scénique".
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peuvent se barbariser au contact des Barbares!... Et le Thrace de 1'Erechthée
révele toute l'imposture de cette image figée.

Sans pourtant confondre les deux catégories Grec/Barbare, il ironise sur la
vision dichotomique et manichéenne héritée des Guerres Médiques. Il
bouleverse les clichés et raille les discours patriotiques destinés a galvaniser la
population des hoplites. Car, si nous retrouvons pourtant le squelette du
discours patriote dans les vers de I'Erechthée, la fin de la piece infirme tout le
début du scénario : le Barbare disparait, le chef de I'armée thrace porte le nom
du fondateur des Mysteres et Poséidon 1'envahisseur est invité sur la Colline
qui vibrait pourtant sous le coups de son trident. Cest toute l'ironie de ce
théatre.

Mais Euripide aurait-il pu se permettre la méme chose avec les Perses ? Cela
n'est pas si stir, car nous avons vu que le Thrace ne saurait se confondre avec ce
radical ennemi. Quant a Poséidon, il n'est qu'un allié choisi comme protecteur

divin d'une Eleusis associée a une armée thrace.

Devant la menace des Barbares thraces, la Promachos montre ses qualités
guerrieres et combien elle peut défendre la cité dans le polemos. Poséidon,
auréolé d'altérité, révele la toute puissance d'Athéna en matiere de guerre : les
Athéniens ont bien fait de la choisir comme Poliade, car la déesse est aussi
vaillante que sage!4’. En cela le polemos ne s'éloigne pas beaucoup de l'eris.

Atheénes reste toujours la cité d'Athéna.

1465 Said, "Grecs et Barbares dans les tragédies d'Euripide", pp. 44-52.
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Mais si Poséidon est le révélateur d'Athéna, il est aussi son partenaire. Et
cest la mort d'Erechthée qui va, chez Euripide, devenir le point de
réconciliation entre les deux adversaires du polemos. Athéna a parlé!s. Le
combat s'arréte avec la double mort des deux champions du polemos, Eumolpe
et Erechthée. Le dieu est sommé d'arréter sa violence pour entrer en cité. Certes,
la polis a gagné la guerre, mais Poséidon n'est pas vaincu. Le Thrace est mort,
mais le dieu au trident reste sur 1'Acropole. Il va s'allier sa victime autochthone

qui désormais, dans le culte, se fait appeler Erechthée-Poséidon!4.

147 Proclus, cité supra note 58, la définit comme 1""amie de la sagesse et de la guerre".

148 Eur., Er., 18 : 55 sqq. : "je te somme d'éloigner ton trident de ce pays" (a0dds Tpla<i>vav
oS’ dmo<o>Tpédel xBovds).

149 Eur., Er., 18.90-94.
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ITII. Athénes partagée : une cité entre Athéna et Poséidon

La Poliade est solidement installée sur 1'Acropole a l'issue de l'eris et du
polemos. Mais elle ne saurait régner seule en cette terre polythéiste qui a besoin
de Poséidon. C'est la fin de 1'Erechthée qui nous permet de voir quelle place
Athénes accorde a ce dieu qui, en enfouissant l'autochthone, prend la figure du

fondateur.

A- Retour a la terre : fin de la Geste d'Erechthée

Dans la piece d'Euripide qui porte son nom, l'autochthone Erechthée se
change en roi combattant et tient le premier role dans la guerre qui oppose
Atheénes a Eleusis. Dés l'engagement du polemos, la cité consulte les dieux qui
lui intiment de sacrifier la(les) fille(s) du roi pour remporter la victoire!. Les
deux factions rivales peuvent s'affronter : si Erechthée tue Eumolpe, le fils de
Poséidon chef des Eleusiniens?, le camp athénien doit lui aussi subir le deuil.
Celui d'Erechthée, avalé par une faille de la terre ouverte par un Poséidon
vengeur, et celui de sa(ses) fille(s), sacrifié(es) pour le salut de la polis’.

Anonymes?, prénommées Chthonia ou Aglauros-Agraulos’, les jeunes filles

1Lyc., Leocr., 99 ; Demarate F.Gr.Hist. 42 F 4 Jacoby ; Aristid., Or., 87 et Eur., Ion, 277. Selon
Hyg., Fab., 46, c'est Poséidon qui demande le sacrifice. Pour les différentes versions, voir H. Van
Looy, "L'Erechthée d'Euripide", pp. 116-117.

2Apd., Bib., I11.15.4 : "dans la bataille qui suivit le sacrifice, Erechthée tua Eumolpos" (yevopévns
8¢ peta <mhv> odayny Ths pdxns 'EpexBevs pév dvelkev Edpoimov). Et parfois méme
d'autres descendants du dieu : schol. Eur., Phoen., 854 ajoute que deux autres fils de Poséidon,
Phorbas et Immarados, sont aussi tués par Erechthée (Edpoimos (...) 05 molepdv Ttas  ABfvas
éml ToD vewTépou Epexbéns édoveldn map’ avTol. kat d\ot 6o viol Ilocelddvos mapd Tov
"Epexbéws dvnpébnoav  év  ékelvw  TO  TOMpw  ouppaxobvtes  EvpoATw,  PdpPBas  kal
"Tupdpados). Selon Pausanias, 1.5.2 (dmékTewvev), ibid., 27.4 (dmobavdvTas) et id., IX.38.3 (dmébBave),
c'est Immarados et non Eumolpos qui fit tué par Erechthée. Cest en tout cas le combat
Erechthée /Eumolpos qui est repris par Myron sur I'Acropole (id., 1.5.2 et ibid., 27 4).

3 Sur le sacrifice pour la cité, voir J. Wilkins, "The State and The Individual : Euripides' Plays of
Voluntary Self-Sacrifice".

4 Apd., Bib., 11.15.4 parle de "la plus jeune" (Tfiy vewtdTnv) et Lyc., Leocr., 99 dit "sa fille " (Tiyv
BuyaTtépa).
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immolées sur l'autel de la patrie répondent aux hommes tombés sur le champ
de bataille. Plusieurs versions se font écho : selon Philochore, 1'oracle réclame
une victime nommée Agraulos qui, pour sauver la cité, choisi de se donner la
mort en se précipitant du haut des murailles®. Hygin” indique lui que Poséidon,
endeuillé et voulant empécher qu'Erechthée ne se réjouisse de la mort
d'Eumolpe, demande qu'une de ses filles soit sacrifiée (immolaretur). C'est
Chthonia qui est désignée et ses sceurs la suivent fidelement dans la mort.
Quant a Apollodore, il rapporte que le roi égorge sa fille cadette (cpdaEavtos
avTol THV vewTdTnV)® qui se nomme, selon Phanodéme, Chthonia®.

Les morts résonnent de toutes parts dans la piece, sacrifice requis par les
dieux, victimes du polemos meurtrier et engloutissement. C'est bien sir la mort
d'Erechthée qui va nous intéresser ici. Comment meurt le roi ? Poséidon est-il
un meurtrier ou plutét un "enfouisseur” ? Ne s'accole-t-il pas d'ailleurs sans
tourment, et comme une épithéte, le nom de sa victime pour devenir Poséidon-
Erechthée ? Cette mort ne serait-elle pas plutét fondatrice et point de
réconciliation ? Beaucoup de questions se croisent autour de cette mort sur

I'Acropolel®.

5 Sur ce double nom, voir P. Brulé, La Fille d’Athénes, pp- 28-29 et M. Detienne, "La Force des
femmes", p. 245.

6 F.Gr.Hist. 328 F 105 Jacoby : MéyovoL 8¢ OTL ToMépouv ouuPdvtos map ' T Afnvalols, oTe ©
EdpoAmos éoTpdTevoe kata Epexféws (...) Expnoev’ ATONwr dmal\ayfioecfal édv Tis Avént
€aqutov UmEp Ths MONews® O TAypavios €éxovoa alThy €EESwkev els Odvatov: Eppife  yap
Eautiy €k Tob TelEous.

7 Fab., XLVI. Une autre Fable (CCXXXVIII) rapporte une tradition similaire : "Erechthée, fils de
Pandion, Chthonia tirée au sort pour le salut des Athéniens (filius Chthonia ex sortibus pour
Atheniensibus). Ses propres soeurs, dans leur totalité, se suiciderent" (reliquae ipsius sonores ipsiae
se praecipitaurerunt).

8 Bib., I11.15.4 : "toutes les autres s'immolerent aussi" (kal al loimal éauTds kaTéodafav).

9 F.Gr.Hist. 325 F 4 Jacoby : a propos des filles d'Erechthée (tds "Epexféws Ouyatépas), "la
sixieme Chthonia" (éxt X8ovia). Démarate (F.Gr.Hist. 42 F 4 Jacoby) choisit de mentionner le
sacrifice de 1'ainée des filles a Perséphone (v mpeoputdmy 1@V Buyatépwy Ilepoedpdvn 6om).
10Buripide (Er., 18.3) situe la bataille prés "des roches abruptes de Pallas" (mpos dypols
TTaA\&8os).
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Mais elle ne saurait s'envisager seule, car c'est en faisant "réagir" Erechthée
avec les autres cadavres de la piece que sa mort prend tout son sens. Aux
jeunes filles le sang du sacrifice et la défense de la patrie, au roi 1'occultation du
sang, l'enfouissement et le retour a la terre. Encore une savante "distribution"

dans ce drame de l'autochthonie.

Cacher Erechthée

La mort du roi contraste par sa non violence avec celle des jeunes filles : en
face de opdalw!!, nous trouvons dmobviiokw, kaTa\bw et dmodupL2, mais surtout
chez Euripide kpimTw. Erechthée a donc été enfoui (caché) sous (dans) la terre
(kata xbovos kplas). Les pieces euripidéennes se croisent autour de cette
version, tant dans l'Erechthée'® que dans l'lon'%. Un "meurtre" en forme de
cachette ? Voila bien un artifice athénien.

Ce verbe krupté a la signification d"'envelopper pour cacher", parfois méme
avec une nuance de protection!5, ou de "cacher, dissimuler"!¢, de soustraire aux
regards!’, de recouvrir aussi d'une maniere plus métaphorique's. Cacher,

enlever a la vue, la violence n'existe pas dans ce verbe : il s'agit plus d’enfouir.

11 Nous reviendrons infra notes 38-39 sur ce vocabulaire du sacrifice.

12pour Pausanias (1.38.3) le roi meurt (GméBave) au cours de la bataille ; Apollodore parle de
destruction (Bib., I11.15.5) : "mais Poséidon détruisit Erechtheus avec sa maison" (ITocel8Gvos 8¢
kai Tov EpexBéa kai Ty olkiav avtod katalioavtos) ; Eur., Ion, 282 : "les coups du trident
marin 'ont fait périr" (dmdeoav). drobijokw-mourir, katakiw-détruire et dmdé\vpt-perdre, faire
périr, aucun de ces verbes n'induit le meurtre.

13Eur., Er., 18.59-60, Praxithéa a Poséidon : "cela ne t'a-t-il pas satisfait pleinement d'avoir
englotti Erechthée dans le sol ?" (o0 katd x6ovos kpldas Epexbéa Tiis épfis Mdw Bpevds ;).
Eur., Ton, 281-2, Ton : maTépa &’ a\ndds xdopa cov kpimTel xbovds ; Créuse, mAnyal Tpiaivng
movTlov a¢’ dAmwlecav.

15Notamment quand on parle d'armure qui protege le combattant, Eur., Phoen., 1242-1243 :
"déja, ils se couvraient d'une armure d'airain" (48n &’ ékpumTor o@pA TayxdAkoLs OTAOLS).

16P, Chantraine, s.v. kpUTTw. Voir pour exemples Eur., Hél., 425, Ménélas, a propos d'Hélene : "je
l'ai laissée cachée au fond d'une caverne" (kpiias) ; ibid., 507 et id., I.T., 119 pour la notion de
cachette.

17Soph., Aj., 658 : "j'y enfouirai ce fer (...) si bien que nul ne puisse le voir" (kpipw (...) yalas
optéas évba pn Tis OPeTal). Voir aussi Ar., Thesm., 600 pour ce sens de cacher a la vue.
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Mais krupté contient aussi indéniablement dans nos sources une dimension
funéraire’. Si I'on continue avec le méme auteur Euripide, on retrouve souvent
ce verbe pour décrire la mise en terre des défunts?’, vekpds?! ou dépas??, et étre
caché/enfoui dans le sol devient une des métaphores de la mort?. D'ailleurs,
I'obligation rituelle d'enfouir dans la terre?* et le réglement platonicien des
funérailles se déclinent sur le mode du krupté® ; et c'est aussi a partir du
moment ol les corps ont été "cachés-confiés" a la terre que l'oraison funebre de

Péricles peut commencer?°.

180n dit qu'une armée ennemie a recouvert Troie selon Eur., Hec., 905-7 : "Ilion, ma patrie !
Entre les cités inconquises tu ne seras plus comptée : telle est la nuée de Grecs qui te couvre"
(Apodt oe kplmTEL).

19Bien sir, le vocabulaire funéraire est complexe ; il y a recouvrir, ensevelir, mettre au tombeau,
toutes ces nuances existent. Je note ici seulement les occurrences de krupté dans son rapport
avec "le" funéraire. Comme meilleur exemple, Soph., Ant., 196 : "on l'ensevelira donc lui, dans
un tombeau” (Tddpw Te kplpar). Voir aussi Soph., Ant., 21-25 : "Créon, pour leurs funérailles,
distingue entre nos deux freres : a l'un il accorde 'honneur d'une tombe, a l'autre il inflige
l'affront d'un refus ! Pour Etéocle (...) il I'a fait ensevelir d'une maniere qui lui vaille le respect
des ombres sous terre" (katd xBovos ékpule Tols évepbev évTipov vekpols) ; The., I1.24.5 : "une
fois que la terre a recouvert les morts" (émeldav 8¢ kplwot yij). Pour (Edipe, voir Soph., O.C.,
1545 sq. : "laissez-moi tout seul trouver la tombe (TOpBov) sainte ou le destin veut que je sois
enseveli en ce pays" (kpupbfjvar xBovi).

20Eur., Hel., 1222-1223 : "A-t-il abandonné ton mari sans tombe ou 1'ont-ils enfoui sous la terre ?
(méow 8’ dBamTov Elmev T kplUmTeL xBovi). Il est sans sépulture ( ABamTov). Plains-moi dans
mon grand malheur !" Voir aussi id., Her., 1360-1364 : "donne-leur la sépulture (T0ppw) (...).
Lorsque la terre aura recouvert leurs restes" (I'fy 8’ ¢mv kplyms vekpols) ; id., Suppl., 543 et 559
: "vous craindriez ces morts, s'ils étaient enfouis ?" (vekpols 8¢ TapPelT’, €l kpuBroovTar xBovi
;) et "Eh bien, souffre que nous donnions la sépulture aux morts" (vekpovs 6disar) ; id., Hec., 726 :
"Hécube, qu'attends-tu pour aller ensevelir ton enfant ?" (t{ péliets maida ofy kplmTELY
Tadw).

21Eur., Andr., 1264 : vekpov (...) kal kplsas xOovi.

22Eur., Alc., 467 : "quand la mere refusait (...) de laisser la terre recouvrir son corps” (o (..) xBovt
kpOaL Sépas).

23Eur., Hel., 61 sq. : "mais depuis que la mort 1'absorba dans son sein ténébreux" (émei &¢ yfjs
okéTw KéxpurTat) ; ibid., 518 sq. : "Ménélas n'a pas encore disparu pour toujours dans le sein de
la terre” (Mevéhaos olmw (...) xBoul kpudBeis).

24Selon Paus., 1.32.5 : "d'une maniere générale, c'est une régle sainte (5olov) que de recouvrir de
terre le cadavre d'un homme" (awBpdmov vekpov yf kpldsat).

25Leg., XI1.958 d-e : "aucune tombe (f7kas) ne sera permise nulle part en terre labourable (...) ; 1a
seulement ot la nature du sol n'est bonne qu'a cette fin, a recevoir et cacher les corps des morts"
(Ta TOV TeTENEUTNKOTWY CWpATA PANOTA dNTTws Tols (Aol Sexopévn kpUTTELY).

26Thc., 11.34.6-7 : "une fois que la terre a recouvert les morts (€meldav & kpiwor vf), un
homme choisi par la cité (...) prononce en leur honneur un éloge approprié (...). Ainsi ont lieu
les funérailles ("Q8e¢ pév 6dmTovowy) ; et, pendant toute la guerre, chaque fois que cela se
trouvait, on appliqua l'usage" (1@ vépw).
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Fort de cette dimension funéraire de kruptd, Erechthée apparait comme
enterré dans la terre attique sous les coups de Poséidon. Le lieu de son
enfouissement est-il alors sa tombe ? On ne saurait étre aussi affirmatif?” car, si
I'on s'accorde a reconnaitre qu'Erechthée est bien sous terre?, nos sources ne
mentionnent pas réellement de tombe pour Erechthée mais plutdt un sekos?.
On a bien noté que, si kruptd recele une dimension funéraire, il ne suffit pas seul
a dire la mise a la tombe, plus précisément concerné par le fait de cacher et
d'ensevelir dans le sous-sol. Et c'est bien ce qui nous importe ici car, pour
Erechthée, le chthon s'est substitué au faphos ou au tumbos®. Si les mots qui
s'attachent a son engloutissement jouent sur le funéraire, c'est pour montrer
avant tout que la mort de l'autochthone est plus une "mise en terre" qu'un

meurtre, pour mettre en valeur son "retour” vers le chthon.

De surcroit, on dit sa présence sur le mode du culte’! et non de la
commémoration funéraire : pas de stele, pas de sema pour Erechthée. La encore,

si on ne parle pas réellement de tombe, c'est pour privilégier non pas la mort du

2’Comme G.W. Elderkin, "The Cults of The Erechtheion", p. 113 : "Poseidon's trident drove
Erechtheus into the earth. The marks of it were the site of his tomb." De méme, je serais tentée
de ne pas étre aussi affirmative que W. Burkert, Sauvages origines, p. 111 note 48 quand il écrit
que le passage de 1'Iliade (I1.547-550 : "les fils des Athéniens lui offrent-ils (iAdovTat) 1a taureaux
et agneaux a chaque retour de 1'année") atteste d'un culte des morts pour Erechthée. i\dokovTat
n'est pas explicitement funéraire. K.H. Lee, Euripides. Ion, p. 191 a propos des vers 281-282 écrit
lui que l'endroit ott Poséidon a ouvert la roche pour faire surgir la thalassa "was the supposed
grave of Erechtheus', mais sans références. Toujours pour cette interprétation, voir
M. Christopoulos, "Poseidon Erechtheus and EPEXOHI X OAAAXYA", p. 128.

28Eur., Er., 18.38-39 : "mon époux qui est maintenant sous terre” (| TOv kdTw ToéOW o).
kdTw-de haut en bas, sous terre.

29Eur., Er., 18.90. Pour les différentes appellations de ce "temple" sur lesquelles nous
reviendrons, voir déja O. Jahn & A. Michaelis, The Acropolis of Athens, p. 65.

30V oir Soph., Ant., 196 ; ibid., O.C., 1545 (cité supra note 19).

31Eur., Er., 18.93-94 : on lhonore avec des hécatombes de beoeufs ((v dovaiot PovdiTols).
E.Rohde, Psyché, pp. 112-113 trouve que les sacrifices pour Erechthée (il cite II., I1.546 sq.)
posent un vrai probleme, et c'est pour cela qu'il se sent obligé de déduire qu'Erechthée ne peut
étre que vivant sous terre, car ces sacrifices ne correspondent en rien au culte des morts dans les
"poemes homériques" (contra W. Burkert cité supra note 27). J.D. Mikalson "Erechtheus and The
Panathenaia”, p. 146 note 21 dit lui que iNdovTat, utilisé exclusivement pour les dieux, induit
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roi, mais l'association entre Poséidon (le dieu qui ouvre son domaine de
compétence, le chthon3?) et Erechthée (la victime cachée mais surtout
l'autochthone). Le vocabulaire de la mise au tombeau n'apparait pas, pas plus
que celui du monde des morts : point d'Hades pour Erechthée, il retourne juste
dans son lieu de naissance.

Cacher dans une brisure du sol : ce geste nous permet bien str de retrouver
notre dieu tellurique, car Erechthée est englouti dans un chasma. Nous avons
déja rencontré ce Poséidon qui, le trident a la main, ouvre la terre sur son
passage®. Si la création de chasma est toute poséidonienne, 1'engloutissement
n'est pas non plus une action étrangere au dieu ; c'est lui qui engloutit les
Phlégues dans ses séismes’ et des villes entieres disparaissent méme du
paysage dans des failles nées des secousses telluriques®. Violence, disparition,
tels sont les mots de ces histoires.

Mais si le chasma a pu étre signe de désordre et de violence, on en retient
surtout ici son aspect d'ouverture (okiopa), voire de bouche (otépa) a la suite
d'Hésychius®® : le sens essentiel est bien de fendre la terre pour ouvrir®” la porte
du chthén. Poséidon, en déchirant le sol de la cité, permet ainsi a Erechthée
d'accéder aux entrailles de la terre. Pas de meurtre sur 1'Acropole donc ;

Erechthée retourne a la terre grace au Seisichthon.

qu'Erechthée est honoré comme un dieu.

320n se rappellera ici ses différentes épithetes formées sur chthon, voir supra Premiere partie,
ILA. notes 16 a 25.

33Voir Eur., Ion, 281-282 (cité supra note 14). Sur le chasma poséidonien, voir Premiere partie,
I.A., notes 77, 85, 88-89 et 93.

34Paus., IX.36.3 (avéTpedev ek Bdbpwy (...) kal ioxupdls CeLoudis).

35Comme Sipyle, Paus., VII.24.13 : dpaviobijvar és xdopa. C'est la disparition qui est ici mise
en valeur.

365.0. xdopa: otépa B oxipa yhs. Zkiopa / ok{{w s'attache vraiment a dire la séparation, la
déchirure.

37Hsch., s.v. xaopdTar: dvolyeTar (dvolyw-ouvrir).
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Une autre piste va nous permettre d'avancer encore sur cette mort inédite :

celle du sang.

Traces de sang sur 1’Acropole ?

Qu'il soit exacerbé pour les jeunes filles ou oublié pour Erechthée, le sang est
central dans cet épisode. Pour elles, on emploie le vocabulaire de I'égorgement :
opdlnw38, B0w, le sang coule pour la cité. Mais pour Erechthée, son
engloutissement évacue la question du sang : ce que l'on veut retenir, ce n'est
pas le mode sacrificiel, la catégorie du meurtre, ni la blessure au flanc d'un
combattant, mais l'ancrage dans le chthin. Le sacrifice au couteau et le meurtre
sanglant laissent place a I'ouverture de la terre qui le recoit et le garde caché en
son sein maternel. Car si Poséidon est bien dit ktantas), cette appellation ne
croise pas le meurtre sanglant que 1'on appelle phonos. P. Chantraine*' indique
bien que kTelvw ne comporte pas étymologiquement la signification de tuer, et
que Oelvw*? exprime plus la notion de "frapper”. C'est ¢povos qui implique l'idée

de meurtre et finit par "se dire du sang répandu"43.

38 Apd., Bib., 111.15.4 (cité supra note 12) : petd <tmiv> odayny (..) TOv Ouyatépowv oddén ;
méme sort pour les sceurs (katéopaEav) ; Phanodeme, F.Gr.Hist. 325 F 4 Jacoby pour les sceurs
de Chthonia qui "se donnérent d'elles-mémes en sacrifice pour la patrie” (€avtdas odayfvat
imép Ths x&pas) (cité supra note 9). Sur oddw, voir J. Casabona, Recherches, pp. 155-167 qu'il
qualifie de "geste de 1'égorgement” (ibid., p. 159) et J. Rudhardt, Notions fondamentales, pp. 272-
281.

39 Démarate (F.Gr.Hist. 42 F 4 Jacoby) (6o cité supra note 9) ; Eur., Ion, 277-78 : "donc ton pére
Erechthée a immolé tes sceurs ? " (matnp 'Epexbevs oas éBuoe ouyydvous ;) ; Lyc., Leocr., 100 :
"I'oracle lui répondit que, s'il immolait sa fille (T Buvyatépa ei Oloele), il triompherait (...)" et
ibid., "cette fille (...) je vais la donner en victime pour le pays" (6toar moup yatas) ; Eur., Er., 66 :
mat[80s] (...) mpoBleTar ; Plut., Histoires Paralleles (310 D) : iy BuyaTépa mpobion. Sur Bw, voirJ .
Casabona, Recherches, pp. 69-94. Sur le sacrifice des jeunes filles, voir P. Bonnechere, Le Sacrifice
humain, pp. 74-79.

40Eyr., Er., 18.93. 11 faut tout de méme mentionner que (ibid., 18.40) les raffales sismiques sont
dites "meurtrieres" : povia Puonpat ' ( c'est un souffle, un grondement : pvonpa/Pvodw), seule
occurrence d'un bout de phonos dans I'épisode.

41'Les Verbes signifiant "tuer"", pp. 143-144.

42 Que nous trouvons chez Paus., I. 38.3 : gmé0ave (cité supra note 12).

43 gelon P. Chantraine, "Les Verbes signifiant "tuer"", p. 146, sans pour autant se substituer a
dlpa.
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On retrouve ailleurs ce souci de gommer le sang de la mort, toujours sous le
signe de l'engloutissement. Car Erechthée n'est pas le seul a étre avalé par un
chasma ; d'autre corps, bien différents certes, sont eux aussi engloutis dans des
failles**. Une analyse de J.-L. Durand*® a été pour nous comme une invite a
regarder de plus pres d'autres cadavres, et notamment ceux trés particuliers de
certains condamnés a mort# ; l'usage veut en effet qu'a Athenes et dans
d'autres localisations helléniques, on précipite dans des failles excentrées*” les
traitres et les sacrileges*® : on connait le Barathron a Athénes®, le Kéadas a
Sparte™, le Kos a Corinthe®! ou les Phédriades? a Delphes.

Cette peine capitale concerne les délits les plus importants, les crimes contre
la cité> et les crimes contre les dieux® : deux catégories de criminels avec
lesquels on semble prendre bien des précautions®. Pas de sang qui coule dans
la terre, pas d'arme non plus aux mains des bourreaux dans ce chatiment : la

cité n'est pas meurtriere et ne prend pas le risque de la souillure. Depuis

#4Pour Erechthée, voir Eur., Ion, 281-2 : xdopa (...) kpimTel xBovds et pour les "failles de la
mort" notamment le Barathre, Sud., s.v. Bdpafpov: xdopa Tu ¢peatddes (..) év 8¢ TG
XAopaTL.

45"La Mort, les morts et le reste", p. 49.

461, Barkan, Capital Punishment in Ancient Athens, a établi un des premiers dossiers sur la peine
capitale, sans pourtant réellement analyser le mode de mise a mort.

47A Athenes, le gouffre semble étre hors des murs : pour les ambiguités de sa localisation, voir
M. Halm-Tisserant, Réalités et imaginaires des suplices, p. 152 et E. Cantarella, Il Suplizi, pp. 960
sq.

48Ce chatiment ne semble pas aller au-dela du Ve siecle selon L. Gernet, "Le Droit pénal de la
Grece ancienne', p. 27 et E. Cantarella, Il Supplizi, p. 103.

49Xen., Hell., 1.7.20 ; Hdt., VIL.133 ; Ar., Nub., 1449 ; id., Eq., 1362 ; id., Ran., 574 ; id., PI., 431 et
1109. Puis Orygma au IVe siécle qui recevait plus vraisemblablement des cadavres et non des
condamnés vivants (Lyc., Leocr., 121). Voir L. Gernet, "Sur l'exécution capitale", p. 184 note 29.
S0Paus., IV.18.4.

51Et. de Byz., s.v. Kos.

52Plut., De sera nom. (557 A) ou Kéadas (Thc., 1.134.4).

53] 'expression kakobpyos revient chez Thc., 1.134.4 (pour le Kéadas delphique) et Sud. s.v.
BdpaBpov. On connait le texte du décret de Canndnos (Xen., Hell., 1.7.20) qui punit ceux qui ont
enfreint la loi athénienne.

54M. Halm-Tisserant, Réalités et imaginaires des suplices, pp. 156-157.

55Nos sources sont lapidaires. Dernierement, M. Halm-Tisserand (Réalités et imaginaires des
supplices) reprend le dossier mais n'analyse pas réellement ce mode de "mise & mort" ni méme la
catégorie concernée des condamnés

258

258



Retour a la terre

L. Gernet*® et les premiers commentaires de Pausanias par ]J.G. Frazer®, on
note, méme si les sources font preuve de silence, que la mort par précipitation
dans une faille évite de verser le sang®8. Avalé dans le sol, le corps part intact
dans la terre : pas d'atpa qui s'écoule au Barathre, pas d'aipa sur I'Acropole

pour l'autochthone.

Mais on ne saurait trop mettre en parallele les condamnés et le roi
autochthone, méme si ces corps sont "avalés" dans un gouffre qui permet
d'occulter le sang de la blessure et de la mort. Leurs failles respectives montrent
bien la divergence profonde qui les sépare. Le gouffre des condamnés ne se
décline pas en effet sur le mode de chthén ou de g¢, mais bien de méTpa®. D'un
coté un chasma de pierre et de l'autre un chasma de terre. Tandis que les

condamnés sont jetés sur la pierre®), Erechthée est lui "caché dans la terre"®'.

56"Le Droit pénal de la Gréce ancienne", p. 27.

57Pausanias’s Description of Greece, s.v. IV.18.4, & propos du Kéadas il note "it was perhaps
adopted to save the executioners from actually spilling the blood of their victims" et renvoie
déja W. Robertson Smith, Lectures on The Religion of The Semites, p. 417. Cet auteur indique que
"care was taken to slay the victim without bloodshed, or to make believe that it had killed
itself".

58] -L. Durand, "La Mort, les morts et le reste”, p. 49 en renvoyant aussi aux recherches de
W. Robertson Smith, Lectures on The Religion of The Semites, p. 417.

5Voir pour exemples Eur., L.T., 1428 sq. : "précipités d'un dur rocher" (katda oTipAov méTpas
plpwper) ; Paus., V.6.7 : "une montagne abrupte avec des rochers escarpés (métpats Udmrals
améropor). On l'appelle la montagne (bpos) Tympaion. La loi en Elide est de précipiter (aeiv)
les femmes du haut de cette montagne" : Plut., De sera nom. (557 A) : doavtes amd Tiis méTpas ;
Eur., Ion, 1222 : pour Créuse "d'un roc elle serait précipitée" (meTpopptdi).

60En effet 1'action de précipiter (metpoppidf (Eur., Ion, 1222) rassemble bien 1'aspect pierreux et
violent de ce chitiment) est décrite avec violence comme en témoignent les verbes associés a
cette action : emballd, othed et riptd, associent bien ces idées de jeter dans, de lancer, de pousser
vers le bas : Voir pour exemples Thc,, 1.134.3 : és 10 Kawddav (...) éopdMewv ; Esch., I1.143 :
"Q6elv katd Tob kpnuvod (précipice) ; Eur., L.T. 1429 : ploper ; Sud., s.v. Katddas: Tous
KakolUpyovs pimTel, de pimTw -jeter, lancer ; Paus., V.6.7 : wOelv pour la montagne Typaion en
Elide ; Xen., Hell., 1.7.20 : précipité dans le Barathre (¢épuB\nbfivar / éupd\\w) ; Plut., Praec.Pol.
(825 B) : katekpripvioe -précipiter ; Plut., De sera nom. (557 A) : doavtes amd Ths méTpas
(Hyampéia Delphes) ; Eur., Ion, 1222 : pour Créuse "d'un roc elle serait précipitée” (meTpopptdfy) ;
Xen., Hell., 1.7.20 : 76 Bdpabpov épBAndivar /éuBdMw ; Ar., Nub., 1449 : Tov &uBalelv els TO
BdpaBpov ; The., [1.67.4 : és ddpayyas éaéBalov (...) és ddpayyas éoeBalbvTes.

610n doit pourtant admettre que dans 1'Erechthée d'Euripide (18. 19) le messager dit qu' "il ne
reste de lui que ses seules dépouilles” (o1’ avta TabTa okUAa Aeldpb[fvar pévor) employant le
vocable okU a-dépouilles, qui induit la notion d'écorchement.
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Evidemment. Poséidon n'est donc pas un meurtrier, mais bien un "enfouisseur".
On élude la catégorie du meurtre et celle du sacrifice. Une fin toute

autochthone pour la Geste d'Erechthée.

Le couple que Poséidon forme avec Erechthée est ainsi un duo ot le dieu ne
répond pas a la figure usuelle du meurtrier poursuivi par sa victime telle que
l'a dessinée M. Detienne®? : crime, sang, tourments et fuite, folie et errances, tels
sont les maux qui s'y attachent®®. Les meurtriers peuvent méme devenir
indissociables de leur victime qui prend alors leur mémoire pour les inquiéter

de l'intérieur®*. Il n'y a plus qu'une solution : partir.

Mais pour notre terrain acropolitain, si Euripide raconte aussi
I'indissociabilité entre Poséidon et Erechthée, ce n'est en aucun cas sur le mode
de l'effroi. Si Poséidon a tué Erechthée, on le retient Semnos et c'est sous ce doux
titre que les citoyens vont l'invoquer au sacrifice®>. Chez Euripide, la victime
shonore avec son "meurtrier" dans le meson® de la cité. C'est bien parce qu'il
s'agit d'une alliance et non d'un meurtre: Poséidon et Erechthée sont des

partenaires pour la cité.

62 Apollon le couteau a la main. Sur les errances du meurtrier, voir ibid., p. 197-206 avec le cas
d'Oreste (ibid., pp. 202-206) ; sur le sang versé, ibid., p. 202 et 203.

63Pour 1'épouvante-le phobos, voir Paus., I1.7.7 (pour Apollon) et pour le tourment du meurtrier,
Plat., Leg., IX (865 d-e). Sur ces aspects, on renvoie a M. Detienne, "Le Doigt d'Oreste", pp. 29-35.
64Plat., Leg., IX (865 d-e) : on raconte que I'homme mort de mort violente (6 Odvatwfels dpa
Blalws) (...) est, sitdt mort, irrité (Bupobrar) contre celui qui l'a tué (...) son meurtrier dont il
prend la mémoire comme alliée pour l'inquiéter en son ame et en ses actes (Liuny olppaxov
éxwy, avtov Te kai Tas mpdEels avToD). Aussi faut-il que le meurtrier se retire (UmeEeBetv)
devant sa victime (...)." Voir aussi Ant., IV.10.

5Eur., Er., 18.92 sqq. : "Erechthée prendra le nom de son meurtrier, et deviendra 1'Auguste
Poséidon (Zepvos Tlooeldov) : voila comment les citoyens l'invoqueront, quand ils lui
immoleront des hécatombes de beeufs" (¢v dovaiol BovbiTols).

66Eur., Er., 18.90 : mboeL 8¢ TG 0@ onkdV év péom MONEL.
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Si tout le processus autour du meurtre vise a exclure®’, si la peine capitale
choisit d'écarter de la cité les corps des criminels dans un chasma excentré®s, la
Geste d'Erechthée vise elle a inclure, enkyster, ramener a soi. D'un c6té on fuit
la terre, de l'autre on la revendique. Si on a évité tout contact avec le chthon
dans le cadre de la peine de mort, on exacerbe sa centralité pour Erechthée car,
justement, c'est au coeur de la terre que doit étre placé 'autochthone.

Clest la que Poséidon réapparait en Teneur de terre, car il ne s'agit pas

simplement d'enfouir en Athénes, il faut aussi fixer.

Fixer I'autochthone

S'articuler toujours plus au sol, telle est la lancinante obsession des
autochthones athéniens. Apres les récits autour de la naissance de ses citoyens,
Atheénes élabore un discours sur l'ancrage, sous le signe cette fois de Poséidon,
car seul ce dieu peut orchestrer et consolider le retour a la terre de
'autochthone. Enfoui sous le signe du kruptd, Erechthée est attaché a Poséidon
pour toujours, c'est-a-dire au Themeliouchos, au Gaieochos et a 1'Asphalios. Qu'on
se rappelle encore une fois cette inscription ott I'on honore Poséidon Gaiéochos
Erechthée® : elle dit combien Erechthée et Poséidon sont liés par la terre, autour
de la terre et pour la terre.

Nous avons déja rencontré ce Poséidon du tenir droit et du mouvement

stabilisé, lui qui a intimé a Délos de stopper sa course. Qui mieux que Poséidon

7Purifier, c'est opérer des divisions (C. Dougherty, "Murderous Founders", chapitre II in The
Poetics of Colonization, p. 36), séparer le meurtrier, sa victime et le corps de la cité en disjoignant
pollueur et territoire pollué (J.-L. Durand, Formules attiques du fonder, p. 276).

68 Cité supra note 47.

69 Inscriptions recensées par M. Lacore, "Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée" : IG 112
5058 (siege du prétre de Poséidon Gaitochos et Erechthée au théatre de Dionysos, II¢ av. J.-C.;

1G 112 3538 (prétre de Poséidon Erechthée Gaieochos, Ier siecle Ap. J.-C.).
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pouvait fixer Erechthée ? Il est le meilleur atout de 'autochthone, la plus stire

garantie son ancrage.

Alors, Erechthée attaché a Poséidon ou Poséidon attaché a Erechthée”® ? Les
deux semblent indissociables, mais on ne saurait déméler qui s'accroche a qui,
l'autochthone au Stable, ou le Stable a l'autochthone. Il n'y a pas, comme veut le
voir M. Lacore, un "faible" et un "fort" dans ce couple’!. Chacun a besoin de
l'autre : Poséidon d'Erechthée pour étre intégré a l'autochthonie, Erechthée de
Poséidon pour étre ancré solidement dans les entrailles de la terre. Erechthée
caché rappelle combien les Athéniens sont indissociables de leur terre, mais
rappelle aussi combien c'est Poséidon qui a en charge le sous-sol de la cité.
Ainsi, grace au roi, le Teneur de terre a pu étre rattaché lui aussi a un maillon

de "Thistoire athénienne d'Athénes'”2.

Le role de Poséidon est ainsi le symétrique de celui d'Athéna dans la
naissance d'Erichthonios : si la Poliade a le premier role (comme toujours), en
recevant dans ses bras le premier autochthone, Poséidon assume le réle du
consolidateur. Et ce n'est pas le moindre, car c'est lui qui redit et pérennise le
lien indéfectible que les Athéniens ont déclaré avoir avec leur terre. C'est donc a
deux qu'ils se partagent I'autofondation et la refondation de la cité. Quelques
vers d'Euripide les mettent parfaitement en écho, chacun a un bout de la chaine

autochthone : deux épisodes, naissance d'Erichthonios et enfouissement

70Dans Eur., Er., 18. 92-93 : "Erechthée prendra le nom de son meurtrier et deviendra I'Auguste
Poséidon" ; dans les inscriptions épigraphiques, on parle de Poséidon-Erechthée ainsi que chez
Plut., Vit. X Orat., 843 B-C analysé infra Deuxieme partie II.B.2.

71 "Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", p. 22 : Erechthée est "le plus faible des deux".

72 Titre du chapitre III de L'Invention d’Athénes de N. Loraux.
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d'Erechthée, qui semblent d'ailleurs résumer toute l'histoire de la cité, car ce
sont les deux questions qu'lon pose a Créuse sur Athenes? :

Créuse : "Le lieu de ma naissance est la ville d'Athénes"
Ion : "Mllustre est ta cité" (...) "c'est donc vrai ce que disent les gens" (...) "Ton
aieul n'est-il pas issu du sol lui-méme ?"
(Ex yAs matpés cov mpdyovos ERNACTEV TATAP ;)
Créuse : "Erichthonios ? Oui" (...)
Ion : "N'est-ce point Athéna qui le regut du sol ?"
("H kal o’ Abdva yifev ¢EaveileTo ;)
Créuse : "Oui, dans ses bras de vierge" (...)
Ion : "Ah ! Et cette autre histoire" (...) "Ton pere fut vraiment englouti par le
sol ?" (ITamp Epexbels oas ébuoe ouyydvous ;)
Créuse : "Oui, les coups du trident marin I'ont fait périr"

(IMM\nyal Tpraivns movtiov o’ dmwieoav).

Erichthonios nait, Erechthée meurt, tel sont leurs sorts. Comme pour se
prouver encore a eux-mémes qu'ils sont bien autochthones, les Athéniens
rappellent plusieurs fois les liens que le corps civique, par ses héros,
revendique avec le sol. La terre de la cité réclamait le corps de son autochthone
et c'est Poséidon qui a permis ce retour en ouvrant de son trident le chthon
générateur.

Erechthée enterré dans la terre athénienne devient ainsi le meilleur porte
parole de 'autochthonie des Athéniens : il en incarne le "principe'74. Il rappelle
aussi parfaitement la premiere "cachette", celle du sperme d'Héphaistos, elle-

méme déclinée sur le mode du kruptd’>. Erechthée raconte dans sa complétude

73Eur., lon, 262-282.

74]. Rudhardt, Notions fondamentales, p. 132-133 : "le héros n'a donc pas seulement fondé ou

sauvé la communauté, la communauté lui doit, avec son existence, les vertus qui la définissent.

Il en a incarné le principe ; il reste aprés sa mort une des représentations les plus concrétes des

forces qui unissent entre eux les membres du groupe et dirigent leur destin commun."

75EM., s.v. EpexOels- mapd TO Stacyicar abTov THY yiAv kal yevvndfvar dmd Tod omépuaTos
“HpatoTov, fyika éxpufev abrTo 1) Abnvd év T ¥fj, 0 alrtos 6¢ Nyetar kal “EpuxBovios.
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l'histoire athénienne : une histoire de la terre a la terre’6, une histoire de
naissance qui devient ancrage.
Mais Erechthée est-il seulement un autochthone retourné a la terre ou bien

prend-t-il, tué sur le champ du polemos”?, la figure de la "belle mort" ?

Nonn., Dio., XLL.65 : "Erichthonios qu'Héphaistos engendra d'un sillon de la terre avec sa racine
(semence) fertile" (AM\a Bedv (wdakpa yoviis alrdxbovt pily). N. Loraux, "Mourir devant
Troie", p. 35-36, va encore plus loin, éclairant la pratique funéraire avec le postulat
d'autochthonie ; confier les morts a la terre c'est alors ainsi "assurer la reproduction de la cité".
76Dans la terre qui est le début et la fin, Eur., Antiope, fr. 15 : "la terre enfante tout et reprend
tout" (dmavta TikTer x6wv mdAv Te AapBdvelr). Voir pour les autochthones Plat., Men., 237 b :
"autochthones (...) nourris (...) par la terre maternelle qu'ils habitaient et qui ont permis a leurs
fils de reposer morts (TekevTiioavTas, qui recouvre bien l'idée d'accomplissement), aujourd 'hui,
dans les lieux familiers de celle qui les mit au monde." Voir aussi pour les épigrammes
funéraires W. Peek, Greek Verse Inscriptions, 697.5 : "il est mort dans la terre 1a o1 il a été élevé"
(Bpedbes 8’¢év xBovl THLde Bdvev).

77Paus., 1.38.3 qui raconte qu' "au cours de la bataille contre les Athéniens, Erechthée, le roi
d'Atheénes fut tué" (levopévns 8¢ 'Elevowiovs pdxns mpos ' Abnvatovs dmébave pév’EpexBels).
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"Belle mort” pour l'autochthone ?

Deux vers de la tirade du messager pourraient nous inciter a le croire. C'est
I'Aggelos qui a ce role d'apporter les nouvelles du front”® et de rendre effective
la mort qui ne se joue pas sur scene”. De retour de I'armée?’, ce porte parole
délivre a Praxithéa la funeste nouvelle dans un récit plein de suspense qui ne
trouve son aboutissement qu'apres plusieurs vers et une succession de
métaphores®!. Enfin, a la question pressante de la reine :

"mon époux Erechthée est-il lui sain et sauf ?"
moots & EpexBetls éoTl pouv ceolwopévos ;

le messager répond :

"il est bienheureux et fortuné tout a la fois"82

HakdpLos €oTL kelvos ebdaipwy [0 dua
Erechthée est donc "bienheureux" (pakdpios ou €USalpwyrs3), auréolé de
l'honneur attaché a la mort au combat en Greéce. Parfois méme, le mort a la
guerre peut rejoindre l'ile des Bienheureux, accueilli alors dans un méme

voisinage avec les héros de la plaine Troyennes4. Mais 1'Aggelos d'Euripide ne

78Sur le role du messager chez Euripide, voir IJ.F. de Jong, Narrative Drama et surtout
A.D. Stéphanis, Le Messager dans la tragédie grecque, pp. 93-125 et sur le récit de la bataille par ce
porte parole, ibid., p. 96.

79A.D. Stéphanis, Le Messager dans la tragédie grecque, p. 232. Propos nuancés par B. Deforge, Le
Festival des cadavres, dans le chapitre III : "Du prétendu tabou de la mort sur scene”, pp. 25-30.
80Eur., Er., 18.12 : "mais je vois s'approcher ce messager qui arrive de l'armée" (A]\\" €loop®d
yap TOVS' dmo oTpaTtod méN(as). L"Ayyelos entre en scéne.

8111 faut des vers 12 a 21 pour enfin valider la mort du roi, car le messager commence son récit
par 1'élévation du trophée sur les Barbares, et quand on lui demande les noms des morts, il ne
mentionne tout d'abord qu'Eumolpos, puis répond en ellipse a la question que Praxithéa lui
renouvelle sur son époux. Cest quand la demande se fait pressante qu'il est obligé de dire
clairement "il est mort" (Eur., Er., 18.21 : Téfumk ).

82Eur., Er., 18.20-21.

83Pour makarios, voir Lys., Epit, 80 (cité infra note 92). C'est surtout l'eudaimonia que 1'on
rencontre dans les discours des orateurs ; Dem., Epit., 32 et ibid., 33 : "comment ne pas juger
heureux (et8aipovas) des hommes a qui la patrie tout entiere fait des funérailles nationales" ;
Lys., Epit, 79 (etdaipoveotdTovs) ; Hyp., Epit, 42-43: les morts a la guerre en dépit des
lamentations, "sont arrivés a étre heureux en tout point" (evdaljLoves).

84Dem., Epit., 34. Voir la discussion chez N. Loraux, L'Invention d’Athénes, pp. 139-140. On
connait I'fle des Bienheureux (év paxdpwv viootot) hésiodique (Op., 167-173), ot habitent ces
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loue pas completement la "belle mort" de l'autochthone. Pour Praxithéa
d'ailleurs, au vers suivant, Erechthée ne peut étre qualifié d'heureux que "s'il vit
et apporte a la ville une belle victoire" (el (fit ye moNecds T ebTUXT Vik[ny
dyeL)®. La reine éplorée se lamente ensuite en entendant la funeste nouvelle® et
Erechthée n'est plus qu'un "malheureux" (Sonros) a ses yeux. D'ailleurs, ce

n'est pas sa vie qui a sauvé la cité, mais bien celle de sa jeune fille.

Cependant P. Carrara, et plus dernierement C. Collard, completent le
premier travail de C. Austin® et choisissent d'intégrer a la fin du discours du
messager deux vers perdus qui feraient alors basculer la mort d'Erechthée du
coté de la kalos thanatos :

"Moi, je le dis, ceux qui ont recu une belle mort sont plus vivants que ceux
qui vivent sans honneurs"

€yn O¢ TOUS kKalN@s TemkdTas (v dnul pdAov TOV BAETOVTWY W) KANDS

La centralité du terme kaA\ds® nous rappelle cette fois plus précisément les
oraisons funébres et ce que N. Loraux a appelé "la belle mort"®. Ces vers font

ainsi presqu'écho au texte du Ménexene®® qui égrene tous les avantages du

valeureux héros, ile transmise aussi par Pindare (OI., I1.78-80 : év6a pakdpwv vaoov).

8 Eur., Er., 18.18.

86 Eur., Er., 18.25 sq. : "La mort du malheureux" (Suotfvou popov).

87C. Austin, Nova Fragmenta Euripidea a transcrit ce fragment (établi par A. Nauck, Tragicorum
graecorum fragmenta, fr. 361) mais ne 1'a pas replacé, alors que P. Carrara, Euripide. Eretteo,
choisit de l'insérer dans la tirade du messager (fr. 18.21-22) ainsi que C. Collard (ed.), Euripides.
Selected Fragmentary Plays. ].C. Kamerbeek, "Remarques sur les fragments de L’Erechthée
d’Euripide"”, p. 121 avait déja émis cette idée.

881 faut noter 1'antagonisme entre ka\ds et u7) kakds que I'on peut difficilement traduire. Sur
ce terme, voir N. Loraux, "Le Point de vue du mort", p. 71.

89Développé in "La Belle mort spartiate", id., "Mourir devant Troie, tomber pour Athénes" et id.,
L'Invention d’Athénes, pp. 120-141 surtout. Voir aussi J.-P. Vernant, "La Belle mort et le cadavre
outragé".

90Plat., Men., 246 d joue aussi entre ka\Gs et uf ka\@s : "enfants, que vos peres soient des
braves, a elle seule la cérémonie présente en est la preuve : libres de vivre sans beauté, nous
préférons mourir en beauté” (hpiv 8¢ éEov (fiv pn kalds, kaAds alpolpeda LAV TeNeuTAV)
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"mourir” a la guerre sur le mode de la beauté®!. D'autres orateurs ont repris ce
theme, comme Lysias, qui déclame a son tour combien sont heureux les
citoyens tombés au combat : ils n'auront pas a subir les affronts de la vieillesse
et le déclin du corps par la maladie. Ces hommes ont, au lieu d'attendre la

"mort naturelle", choisi "le plus beau des trépas", laissant ainsi un souvenir

immortel®2.

Mais ces vers d'Euripide sont-ils vraiment destinés a Erechthée ? Rien ne
nous permet évidemment de l'affirmer. Dans une étude certes plus lointaine,
mais peut-étre plus proche de la tragédie, T.B.L. Webster®® préfere voir dans ce
fragment une louange de la mort de la jeune fille immolée pour la cité. C'est
bien ce sacrifice qui est encensé dans les discours des orateurs. Si "la mort du
guerrier appelle irrésistiblement le chant du poete, le discours de l'orateur"?,
celle de la jeune sacrifiée devient a son tour une figure de style privilégiée pour
ces "récits sur la tombe". Praxithéa déclame d'ailleurs que la mort de sa fille est
le parfait écho de la mort d'un fils a la guerre : les deux sont des sacrifices pour

la patrie®.

; j'ai insisté sur le mot "beauté" car la traduction des Belles Lettres "sans honneur/avec honneur"
me semble trahir le sens.

91234 235 c : tout n'y est que beauté, "mourir a la guerre" (ka\ov elvar TO &V TOMpw
amodviokewv), la sépulture (tTadfis kakfis), les louanges (kads émaivobowy), les éloges font se
sentir Socrate "plus beau" (kad\iwv) et il croit méme habiter les iles des Bienheureux (év pakdpwy
Vools olkelv).

2Lys., Ep., 79-81 : "Aussi devons-nous estimer heureux (eSaipovestdTous) entre tous les
hommes ces héros qui ont fini leurs jours en luttant pour la plus grande et la plus noble des
causes et qui, sans attendre une mort naturelle, ont choisi le plus beau (kaA\ioTwv) des trépas.”
9 The Tragedies of Euripides, p. 129. R. Aélion, Quelques mythes héroiques, p. 212 indique a son
tour que ce fragment "ne peut étre utilisé avec certitude" et mentionne les avis divergents.
%4Expression de N. Loraux, "Mourir devant Troie", p. 806.

95 Lyc., Leocr., 100 : "si au lieu de filles, des fils avaient grandis prés de moi (..) ne les aurais-je
pas équipés de la lance pour les envoyer au combat sans redouter leur mort ? Ah ! Que n'ai-je
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On peut alors se demander si ce n'est pas le sacrifice de la jeune fille qui se
rapproche de la "belle mort". Car le vrai héros de la piece d'Euripide est féminin
et pluriel, c'est la fille, c'est I'épouse d'Erechthée. Si le roi meurt au polemos, le
discours de Praxithéa que nous transmet Lycurgue est comme une oraison
funebre prononcée pour sa fille : c'est le sacrifice qui est support d'exemplarité
et non la mort d'Erechthée®. D'ailleurs, quand Erechthée apparait dans les
épitaphioi logoi, c'est pour avoir eu le courage de donner son enfant a la patrie?”.
Pas son corps. Si Erechthée est mort au combat, sa vie n'a pas sauvé Athénes. Il
est seulement retourné vers son chthén de naissance. En "cachette" ... et sans
blessure. Son role, s'il est capital en terre autochthone, ne semble néanmoins

pas croiser la figure rhétorique de la "belle mort".

C'est toute I'imposture de cette piece, car tout ce qui touche au combat est du
ressort des jeunes filles. Les prescriptions d'Athéna pour les nouvelles
Hyacinthides?® concernent le domaine de la guerre alors que pour Erechthée,
rien de tout cela, il doit seulement étre honoré avec Poséidon. On ne passe pas
par Erechthée avant d'aller a la guerre, mais par le tombeau de ses filles a qui
I'on doit sacrifier "avant d'affronter le combat avec I'ennemi"®. Et leur temenos
doit demeurer inviolé, car si un ennemi venait a leur sacrifier, il pourrait

remporter la victoire!®. Elles deviennent donc comme des "gages de victoire",

des enfants capables de combattre et de s'illustrer parmi les soldats (...). Quant a ma fille (...)
seule elle mourra pour la patrie (...) n'est-il pas beau (kd\ov) de recevoir ce privilege ?"

96Lyc., Leocr., 99-100. Si on demande de l'imiter dans le Contre Léocrate de Lycurgue (99), c'est
pour avoir sacrifié sa fille.

97 Dem., Epit., 27 : c'est "pour sauver le pays" (Tod c@dcar THy xwpav).

%8 Qualifiées ainsi in Eur., Er., 18.74.

99 Eur., Er., 18.83 : mpiTatol Blelv mpdTopa ToNepiov.

100 Byr., Er., 18.87-89 : "il faut que ces jeunes filles aient leurs enclos inviolé et que 1'on empéche
qu'aucun ennemi ne vienne leur sacrifier en cachette : pour eux, ce serait la victoire, mais pour
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telles des inédites "nikephores" et recoivent non seulement un Tépevos, mais
aussi une tombe (Td$os)!0!, ce monument funéraire sur lequel les orateurs se

gargarisent d'autochthonie et de trophées contre 'ennemi.

Quant a la version de Philochore, elle indique que les éphébes (c'est-a-dire
les futurs hoplites) doivent préter serment au sanctuaire d'Agraulos, ce parfait
décalque des Hyacinthides!??, avant méme les divinités cardinales de la cité que
sont Hestia ou Athéna!®. C'est donc une femme qui est, selon 'expression de
M. Detienne, "a la direction des éphébes"%4 au pied de 1'Acropolel®>. Elle
incarne un modele idéal pour ces éphebes qui, a leur tour, doivent donner leur
vie pour la patrie. Agraulos chasse alors l'image terrienne de Chthonia, la plus
jeune fille d'Erechthée au nom si évocateur et qui, selon Euripide, a été sacrifiée
pour la terre (mpd vyaias)'0¢ : I'héroine de Philochore prend elle en charge le

domaine de la guerre et la défense des murs citoyens.

ce pays, un désastre" (dBatov & Tépevos maiol TAtod ' elvar  xpedv, elpyewy Te pf TS
moreplov Blont Aabov vikny pév avtols yijL 8¢ THLSe mmMpoviv).

101 Eur, Er., 18. 68 (¢v Tddwt) et ibid., 87 (Tépevos).

102 Meéme si elle est fille de Kékrops selon Philochore (F.Gr.Hist. 328 F 105).

1035erment transmis par C. Pélékidis, Histoire de I'éphébie attique, p. 113 : "je ne déshonorerai pas
les armes sacrées (ta tepa 6mAa), je n'abandonnerai pas mon camarade de combat, je lutterai
pour la défense de la religion et de 1'Etat (...). Je prends a témoin (loTopes) de ce serment les
dieux, Aglauros, Hestia, Eny6, Enyalios, Ares et Athéna Areia (...)." Sur ce serment, voir R.
Merkelbach, "Aglauros” et J. Siewert, "The Ephebic Oath in Fifth Century Athens" ainsi que P.
Bonnechere, Le Sacrifice humain, p. 75 note 275 pour les différentes sources du serment.

104 "La Force des femmes", p. 245.

105Philochore (F.Gr.Hist. 328 F 105) : lepov Umép TobTou €0TACAvTO abThL Tepl Td Tpomilaia
Ths moAews kal ékeloe dpvvor ol épmBor pélovtes éELévar els molepov. Pour la localisation
de ce sanctuaire, voir G. Dontas, "The True Aglaurion".

106Lyc., Leocr., 100 : "cette fille qui n'est mienne que par la naissance, je vais la donner en victime
pour le pays" (Tiy obk éuny mANW <i> $loel dwow kdpny Bloar Tpd yalas) ; "pour la terre"
convient mieux évidemment. Deux vers de 1'lon (277-278) font écho a ces paroles de Praxithéa.
C'est la réponse de Créuse a la question d'Ion : "donc ton pere a immolé tes sceurs ? " "il montra
ce courage : c'était pour la Patrie" (moup yaias). Encore une fois "pour la terre" est évidemment
plus juste.
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Euripide, tout en mettant en scene les valeurs essentielles de la cité, a bien
ébranlé 1'orthodoxie. Les femmes chassent les hommes du champ de bataille,
s'approprient la catégorie citoyenne de la "belle mort" et c'est leur sang qui
apporte la victoire. Il a vraiment su "faire jouer toutes les tentations"1%”. Mais le
Tragique dévoile aussi toute l'imposture de 1'autochthonie qui prétendait ne se
fonder que dans la terre et pas dans le sang. Erechthée, méme enchassé dans le
chthon de la cité, ne suffit pas a refonder Athénes, il faut que le sang coule. 11
faut que quelqu'un prenne en charge la défense du territoire : pour l'ancrage
dans la terre, il y a Poséidon et Erechthée. Pour la sécurité des murs contre

l'invasion étrangere, il y a Athéna et Agraulos!?s.

Deux couples sur I’Acropole

M. Delcourt'?” indique (sans référence) qu'il existe un "Posidon-Erechthée" et
une "Athéna-Aglauros". P. Bonnechere!l?, a son tour, relaye cette information
sur la Poliade en s'appuyant sur Philochore. Mais I'Atthidographe ne donne
que la mention d'Agraulos comme prétresse d'Athéna!'l. Nous aurions

évidemment aimé retrouver cette épithete d'Athéna du nom de la jeune

suicidée du polemos. Une notice d'Harpocration en serait peut-étre un lointain

107Expression de P. Vidal-Naquet, "L'Honneur perdu et retrouvé d'Euripide", p.322.

108 Suicidée ¢k Tob TeiEous (Philochore, F.Gr.Hist. 328 F 105 Jacoby, cité supra note 6), c'est la
jeune fille qui assure la cloture du territoire.

109 [ égendes et cultes des héros, p. 60.

110 L Sacrifice humain, p. 75 note 274 : "Athéna Agraulos, Philochore 328 F 106"

11 Philochore (F.Gr.Hist. 328 F 106 Jacoby) : iépeta yéyover f Aypavhos ~Abnvds, ¢s ¢now
dLNOx0pos.
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écho'12. Cela serait un parfait pendant cultuel a notre Poséidon-Erechthée. On

ne pourrait espérer meilleure conclusion.

Quoiqu'il en soit, deux couples se dessinent bien a l'issue de cette bataille. Un
couple au féminin qui a en charge le choix des armes et la défense de la patrie :
Athéna, Poliade et Promachos, secondée par Agraulos (ou quel que soit le nom
de la fille d'Erechthée), la jeune fille au pied des murs et au service des éphébes
et/ou des citoyens qui partent a la guerre. Mais aussi la prétresse attitrée de la
déesse!’s. Un couple de victoire, un couple quasi hoplitique. Un parfait duo
pour les orateurs. C'est une des maniéres de garder intacte la cité athénienne. Et
puis l'autre couple, tout entier tourné vers la terre, 1'ancrage, la redite de
I'autochthonie : Poséidon le Teneur de terre, Poséidon le fondateur et le roi

autochthone. Une autre manieére de veiller sur la terre d'Athénes.

Avec les protagonistes de 1'Erechthée, la cité se refonde de l'intérieur et s'arme
contre l'extérieur. Comment faire autrement dans une terre qui n'a pas été
réellement fondée mais qui s'est ancrée toute seule dans sa terre. Pas de
meurtre donc a I'horizon dans ce drame de l'autochthonie, nous ne sommes pas
dans le champ de la fondation telle qu'on la connait par la lumiere de la
colonisation'’*. Pas de souillure ni d'aller-retour a Delphes, le voyage

d'autofondation est a Athénes intérieur : il dit et redit le lien a la terre a travers

N2y’ Ayhavpos. f) Buydmp Kékpomos. éoti 8¢ émiwupov *Abnvdas = Anecdota Graeca 329.24-
25 (Bekker). Cité par P. Brulé, La Fille d’Athénes, p. 147 note 117 comme "éponyme d'Athéna"
113A ce sujet, voir S. Géorgoudi, "Lisimaca", p. 162 sq. M. Detienne, "La Force des femmes",
p. 246 note qu'Agraulos assume les deux roles de la piece d'Euripide, celui de la sacrifiée et
celui de Praxithéa, nommée prétresse d'Athéna (Eur., Er., 18.97 :lepéav kekAnuévn).

1140n connait ce chemin sanglant de la fondation a travers Alkathoos, Athamas ou Koroibos,
cette "bande de meurtriers" fondateurs analysée par M. Detienne, Apollon le couteau i la main,
pp. 212-218. Les liens entre meurtriers et fondateurs ont été aussi mis en lumiéere par
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plusieurs acteurs. Erichthonios, Erechthée, mais surtout Poséidon qui, en
consolidant la fondation, permet d'enclencher comme une nouvelle origine : la
cité repose désormais sur un solide socle poséidonien. Grace a Poséidon,
Atheénes a posé son 1'ultime maillon de la fondation.

Enfin, en attendant Théséells.....

C. Dougherty, "It's Murder to Found a Colony".

115 Expression qui cloture l'article de R. Parker, "Myths of Early Athens", p. 207. Nous y
reviendrons en conclusion.
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B. Réconciliations : 1a cité partagée

A la fin de 1'Erechthée, Athéna endigue la violence poséidonienne et décide la
réconciliation entre les deux ennemis Poséidon et Erechthée. Le désordre qui
avait envahi le palais!’® fait place au discours ferme d'Athéna: elle somme
Poséidon d'éloigner son trident!!” et lui intime de ne pas dévaster la cité. La
déesse révele ensuite aux citoyens d'Athénes!'® ce qu'il faut accomplir pour le
pays'’®. En prenant la parole, Athéna prononce la fin de la tragédie puisqu'elle
regle le sort de tous les protagonistes de la piece, les jeunes filles sacrifiées,
Praxithéa, Erechthée et Poséidon. Elle édicte en fait comme un nouveau
reglement cultuel placé sous le signe de l'onoma, puisque tous les noms vont
changer, preuve s’il en est de la nouvelle donne: la sacrifiée et ses sceurs
s'appelleront désormais Hyacinthides!'??, Praxithéa se voit accorder le nom de
prétresse d'Athéna'?! et Erechthée devient Semmnos Poséidon'?2. Plus tard, sous la
plume de Plutarque, Poséidon oublieux de sa colere devient méme un dieu

politique...

116Eur., Er., 18, des vers 38 a 54.

17Eur., Er., 55-57 AmTo<o>TpédeLy .

118Eur., Er., 18. 94 : on parle d'hécatombes de beeufs (év ¢ovaiol BoubiTols) et cela concerne les
doTols.

19Bur., Er., 18.98 : "tu viens d'entendre (k\Vets) ce qu'il faut accomplir (ékmovelv-éxmovéw) dans
ce pays."

120Eur., Er., 18.74 : "les mortels les appelleront Hyacinthides" (kikhi[oke]wv).

121Eyr., Er., 97 :lepéav keknpévny.

122Ryr., Er., 18.92-93 : "Erechthée prendra le nom (kek\foeTal) de son meurtrier et deviendra
I'Auguste Poséidon" (Zepvos Tloogeldiv dvop’ émwvopaopévos).
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1. Poséidon entre mémoire et oubli

Poséidon a gagné sa place en terre d'Athenes: invité sur 1'Acropole, son
alliance avec les Thraces ou son inondation de la plaine attique ne sont que des

mauvais souvenirs, car il se fait partageur sur la Colline.

Un dieu Semnoset politikoteros

Semnos, voici la nouvelle appellation poséidonienne qu'Euripide choisit de
retenir a la fin de sa tragédie. Si les noms de tous les acteurs changent sous les
arréts d'Athéna, on remarque particulierement pour l'autochthone (et donc
pour Poséidon), la redondance des termes attachés a la famille du "nommer" : il
est appelé (kexhhoetar), on lui applique un nom (évop *  ETOVOPAOHEVOS).
Prendre un nom, se voir accorder un nom!'? pour recevoir des sacrifices, cela
induit bien un nouveau départ cultuel pour ce nouveau couple acropolitain.

Semnos est certes une épithete assez usuelle pour plusieurs divinités et
qualifie ailleurs Poséidon dans nos sources!?%, mais elle se place ici entre les
deux anciens ennemis. Si nous choisissons de lui accorder une attention
particuliere, c'est parce que ce Poséidon Semmnos est le nom qui cloture l'action
tragique, celui qui va dorénavant qualifier et I'autochthone et Poséidon.

Cette appellation, signifiant Vénérable ou Auguste, affiche tout d'abord la
place qu'Athéna lui accorde dans la polis : loin d'étre éliminé, battu ou oublié, il

s'installe en majesté sur I'Acropole. Mais le terme semnos peut aussi contenir,

123Le verbe ¢movopdlw induit cette notion de changement, puisqu'il s'agit de donner un nom,
d'appliquer un nom sur (¢mi-ovopdl).

12450ph., O.C., 55 (pour celui qui régne sur Colone) ; Eur., L.T., 1415; Ar., Thesm., 322 (pour
Poséidon Pontios).
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selon Hésychius'?5, la notion de tranquillité : ainsi qualifié, Poséidon prend
I’aspect d’une divinité assagie par les mots de la déesse, non plus tellurique et
créateur de désordre mais politisé.

Ce choix du semnos nous rappelle bien str une autre fin tragique,
eschyléenne cette fois, quand les Erinyes de Terribles et vengeresses se muent
en Semnai'?%, ou méme en Euménides si I'on retient le titre de la piece!?”. Méme
si ces deux tragédies ne sauraient se confondre (d'un coté le sang, de l'autre la
terre), on remarque que les appellations de Semmnos ou de Semnai consacrent
I'oubli de la vengeance et symbolisent l'intégration dans la cité. Les Erinyes se
font oublieuses chez Eschyle et les citoyens vont pouvoir alors, grace a leur
nouveau nom, les invoquer dans la "bienveillance" et non dans I'effroi?8 : elles
ne seront plus "lourdes a la cité"1?.

Ces fins tragiques, malgré leurs divergences, sont ainsi toutes deux
"partageuses", car Athéna ne terrasse ni les Terribles Déesses, ni Poséidon : elle
assure au contraire les Vénérables de leur time!'3 et accueille Poséidon a ses
cotés. La cité en a trop besoin: sous le nom de Semnos, elle installe son
adversaire d'eris et de polemos qui, sommé d'oublier son courroux, se voit

confier la garde d'Erechthée, les assises de la cité et la stabilité de la terre.

1255 v. gepvév- (...) fovyov. fovyos-tranquille, immobile méme, sans agitation, doux.

126Eschl., Eum., 383 et ibid., 1040-41: "Propices, loyales a 1'égard de ce pays, allez donc, 6
Vénérables" (Xepvart).

127Euripide dans Oreste joue sur ces deux appellations, Euménides (ibid., 38, 321, 836 et 1650) ou
Erinyes (ibid., 238, 264, 582 et 1389).

128Fschl., Eum., 1040 (voir supra note 126). Les Erinyes renoncent a la vengeance et décident de
vivre avec Pallas (ibid., 916 : Evvoikiav).

129Eschl., Eum., 790 et 820 : vévopar duooloTa ToNTALS.

130Athéna leur répete qu'elles ne sont pas dépouillées de leur time, Eschl., Eum., 795-96 : "vous
n'étes pas vaincues (o0 yap vevikno®’) : un arrét indécis, seul, est sorti de l'urne, pour satisfaire
la vérité, non pour vous humilier" (ovk dripia oébev); et ibid., 824: "vous n'étes point
humiliées" (ovk €01’ dTipol). Athéna leur garantit méme "pour toujours” des "honneurs et une
place dans la cité" (a ce propos, voir S. Said, "Concorde et civilisation", p. 100 notes 10 a 12).
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Poséidon n'est plus celui qui fait "danser” les fondations de la polis, mais un
dieu intégré qui prend en charge, avec sa "victime", I'autochthonie athénienne.

Car il s'agit désormais de vivre a deux sur I'Acropole tant convoitée : 1'eris,
comme le polemos, n'ont pas pour but d'installer dans la mythologie citoyenne
une querelle initiale qui, non arbitrée, serait toujours potentiellement
resurgissante. Ces épisodes ne sont que des mises en scéne d'un partage
politique qui se retrouve concrétement dans le temple qui les rassemble sur
I'Acropole!3l.

On a parfois regardé la piece en parallele avec son contexte politique
contemporain : la Guerre du Péloponnese. Mais, si on sent effectivement un
certain idéal de tranquillité poindre dans les tragédies, on ne saurait faire de
I'Erechthée une piece a message anti-belliciste!32. Certes, 1'hésychia prend une
place de plus en plus grande chez Euripide'??, louée méme au début de la
piece’®* : mais il s'agit plus ici d'une histoire autochthone que d'un drame de la

guerre. Le polemos n'est qu'un artifice de scénario euripidéen.

Clest surtout avec Plutarque que Poséidon va vraiment devenir un doux
partageur. Effectivement, cet auteur nous transmet que Poséidon est praos-

doux, parce qu'il prend les choses (donc sa défaite) avec douceur!®. Doux,

131P1ut., Quaest. Conv., IX.6 : kowvwrel peTd ThAs  Abnvds (on y reviendra en Deuxiéme partie,
ILB.2).

132Propos de P. Demont, La Cité grecque, p. 158 note 112 critiquant les conclusions "excessives"
de V. Di Benedetto, Teatro e societa, p. 148-149.

133Voir a ce propos P. Demont, La Cité grecque, pp. 155-165.

134Eur., Er., 369 (Nauck): "que ma lance reste immobile (keloBw 8bpv poL) pour que les
araignées y tissent leurs toiles. Puissé-je, dans la tranquillité (peta 8’ fovxias) d'une blanche
vieillesse, chanter, avec une couronne sur mes cheveux blancs, apres avoir suspendu le bouclier
thrace au péristyle d'Athéna (...)." Vers qui est aussi cité par Plut., Nic., IX.7 indiquant que I'on
aimait entendre de tels vers apres la signature d'un armistice en 423 (mentionée par Thc., IV.,
117) car on recherche une vie exempte de guerre.

135Quaest. Conv., IX.6 : "partout (il) supporte ses échecs avec douceur" (mpdov & mavTaxo).
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apaisé, praos est un terme qui s'inscrit en opposition avec la colere!3¢ et avec la
rancune’, parfois méme élevé au rang de vertu politique!38. Si praos induit
I'absence d'orge!® et méme la tolérance'?, il se dit aussi de ce qui demeure
calme, résigné, immobile (dkivnTor) méme selon une notice de la Souda'4.
Poséidon, le Gaies kineter deviendrait-il akinetos a Athénes ? Clest le propre du
Gaieochos et de 1'Asphalios.

Devenir plus doux pour Poséidon, c'est donc supporter avec douceur ses
échecs et, sans ressentiment (ameénitos'42?), devenir oublieux. Douceur,
occultation de ménis ? Il faut bien en convenir. Pourtant, Poséidon est un dieu
de la vengeance et de la colere'3 qui poursuit de son ressentiment les mortels
qui offensent sa time ou négligent son culte. Poséidon a aussi, selon Hygin,
réclamé en représailles apres la mort d'Eumolpe le sacrifice de la fille du

meurtrier de son fils'*4. Mais Plutarque choisit de raconter que Poséidon a fait

136Ar,, Ran., 855: "Et toi, pas de colere, Eschyle, mais avec modération réfute et laisse-toi
réfuter” (o0 & pny mpods Opyny, AloxUN’ dN\a mpadvws éleyx’, éNéyxov). Voir J. de Romilly,
La Douceur, pp. 38-43 pour une analyse de ce mot praos, ainsi que P. Chantraine, "Grec
mpevpevns”, pp. 18-20.

137pq., P., 136 et 146 : Jason par ses "paroles affables" (mpaiv (...) dapov) jette "la base d'un débat
conciliant” pour mettre fin a la dispute. Voir J. de Romilly, La Douceur, p. 40 pour les ponts entre
praotes et réconciliation.

138]. de Romilly, La Douceur, p. 40. La praotes, ce frein aux débordements de la violence, est une
vertu de paix largement encensée par Plutarque : a ce propos, voir F. Frazier, Histoire et morale,
pp- 231-233 pour les nombreux exemples dans les Vies Paralléles.

139Sud., s.v. mpdoTns* dopynota.

140p, Chantraine, "Grec mpeupernis", pp. 18-19.

Wlg v Tlpdos 6TL TOV Tpdov els Tov dpydv kal dkivnTov peTalapBdvovot. Voir aussi ibid., s.v.
Mpaétns - Tlpdos 8¢ amd Tob pdov, pdos, kal mpdos. padlws-avec calme, résignation. Hesych.,
s.v. mpdos* oleTos fiouxos dit aussi ce calme immobile que nous avons déja vu pour semnos
(voir supra note 125).

142 pyt,, Quaest. Conv., IX.6 : "partout, il supporte ses échecs avec douceur et sans concevoir
aucun ressentiment (mpdov 8¢ mavtafob kal dufviTov dvta mepl Tas Suvonuepias). Clest ainsi
qu'il partage (...)." dunvitov-sans ménis (dpnrie), sans colere, sans rancune. Chez Plutarque la
qualité d'amenitos se dit d'une attitude exempte de rancune a 1'égard d'adversaire politique
(Praec. Pol., 14 (809 E)) ; c'est ainsi que 1'on accepte sans rancune les excuses d'un ami (id., Peri
Polyphilias , 6 (95 D)). P. Chantraine, "Grec mpevpevris”, p. 18 indique que mpdos exprime
"I"aménité du caractere".

143pour ce Poséidon empli de ménis, voir Premiere I.A., note 35.

144 Cité supra Deuxiéme partie, I.a note 7.
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preuve d'aménité. Chez cet auteur out l'eris entre Athéna et Poséidon est
assimilée a une querelle entre fréres (nous y reviendrons), on dit qu'il ne faut
pas laisser vain ce don de la nature qu'est la douceur (praotes), mais en user
avec nos proches. L'auteur prend plusieurs exemples chez d’illustres
personnages du passé qui ont été oublieux des injures et ont choisi la douceur
au lieu de répondre a l'appel de la vengeance!4. Les Athéniens, pour éviter que
l'oikos ne soit gangrené par les querelles initiales des dieux au début de leur cité,
préferent garder en mémoire un Poséidon oublieux de sa colere. Car nous
sommes "en famille" dans ce drame de 1'Acropole. Les Thraces ont disparu chez
Plutarque, il ne reste plus que les deux rivaux de l'eris. Deux Immortels de

méme nature et qui ont une méme envie : étre honoré en cité d'Athenes'#.

Mais Plutarque ne s'arréte pas la: il fait de Poséidon un dieu politique et
méme plus politique que Thrasybule!#’. Politikéteros pourrait sembler inédit
pour notre Poséidon, lui qui s'est jeté sur la ville avec violence, a ébranlé le
palais et fait vaciller la polis'48. Chez Aristote, étre politikos désigne la
propension a vivre ensemble, en société!4? et s'oppose alors a ce qui releve d'un

régime oligarchique!® ou despotique!®'. Etre politique, c'est adopter une

145plut., De Frat. amor., 18 D : Euclide prone pour I'oubli de la colere et de la vengeance, Eumene
est dit mpadémToS.

146 D H., Dem., 28 : a propos de Platon qui évoque mal, selon lui, "l'envie passionnée (¢pwTa 6'v
éoxov) qu'avaient les dieux d'étre honorés (tipav) dans cette cité".

147 Quaest.Conviv., IX.6 cité infra dans le texte : "Poséidon s'est montré plus civil que Thrasybule"
(bow TOD BOpacuBollov yéyoper TTooELBDY TONTLKWTEPOS).

148Eyr., Er., 48-50 : dpxeitar 8¢ m[6]\eos méSov gdhwi ¢uBdMel TTooeld@y moNeL.

149En prenant I'exemple de certains animaux plus politiques que d'autres, Arstt., H.A., VIIL1
(589 a 2).

150pol., V.6 (1305 b 10).

151pol., VIL.7 (1324 a 37 sq.).
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conduite qui garantisse la bonne marche de la vie en cité!%2, c’est penser et
effectuer des choix pour la cité!. Ce vocable va jouer un rdle trés important
chez Plutarque’®, qui se complait a louer chez les illustres personnages de ses
Vies Paralléles 1a modération et le souci de la polis. Poséidon est ainsi qualifié
parce qu'il n'a pas cédé a la vengeance, mais a choisi la concorde : il respecte le
choix des juges et accepte de vivre comme non Polieus aux cotés d'Athéna.
Comme non Polieus, mais en Poséidon-Erechthée.

Car finalement Poséidon est aussi a sa maniere un dieu politique. Dans une
cité autochthone, prendre en charge la stabilité des fondations et I'ancrage de la
polis est un role que l'on peut qualifier de politique. Si Poséidon n'a pas la
parole a la Boule, sa place s'avere aussi politique que celle d'Athéna: si la

déesse a enlevé la cité, il a la garde de la terre autochthone.

Poséidon s’accole donc de nouvelles épithetes qui sont les signes tangibles de
son intégration. Mais l’eris demeure toujours présente, initiale : un nouveau
chantier de mémoire a travailler pour ces Athéniens soucieux de leurs origines.
Car si l'eris est initiatrice d'un partage, elle inscrit pourtant aux origines de la
cité un souvenir de querelle qui gangrene le corps uni des citoyens : c'est ce qui
la différencie du polemos qui se joue, on I'a vu selon Platon, entre deux ennemis
différents!®. L'eris hésiodique n'est plus de mise dans une Athenes rongée par

la dissension. Elle perd son aspect initial, elle perd sa dimension de partage et

152Chez Plutarque aussi, étre politikos c'est, pour un homme politique, étre actif dans la cité.
Pour exemple, voir Quaest. Conv., VII. 9 : les affaires les plus importantes, celles qui méritent le
plus de réflexion sont confiées aux "meilleurs et aux plus fins politiques” (ToALTIkoTATWY).
1535ud., s.v. TlolTikés doTelos. Si politikés s'applique a ce qui est pour nous le domaine
politique, ce terme releve plus largement de la sociabilité selon F. Frazier, "Principes et
décisions", p. 170.

154Gelon F. Frazier, Histoire et morale, p. 242.
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va finir par étre rayée du calendrier. Nombreuses sont donc les manipulations

de ce mythe fondateur parce que, justement, il raconte les débuts de la cité.

Quelle mémoire pour l'eris ?

Certes, nous avons vu que la querelle était le mode de mise en scéne pour
dire le partage et pour initier le processus de fondation. Mais cette bonne eris ne
doit pas croiser les chemins de la dissension (la stasis), fléau par excellence en
terre d'Athenes. Clest parce que Plutarque assimile l'eris a une querelle
fraternelle, alors sédition au sein d'une méme famille, que 1'on cherche a
I'exclure de toute commémoration pour I'oublier.

La métaphore de la cité-oikos troublée par la dissension reflete parfaitement
cette peur de la stasis, image particulierement parlante dont ont déja usé les
Eumeénides d'Eschyle!. Le risque encouru est en effet crucial si l'on suit la
définition platonicienne de la stasis-destruction (Stadbopd) qui s'insinue dans un
groupe lié par la parenté (tob ¢loer ovyyevots)¥”. Querelle (Biadopd) ou
destruction (Stadbopd), 'auteur joue certes sur les mots mais n’en transmet pas
moins I'importance du dia qui divise les membres d'un méme "groupe", familial
ou politique. La bataille entre Athéna et Poséidon assimilée a une querelle entre
freres ? Il faut en convenir a la lecture de Plutarque.

Les Athéniens ne peuvent garder en mémoire de s'étre fondés sur une

division. Méme si 1'eris semble étre la meilleure preuve que les dieux aiment (et

155 Cité supra Deuxieéme partie II.A, note 42.

156pPour les paralleles entre oikos et polis, voir M. Fartzoff, Oikos et Polis dans I'Orestie d'Eschyle.
Pour une analyse de cette guerre "familiale”, voir N. Loraux, "La Guerre dans la famille".
157p]at., Soph., 228 a : "verrais-tu dong, en la discorde (oTdoLv), autre chose que ceci : en ce que la
nature apparenta, je ne sais quelle corruption née d’une rupture d’accord" (t\" TV Tob ¢loeL
ovyyevols ék Twos Siadopds Stadbopdy).
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donc protegent) la cité!>8. On sait que, pour Platon qui élabore le canevas de la
cité idéale, on doit préserver le futur citoyen d'une mythologie querelleuse afin
d'évacuer tout exemple de dissension intestine. Les combats entre dieux vont a
I'encontre de ce qu'il faut enseigner : que jamais un citoyen ne haisse un autre
citoyen'®®, que jamais le combat ne s'installe entre proches. Aucune bataille ne
doit filtrer de la mythologie, car rien ne doit dresser un citoyen contre 1'autre

(oldels mumoTe TOMTNS €Tepos €Tépw dATMxOeTO).

Denys d'Halicarnasse lui aussi, méme si son propos est avant tout de
critiquer Platon, n'en a pas moins réfléchi sur la maniere de transmettre la
bataille divine. I choisit clairement d'assimiler eris et stasis pour ne retenir
qu'un seul aspect de 1'épisode : I'envie extréme que les dieux ont d'étre honoré
en Athenes. Il indique bien que Platon, par son style médiocre, n'a pas usé des
bons mots, car il a fait de la contestation une stasis qui a donné lieu a un

jugement (krisis).

158Voir Plat.,, Men., 237 c et D.H., Dem., 28 (cités supra Deuxiéme partie LA, note 5) et aussi
Aristid., Or., 40: "parce que les dieux n'ont pas seulement donné les honneurs que j'ai
mentionnés pour notre pays, mais aussi beaucoup d'autres importants, et le plus grand d'entre
eux, qui peut-étre aurait suffit a étre mentionné seul. Que les plus grands dieux se querellerent
(ToXewv MpLoav) pour cette cité (...)."

159Rsp., 11 (378 b-e) : "il ne faut pas non plus, il ne faut absolument pas dire que les dieux font la
guerre aux dieux, qu'ils se tendent des pieges et se battent entre eux (bs 6eol Beols moepoboL
Te kal émPBouvketovol kal paxévrat), récits par ailleurs mensongers (o08¢ yap dAndf), si nous
voulons que les futurs gardiens de notre cité se croient déshonorés en se querellant a la légere
(GMhots  dmexbdveabal). 11 faut bien se garder de leur conter ou de leur représenter sur des
peintures ou des tapisseries (...) les innombrables querelles de toute sorte qui ont armé les dieux
et les héros contre leurs proches et leurs amis (mpds ovyyevels Te kal olkelovs avTGV). Au
contraire, si nous voulons les persuader que jamais un citoyen n'a eu de haine pour un autre
citoyen (GM\" €l Tws péloperv meicew Gs oldels mumoTe mMoNTnS €Tepos ETépw dmxbeTo) et
qu'une telle haine est un crime" (008’ ot ToUTO bOLOV).
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Ce n'est certes pas la bonne maniere de raconter 'histoire selon lui :
"Platon devait-il évoquer la dissension entre Poséidon et Athéna pour
I'Attique en parlant de querelle et de jugement ?"
OUThs éxpfiv Lo TIANdTwvos elpfiobar ™y ~Abnvds kal Tlooelddros vmep
ThHs  ATTikfis oTdow épwv Te kal kptoly 160

Il s'agit bien d'une interprétation toute personnelle, car le texte qu'il critique,
le Ménexene, ne fait pas ce lien entre eris et stasis'®l. Mais pour Denys
d'Halicarnasse, la dispute entre Athéna et Poséidon, racontée comme eris, se
voit assimilée a une sédition. L'histoire athénienne ne doit étre constituée que
de beaux débuts, comme l'envie que les dieux ont montré d'entrer en cité et
l'autochthonie initiale : voila deux épisodes glorieux a raconter aux citoyens!62.
Denys d'Halicarnasse gomme alors la rivalité mais aussi le jugement qui l'a
sanctionnée, car la conclusion de l'eris s'avere a son tour source de division. N.
Loraux a analysé ces pratiques du vote athénien dans plusieurs articles!®® qui
ont montré combien le vote (appelé parfois lui aussi diaphora'®*) peut diviser
une communautél®®. Entre le "différend" et la "différence", I'espace est bien
mince, car le vote installe une séparation entre les citoyens désunis et divisés
par leurs opinions divergentes. La conclusion du vote sanctionne aussi un

vainqueur et un vaincu, en attribuant le kratos a I'un des deux partis en lice!®®.

160 Derm., 28 (témoignage situé au premier siecle av. J.-C.)

161pJat,, Men., 237 ¢ : mepl abTfs Oedv épls Te kal kplots.

162Dem., 28 : il vient de développer l'autochthonie dans le paragraphe 27 et a abordé la dispute
en ibid., 28 : "ce qu'ajoute ensuite Platon a la gloire de cette terre, c'est qu'elle fut la premiere a
mettre au monde la race humaine (...)".

163N otamment in "De la justice comme division" et in id., "La Majorité, le tout, la moitié".
164poyr exemples, Hdt., IV.138 ; Thc.,, IV.74.3.

165N, Loraux, "La Cité grecque pense I'Un et le Deux", notamment pp. 280 sqq.

166y oir N. Loraux, "La Majorité, le tout, la moitié". Sur le kratos, voir aussi "L'Ame de la cité", p.
65 ot elle parle de "mot encombrant”. Kratos est en effet le mot qui dit "la victoire d'une opinion
dans une assemblée" (ibid., p. 66). Voir aussi "Et la démocratie athénienne oublia le kratos".
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Méme la réconciliation est jugée facteur de division!®’, puisqu'appelée dialusis,
elle comprend encore ce fameux dia tant redouté!®® qui dresse le citoyen contre
le citoyen.

On connait les différents votes pour leris attiquel®®, appelée a son tour
diaphora et reglée par une dialusis'’0. Celui qui a divisé les dieux, et celui qui a
séparé les Athéniens (entre hommes et femmes), en faisant apparaitre la
division!’! au sein du corps des citoyens que I'on déclare pourtant tous unis par
leur origine autochthone commune. L'eris fait surgir la querelle entre freres!”2.
Cest pour cela qu'elle ne saurait rester inscrite au terme de la mémoire

citoyenne.

Regardons maintenant une autre source avant de nous confronter a
Plutarque. Bien que plus tardive, elle va nous aider a baliser ce chemin de
I'oubli. Il s'agit du rhéteur Ménandre, qui nous énumere les cités aimées des

dieux : nous trouvons évidemment Athénes, Rhodes, mais aussi Corinthe et

167N, Loraux, "Le Lien de la division".

168N, Loraux, "La Cité grecque pense 1'Un et le Deux", p. 282. Voir Y. Garlan, "La Réconciliation
des ennemis dans la Gréce classique”, qui recense le vocabulaire de la
conciliation/ réconciliation, Stal\dTeLv/ Stalayn, dtartav /Slarta, Stabelv / Stdivots.

169Aristid., Or., 43: "Athéna a été choisie par le vote" (\aBotoa & Tds YmMpouvs). Pour les
différentes versions, voir Deuxieéme partie, I.A. notes 43 et 63.

170 Plut., De Frat. Amore, 11 (489 B) qui met en parallele eris et diaphora ; Selon Apd., Bib., I11.14.5,
Zeus met fin a la querelle ainsi (Staltoas).

171Varron in St.-August, Cité, XVIIL9: "il appartenait aux citoyens de décider (in civium
potestate) (...). Kékrops convoqua pour le vote les citoyens des deux sexes (...) les hommes
voterent pour Neptune (mares pro Neptuno), les femmes pour Minerve (ferminae pro Minerva) (...).
Alors Neptune irrité ravagea de ses flots bouillonnants les terres des Athéniens (...). Athénes fut
le jouet des démons a propos d'un débat entre ses dieux, 1'un male, I'autre femelle." M.
Detienne, "La Force des femmes", p. 234 en fait un récit animé : "les males et les femelles
s'affrontent, les couples se défont, le parti des femmes en bloc approuve la candidature
d'Athéna, celui des hommes se rassemble autour de Poséidon".

172 Sur les Athéniens comme freres, voir N. Loraux, "La Politique des freres".
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Delphes!73. C'est encore a l'eris que 1'on semble mesurer I'amour des Immortels.
Néanmoins, si étre aimé des dieux se décline sur le mode du conflit!74,
Ménandre revient plus loin sur cette notion de compétition. Car, pour lui, la
preuve la plus honorifique que les dieux ont produit pour une cité se trouve
dans la fortification de Troie effectuée par Apollon et Poséidon!”>.

Fruit d'une collaboration dans la concorde, signe d'entraide et d'accord
mutuel, cette fortification a deux est déclarée exemplaire. C'est a la lumiere de
cet épisode que Ménandre, apres avoir pourtant loué l'eris, déclare maintenant
que les cités doivent se fonder dans le consensus. Athénes est bien str
I'exemple parfait pour illustrer son propos, car selon l'auteur il faut :

"quand tu es en querelle avec Athénes
(elmep odv mepl TOV ABnralwr épilols) (...)
ne pas venir l'un vers l'autre en combattant, comme ils 1'ont fait pour la cité
d'Athénes, mais tous les deux, dans le méme avis partagé, reconnaissant qu'il
n'y a rien de plus beau"
ov oL dmexfelas dN\NAoLs TMkovTes, womep €Ml THS Abnralor mOAews, dAN

" OLOYVOROVOTVTES dPdOTEPOL (OTEP 0UdEY KANLov voutlovTesl?6

Le consensus est toujours plus a louer que la querelle, surtout quand il s'agit
de choisir le discours a tenir et a retenir a propos d’un mythe!”7, car Ménandre
réfléchit a la fois sur la notion d'eris et sur la maniere adéquate de louer une

cité. A la lumiere de cette "théorie" de la fondation, Troie surpasse Athenes

173Mén. Rh., Peri Epid., 361.29-31: Tis uév BeobpthdTnTos éketva (Eykdpia) & mepl ~ABnvalwy
kat ‘Podlwy kal Kopbiwr <kal Aeh@r> AéyeTal. (Ménandre est situé aux alentours de 270 ap.
J.-C.).

174Mén. Rh., Peri Epid., 361.28 sqq.

175Mén. Rh., Peri Epid., 387.30-388.2: 70 pév olv malaldov épacbévtes Ths xwpas Oeol kal
TTooelddr kal > ATmolwv pikpov dveTépw BaldTTns TO “IAtov Telxilovowv.

176Mén. Rh., Peri Epid., 388.1-6. 11 s'agit encore de réciprocité qui, entre Athéna et Poséidon, doit
s'inverser : a la réciprocité de combat (d\\rots), il faut maintenant raconter un consensus a
deux (dudpdTepol et dpoyvwpovéw-étre du méme avis).
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grace au consensus des dieux Apollon et Poséidon. Si la querelle est fondatrice,
si les Grecs aiment penser l'initial sur le mode de la compétition, 1'eris se doit
d'étre pacifique et initiatrice d'un partage pour étre retenue dans l'histoire de la
cité. C'est quand elle donne lieu a une koiné que l'eris prend l'aspect d'une
fortification a l'instar de la muraille troyenne. Pour bien gérer la contestation
athénienne, il faut alors prendre la porte du consentement et ne pas montrer
qu'il y a eu inimitié. S'il y a eu eris, il faut pourtant en retenir la concorde.

Clest avec Plutarque que l'on entre vraiment dans le champ de 1'oubli a
travers deux discours que nous serons amenés a examiner avec précision. Dans
un premier traité, Plutarque discute des querelles fraternelles et propose
plusieurs solutions pour éviter qu'elles ne s'insinuent dans une méme
famille!”8. La dispute est mauvaise entre freres et Plutarque n'a de cesse de
trouver des exemples prestigieux de concorde pour étayer et valider son

discours.

Clest dans ce contexte que nous retrouvons la dispute entre Athéna et
Poséidon, citée parmi ces inimitiés fraternelles que Plutarque s'évertue a
vouloir enterrer. C'est pourquoi il loue la sagesse des Athéniens qui, pour
effacer cette querelle de l'histoire de leur cité, ont supprimé le jour qui la
commémore. Pas d'anniversaire pour l'eris, le deux Boédromion devient un jour
néfaste (apophras). 1l faut se rendre a 1'évidence, l'eris est bien ici assimilée a une
querelle fraternelle, puisque le différend des dieux sert d'exemple pour louer

ceux qui ont usé d'oubli, préférant ainsi la réconciliation a la querelle et a la

17711 s'agit bien de conserver ce qu'il y a de plus beau : vop{{w-reconnaitre, de tenir pour.
178Dans le De Fraterno amore. Car, selon les mots d'Euripide (Plut., De Frat. amor., 5) : "rudes sont
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vengeance!”?. Les autres personnages vertueux qui illustrent son propos (cette
fois des hommes, d'ailleurs tant Barbares que Grecs), prouvent eux aussi
combien 1'oubli est une vertu cardinale!® et sont autant d'échos a notre couple
divin.

Voici ce que dit exactement Plutarque :

"Les Athéniens qui ont forgé le mythe extravagant de la querelle entre
les dieux ont apporté un correctif important a leur extravagance ; ils
suppriment en effet toujours le second jour du mois de Boédromion parce
que ce jour-la eut lieu le différend qui opposa Poséidon et Athéna. Quel
empéchement y a-t-il, pour nous aussi, quand nous avons eu un différend
avec nos parents ou nos proches, a ensevelir ce jour dans 'oubli et a le
mettre au nombre des jours néfastes, au lieu d'oublier pour un seul jour
tant d'heureuses journées durant lesquelles nous avons été élevés et avons
vécu ensemble ?"

"Afnvatolr 8¢ TOv meEpL THS €pLdos TOV Bedr pvbov dTéOTwS TAACAVTES
emavdpbopa ThHs dTomlas ol Pabiov évéurlav alT®: THv ydp OeVTEpav
¢Eatpobor del Tov Bondpopidvos, s év ékeivn TGO Tlooeddwvt mpos Ty
"Afnrav yevopévns Ths Stagopds. TU olv kwAlel kal Muas €év diadopd
TOTE TPOS OLKELOUS KAl OUYYEVELS YEVOUEVOUS €V dpvnoTia TNy Muépav
éxelvmy

TlBeobal kal plav TOV dmodpddwy voptlely, dAAA W) TONAQV Kal
ayabdv év dls oueTpddnuer Kal CLEPRLOOAPEY MUEPOY BLa plav

e¢mAavfdvecar ;181

les guerres entre fréres" (xakemol mohepol yap ddekdav) et ibid., 7 : "il faut expulser la haine
entre fréres" (LLoadedpiav).

179Noter le parallele in Plut., De Frat.amor., 18 effectué par le "nous aussi" (kal Mpas).

180Plut., De Frat. amor., 18 : lutte fraternelle a propos de 1'Empire Perse (mept Ts Ilepodv
Nyepovias) entre Ariaménes et Xerxes; et ibid., lutte fraternelle entre Antiochos et Séleukos,
dont la fin montre encore combien est louable la concorde fraternelle. Apres nos deux dieux, on
retrouve cette fois des exemples grecs, Euclide le Socratique qui se refuse a la vengeance que
prone son frére (tipwpnoaipny) pour le persuader de renoncer a sa colere (tfis 0opyfis) et de
reprendre une relation de concorde et d'amour (¢Lieiv); Attale lui aussi fait preuve d'un
caractere oublieux vis-a-vis de son frere.

181plut., De Frat.amor., 18.
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Ce qui est un choix privé dans le cadre d'une famille devient un choix
politique dans le cadre de la cité. Ce sont bien "les Athéniens" (' Abnvdtol) qui
ont fait ce choix de corriger (émavépfupLa) le calendrier car 1'épisode, raconté sur
le mode de l'eris et de la diaphora, semble gacher les bonnes relations que 1'on a
choisi de retenir entre Athéna et Poséidon. Combien parlant s'avere ce parallele
entre une dispute fraternelle, jour noir au milieu d'un chapelet d'heureuses
journées et le jour de l'eris, comme une ombre au tableau des relations entre ces
deux divinités assimilées a de proches parents!s2.

Si Athéna et Poséidon sont vus comme les "partageurs" de 1'Acropole,
pourquoi remémorer alors leur antique querelle!83 ? Cela ne peut que ternir les
débuts de la cité et leur relation de bon voisinage. Il faut donc changer le début
pour ne plus se souvenir que d'une communauté de vie (cuwepiioaper). Une
des solutions, c'est de ne pas (plus) commémorer. On ne veut pas tirer un trait
sur cet épisode, mais Plutarque choisit de ne pas en faire une date inscrite dans
le calendrier religieux des commémorations athéniennes'84. Athéna et Poséidon

sont toujours présents, mais hors d'eris.

Dans les Propos de Table, Plutarque revient sur cet épisode en affichant une
fin similaire a la querelle entre Athéna et Poséidon. Il offre une autre solution
tout aussi efficace pour changer le souvenir de l'eris: retenir un Poséidon

"politique" qui, au lieu de succomber a la tentation de la vengeance, prend sa

182P1ut., De Frat. amor., 18 : mpds olkelovs kal ouyyevels. On se rappelle que cela définit la stasis
selon Platon (Soph., 228 a cité supra note 157).

183Pour ces querelles a oublier, voir le balancement entre celle de Poséidon et d'Athéna (Plut.,
De Frat. amor., 18), celle entre parents (ibid., 18) et celle entre fréres (ibid., 19 : Tols dderdpovs
Stadopals).
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défaite avec douceur au sein d'une cité qui fait le choix de I'oubli. La encore, on
choisit de taire le jour de l'eris, pour évacuer cette date "impossible" qui raconte
que les Athéniens se sont fondés sur une querelle des dieux. On occulte la
défaite de Poséidon'®> et donc le jugement qui a divisé le corps civique : plus de
vote donc, aux débuts de la polis, mais un couple de partenaire qui, ensemble,

se sont portés candidats a la protection de la cité.

Relisons cette Question de Table (IX.6) ot 'eris devient un sujet de discussion
pour les banqueteurs de Plutarque. Dans ce lieu symbolique du symposion qui
met en pratique les valeurs d'égalité et de partage!®®, la question prend une
résonance particuliere :

"A quoi fait allusion la 1égende de la défaite de Poséidon ; et aussi pourquoi
les Athéniens suppriment le deux Boédromion (...)."

"Allons (...) viens avec Poséidon, dont tu as toi-méme 1'habitude de nous
raconter les fréquentes défaites, vaincu ici par Athéna, a Delphes par
Apollon, a Argos par Héra, a Egine par Zeus, a Naxos par Dionysos et qui
partout supporte ses échecs avec douceur et sans concevoir aucun
ressentiment. C'est ainsi qu'il partage également un temple avec Athéna ot
se trouve aussi installé un autel a I'Oubli. Alors Hylas, comme égayé : ce
qui t'a échappé, Ménéphylos, dit-il, c'est que nous supprimons le deux
Boédromion, non pour suivre la lune, mais parce que c'est ce jour-la que
les dieux sont réputés s'étre disputés notre pays. Las, dit Lamprias, comme
Poséidon s'est montré plus civil que Thrasybule, quand, alors qu'il n'avait

pas, comme lui, connu la victoire, mais la défaite ..."

184 On choisit, comme N. Loraux ("Le 2 Boédromion", p. 58 note 3) de prendre Plutarque au
sérieux dans ces questions de calendrier, méme si les sources littéraires sont souvent décriées
face aux inscriptions épigraphiques.

185Plut., Quaest. Conv., IX.6 : T aivitreTar 6 mepl {TTNs Tob IMoceldGros pibos.

186 Voir a ce propos F. Lissarrague & P. Schmitt-Pantel, "Partage et communauté dans les
banquets grecs" et F. Lissarrague, Un Flot d'images, pp. 23-48 surtout.
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TU alvitTeTar 6 mepl THs NTTNS TOU Ilooelddvos pudds: év @ kal oLa
L ™Y SevTépav’ Abnuaiol Tob Bondpoptdvos éEatpotowy (...). yevou peTa
Tov Ilooeldivos, 6V atTos elwbas LoTopely MUY NTTOREVOV TOANKLS,
évTavfa pev v’ TABnrds év Aeldols &7 UTO TOoU ATONwros €V’ ApyeL d
"Umo Ths "Hpas év Alylvny 8°Umd Tob Alos év Nd€w 8°Umo ToU Atovioov,
mpdoVv O€ TavTaXOoL KAl dUfVLTOV OVTd TepL TAS OuonUeplas® évTalba
yolv kal vew kolwvel [kal] peta Ths Abnvds, év @ kal Bwpds éoTv
AMbns 18pupévos.” Kal 0 "Thas womep Ndlwv yevdpevos * "Ekelvo 6é o
“elmev. ' Mevédule, MnBev, &TL kal TV devTépav ToU Bondpopldros

(4

Nuépav €€atpotper ol mpos THY cgeXvmy, AN &1L TalTn SokoloLy

’ \ ~ A I3

éploar mepl s xwpas ol Beol.” " Tlamal’™ €elmev 6 Aapmplas, 60w TOU
OpacupBollov yéyoper Tlooelddr TOANTIKWTEPOS, €l PN KPATAV WS EKELVOS,

AN" NTTO<pEVOS>

Ces deux textes, nous choisissons de les analyser ensemble, car ils nous
apparaissent complémentaires pour comprendre les manipulations athéniennes
des origines. En effet, ce que nous raconte Plutarque, c'est bien la maniere dont
Athénes se (re)construit son propre passé, un passé idéal qui pourra étre

commémoré sans encombres.

L'occultation de l'eris se lit parfaitement dans la suppression calendaire du
deux Boédromion, jour déclaré apophras et qui est enlevé
(é€arpotowv /éEarpotpev®”) du mois chaque année par les Athéniens. Cette
opération de soustraction et de correction (¢mavépfwiLal®s), qui se répete tous les
ans n'est pas simplement un geste d'oubli mais un geste de "mémoire

d'oublier". L'eris entre Athéna et Poséidon ne disparait pas du passé d'Athenes,

187¢ Equpé w-extraire, retrancher. Pour cet "acte de soustraire”, voir N. Loraux, "Le 2 Boédromion",
pp- 68 sqq.
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mais on doit chaque année redire combien, subtil jeu de mots, il faut ne pas la
commémorer. La décision est bien politique, car il s'agit de changer le
calendrier de la cité : Plutarque est clair la-dessus, on ne modifie pas le cours du
mois pour suivre le rythme de la lune!®, mais bien parce que I'on veut occulter
ce que commémore ce deux Boédromion, une eris entre Immortels, une eris
initiale. Pour cela, la cité installe (ti6ecgfat) le jour de l'eris dans la non-mémoire
(dpvmoTia)'®, comme une famille le fait pour les jours noirs des querelles
fraternelles. Plusieurs opérations vont s'avérer nécessaires pour garantir cette

manipulation du passé.

Premiere précaution, le jour de l'eris est déclaré néfaste. N. Loraux a analysé
ce jour apophras qui ne saurait se confondre avec un jour interdit (car lui doit
figurer au calendrier pour que, justement, on puisse le "gérer" au mieux), mais
qui a "disparu du calendrier d'Athénes"!. Il a disparu en tant que "date"
(commémorant un événement) et non en tant que jour'??, subtile nuance que
I'on doit a J.A. Walsh!% relayé par N. Loraux!?4. Si la date disparait, c'est qu'elle
est associée a un souvenir que 1'on ne souhaite plus garder dans la mémoire

citoyenne. Ce jour-la ne doit pas exister dans le calendrier de la cité, et surtout

188pe émavopbéw-corriger, améliorer.

189Cela aurait pu étre ’explication logique, et c’est bien pourquoi Plutarque la réfute. A propos
de la complexité du calendrier athénien, voir les remarques de S.-T. Teodorson, A Commentary
on Plutarch’s Table Talks, s.v. 741 B, p. 333 et B.]. Meritt, The Athenian Year, notamment pp. 3-15.
190 Sur 1'amnistie / amnésie, voir N. Loraux, "De I'amnistie et de son contraire".

191"Le 2 Boédromion", p. 65. Pour I'analyse de ce terme, voir ibid., pp. 60-65.

192Certains objecteront que nous avons mention de transaction financiere ce jour, voir
J.D. Mikalson, The Sacred and Civil Calendar, p. 209. Cela renforce le fait qu’il s’agit bien d'un
oubli de commémoration et non de 'amputation effective d"un jour de Boédromion.

193"The Omitted Date in The Athenian Hollow Month", p- 107 note 2 allant a l'encontre des
études traditionnelles qui parlent de "day" et non de "date".

194" e 2 Boédromion", p- 69.
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pas dans ce mois de Boédromion qui est attaché & commémorer de glorieuses

victoires!9.

Car il y a aussi de "bons jours" en cité d'Athénes, associés a de bonnes
victoires, comme celle des dieux sur les Géants qui se remémore le sixieme
jour'%. Mais Poséidon n'est pas l'adversaire radical des "récits sur la tombe",
encore moins un Géant : il n’est qu’associé aux Thraces, il n'est pas terrassé sous
la lance de son homologue Olympienne Athéna. Ancré en Eleusis, il est plus
voisin que Barbare. Homologue, voisin ? C'est bien le danger, car tout cela nous
rapproche trop de la stasis. Méme la victoire peut, et on le sait bien depuis les
Euménides, apporter son flot de malheur et devenir "mauvaise” quand elle est

intérieure!””. Toutes les victoires ne sont pas bonnes a dire.

On ne commémore donc plus l'eris en terre d'Athénes. Mais il faut encore
s'assurer de cet oubli : quoi de mieux qu'un autel a Léthé dans le temple qui

rassemble les protagonistes de la querelle -stirement 1'Erechthéion!”s, méme si

195p1ut., De Glor. Ath., 7 (349 F) : Marathon en Boédromion 6, Naxos le 16, Platées le 3. Voir W.K.
Pritchett, The Greek State at War III, p. 172 sqq. pour 1'étude de la commémoration de chaque
bataille.

96¢kn fuépar ém ToV dyaddv fuepdv: év TalTn yap pubeleTar Tols Oeols veviknkéval
Tovs T'lyavtas (proverbe cité par W.K. Pritchett, The Greek State at War 111, p. 170 note 60).

197N. Loraux, "Le 2 Boédromion", p. 66 met bien en rapport la victoire de 1'eris et cette "victoire
qui ne soit pas mauvaise" qu'appelle Athéna pour sa cité dans Eschyle (Eum., 903 : vk} un
kakn), expression qu'elle traduit par "qui n'ait pas été acquise dans une stasis" (in "La Cité
grecque pense 1'Un et le Deux", p. 279) en prenant appui sur Démocrite (fr. 249 Diels-Kranz) :
"la guerre civile dans le groupe est un mal pour les deux camps, pour les vainqueurs et pour
ceux qui ont le dessous ; car la destruction est la méme" (otdots éppihos €és ékdTepa Kakdy:
kal yap vikéouol kal fioowpévols opoln ¢Bopn). Plus de nike dans le méme groupe (épudiiios),
plus de défaite non plus (hoowpévols) : cela nous rappelle Plutarque (Quaest. Conv., IX.6 cité
supra dans le texte) qui mentionne bien qu’il faut oublier la défaite (Tfis fTTns) de Poséidon.

198 N. Loraux rajoute cette mention en citant le texte de Plutarque in "L'Oubli dans la cité", en
exergue : "[Dans 1'Erechthéion] il y a aussi un autel élevé a 1'Oubli". Ibid., p. 241, elle dit que
I'Oubli est "honoré dans 1'Erechthéion” et in id., "De l'amnistie et de son contraire", p. 31. S.-
T. Teodorson, A Commentary on Plutarch’s Table Talks, s.v. 741 Z est plus prudent sur cet autel,
méme s'il le relie aussi a 1'Erechthéion.
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Plutarque ne l'identifie pas. A c6té de 'autel dédié a Poséidon et Erechthée, il y
en aurait donc un a I'Oubli personnifié’®. D'un c6té on supprime
(EEarpovoiy [ EEaipotper) et de l'autre on éleve (18pupéros) et on consacre/installe
(TiBecbar). La encore, il s'agit bien d'opérations de fondation2?. L'autel qui se
dresse dans ce lieu de mémoire des origines de la cité fixe bien a la fois ce qui
doit se retenir et ce qui doit s'oublier dans le mythe. On sait déja qu'il n'y a pas
deux autels, un pour Erechthée et un pour Poséidon, mais un autel pour
deux?01. Cette histoire a déja été réglée par Euripide. Plutarque s'attache lui a la
gestion de la querelle entre Poséidon et Athéna, afin de retenir une koine
initiale : pour la garantir, on place les anciens protagonistes sous le regard de
Lethe qui, en siégeant a coté de Poséidon, veille parfaitement a la bonne
mémoire. C'est peut-étre la logique du Poséidon politikéteros car, si l'on suit N.

Loraux, "politikos" qualifie en effet "celui qui sait acquiescer a 1'oubli"202,

Cette réforme de calendrier et cet autel a 'Oubli permettent de recréer le
consensus dans la cité autour de ce couple d'Immortels. Il n'y a plus le corps
des femmes pour Athéna et celui des hommes pour Poséidon?%?, mais une cité
composée d'hommes et de femmes qui sont rassemblés autour de leurs deux
divinités protectrices. C'est comme un nouveau consensus que 1'on affiche dans
ce nouveau calendrier, méme s'il se fonde sur une perte de mémoire. Les

Athéniens, tous "freres", ne se séparent plus pour choisir leur Poliade: la

199Plut., Quaest. Conv., IX.6 (cité supra dans le texte).

200 Syur 1'hidruein comme vocabulaire de la fondation, voir M. Detienne, Apollon le couteau a la
main, pp. 101 sq.

201Paus., 1.26.4 "prés de l'entrée (de I'Erechthéion), il y a des autels (Bopol) : I'un a Poséidon, sur
lequel on sacrifie aussi a Erechthée en vertu d'un oracle" (IToceldivos é¢° ob kal *EpexBet
Blovoy ék Tou pavTelpaTos).

202''Qubli dans la cité", p. 242.
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mythologie redevient un bel exemple a la mode de Platon. Pas de déchirure
initiale donc, dans le panthéon de la cité : Athénes est, depuis toujours, une

famille unie.

D'autres exemples, plus historiques cette fois, affichent cette politique d'oubli
dans la cité. N. Loraux les a analysés dans plusieurs de ses articles??4, mais on
choisit de les mettre encore plus en perspective avec cet oubli poséidonien. Car
comment appliquer une politique d'oubli qui évite toute tentation de stasis
entre les citoyens si I'on se fonde soi-méme sur une querelle ? Il faut confronter
plus encore ces histoires oublieuses : amnistie de 403 et amnistie acropolitaine.
On y ajoute la décision de la cité prise apres la représentation de la tragédie de
Phrynichos, La Prise de Milet, elle aussi vouée a la perte de mémoire.

Plutarque, notre source privilégiée pour ces usages de 1'oubli, met bien en
parallele la décision d'interdire cette tragédie (car elle rappelle des malheurs
civiques : oikfita kakd)?% et le décret d'amnistie générale de 403 qui impose a

tous les citoyens de préter serment de "ne pas rappeler les maux"2%.

203 Comme 1'a transmis Varron (cité supra note 171).

204Notamment "De I'amnistie et de son contraire". Voir aussi “L'Oubli dans la cité”.

205Hdt., VI.21: "le poete fut puni d'une amende de mille drachmes pour avoir rappelé des
malheurs nationaux (bs dvapvioavta olkia kaka) et défense fut faite a qui que ce fit de
représenter ce drame a l'avenir." On retrouve nos ponts entre oikos et polis.

206Plut., Praec.pol., 17 (814 B-C): "aussi bien, il y a beaucoup d'autres actions des Grecs
d'autrefois dont le récit peut servir a former et a régler les meceurs des contemporains (tols viv
nBotoLely kat ocwdpovilewv) : par exemple, a Athénes, on ne rappelera pas les exploits guerriers
(s " Abymowy UmoptpvniokovTa i) TAY TOAEpLk@Y), mais des faits tels que le décret d'amnistie
publié apres la chute des Trente (G\\’° oiév éoTt TO YMdLopa TO THs duvnoTias ém Tols
Tptdkovta) ; 'amende dont Phrynichos fut frappé pour avoir représenté dans une tragédie
(Tpaywdlav) la prise de Milet ". Référence notée par N. Loraux, "De l'amnistie et de son
contraire”, p. 26. Notons les termes qui montrent combien des récits peuvent fagonner les
citoyens : nfomoléw-faconner les meeurs et cwppovi{w-rendre modéré, sage. Pour les autres
sources de ce serment, voir Xen., Hell.,, 1142 et 43 : "je jure de ne pas garder rancune" (kal
dpbdoavtes Opkovs fis WMy WN) pvnolkaknioewv). Sur ce serment, voir aussi A. Natalicchio, "M
prnotkakety : 'amnistia".
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Selon Plutarque, ce sont des épisodes édifiants qu'il est bon de raconter aux
Athéniens : on retrouve ici encore toute I'importance de ’exemplarité des récits
divulgués aux citoyens. Il s'agit surtout, dans le cas de 403, d'éviter la
résurgence de toute action séditieuse dans la cité, d'éviter a tout prix que l'on
puisse accuser un fréere?””. D'un c6té on interdit de rappeler pour ne pas
remettre en mémoire un épisode et, de l'autre, on préte serment d'oublier de se
servir d'un épisode politique pour attaquer un concitoyen?’. Deux manieres de
gérer des souvenirs qui encombrent un peu trop l'histoire de la polis. Ce qui
nous importe, bien stir, c'est plus la gestion de la tyrannie des Trente, car il
s'agit de gommer de l'histoire de la cité un épisode de division?”. La famille est
limage privilégiée pour réfléchir sur la guerre civile?!®. Les conflits qui
s'installent dans la cité, pensée comme un oikos?'! et composée d'une
communauté fraternelle, sont assimilés a des divisions au sein d'une méme
famille. C'est pour cela que la discorde s'appelle oikeios polemos-la guerre dans la

famille.

Malgré les apparences anecdotiques, ces décisions ne sont pas a prendre a la
légere, car elles ont bien une trace institutionnelle : pour Phrynichos, il s'agit
d'un décret a 1'Assemblée (psephisma) et, pour 403, d'un serment juré par tous

les citoyens. D'ailleurs, le seul qui ait 0sé, malgré le serment, faire preuve de

207Plat., Men., 243 c-244 a se félicite de la réconciliation, car il y a bien communauté de race chez
les Athéniens (bpddulov).

208Ce que N. Loraux, "De I'amnistie et de son contraire”, p. 27 différencie en "anamnese" et
"rappeler contre".

209Lys., Erat., 92 : les Trente ont contraint les citoyens "a mener contre vos freres, vos fils et vos
concitoyens une guerre” (48 pols kal Véot, kal TOMTALS (...) TONEpELV).

210"La Guerre dans la famille", pp. 38 et 45. Image utilisée a la fin du Ve et surtout au IVe siecle
av. J.-C.

211N, Loraux étudie cela in "La Guerre dans la famille", pp. 22 sqq. surtout.
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mémoire, a été condamné a mort?12. Cette application précise de I'oubli est bien
jugée politique par la cité car Archinos, celui qui donne son nom au décret qui
condamne a mort le "coupable de mémoire", est déclaré avoir bien agit
politiquement?’3. Comme Poséidon. C'est effectivement la survie de Ila
démocratie qui est en jeu dans cette décision?'4. Car si la cité n'élimine pas ce
parjure, il y a le risque que son exemple (mapddetypa) se multiplie parmi les
citoyens, entrafnant alors la cité dans la sédition?’>. Si un seul citoyen peut
devenir un paradigme, combien l'eris immortelle peut s'avérer un mauvais
exemple dans la mythologie citoyenne ! Apres la mort du coupable, on dit que
plus personne n'a 0sé se souvenir?'6. Pourtant, il y eu Callimachos et son proces
rapporté par Isocrate : mais la encore, c'est une occasion pour énoncer combien
il faut choisir de respecter ces serments afin que la concorde ne laisse plus

jamais de place a la stasis.

Mais surtout, on raconte bien que les serments d'oubli ont effacé le passé : il
ne reste en effet plus rien des malheurs d'antan?'”. Alors, a la suite d'Isocrate, il

faut bien convenir qu'oublier fait partie du politique.

212y/pir le décret d'Archinos in Arstt., Ath., 40.2.

213 Arstt., Ath., 40 : ToALTeVoaobaL KaADS.

214 Arstt., Ath., 40. 2 : "Archinos disait que c'était a ce moment qu'il fallait montrer si I'on voulait
conserver la démocratie" (el PBolhovtar v OSnpokpatiav owlew). Or on sait combien la
démocratie est véhiculée comme le régime "naturel" des autochthones, déja tous égaux dans
une méme naissance. Voir Premiere partie, III., note 8.

215Arstt.,, Ath., 40.2: "relacher cet homme, c'était encourager les autres a agir de méme
(mpoTpéderr) ; l'exécuter, c'était un exemple pour tous." (mpoTpédw -pousser, exciter, exhorter).
216 Arstt., Ath., 40.2 : "quand il eut été mis a mort, personne ne rappela plus le passé" (oUdeis
TOTOTE VOTEPOV éUVNOLKAKTOED).

217Isocr., Call., 44: "ne doit-on pas craindre que, si les serments sont renversés, nous ne
revenions a la méme situation qui nous a forcés a faire les conventions ? Et pourtant, vous
n'avez pas besoin d'apprendre d'autres quel bien est la concorde ou quel mal est la guerre civile
(boov éoTiv dpévola dyabov T oTdols kakév) et ibid., 45 : a cette époque les uns et les autres
"nous detestant mutuellement plus que les ennemis que nous avaient légués nos ancétres"
(LaMov dA\\Aovs pLootvTes N Tols UTO TOV mpoydvwy Tolepiovs Muiv kaTaieLdpbévTas) et
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Ne fait-on pas la méme chose avec la dispute entre Athéna et Poséidon ?

Notre dieu n'est pas bien loin de ces "beaux exemples" civiques. Si on le
raconte politikdteros, c’est parce qu'il n'a pas choisi la voie de la ménis mais a
renoncé a la vengeance pour accepter la concorde. Il est méme plus politique
que Thrasybule, le chef de file des restaurateurs de la démocratie qui a renversé
le gouvernement oligarchique des Trente, ce véritable libérateur d'Athenes?!®
réputé pour sa modération envers ses ennemis?!°.

Comme si cela ne suffisait pas de construire la vie en cité sur une perte de
mémoire, voila que l'oubli est aussi déclarée vertu politique chez les dieux :
c'est bien la meilleure maniere de dire que la cité n'a jamais connu la dissension.
Mais pour s'assurer que Poséidon restera politique (c'est-a-dire oublieux), car ce
n'est certes pas sa caractéristique premiere, on préfere élever un autel a I'Oubli
qui lui rappellera qu'il ne faut pas oublier d'oublier???. De la querelle a 1'oubli, le
chemin semble simple avec Plutarque. Mais Oubli, clin d'ceil hésiodique, n'est t-

il pas fils d'Eris??! ? Le voisinage est donc possible.

ibid., 46 : "depuis que nous nous sommes réunis et que nous avons engagé notre foi mutuelle
(GMdots (...) oureNdévTes), nous avons une politique aussi belle et aussi conforme a l'intérét
commun que si aucun malheur ne nous avait frappé (00Tw ka\ds kal kolw®s TONTEVOLEDA
womep obdeptds MUy oupdopds yeyernpévns) (...) maintenant nous passons pour les plus sages
des Grecs" (cwdpovéaTaTol).

218Rentré sous les éloges, ce dernier est encensé par Plutarque, Pel., 7.2 : il faut "prendre comme
modele (Tapddetypa) I'audace et la vertu (téhpav kal dpetiy) de Thrasybule. Comme ce grand
homme a jadis renversé les tyrans (...)" et ibid., 13.1 louant la "libération" de la cité par le
courage de Thrasybule. Sur Thrasybule, voir R.J. Buck, Thrasybulus and The Athenian Democraty.
219G¢]on les mots de S.-T. Teodorson, A Commentary on Plutarch’s Table Talks, s.v. 741 B, p. 333.
Clest parce que Poséidon choisit la voie de I'oubli en pleine défaite et non aprés une victoire. Il
est toujours plus facile d'oublier dans la gloire semble dire ici Plutarque.

220Tout comme l’autel commun a Erechthée et a Poséidon rappelle leur alliance.

221Hes., Theog., 225-226.
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Que faire alors, objectera t-on, du fronton ouest du Parthénon ? Devient-il
caduque, lui qui rend visible cet affrontement fondateur ? Et les Nikétéria, qui
commémorent selon Proclus la victoire d'Athéna et la défaite de Poséidon??2 ?
Certes, la Poliade est bien la Promachos, Celle qui combat au premier rang et qui
apporte la victoire a la cité: c’est aussi pour cela qu'elle est la protectrice
d'Athénes. L'eris elle-méme a été portée au champ du polemos par Euripide et
les orateurs : inséré au chapelet des victoires mythiques ou citoyennes contre
les Amazones et les Perses, le combat d'Athéna contre un Poséidon allié aux
Thraces devient un argument pour glorifier cette cité qui, depuis toujours, a
combattu I'envahisseur. Comme polemos, la bataille des dieux est un modele de
victoire pour les hommes de la cité ; en tant que mythe fondateur glorifiant la
Poliade, il a d’ailleurs été naturellement affiché sur le fronton du temple de la

Parthenos.

Mais si l'eris a été le principe moteur des débuts de la polis, elle n'est plus
bonne a dire. Le temps de la concorde est venu et le champ sémantique de
I'Homonoia affleure dans le vocabulaire politique a partir de 411?23. Les Guerres

Médiques ne sont plus la seule fierté de la cité : c'est maintenant sa gestion des

2221y Tim., 173.10 (Festugiere) : "en outre, aujourd'hui encore, on célebre chez les Athéniens le
jour de victoire d'Athéna, on en fait un jour de féte dans la pensée que Poséidon a été vaincu
par Athéna" (¢1v Tolvww Tis *ABnvds Ta viknmThpta mapd *ABnvaiols davipvnrar, kai €opTiy
moovTal Tabty os Tob Ilooelddros Umd Tns’ ABnvds veviknpévov). Voir aussi Phot., Bib., 243
(373 b) citant Himérius: "un vote trancha le débat et Athéna regut le prix de la victoire"
(AapBdver Ta wviknmipia). Ces témoignages sont isolés, car les Nikétéria ne semblent pas étre
commémorées en réalité. D’ailleurs si W.K. Pritchett, The Greek State at War 1II, dans son
chapitre "Athenian Nikétéria" (pp. 168-186) cite Proclus en exergue, il ne retrouve nulle part
mention de ce terme pour commémorer les différentes victoires militaires qu’il choisit
d’étudier.

223 Voir E. Lévy, Athenes devant la défaite de 404, dans son chp. VIII "La quéte de 1'unité", pp. 209
sqq.
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guerres civiles qui est louée par Isocrate??4. Car la sagesse des Athéniens, c'est
justement d'avoir su gérer leurs dissensions??® et d'avoir endigué I'appel de la
vengeance??¢. D'ailleurs, méme si la stasis a plusieurs fois gangrené la cité, les
orateurs comme Isocrate choisissent pourtant de retenir qu'Athénes n'a jamais

connu, contrairement a ses voisins, les meurtres entre freres227,

Il semble que, vers la fin du Ve siecle, Athénes amorce une politique de
manipulation de son propre passé: la cité ne veut plus se fonder sur une
querelle méme si on peut la raconter polemos. Car, comme le dit E. Lévy en
citant Platon, "une cité dont les citoyens sont désunis cesse d'exister en tant que
cité"?28. Nos sources ont donc revisité, avec les yeux de 403, 1’eris sous le jour de
la stasis.

Si l'eris est toujours 1a, elle n'a plus de mémaoire.

Mais gomme-t-on pourtant tout dans cette histoire ? Certainement pas, car si
la querelle est désincarnée, 1'épisode demeure présent et affiche encore tout de

méme ce qui finalement importe le plus : les dieux, Athéna et Poséidon, élevés

224 C. Call., XVIIL31 (daté de 402 av. J.-C.) : "si nos ancétres ont accompli a la guerre (év T®
mToMw) beaucoup de beaux exploits (...) pour la guerre (mpds pév yap TOV TONEpov), on
trouverait beaucoup de cités qui ont bien combattu, mais, pour ce qui est des luttes civiles (mept
8 oTdoews), on n'en pourrait montrer une seule qui ait pris des décisions meilleures que les
noétres." Voir aussi Plut., Praec.pol. 17 (814 B-C), cité supra note 206.

225 And., Myst., 1.140 (daté de 399 av. J.-C.): "tous les Grecs estiment que vous vous étes
montrés les meilleurs (dptoTot) (...) en songeant, non pas a la vengeance du passé, mais a la
sauvegarde de 1'Etat (GA\~ éml ocwtnplar Tis mokews) et a la concorde des citoyens" (kal
opdvoLav TOV TONTOV).

226 C'est tout le discours d'un Lysias (Sur la confiscation des biens du frére de Nicias, XVIIL.17-19).
227Tsocr., Panath., XI1.121-123 : "quels exemples, en effet ne trouverions-nous pas des crimes les
plus marqués par leur impiété et leur barbarie, dans les autres villes (év Tdals dM\ats moeoLv)
(...). Les meurtres de freres, de péres, d'hotes n'ont-ils pas été innombrables? (o0 $bvovs
aderdV kal TaTépwy kal Eévwv Tapmindels yeyevnuévouvs). Les assassinats de meres, les
incestes (...). Si j'ai rappelé ces souvenirs (...) (c'est) pour montrer a tout le moins que rien de tel
ne s'est produit chez nous" (o08¢v ToLobTOV YeyevnLévov)
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ensemble au rang de paire protectrice de la cité. Athénes ne se fonde plus sur
une querelle, mais sur un partage initial. Le discours est toujours le méme, sauf
que Plutarque a préféré évacuer tout souvenir d'eris en décrétant une inédite
opération de mémoire: une opération a répéter tous les ans, "paradoxal
rappel"??° de ce que I'on veut pourtant oublier. Mais il ne s'agit pas d'une vraie
perte de mémaoire : il faut seulement oublier de commémorer, car commémorer
c'est afficher aux yeux de tous l'exemplarité d'un épisode. L'eris ne l'est plus,
comme querelle en tout cas. Mais on ne saurait pour autant oublier qu'il y a eu,
aux débuts de la cité, deux dieux qui se sont "rencontrés" pour enlever le titre
de Poliade et qui sont restés ensemble pour protéger Athenes. Car ce sont les

dieux fondateurs de la cité.

228 Athenes devant la défaite de 404, p. 216 citant Plat., Rsp., IV.422 e (ékdoTn ydp abTodv moels
elol mdpmoMat, dA\’ ob mOALS).
229N. Loraux , "Le 2 Boédromion", p. 72 dit "le plus paradoxal des rappels".
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2. Réconciliations cultuelles

Poséidon n'affiche plus sa colere ni sa violence dans la cité : politisé, il est
intégré sur 1'Acropole aupres de son adversaire de leris Athéna et de
l'autochthone Erechthée. Réconciliés, les trois anciens protagonistes regoivent
maintenant des cultes cOte a cote. Installé dans 1'Erechthéion, Poséidon est ainsi
associé aux divinités des origines, vraiment reconnu comme partenaire de la

(des) fondation(s) de la cité.

Ensemble dans I'Erechthéion

Nous avons vu qu'a la fin de I'Erechthée, Athéna conclut la tragédie en
associant Erechthée et Poséidon dans le culte et ordonne la construction d'un
sanctuaire pour les deux anciens ennemis?®. D'autres sources littéraires ou
lexicographiques nous informent a leur tour de 1'existence d'un culte, cette fois a
Poséidon-Erechthée?’!, comme Apollodore?2, Athénagoras??, Hésychius?** ou
méme Plutarque??® et Pausanias?®. Ces auteurs mentionnent le prétre, la double

appellation cultuelle ou attestent des sacrifices offerts. Les sources

230Je choisis de citer le passage dans son entier, Eur., Er., 18.90-94: "quant a ton époux,
jordonne qu'on lui construise un sanctuaire au milieu de la ville, avec une enceinte de pierre.
Erechthée prendra le nom de son meurtrier et deviendra I'Auguste Poséidon : voila comment
les citoyens l'invoqueront quand ils lui immoleront des hécatombes de boeufs" (méoel 8¢ TéL
obL onkov €v péomnt moONeL TeDEar kelelw TepLBOAoLaL Aaivols® kek\foeTal 8¢ TOU KTavoVTOS
olveka cepvos Tlooeld@v Ovop’ émwropacpévos doTols’ Epexbevs év dovalot Bovel')Tots‘).

231 Et non plus a Erechthée-Poséidon comme chez Euripide.

232Bip,, TILXV.1: Ty 8¢ lepwotvny Ths Abnvds kal Tod Tloceld@vos Tob’ Epexdéws (situé vers
150 av.J.-C.).

233 eg., 1 (Marcovich) : ici, remarquons l'inversion, "I'Athénien sacrifie & Erechthée en tant que
Poséidon" (6 8¢’ ABnvalos  EpexBel Tlooeldovt Bel).

234g.v. Epexfets 6 Tlooeldov év * Abfvats (situé vers 400 ap. J.-C.).

235y/it. X.Orat. (843 B-C): "Médéios qui exerca le sacerdoce de Poséidon-Erechthée" (65 Tiv
tepwotimy  Tlooelddvos "Epexbéws €ixe) (...); Thémistocles "hérita aussi de la prétrise de
Poséidon-Erechthée".

2361.26.5: "pres de l'entrée, il y a des autels: I'un a Poséidon, sur lequel on sacrifie aussi a
Erechthée en vertu d'un oracle" (Bupol, Tloceldavos, édp ’ ob kal 'Epexbet Obovov ék Tou
HavTeDPATOS).
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épigraphiques s'averent elles aussi plus tardives que la tragédie, exceptée une
inscription du Ve siecle avant J.-C.2%7, et ne mentionnent pas toujours Poséidon-
Erechthée?¥ mais plus souvent Poséidon et Erechthée?®. C'est ce fameux kat
qui a focalisé les interrogations et les recherches?%.

Bien stir, Poséidon-Erechthée n'équivaut pas a Poséidon et Erechthée mais,
de toute maniere, avec ou sans kai, nous ne sommes pas tentés de voir dans ces
deux associés une seule figure cultuelle mais bien un couple?*!. Euripide lui-
méme ne nous transmet pas l'expression Erechthée-Poséidon mais, pourtant,
Athéna institue bien un nouveau culte sous une nouvelle et méme appellation
pour l'autochthone et Poséidon. Ce qui est important, c'est que tous deux
recoivent ensemble des sacrifices alors qu'ils étaient séparés et adversaires dans
le polemos. Cette communauté sacrificielle suffit a étre parlante, car c'est le signe

de leur partenariat pour les fondations de la cité.

2371G 12 580 (datée de 460-450 av. J.-C.). Cette dédicace est inscrite sur un loutérion qui a été
trouvé sur I'Acropole (pres de I'Erechthéion selon C. Michel, Recueil des inscriptions grecques, n°
1622) : "Emitéres Olvoxdpes Xowduto Tlepyacefev Tlooeldovt 'EpexBel dvebétev. M. Lacore,
"Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", pp.218-219 ne considere pas cette inscription
comme attestant d'un culte a Poséidon-Erechthée, en dépit du fait qu'il n'y ait pas de «al entre
les deux divinités, puisqu'il n'y en a pas non plus entre les deux dédicants qui ont eux aussi
leurs noms juxtaposés. Nous serions alors en face d'une double omission de kat. Je ne suis pas
stire qu'il s'agisse d'un argument réellement pertinent.

238Comme IG 112 4071.25-27, base de marbre trouvée a Eleusis (milieu du IIe siecle av. J.-C.) :
lepéws]’ EpexBéws Tlooelddvos.

239C'est le cas de IG 112 1146 (= L.S.C.G. 31 = S.E.G. XXV (1971).140) : ce décret de tribu trouvé
sur 1'Acropole et datant du IVe siecle av. J.-C. prescrit des sacrifices a Poséidon et Erechthée :
[epela Bvelr ToL Tooelddln kai 7oL Epe[xBet Tov lepéa Tov del] haxévra (..); IG 112 5058,
inscription du IIe siecle av. J.-C. qui se trouve sur le siege du prétre de Poséidon et d'Erechthée
au théatre de Dionysos : ‘lepéws Tlooeldaros 'aindxov kai’ Epexbéws ; IG 112 3538.8-9 (datée du
Ier siecle ap.J.-C.) : 6 lepets Tlooeld@vols]’ Epexbéos Taindxov.

2400n peut toujours gloser sur I'hypothétique omission d'un kai * au lieu de prendre les
inscriptions IG 12 3538 et IG 112 4071 (citées note précédente) telles qu'elles nous sont
parvenues, M. Lacore ("Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", p. 221), pour étre stire qu'il
s'agit bien d'une "fusion" entre Erechthée et Poséidon, a besoin d'attester que sur ces
inscriptions au moins, "l'ordre des mots interdit l'hypothese d'un kal omis".

241En dépit d'Hésychius, s.v.” Epexfets: Tlooelddv év " Abfuats.
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Tout a été dit sur Poséidon et Erechthée : on a parlé d'identification?42, de
fusion et de "tentative syncrétiste"?*3; on a dit qu'Erechthée et Poséidon n'était
qu'une méme divinité?** ou alors qu'Erechthée était la figure divine la plus
ancienne, présent bien avant que Poséidon ne le supplante?4>. Nous n'avons pas
besoin que Poséidon et Erechthée soient identifiés pour dégager la portée de ce
double culte. Et a l'inverse, avant de chercher a trop les dissocier, il faut plutdt
remarquer que, méme quand Poséidon et Erechthée sont séparés par le kai, ils
peuvent avoir le méme prétre?4. N'est-ce pas cela le plus symbolique ? Car
Poséidon ne devient pas un dieu "autochthone" en s'accolant le nom
d'Erechthée, comme veut le voir un peu radicalement M. Lacore?*’ : 1'ancrage
d'Erechthée dans le chthén, en mettant un point final aux fondations
athéniennes, permet "seulement”" a Poséidon d'entrer dans le cercle tres fermé
des acteurs de la fondation de la cité. Il appartient au "temps" de la refondation,
pas au "moment" de 'autochthonie initiale. Il y a une savante distribution des
roles en terre d'Athenes.

Quant a Erechthée, méme quand il devient Poséidon-Erechthée, il n'est ni

gommé, ni oublié et certainement pas "le plus faible des deux"?*. Les deux

242poyr exemples, voir ].D. Mikalson, "Erechtheus and The Panathenaia", p. 143 ; C. Austin, "De
nouveaux fragments", p. 59 ; C. Collard, Euripides, p. 193 (lui nuance : ce culte "suggest a cultic
identification").

243M. Lacore, "Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", pp. 217, 221, 227 et 232 (pour la
fusion) et ibid., p. 227 pour la "tentative syncrétiste” et pour leur "identification".

244W. Burkert, Homo Necans, p. 149 : "two names for a single god".

245C'est la these de W. Burkert, Homo Necans, p. 169 et de F. Schachermeyr, Poseidon, p. 11. Or,
selon Pausanias (1.26.5) 'autel commun est dédié a Poséidon et, sur cet autel, on sacrifie aussi a
Erechthée (voir supra note 236). On ne peut étre aussi explicatif et affirmatif je crois.

246]G 112 1146 et IG 112 5058 (citées supra note 239). On discutera infra la possibilité que ce prétre
appartienne au genos des Etéoboutades.

247"Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", p. 233.

248Comme le dit M. Lacore ("Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", p.222) qui voit une
"unification des deux divinités au détriment d'Erechthée, le plus faible des deux". On ne saurait
affirmer que l'autochthone soit "faible” dans une cité qui ne cesse de dire et redire qu'elle est
autochthone, et ol tous essayent de se raccorder a cette illustre lignée des "nés de la terre",
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noms coexistent et demeurent "autonomes”, méme quand le katl ne les sépare
pas. Erechthée ne disparait pas en Poséidon, bien au contraire : c'est associé a ce
dieu qui I'a ancré dans le sol de la cité qu'il prend vraiment toute sa dimension
d'autochthone. Car on ne s'attarde pas a raconter la naissance d'Erechthée : c'est
I'apanage d'Erichthonios. Pour le roi autochthone, c'est sa mort qui est le point
culminant de sa geste.

Cela paraitra peut-étre trop simple, mais nous préferons parler d'association,
de collaboration et de complémentarité entre Poséidon et Erechthée: le fait
quiils partagent un autel n'en est-il pas le meilleur signe ? Ils se completent
parfaitement et, a deux, représentent l'origine (maintenant consolidée par
Poséidon) de la cité autochthone. C'est a deux qu'ils sont fondateurs.

Quant a la chronologie, on ne saurait déméler quand s'est fixé ce double
culte?®®. Beaucoup sont réservés quant a la réalité cultuelle d'une telle
association a 1'époque classique?*. Innovation d'Euripide ou vers corollaires de
la construction d'un nouveau temple qui serait 1'Erechthéion?!, on ne peut
réellement statuer sur cet ordre d'Athéna dans 1'Erechthée?>2. Quoiqu'il en soit,

les sources littéraires ou épigraphiques attestent bien que Poséidon et Erechthée

comme on le verra pour le genos des Etéoboutades. D'ailleurs, le temple qui abrite cet autel pour
deux porte le nom de 'autochthone : 1'Erechthéion.

249M. Lacore, "Poséidon et le culte de Poséidon-Erechthée", p. 218 a recensé les différents points

de vue. Pour elle, l'inscription IG 112 5058 du IIe siécle av. J.-C. (cité supra note 239) est charniere
"puisque c'est apres elle que l'on voit les témoins de la fusion l'emporter sur ceux de la
dissociation de Poséidon et d'Erechthée". C'est une grande théorie pour si peu d'inscriptions.
2501D. Mikalson, "Erechteus and The Panathenaia", p. 143 sq. voit lui dans cette mention
d'Euripide la preuve de I'existence du culte au Ve siecle av. J.-C., mais il est un peu seul.

2510n ne saurait trancher quant a cette possibilité. P. Brulé, "Fétes grecques', p. 26, a propos de
ces vers d'Euripide écrit a juste titre prudemment : "Athéna annonce l'institution d'un culte de
Poséidon-Erechtheus dans ce que nous appelons I'Erechthéion (alors peut-étre en
construction).”

25211 me semble en tout cas hasardeux d'affirmer que le Tragique soit "la source d'ott provient la
tradition" du culte de Poséidon-Erechthée (M. Lacore, "Poséidon et le culte de Poséidon-
Erechthée", p.222). On ne peut non plus je pense affirmer que ce culte doive son essor a
I'expansionisme des Etéoboutades qui se serait fait sur les "ruines de la cité" (ibid., p. 222).
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sont honorés ensemble, avec ou sans kal, et c'est cette communauté cultuelle qui
est pour nous signifiante. On ne doit pas non plus occulter que cette association
est aussi visible dans le signe trop souvent oublié de l'eris, cette thalassa que 1'on
appelle bien Erechthéide?> et qui, selon plusieurs sources, se trouve aussi, nous
le verrons, dans I'Erechthéion. Voila bien un signe supplémentaire de ces liens
qui se sont tissés entre les nouveaux partenaires pour garantir 'autofondation
athénienne.

Car cet autel commun avec 'autochthone est la reconnaissance de Poséidon
comme fondateur. Ce temple qui l'accueille rassemble en effet de maniere
étonante tous les acteurs des origines plurielles de la cité, ascendance divine,
autochthonie et eris (ou polemos). On ne peut effectivement déclarer
impunément Poséidon voisin d'Héphaistos, ce "pere" des Athéniens (ne
l'oublions pas trop?>*), d'Erechthée et d'Athéna, sans afficher qu'il est
indispensable aux bonnes fondations de la cité. Le propos n'est pas ici de
reprendre le complexe dossier archéologique de cet édifice que 1'on appelle,
selon Pausanias, 1'Erechthéion?%5, mais de regarder comment Poséidon s'inscrit
en collaboration avec les autres habitants de ce "panthéon miniature" des

origines de la cité.

253Hdt., VIIL55 : 0d\acoav, v viv Epex®nida kalobot.

254Fgchl., Eum., 13 : "les enfants d'Héphaistos" (maides ‘HeaioTov). Voir aussi la scholie a Eur.,
Med., 825 commentant que les Erechthéides sont des 8edv matdes : ) Gs amd Tod “HpaloTou
KATAYOULEVOL.

255Paus., 1.26.5 : olknua "EpéxBetov kalobpevov. Il est d'ailleurs presque le seul avec Plutarque
(Vit.X.Orat. (343 E)) a utiliser I'appellation Erechthéion.
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Depuis longtemps, les propositions se multiplient a propos de ce temple
d'Erechthée, prédécesseur du vieux temple d'Athéna Polias?*¢ qui recevait elle-
méme déja un culte avec Erechthée?, et qui a été détruit par les Perses en 480
avant J.-C.258 ]I recoit de multiples appellations dans nos sources : "demeure",
enclos ou vraiment attesté comme temple, les auteurs ne cessent de fluctuer?>,
signe peut-étre de l'architecture "hétérodoxe et complexe"?¢0 du batiment. Nous
ne savons pas exactement quand la cité a décidé de reconstruire 1'édifice briilé
par les Barbares, ni s'il avait été completement détruit?¢’. On peut penser que cet
ancien temple a été restauré?®? et que les deux édifices ont pu, partiellement en
tout cas, se recouper263. On remarque, en revanche, qu'il y a indéniablement une

continuité cultuelle entre I'ancien et le nouveau temple.

Quant a la question des sacrifices rendus aux habitants de 1'Erechthéion, et

plus particuliérement ceux consacrés a nos deux complices, cela souléve aussi

256Gtrab., 1X.1.6: "la ville proprement dite est un rocher (métpa) (...). Ce rocher porte le
sanctuaire d'Athéna avec le temple archaique de la déesse Poliade de la cité" (¢mi 8¢ TH méTpa
TO This ABnvas lepdv, & Te dpxalos vews O This TToAddos).

257Si T'on suit les vers de 1'lliade (11.549-551) : "Erechthée (...) qu'Athéna (...) installa a Athenes
dans son riche sanctuaire (év wiovt vn®). Aussi les fils des Athéniens lui offrent-ils 1a taureaux
et agneaux a chaque retour de l'année” (¢vBa 8¢ v Tatpolot kal dpveitdls ihdovTat) et ces
lignes d'Hérodote (V.82) : "a condition qu'ils ameneraient chaque année des victimes a Athéna
Polias et Erechthée" (dmdEovoL éteos éxdotou Th AbBnvain Te T TTolddt ipd kal TG
"Epe x0éL).

258Hdt., VIIL.53-55.

25%Pausanias parle d'un olknua (Paus., 1.26.5), Homere d' 'Epexffios mukivos 8épos (Od.,
VIL.81), Eschyle de 86pos (Eum., 855), Hérodote de vmés (VIIL55), Denys d'Halicarnasse de oniés
(XIV.2), et Hésychius d' lepév (s.v. oikoupov odLyv). Ces appellations sont pour N. Robertson,
"Athena's Shrines and Festivals", pp.39-41 des contradictions quant au batiment qui abrite
l'autel d'Erechthée : il finit par en déduire qu'il y avait a la fois une structure fermée et un lieu
ouvert. L'autel d'Erechthée ne pouvait étre couvert selon lui (ibid., p.40) vu l'ampleur des
sacrifices prescris dans I'Erechthée d'Euripide (18.94 : év ¢ovaiol BoubiTols).

260Selon les mots de P. Brulé, "La Cité en ses composantes", p. 45.

261y oir le débat chez M. Lacore, "Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", pp. 223 sq. On
s'accorde tout de méme sur un début du chantier vers 421 av. J.-C.

262V oir les arguments cités par M. Lacore, "Euripide et le culte de Poséidon-Erechthée", p. 225.
263K, Jeppesen, "Where was The So-Called Erechtheion", et ibid., The Theory of The Alternative
Erechtheion demeure trés sceptique quant a l'interaction entre le temple de la Polias et

305



des interprétations contradictoires. On a bien vu que nos sources sont quelques
peu lapidaires a ce propos: si elles transmettent 1'existence de sacrifices et la
présence de prétres, elles n'abordent pas réellement la question des victimes ou
méme la place accordée a ces sacrifices dans le calendrier d'Athenes. C'est
Euripide qui s'avere le plus prolixe car, dans sa piece, Athéna institue des
sacrifices de beeufs pour Erechthée et Poséidon qui sont honorés dans le méme
sekos264-]'Erechthéion donc. P.Brulé propose de mettre en perspective ces
quelques vers tragiques avec deux autres textes décrivant des honneurs cultuels
rendus a Erechthée?¢. Il s'agit d'un extrait de 1'lliade qui mentionne qu'on lui
offre (I\dovTal) des taureaux et des agneaux a chaque retour de l'année2¢¢ et
d'un passage d'Hérodote?” a propos d'un accord passé entre Athénes et
Epidaure, a qui l'oracle a prescrit de fagonner des statues en bois d'olivier. En
échange de l'autorisation de couper ce fameux bois, les Epidauriens doivent
apporter chaque année des victimes a Athéna et Erechthée. Selon P. Brulé, ces
trois sacrifices ne peuvent qu'appartenir a une méme féte qu'il identifie comme
les Panathénées?¢8 ; il choisit donc de les étudier de pair avec le décret des

Petites Panathénées qui indique a son tour (selon la restitution la plus

largement adoptée) un sacrifice dans "l'ancien temple"?®. Ce sacrifice ne

1'Erechthéion.

264Bur., Er., 18.90-94 cité supra note 230. C. Austin traduit év ¢ovaior BowdiTols par
"hécatombes de beeufs" : je suivrais plutot la traduction de P. Brulé ("Fétes grecques”, p. 22 et sa
justification note 9) qui dit plus simplement "quand ils lui immoleront des bceufs" car,
effectivement, le terme "hécatombe" porte tout de suite a voir un rapprochement "artificiel”
avec I'hécatombe offerte a Athéna.

265"Fates grecques”, p. 23-24. 11 critique V.J. Rosivach, in "La Cité en ses composantes", pp. 44-45.
26671, 11.546 (cité supra note 257).

267V 82 (cité supra note 257).

268In "Fétes grecques', p.23 il écrit que le texte d'Homere ne peut que mentionner le "plus
illustre : on pense donc naturellement a celui des Panathénées, ou a celui de la féte ayant a cette
époque ses caractéristiques principales".

2691G 112 334 1. 8-10 (= SEG XVIII (1962)13 daté de 335/4) : "que les hiéropes offrent, comme
prédédemment, deux sacrifices, le premier a Athéna Hygiéia et le second dans l'ancien temple"
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concernerait pas seulement, selon lui, la Polias, mais aussi d'autres divinités?”0 :
il propose alors qu'Erechthée soit 1'un des destinataires de ce deuxieme
sacrifice?’!. C'est la seule fagon pour lui de comprendre le texte d'Euripide?’?, en
dépit du fait qu'aucune source n'associe réellement Erechthée et les
Panathénées?’3. Et ceci contre l'avis de V.J. Rosivach pour qui il est impossible
que les trois autels de ce neos que 1'on identifie comme I'Erechthéion, recoivent

des sacrifices sanglants?74.

S'il n'y a pas de réelle attestation d'Erechthée aux Panathénées, on ne peut
nier la forte association cultuelle entre la Poliade et I'autochthone, et ce depuis
Homeére. Néanmoins, I'Aede ne peut réellement se mettre trop en paralléle avec
Euripide. Si ce n'est pour remarquer le tournant que fait opérer le Tragique en
ajoutant au couple initial le dieu Poséidon. En effet, avant Euripide, Erechthée
est seul avec la Poliade : c'est Euripide qui fait de ce "duo de 1'autochthonie" un
"trio de la refondation". Dans Homere, Athéna installe Erechthée "dans son
riche sanctuaire", alors que dans 1'Erechthée, c'est Poséidon qu'elle invite a

intégrer I'Acropole. En tout cas, si 'on choisit de lire ces textes ensemble, il faut

(BJteww 8¢ Tols lepomolols Tas pev 8o [Buotas Thv Te TAL] ABnuat THL Yytelar kal Ty év
TOL dp[xaiot vedL Ouoluévmy  kabdmep mpdTepov) (trad. F. Durrbach dans son édition de
Lycurgue, Contre Léocrate, aux Belles Lettres, p. 13). Sur I'historique de cette restitution, voir P.
Brulé, "La Cité en ses composantes”, pp. 42-43 ot il critique la restitution év T&L dp[xalwt tepdt.
270p, Brul¢, "La Cité en ses composantes’, p. 44, justifiant que 'expression kai Ty év TaL
désigne "une série de sacrifices pour diverses divinités".

271"La Cité en ses composantes', p. 44. Dossier développé in "Fétes grecques", pp. 22-26.
272Selon lui (in "Fétes grecques”, p. 26), "ce sacrifice est celui des Panathénées et correspond a
ceux de I'lliade et d'Hérodote".

273Ce qu'il reconnait in "Fétes grecques", p. 25, tout en rassemblant les étroites associations entre
l'autochthone et des rituels qui sont essentiels lors de la célébration panathénaique.

274"]G 22 334 and The Panathenaic Hekatomb", p. 440 note 35 : pour lui, a la période classique,
les sacrifices sanglants s'effectuent sur des autels extérieurs au temple; les autels qui se
trouvent a l'intérieur des temples servent seulement aux sacrifices non-sanglants. N. Robertson,
"Athena's Shrines and Festivals”, p. 40 veut avoir résolu cette contradiction (sans pourtant citer
V.J. Rosivach) en parlant d'un édifice a la fois ouvert et couvert ("the building then had fairly
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alors prendre Euripide au mot et intégrer le fait que I'autochthone y soit appelé
Erechthée-Poséidon : les Panathénées seraient-elle alors une féte qui célébrerait
aussi Poséidon, appelé Erechthée-Poséidon dans cet antique temple aux cotés
d'Athéna? Rien ne raccorde ces vers d'Euripide a la célébration des
Panathénées?’>. Mais rien n'exclu non plus une telle interprétation, et surtout
pas les habitants de 1'Erechthéion, qui renferme de surcroit la statue a qui l'on
offre peplos.

Ce nouvel édifice accueille donc Poséidon en majesté tout en rassemblant
vraiment tous les protagonistes des origines. Peut-étre devons-nous voir dans le
mur de pierre mentionné par Euripide?”® la volonté de rassembler plusieurs
batiments et ainsi la volonté plus métaphorique de mettre ensemble les

différents acteurs des fondations athéniennes.

Voyons donc qui sont les illustres habitants de cet ensemble archéologique :
la Poliade tout d'abord et son image de bois, la tombe de l'anguipéede
Kékrops?77, ce roi des origines, sa fille Pandrose, la seule a n'avoir pas succombé
a la curiosité devant la ciste, Héphaistos et Boutes, dont les autels jouxtent celui
de Poséidon et d'Erechthée, Zeus enfin, appelé ici Hypatos et Herkeios. Quel
voisinage pour notre dieu. Tous ceux qui ont compté dans la naissance de la cité
sont présents a ses cotés. Et pour bien cléturer ce cercle des origines, n'oublions

pas de mentionner les marques des dieux, les signes de l'eris-l'olivier et la

high walls, to accomodate the paintings, but no roof").

275En l'absence de conclusion, le risque est selon P. Brulé, "Fétes grecques”, p. 26 "d'en faire un
hapax rituel”.

276Ey., 18. 91 (mepiBorot Aaivols).
277Clem. Alex., Protrept., 111.45.
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thalassa®’8, intégrés eux aussi comme maillons de la longue chaine de la
fondation.

En effet, si 'on suit la biche de Philochore sur 1'Acropole, tout semble lié,
puisque 1'animal commence par entrer dans le temple de la Polias, puis péneétre
dans le Pandroséion pour finir sur l'autel de Zeus Herkeios auprés duquel se
dresse l'olivier?”®. Hérodote nous parle lui d'un temple (vnés) d'Erechthée qui
contient les traces de l'eris entre Athéna et Poséidon2®0. Et, selon Pausanias, le
temple est double: d'un cdtés les trois autels, et de l'autre la thalassa?8l. Le
temple de la Polias, tout proche selon la description du Périégete, comprend un

Hermes consacré par Kékrops et I'olivier d'Athéna?62.

En dépit des divergences de localisation entre nos auteurs, le voisinage
demeure bien le méme et il ne saurait étre remis en cause : c'est d'ailleurs ce qui
fait de cet ensemble archéologique inédit le lieu de mémoire des origines qui

sont, on le voit, plurielles. Oui, les Athéniens sont les enfants des dieux, nés de

278Bjen sir, pour l'olivier, il y a encore des contradictions : pour Hérodote (VIIL.55) il est aux
cOtés de la thalassa, pour Denys d'Halicarnasse (XIV.2) il est dans le sékos d'Erechthée, pour
Philochore (F.Gr.Hist. 328 F 67 Jacoby) il est dans le Pandroséion. Ce n'est pas une raison
suffisante, je pense, pour en conclure qu'il devait y avoir deux oliviers comme N. Robertson,
"Athena's Shrines and Festivals", p. 43.

279F.Gr.Hist. 328 F 67 Jacoby, transmis in D.H., Din., 3 : "une biche entra dans le temple de la
Polias, pénétra dans le Pandroséion escalada l'autel de Zeus Herkeios qui était en dessous de
I'olivier et se coucha" (klwv eis Tov Tfis TloAdSos veav eloeNdoboa kal Oboa els TO
Tavspdoetor, ém TOv Bwpov dvaBdca Tod ‘Epkelou Alds Tov Imd TH élala kaTékeLTo).
280Hdt., VIIL55 : "dans cette Acropole, il y a un temple d'Erechthée (Epexéos (...) vmés), qu'on
dit étre né de la terre; et, dans ce temple, un olivier et une mer qui, a ce que racontent les
Athéniens, seraient les témoignages que Poséidon et Athéna auraient laissés de leur
contestation au sujet de la possession du pays" (éploavTtas Tept Ths xwpns).

2811.26.5 : "pres de l'entrée, il y a des autels (...). En outre, car le local est double (8imhotv), il y a
de I'eau de mer a l'intérieur d'un puit (...). Il y a aussi dans le rocher le dessin d'un trident. Ce
sont 1a les preuves manifestes que Poséidon a laissé de la dispute au sujet du pays" (tavta &&
MyeTar Tlooelddvt paptipla és Ty dudtoBimow Ths xopas daviTal).

282paus., 1.27.1-2 : "dans le temple d'Athéna Polias se trouve un Hermes de bois-consécration de
Kékrops (...). Sur l'olivier les Athéniens ne disent que ceci: c'est le témoignage que donna la
déesse dans le différend au sujet de la possession du pays" () T 08ed paptiplor yevéohat
ToUTO €5 TOV dydva TOv éml TR Xx0pa).
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la terre civique, autochthones, installés depuis toujours et pour toujours. Mais
cette belle naissance, cet ancrage déclaré immémorial, il faut le redire, il faut
renouer le lien a la terre. A Héphaistos l'ascendance divine, a Erechthée
l'autochthonie, a Athéna le titre de Poliade et la fondation politique, et a
Poséidon l'ancrage sur la terre athénienne. Si Héphaistos est le "géniteur",
Poséidon est le fondateur. Chacun est indispensable et partenaire de l'autre
puisqu'Athéna seule ne garantit pas la fondation de la cité. Il a fallu que
Poséidon integre ce cercle pour tenir-soutenir les fragiles premieres fondations
autochthones et garantir 'ancrage de la polis. Au milieu tréne 1'olivier mais
aussi la thalassa, signes visibles de I'amour des dieux et de la double présence
des deux fondateurs de la cité : car les marques de leur revendication ne sont
pas les signes de leurs différences et de leur division, mais bien la double fierté
de I'Attique si I'on suit cette communauté de 1'Erechthéion et le chant de 1'(Edipe

a Colone de Sophocle2s.

Désormais associé d'Erechthée, Poséidon partage (koLvwiel) bien un temple
avec Athéna depuis que, selon Plutarque, il a été oublieux de sa colere.
Himérius a son tour apporte une conclusion parfaite, bien que tardive, a cette

réconciliation :

28350ph., O.C., 668-711 : "1l est un plant dont je ne sache pas qu'un pareil ait surgi (...) un plant
qui est l'effroi des armes ennemies (...) 'olivier au feuillage glauque, le nourricier de nos enfants
(...). Le regard vigilant du Zeus des Olivaies ne le quitte pas, et pas davantage celui d'Athéna
aux yeux pers. Mais j'ai encore un autre lot a dire, le plus prisé de notre cité mere. C'est le don
d'un grand dieu, c'est mon supréme orgueil : nos chevaux, nos poulains, notre mer ! C'est toi
fils de Kronos qui nous porta un jour a ce degré d'orgueil, toi, sire Poséidon" (" ANov 8 daivov
Exw paTpomOleL TASe KpdTLoTOV OGpov TOD peydlov dalpovos, €elmelv, <épov> atymud
péyloTov, elimmov, ebmwiov, evBdhacoov. “Q mal Kpovov, ov ydp vv els 168 eloas alynu’
avaé Tlooeldav).

284Plut., Quaest.Conv., IX.6 : kal ve® kowwvel peTd Ths Abnvds.
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"Qu'ils étaient beaux le temple d'Athéna Poliade et le sanctuaire proche de
Poséidon ! Car, grace a nos temples, nous avons réconcilié les divinités entre
elles apres leur rivalité"

Olos 6¢ 0 Ths IloAddos vews kal To mAnotov TO Ilooelddros TépeVos.

2UVNPAPEY yap TOV AUakTopwy Tous Beols dANNOLS PETA TNV dULANa285

Les termes employés disent bien la proximité cultuelle (mAnotos-voisin,
proche / dvdkTopov-temple) de ces nouveaux partenaires pour la cité, car le
verbe utilisé (ouvdmTw) est trés évocateur : les temples lient-relient les deux
protagonistes?8¢. Ce voisinage cultuel est bien 1'attestation de leur réconciliation
et de leur complémentarité au centre de la polis.

On vient de voir que ce culte de Poséidon-Erechthée, loin d'étre une simple
manipulation onomastique, installe avec tous les honneurs Poséidon au cceur
d'Athenes. Mais Poséidon et Athéna ne sont pas simplement ensemble dans
I'Erechthéion, car la cité opere un autre rapprochement : nous savons en effet
que ces cultes d'Athéna Polias et de Poséidon-Erechthée sont détenus par un
méme genos d'Athénes, les Etéoboutades. Décidément, entre Athéna et

Poséidon, c'est une affaire de famille.

285Phot., Bib., 363 a. Himérius est situé au IVe siecle ap. J.-C.

286guvdmTw peut signifier "nouer ensemble, lier I'un a l'autre, mais aussi réunir des extrémités,
faire alliance et aussi conclure". On notera évidemment le préfixe cuv- qui relie maintenant nos
anciens ennemis.
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Les Etéoboutades : un genos pour deux

Ce genos des Etéoboutades a toujours cherché a se démarquer?s” dans la cité
pour affirmer son caractere vénérable?8 : ses membres revendiquent d'ailleurs
d'étre les vrais descendants de Boutes?®®, se raccordant ainsi a la famille
d’Erechthée? (et donc aux temps de l'autochthonie) par la généalogie, arme
des plus prisées en cité d'Athenes. Illustre par ses origines, le genos est aussi
connu pour son dévouement et on vante les nombreux services qu'il a rendu a
la polis?1.

Néanmoins, a la suite de F. Bourriot, on s'accorde a penser qu'il n'apparait
vraiment sur les devants de la scéne politique athénienne qu'avec Lycurgue??,

N

talentueux orateur et rigoureux administrateur a qui Plutarque consacre

287pPeut-étre du deme des Boutades institué par la réforme clisthénienne. Car, en tant
qu'Etéoboutade, Lycurgue est défini par son deme et par son genos selon Plutarque, Vit.X.Orat.
(841 B): tév Sfpwv & Boutddns, yévous Tob TGV ETeoBoutad®v. Voir aussi Harp., s.v.
BolUtns: amod TolTov Boutddar kai’ETeoBoutdSat (...).

28E M., s.v. 'ETeooutddar: Iévos Tu emlompol kal Tepipavés ('un genos remarquable et
reconnu de tous") ; Sud., s.v.’ETeooutddat’ yévos ’ Abnvatots mold Aapmpédv ("brillant, glorieux")
et Hsch., s.v. ’ETeoBoutddar qui utilise les mémes termes (mdvv Aapmpév). Plus tard, le nom
d'Etéoboutade s’emploie pour dire étre de "bonne naissance", Corp.Paroem.Graec., 11.407 (VIL.52)
(Leutsch) : ¢€°ETeoBouTtad®, é kel TO yévos: - &m TOV elUyevvdv. Eschn., Amb., 147 montre la
fierté d'appartenir a ce genos.

28% e (vrai). Voir Harp., s.v. ETeoBouTddaL. Bt aussi E.M., s.v. ETeoBouTddaL: ol d\ndds dmd
THs ToD BolTTou yeyovdTes.

20Apd., Bib., 111.15.1: "a la mort de Pandion, ses fils se partagerent 1'héritage paternel.
Erechthée recoit la royauté et Boutes la fonction de prétre d’Athéna et de Poséidon-Erechthée"
(kal T <pév> Baotkelar EpexBels AapPdver, Ty 8¢ lepwolbvny Ths ABnrds kal Tod
Mooeld@vos Tob 'Epexbéws Boltns) et Plut., Vit.X.Orat. (843 C): "les généalogies les plus
longues font remonter 1'origine du genos a Boutes et a Erechthée, fils de Ge et d'Héphaistos"
(kaTfiyov 8¢ TO yévos dmo BolTou kai EpexBéws Tov I'fis kal ‘HeaioTov). Un épigramme du
ITe siecle (IG I12. 1374), cité par F. Bourriot (Recherches sur la nature du genos, p. 1330 note 574 et
S. Géorgoudi, "Lisimaca", p. 172) célébrant la prétresse Philtéra comme "patronne conductrice
des Erechthéides" rappelle peut-étre aussi, méme si "Erechthéides" désigne le corps des citoyens
d'Athénes, la volonté de se raccorder aux origines autochthones par Erechthée.

21plut., Vit.X.Orat. (851 F-852 A): "Lycurgue (..) ayant hérité de ses ancétres une longue
tradition de dévouement envers le peuple" (mpos TO Sfjuov elvoiav). Pour les prestigieuses
sépultures de ses ancétres, pour le matériel de culte abondant qu'il fait fagonner pour Athéna et
pour I'aménagement d'Athenes, voir ibid.

292F. Bourriot, Recherches sur la nature du genos, pp.1308-1321 recueillant les témoignages a
propos de ce genos déclare qu'il ne joue "aucun rdle durant I'époque archaique" (ibid., p. 1308) et
que les Etéoboutades "n'apparaissent guére dans la vie de la cité" a I'époque classique (ibid.,
p- 1310).
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quelques pages. Excepté ce personnage, il faut bien convenir que le rdle des
Etéoboutades s'avere avant tout religieux ; mais il n'est pas des moindres on va
le voir. D'autant plus que ses prérogatives ne semblent pas avoir été réduites
par la réforme de Clisthene qui, selon le célebre passage d'Aristote, n'a pas aboli
les traditions ancestrales concernant les sacerdoces?®.

Si ce genos a marqué la postérité, c'est bien stir pour avoir eu le privilege de
détenir en exclusivité la prestigieuse double prétrise d'Athéna Polias?* et de
Poséidon-Erechthée?. La responsabilité de ce culte de la Poliade est
effectivement tres honorifique?%, puisqu'il s'agit de servir "la" déesse de la cité,
celle qui a été choisie a l'issue de la bataille divine pour représenter et protéger
la polis. C'est d'ailleurs a la Polias qu'appartient 1'objet de culte le plus précieux
d'Athenes selon Pausanias, cet antique xoanon de bois d'olivier, a qui 1'on offre

le nouveau peplos aux Panathénées?’.

293 Arstt., Ath., XXL6: "pour les géné, les phratries et les sacerdoces (tds iepwoivas), il laissa
chacun les conserver suivant les traditions des ancétres" (katda Ta mdTpia). Ces sacerdoces ont
été abordés dans l'étude de D.D. Feaver, "Historical Development in The Priesthoods of
Athens".

294Eschn., Amb., 147 : les "Etéoboutades, cette famille dans laquelle est choisie la prétresse
d'Athéna Polias" (68ev 1) Tfis ’Abnvds Tis TlohdSos éoTw iépeta); Harp., s.v. ETeooutddat ;
Phot., s.v. "ETeopouvtddat ; Plut., Vit.X.Orat. (843 B) parle de "Philippé, qui fut ultérieurement
prétresse d'Athéna" (tepdoato Tfis’ Aénvds) sans 1'épithete Polias. Pour les inscriptions, voir SEG
XXV (1971) 200 et 201. D.D. Feaver, "Historical Development in the Priesthoods of Athens",
p. 132 indique que cette prétrise semble étre "the oldest connected with Athens itself". Sur la
prétresse d’Athéna Polias, voir S. Géorgoudi, "Lisimaca", qui retrace l'illustre lignée des
desservantes de la déesse.

295Plut., Vit.X.Orat. (843 B-C): "Médéios qui exerca le sacerdoce de Poséidon-Erechthée" (65
™y lepwotvny Tlooeldvos "EpexfBéws €txe) (...) Thémistocles "hérita aussi de la prétrise de
Poséidon-Erechthée" (ibid.) ; Athenag., Leg., 1 (Marcovich) : 6 8¢ *Afnvalos "Epexbel Tlooeldavt
BleL.

295, Géorgoudi, "Lisimaca', p.158 parle de la "prétrise la plus importante et la plus
prestigieuse des Athéniens". F. Bourriot, Recherches sur la nature du genos, p.1322 note 550
recense les fétes oit la prétresse d'Athéna Polias joue un role (Skirophories, Arrhéphories,
Plynteries et Panathénées). Voir S. Géorgoudi, ibid., pp. 175 sqq. pour la présence de la prétresse
aux célébrations athéniennes.

297Paus., I. 26.6 ; Ar., Av., 826 sq.
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Le fait que ce culte de la Polias soit le "voisin de genos" de celui de Poséidon-
Erechthée reflete parfaitement le paysage religieux de la cité : a Athéna le titre
de Poliade et a Poséidon le dernier maillon de la fondation. Athenes reste la cité
d'Athéna, mais elle n'est pas seule sur 1'Acropole car elle siege en compagnie de
Poséidon, lui méme compagnon cultuel d'Erechthée. On retrouve aux mains de
ces Etéoboutades notre trio qui raconte parfaitement les origines plurielles
d'Athénes, autochthonie et (re)fondation. Le fait que les deux divinités aient
leurs desservants dans un méme genos est évidemment un signe
supplémentaire de leur association. Cette paire cultuelle que Poséidon constitue
avec la Poliade concrétise parfaitement ce "partage" loué par Plutarque?®s.
Représentés par les membres d'une méme "famille", les deux divinités
apparaissent en effet sur un pied d'égalité. Ce culte de Poséidon-Erechthée
affiche alors pleinement la place essentielle de Poséidon dans la cité aux cotés
d'une Poliade que I'on a trop longtemps voulu voir comme la seule garante de
la polis.

Nous connaissons peu pourtant les détenteurs de ces cultes héréditaires
avant les illustres Lysimache?® et Lycurgue, cet Etéoboutade qui, on s'en
souvient, a longuement cité la tragédie d'Euripide I'Erechthée3?. Cette piece qui
est notre source tragique sur l'association cultuelle entre Poséidon et Erechthée
ne pouvait qu'étre mise en valeur par l'orateur qui, comme ses parents, cherche
a s'ancrer dans cette mythologie initiale. D'ailleurs, la famille des Boutades a

pris possession des murs du temple dédié a l'autochthone, 1’Erechthéion3,

298Quaest.Conv., IX.6 (cité supra note 284).

299Connu pour avoir été prétresse pendant 64 ans consécutifs a partir du dernier quart du Ve
siecle

3007 ¢ocr., 100.

301paus., 1.26.5: "Aux murs (de 1'Erechthéion), des peintures sont relatives a la famille des
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s'associant ainsi aux plus prestigieuses divinités des origines en faisant face aux
autels d'Héphaistos et de Poséidon et Erechthée. Leur ancétre initial Boutes a
lui-méme un autel aux cotés des dieux3’?, déclaré par Hésiode fils de
Poséidon33,

Leurs fonctions sacerdotales semblent héréditaires’*4, mais au sens large30>,
car nous avons mention d'une procédure de tirage au sort pour Habron, ce fils
ainé de Lycurgue qui, apres avoir recu la prétrise, la cede (mapaxwprioas) a son
frere Lycophron3%. Une inscription épigraphique du IVesiecle avant J.-C.
rappellerait peut-étre cette pratique du tirage au sort pour choisir le prétre de

Poséidon3. Un tirage au sort qui a toujours été privilégié par les Athéniens, car

Boutades" (ypadal 8¢ émi Tav Tolxwy ToL yévous elol Tob Boutadav) ; Plut., Vit.X.Orat. (843
E): "les membres de la famille qui furent successivement les prétres de Poséidon (tév
tepacapévar  Tob Tloogeld@vos), sont représentés en pied sur un tableau consacré dans
I'Erechthéion qui a été peint par Isménias de Chalcis." On y trouve de surcroit des statues des
membres du genos (ibid.).

302pays., 1.26.5 : "prées de l'entrée, il y a des autels : I'un a Poséidon, sur lequel on sacrifie aussi a
Erechthée en vertu d'un oracle, un autre au héros Boutes (kal Tjpwos Bo0Tov), un troisieme a
Héphaistos". On sait aussi qu'un fragment de marbre portant l'inscription tepéws BotTtov a été

trouvé dans 1'Erechthéion (IG 112 5166, datée de 350-300 av. J.-C.).

303Hes., fr., 223 (Merkelbach-West) : Boitns ulos Ilooeld@ros. Voir aussi E.M., s.v. BouTiéns.
304D D. Feaver, "Historical Development in The Priesthoods of Athens", p. 142 note 66 indique
que "it was gentile and hereditary", mais ne développe pas cette affirmation. Plut., Vit.X.Orat.
(843 Q)) : "il hérita aussi de la prétrise de Poséidon-Erechthée" (8tedéEato/dLadé xopat-recevoir
par succession) ; ibid., (843 E) : "les membres de la famille qui furent successivement les prétres
de Poséidon" (kal éoTwv altn N kataywyn Tob yévovs TOV itepacapévor Tob Ilooelddros).
kaTaywyn-action de faire descendre, d'oti descendance généalogique. Voir aussi Apd., Bib.,
I1.15.1 (cité supra note 290) : Boutes regoit (\apBdvel /NapBdvw-prendre, recevoir) la prétrise par
héritage paternel.

305La transmission héréditaire ne semble pas en tout cas strictement respectée puisque, dans la
descendance de Lycurgue, nous n'avons pas de prétre de Poséidon a chaque génération : on
trouve Lycophron au IVe s. et Médéios a I'époque romaine puis Thémistocles (raccordé au genos
par mariage, puisqu'époux d'une descendante de Lycurgue selon Plut., Vit.X.Orat. (843 C).
306plut., Vit.X.Orat. (843 F): "Habron, qui avait hérité du sacerdoce par tirage au sort et qui
'avait cédé a son frere Lycophron. C'est pour cette raison que Habron est représenté en train de
lui tendre un trident" (\ayxwv éxk Tob vyévous TV lepwolvmy kal Tapaxwpods TG dASeAPD
Avkdppovt kal 8td TobTo memolnTar & “ABpwy Tpoodidovs avT® TV Tplavav). Par tirage au
sort et non par "droit héréditaire" comme le traduit M. Cuvigny aux Belles Lettres : hayxdvw-
obtenir par le sort / par la volonté des dieux.

30711 s'agit de IG 112 1146 (cité supra note 239): on prescrit des sacrifices en I'honneur de
Poséidon et d'Erechthée ; le prétre est dit étre "désigné toujours par le sort" (1. 2-3) : Tov ilepéa
Tov  del Aaxévta (...). De méme (ibid.,, 1. 4-5) on sacrifie kaTd Ta mATpLa kal ka[Td TV
pavtelav, ce qui pourrait nous rappeller l'indication de Pausanias (I.26.5) qui indique que 1'on
sacrifie aussi a Erechthée sur 'autel de Poséidon en vertu d'un oracle (kai *EpexBel 6lovoww éx
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il permet de s'en remettre a la volonté du dieu’%. J. Martha a proposé que le sort
devait alors désigner une branche du genos plutot qu'un nom particulier3® : cela
pourrait expliquer pourquoi Habron a pu céder ce privilege sacerdotal a son
frére, la prétrise restant au sein de la méme lignée familiale. Si les informations
lacunaires ne permettent pas de conclure sur la procédure de désignation, il est
par contre intéressant de noter que le signe de la prétrise est le trident de
Poséidon®10. Cet attribut qui a symbolisé son invasion violente dans la cité
devient, maintenant que le dieu est politisé, le signe de son culte. Le trident est
alors, comme son illustre détenteur, pacifiquement installé dans la cité dans un
bon voisinage avec la Poliade et peut passer de main en main. Il n'est plus un
danger pour les fondations d'Athénes. Car son possesseur en est le meilleur

allié.

Tentons de mieux comprendre cette organisation cultuelle. On a dit que ce
genos des Etéoboutades était scindé en deux branches®!!, au sein desquelles
étaient choisis la prétresse d'Athéna et le prétre de Poséidon. Cest ce que

J.K. Davies conclut dans ses analyses généalogiques. Cet auteur remarque qu'il

Tov pavtebpaTos). Peut-étre ce prétre est-il un Etéoboutade (on a vu l'importance du tirage au
sort pour la désignation de la prétrise : haxwv pour Habron, voir supra note 306) méme si le
culte d'Erechthée est séparé par un kalt de celui de Poséidon. C'est ce que pense D.D. Feaver,
"Historical Development in The Priesthoods of Athens", p. 155.

308Plat., Leg., 759 b-c: "pour les sacerdoces, on laissera le dieu lui-méme indiquer ses
préférences en les tirant au sort, ce qui en reviendra a s'en remettre a la fortune divine" (kknpodv
obtw TH Belg TiXM AmodLdéVTA). KAnpbdw-tirer au sort, désigner par le sort, verbe employé
usuellement pour tirer au sort un sacerdoce ; pour exemple voir Dem., Eubul., 48 (k\npobofal) et
Harp., s.v. yevvfitar : parmi les membres du genos, on "tirait au sort les sacerdoces qui
revenaient a ce genos" (€ (v al lepwolvar al éxdoTols Tpoorkouoal ékAnpodrTo).

3097 es Sacerdoces athéniens, p. 35.

310Plut., Vit.X.Orat. (843 E): "c'est pour cette raison que Habron est représenté en train de lui
tendre le trident" (kal 8t TobTo MemoinTal 6 "ABpwr mpoodldovs alTd THY Tplaivav).

311].K. Davies, Athenian Propertied Families, divise clairement les deux branches, s.v. 4549
(pp. 169-173) et s.v. 9251 (pp.348-353) et atteste cette séparation, ibid., p.348, ainsi que
D.M. Lewis, "Who was Lysistrata ?", p. 190.
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y a de plus fort peu de contact entre ces deux branches du genos qui
apparaissent comme strictement séparées3!2. R.S.J. Garland va plus loin et
affirme que les membres des deux "lignées" ne s'unissent jamais par les liens du
mariage33. Plusieurs hypotheéses ont été avancées pour tenter de percer le
pourquoi de cette bipartition du genos et par 1a méme de cette non endogamie,
notamment celle soutenue par ].K. Davies : selon lui, cela rappellerait la rivalité
interne qui oppose les deux branches et plus lointainement la querelle entre
Athéna et Poséidon, les représentants divins des deux camps hostiles®!4. Mais
nous n'avons pas réellement trace d'une rivalité interne au sein de ce genos que
'on ne saurait par ailleurs réduire a ces deux seules lignées3!> ; pas de trace non
plus d'un quelconque texte statuant sur ces unions entre Etéoboutades.

En tout cas, si l'on choisit d'accorder une crédibilité a cette interdiction
matrimoniale, on ne pense pas qu'il faille y voir un écho de I'antagonisme entre
Athéna et Poséidon : nous avons bien vu que la cité cherchait a gommer tout
signe de division pour retenir un partage. Cette bipartition rappellerait alors
plutot la nature des relations qui se sont établies dans la cité entre les deux

divinités : une association, mais pas une fusion ni une confusion.

312 Athenian Propertied Families, p. 348 : "no certain family relationship between the two branches
is hinted at by the source"; il remarque ibid., p. 349 : "the curious lack of liaison between the
two branches."

313RS.J. Garland, "Religious Authority", p.78 : "the two priesthoods were reserved in distinct
branches of the genos- branches with, so far as we know, never intermarried."

3141 K. Davies, Athenian Propertied Families, p. 349 reprend la théorie de L.R. Farnell, The Cults of
Greek States, I, pp. 270 sqq. qui pense que le conflit entre Athéna et Poséidon rappelle un conflit
humain entre deux camps de population : I'ancien (du c6té d'Athéna) et le nouveau (donc
l'envahisseur ) du c6té de Poséidon. R.S.J. Garland, "Religious Authority", p.78 ajoute a ces
raisons que cela reflete une politique délibérée de séparation de la part du genos et/ ou de la cité
d'Athénes. Ce ne sont certes pas les voies que je choisis.

3150n sait qu'il y a de nombreuses ramifications. F. Bourriot, Recherches sur la nature du genos,
p- 1338 note bien qu'il est "impossible" de conclure que le genos des Etéoboutades ne comprenait
que deux branches. On voit bien que les fonctions sacerdotales disparaissent d'une lignée pour
resurgir dans une autre.
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Car en aucun cas le dieu n'empiete sur les prérogatives de la déesse, ni
Athéna sur celles de Poséidon. Pas de trace de mariage entre les deux divinités,
mais bien une association. Faut-il alors en déduire que les deux divinités
complices (mais différenciées) constituent un modele pour leurs deux
desservants qui, tout en se réclamant d'une communauté familiale, ne se
marient pas entre eux ? Ces prétre et prétresse seraient alors comme des fréres
et sceurs, a t-on envie d'ajouter, si 1'on choisit de jouer encore une fois avec une
métaphore fraternelle.

Or, justement, il y a eu un couple sacerdotal de frére et sceur, ce qui fait
d'ailleurs basculer les théories de J.K. Davies3!¢: il s'agit de Médeios II et de
Philippé 11317, paire de prétre-prétresse inédite puisque normalement les deux

desservants sont issus de branches séparées.

Les sources sont complexes, on le voit, pour statuer. Nous détenons trop peu
d'informations sur ces Etéoboutades pour se permettre de les enfermer dans un
carcan explicatif qui ne pourrait qu'étre réducteur. Ce que nous devons par
contre retenir, c'est qu'Athéna et Poséidon ont des prétres et prétresses dans un
méme genos, et que tous se réclament Etéoboutades et descendant d'un méme
ancétre : Boutes. Un genos pour deux, un ancétre pour deux, voila bien des
signes suffisants pour nous. Athéna et Poséidon sont réunis dans et pour la cité,

chacun représenté et honoré par son desservant: il s'agit bien d'association

316Qui en conclut alors qu'il y aurait eu une fusion artificielle entre les deux branches du genos
(Athenian Propertied Families, pp. 348-349).

317Plut., Vit.X.Orat. (843 B). Ces sacerdoces datent de 106/105 av. J.-C.
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cultuelle et, comme le dit S.Géorgoudi, de "collaboration et de
complémentarité"318 entre le prétre et la prétresse, entre Poséidon et Athéna.

La cité est, comme le genos, partagée en deux : non en signe de division, mais
pour redoubler ses fondations. Avec Poséidon et Athéna, Athenes est protégée
de l'intérieur et face a l'extérieur, elle assure une fondation dans la terre et une
fondation politique, elle assure la permanence de son postulat initial:
'autochthonie. Le sacerdoce des Etéoboutades qui consacre la forte association
entre la Polias et Poséidon-Erechthée est la parfaite métaphore de la
configuration religieuse d'Athénes: la cité ne peut exister sans le Teneur de
terre, la Poliade ne peut assurer seule la fondation de sa cité. Les timai ont été
parfaitement réparties.

Mais les deux desservants se retrouvent ailleurs cHte a cOte, sous un méme
parasol cette fois, lors de la célébration des Skira ou, entourés de leurs

homologues Etéoboutades, ils prennent alors ensemble la route d'Eleusis.

Les chemins de la réconciliation

Nous avons déja étudié différents aspects de cette célébration des Skira dans
nos chapitres sur le Poséidon Themeliouchos et Phutalmios’’®, mais nous y
reviendrons une derniére fois. Grace a Lysimachides, on sait que cette féte
agraire comprend une longue procession menée par les deux desservants
d'Athéna et de Poséidon, protégés ensemble par un méme parasol qui est porté
par le genos des Etéoboutades; mais la célébration des Skira est aussi le signe

que l'on doit édifier des maisons, car elle marque le moment idéal pour la

318" jsimaca", p- 175.
319 Voir Premiere partie II.A (notes 117-125) et B (notes 265-279).
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construction et la mise sous abri3?0. L'été n'est-il pas d'ailleurs, selon Hésiode, le
moment propice pour avertir les citoyens de penser a leur habitation en
prévision de jours plus hostiles®2! ?

Tout cela correspond parfaitement, on le sait, aux attributions
poséidoniennes, puisqu'un passage de Cornutus3??> nous a montré que le dieu,
invoqué comme Asphaleios, Gaiéochos et Themeliouchos, était impliqué dans les
constructions des hommes et concerné par le tenir droit des maisons. Car il
s'agit de construire (oikodopéw), de faire un abri (okémas), de se protéger donc.
Quelle belle image pour la cité que d'associer Poséidon et Athéna dans une féte
qui célebre la construction des maisons, tout en tracant le chemin de la
réconciliation entre les deux anciens adversaires, Athénes et Eleusis. Athéna et
Poséidon seraient-ils les deux toits de la polis-oikos, si 1'on choisit de reprendre la
métaphore des Skira? Deux protecteurs tutélaires, en tout cas. La cité est
souvent associée a un oikos dont il faut redire et consolider les fondations qui,
bien qu'autochthones, ne s'en averent pas moins fragiles. Poséidon, appelé a la

fois Erechthée et Themeliouchos, est bien son meilleur atout.

320F.Gr.Hist. 366 F 3 Jacoby = Harp., s.v. Skipov : "les Skira sont une féte des Athéniens qui
dérive du mois Skiraphorion. Ceux qui ont écrit sur les mois et les fétes a Athénes, comme
Lysimachides, disent que skiron est un large parasol (10 okipov okiddLov éoTt péya) qui est
porté et sous lequel marchent de I'Acropole a un endroit appelé Skiron, la prétresse d'Athéna et
le prétre de Poséidon (tfis *Abnvds lépeta kai 6 Tob Tlooelddros Llepets) ainsi que celui du
Soleil. Le genos des Etéoboutades le transporte (coptlovor 8¢ TotTo 'ETeoBoutddat). Cest le
signe que l'on doit construire des maisons et faire un abri, car c'est le meilleur moment pour la
construction des maisons" (cUpBolov & TobTo yiveTar ToD 8€lv olkoSopelv kal okémas
moLeTY, s TOUTOL TOD xpoévou dpioTouv dvTos mpods olkodoptav). Voir aussi Schol. Ar., Eccl., 18 :
2kipa €opt) €oTw TRs 2KkLpddos  Abnvas (...) év ) & lepevs Tob Epexbéws ¢épel okiddelov
NevkOv O MéyeTal okipov.

321Hes., Op., 502-503 : "avertis tes serviteurs des le milieu de 1'été : I'été ne durera pas toujours,
faites-vous des cabanes" (moieiofe kahids). Cité par P. Ellinger, La Légende nationale phocidienne,
p- 84 note 241.

322De Nat. Deor., 22: kal Oovowr adtd Acdarélw ITooelddul Tolaxod Godv &f adTd
KeLpévov Tob dopalds éoTdvar Td olknpaTa éml THs yfis. Voir Premiere partie I.B. note 276.
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Mais la féte des Skira, reliée aux travaux de labours qui défrichent le sol roti
au soleil, est aussi associée au premier ensemencement3?3 et au renouvellement
de la terre3?*. On a alors envie de voir dans cette procession la commémoration
de la (re)fondation, de la (re)contruction3?> et de la fortification de la cité-oikos.
En se confiant a la protection de Poséidon qui sait si bien encercler, soutenir et
tenir fermement, Athénes est maintenant une polis bien fortifiée. Poséidon et
Athéna ayant trouvé la voie de la concorde, Athénes devient alors, si 'on suit
les enseignements du rhéteur Ménandre, la jumelle de Troie326.

Mais la féte des Skira scelle une autre réconciliation, celle d'Athénes et
d'Eleusis, les deux camps du polemos, cette "variation guerriere" de l'eris.
Effectivement, la procession part d'Athénes (le camp d'Athéna) pour Eleusis
(celui de Poséidon); mais elle aboutit aussi selon Lysimachides au lieu-dit
Skiron qui pourrait tenir son nom, selon Pausanias, du devin Sciros, venu de
Dodone et mort au champ de bataille lors du combat entre les deux cités rivales
de I'Attique3?’. Et si I'on continue un peu avec le Périégete, on croise un autre
point de rencontre entre Athénes et Eleusis dans le deme des Lakiades : il abrite
un sanctuaire qui accueille les deux déesses éleusiniennes - Déméter et Coré, et
le couple fondateur d'Athénes-Athéna et Poséidon3?8. Voila un hieron qui

montre parfaitement, une fois de plus, que la cité n'est pas seulement

323Plut., Praec. Mariage, 144 A.

324pyisque selon P. Ellinger, La Légende nationale phocidienne, p. 84, c'est un labour de jachére qui
consiste a "débarrasser la terre (...) de toutes les mauvaises herbes (...) et a retourner la terre".
325Percep’tible déja dans ces nouveaux noms qui, on s'en souvient, étayent les arréts d'Athéna a
la fin de 1'Erechthée.

326 Voir supra note 175.

327 Gelon Paus., 1.35.4.

328 Paus., 1.37.2 : "quand on avance encore un peu, on rencontre (...) le deme que I'on nomme
Lakiades (...). I y a aussi (...) un sanctuaire (iepév) de Déméter et de sa fille. En méme temps
qu'elles Athéna et Poséidon y recoivent un culte” (cUv 8¢ o¢Loww *ABnwvad kai Tlooeld@v éxouvat
TLUds).
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représentée par Athéna, mais bien par le couple Athéna et Poséidon. A ce point
de réconciliation, Poséidon est passé d'Eleusis vers Athenes: s'il a pu prendre
parti pour les éleusiniens au travers de son fils Eumolpe, il est avant tout le

partenaire de la Poliade.

Ce chemin que les deservants Etéoboutades font a deux marque -c'est a dire
commémore- tous les ans la réconciliation entre les deux cités. L'autel de Zeus
Meilichios-le Doux qui trone au point de rencontre entre les deux territoires est
peut-étre un clin d'ceil supplémentaire a cette réconciliation/ collaboration3?. Le
face a face guerrier laisse place a une procession pacifique qui relie les deux
territoires. La stasis est bien loin dans cette procession des Skira ou les deux
desservants cheminent ensemble sous le soleil de juillet, et c'est bien pourquoi
on choisit cette fois de commémorer et non de rayer du calendrier religieux.

Mais on commémore aussi une autre fondation, celle des Mysteres. Car la
guerre entre Athenes et sa voisine a donné lieu a un autre compromis de bon
voisinage : Eleusis devient ainsi la sujette d'Athenes, tout en conservant la
liberté de célébrer les Mysteres’®. La fin de la piece d'Euripide,
malheureusement trés mutilée, pourrait en étre un écho quand Athéna annonce,

en messagere de Zeus, la fondation de Mysteres par un deuxieme Eumolpos331.

329Paus., 1.37.4 : pelNiylos-fait de miel a été évidemment analysé dans une perspective agraire
(par C. Calame, Thésée, p. 343). Mais on peut peut-étre aussi voir cet autel comme celui de Zeus
"Qui apaise”, "Qui calme et adoucit" lui qui, selon certains, a été 1'arbitre de l'eris (notamment
Apd., Bib., 1I1.14.1).

330Paus., 1.38.3 : "au cours de la bataille des Eleusiniens contre les Athéniens (yevopévns &&
"EXevowiols pdxns mpos Abnvatous), Erechthée, le roi d'Athénes, fut tué, tué aussi Immarados,
le fils d'Eumolpos. On met fin alors a la guerre aux conditions suivantes (kata\bovTar 8¢ éml
Tolode TOV TONepov) : les gens d'Eleusis seraient en tout soumis aux Athéniens, mais ils
célebreraient les Mysteres en toute indépendance” (s 'Elevoiviovs ¢és Td dia *ABnvaiwy
kaTnkbous OvTas L8l TENEly THY TeAeTTNY). kaThikoos-qui écoute, soumis a.

31Eur., Er., 99-110 : "je vais maintenant te dire quels sont les arréts prononcés par Zeus, mon
peére au ciel. Eumolpos issu d'Eumolpos (Edpoimos yap Elpdimov yeyols) (...) les Mysteres
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On commémore donc la complémentarité entre Athéna et Poséidon, la
Poliade et le fondateur-consolidateur, ainsi que la réconciliation entre les deux
cités voisines Athénes et Eleusis, car chaque couple est destiné a vivre dans une
proximité pacifique. En ce début de 1'été ol les hommes se mettent a construire
ou a reconstruire leur oikos, on rappelle combien la cité est aussi une
construction dont on doit féter les (re)fondations successives. Alors, avant de
commencer une nouvelle année, on féte en ce mois de Skirophorion la bonne
entente des dieux et les bonnes fondations de la cité.

La cité est comme une maison dont les murs solides abritent des habitants
qui sont, comme le souhaite Plutarque, de parfaits partenaires. Un oikos qui

aurait deux détenteurs, Athéna et Poséidon, les deux ancres de la cité332,

(&ppnTd)". Pour dppnrta comme nom des Mysteres d'Eleusis, voir Ar., Nub., 302. Je suivrais
C. Austin, "De nouveaux fragments", s.v. 100 qui pense que de nombreuses allusions indiquent
"clairement" qu'il s'agit du reglement concernant les Mysteres, notamment les mentions de
Déméter (ibid., 102 et 109 : Anobs-Déo, surnom de Déméter) et des Mysteres (ibid., 110 et 112).
Eumolpe est l'ancétre des Eumolpides, la famille sacerdotale éleusinienne. Euripide choisit
d'introduire un second Eumolpos, car un Thrace ne pouvait fonder les Mysteres. Les deux
Eumolpos sont d'ailleurs différenciés par Schol. Soph., O.C., 1053 cité par Istros (F.Gr.Hist. 334 F
22 Jacoby) et Andron (F.Gr.Hist. 10 F 13 Jacoby).

3320n reprend cette expression de Plutarque (Sol., XIX.2) a propos de la cité, solidement ancrée
entre 1'Aréopage et de la Boule solonienne : "il était persuadé que la ville, solidement fixée sur
ces deux Conseils, comme un navire sur deux ancres, serait moins agitée."
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3. Du c6té des images : une frontalité partageuse

Un détour par les images de la cité va nous permettre de nous confronter a
un autre regard pour déceler comment les peintres d'Athénes ont cette fois
choisi de mettre en scéne le couple de 1'eris, Athéna et Poséidon. Méme si on ne
saurait chercher sur la panse des vases l'illustration des fragments d'Euripide
ou d'une oraison funebre, car les peintres construisent leur propre mise en
scene autour d'un épisode symbolique et digne a leurs yeux d'étre porté a
l'image333.

Ce couple de fondateurs qui s'est partagé la cité a l'issue de l'eris et du
polemos s'avere pourtant étonnamment peu mis en image par les ateliers
attiques ; quant a son traitement, il se révele subjectif, puisqu'en figures noires,
seul le Peintre d'Amasis®3* choisit de le représenter. En figures rouges, quelques
vases a la lisiere du IVe siecle évoquent aussi 1'épisode du "partage"33>, d'une
maniere cette fois plus violente on le verra. Notre ancrage de sources est donc
entre 560 et 515 avant J.-C., avec le Peintre d'Amasis, pour ensuite rejoindre la
fin du Ve siecle : au milieu, comme une césure, s'inscrit le fronton ouest du
Parthénon.

En dépit de ces écarts chronologiques et du caractere quelque peu unilatéral

de sources, nous avons pourtant tenu a intégrer cette ouverture

iconographique, car la mise en image du couple Athéna/Poséidon fait un

333Voir les réflexions de P. Schmitt-Pantel & F. Thélamon, "Image et histoire : illustration ou
document”, de F. Lissarrague dans son introduction a L’ Autre guerrier, pp. 1-12, ainsi que id. &
A. Schnapp, "Imagerie des Grecs ou Gréece des imagiers ?".

334Sur la discussion pour savoir si le Peintre d'Amasis qui signe comme potier est aussi le
peintre de ses vases, voir D. von Bothmer, The Amasis Painter and His World, p. 30.

335Théme classé parmi les "mineurs" pour le IVe siecle selon H. Metzger, Les Représentations
dans la céramique, pp. 324-325.
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parfait écho a nos analyses textuelles : en effet, ce que nous montrent les

images, c'est un face a face de deux divinités plus partageuses qu'ennemies33.

Face a face en figures noires

Entrons donc en imagerie avec le Peintre d'Amasis qui se complait dans des
mises en scéne élégantes, aimant représenter les dieux avec mesure et majesté.
Le vase le plus représentatif, dont nous retrouverons ailleurs la composition,
est une amphore conservée au Cabinet des Médailles®7 : Athéna la téte quelque
peu tronquée est a gauche, tandis que Poséidon lui fait face a droite. Les deux
protagonistes sont munis de leurs attributs respectifs, véritables marqueurs
iconographiques qui les identifient a 1image38: égide et lance pour la déesse,
trident pour le dieu.

Le peintre a choisi de les installer face a face, mais de manieére pacifique, car
le face a face est aussi le mode de représentation de l'affrontement guerrier3%,
comme le montre I'épaule du vase qui juxtapose des duels d'hoplites. Or, sur la
panse, aucune des deux divinités n'a de position offensive avec ses armes : la
lance d'Athéna, tout comme le trident de Poséidon, n'induisent pas le combat,
car ils sont figurés dans une verticalité qui les désincarne de toute violence.

L'attribut de la déesse, 1égerement oblique, s'oppose iconographiquement avec

336C'est ce qu'a retenu, on le sait, Plutarque (Quaest. Conv., IX.6).

337 Amphore a col a figures noires du Peintre d'Amasis, Cabinet des Médailles 222 (550-530)
publiée par D. von Bothmer, The Amasis Painter and His World, fig. 23 p. 125 sqq. Planche 1.

338 Ici seul Poséidon est nommé, puisque le vase s'avere fragmentaire au dessus de la téte de la
déesse.

339En effet, en dépit du fait que les cités aient adopté la tactique hoplitique, nous ne trouvons
pas en céramique attique de représentations de combat en phalange (I’cenochoé Chigi (Villa
Giulia 22 679) est protocorinthienne et date de 640 environ). Dans la céramique attique, la mise
en image du combat est sur le mode du duel : ce mode de figuration permet de mettre en valeur
I'héroisme du combattant, tout en rappelant les célebres affrontements de I'Epopée. Voir a ce
propos F. Lissarrague, L’Autre guerrier, pp. 13-15.
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la lance que l'on trouve dans les représentations de la Promachos, notamment
sur les amphores panathénaiques3¥, ot Athéna est cette fois figurée 'arme
dressée, préte a combattre.

Bien str, il n'y a pas de théomachie en Grece, mais cette scéne contraste avec
la frise de I'épaule : les lances sont cette fois horizontales et offensives et les
hoplites forment des duels ou parfois 'adversaire plie sous les coups et met le
genoux a terre34l. Pour le Peintre d'Amasis, Athéna et Poséidon ne forment pas
un couple d'ennemis. D'ailleurs, méme lors du polemos, aucune source n'a
raconté qu'ils s'étaient battus : ce sont seulement leurs "champions" Erechthée et
Eumolpe qui se sont affrontés.

De plus, Athéna a la main levée et semble ainsi effectuer un "geste de salut"
envers son partenaire de vase. Certes, la gestuelle a I'image est toujours un sujet
complexe et les différentes attitudes ne sauraient toutes s'identifier34.
Néanmoins, cela peut étre interprété comme un geste de communication : la
main levée par les hommes est parfois assimilée a un geste de priere ou
d'interpellation des dieux quand le contexte est rituel*?, mais cela peut aussi
étre un geste de salut dans les départs de guerriers®* ou plus largement un

geste d'accueil®®® et de conversation34.

340Pour la Promachos sur les amphores panathénaiques, voir J. Neils (ed.), Goddess and Polis, pp.
29-52 et pour le type de la Promachos, LIMC, s.v. Athéna, 118-173 avec le commentaire pp. 1029
sq.

341 C'est le cas du duel qui est juste au-dessus de Poséidon et ot1 le guerrier de droite est a terre.
342pour une typologie des gestes, voir G. Neumann, Gesten und Gebirden in der Griechischen
Kunst.

343C'est-a-dire quand on distingue la présence d'un autel. C'est le cas sur une coupe attique
(certes a figure rouge) Tarquinia RC 1918 commentée par F. Lissarrague ("Un Rituel du vin: la
libation", fig. 9). Pour la gestualité du rituel, voir D. Aubriot, Priere et conceptions religieuses, pp.
125-145 dans un sous chapitre intitulé "Gestes et attitudes de la priere-Larmes". Pour les images,
voir J.-L. Durand, "Gesture and Rituality".

344pour les départs en figures noires, voir les exemples chez F. Lissarrague, L' Autre guerrier, et
particulierement fig. 17 (geste d'Hermes sur amphore attique a figures noires, Wurzbourg
L 199) ; pour ce geste dans les hiéroscopies, voir ibid., pp. 60-63 et pour le retour du guerrier,
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D'ailleurs, c'est le méme geste qu'effectue Dionysos a ses compagnes de
thiase sur le revers®¥. Ce salut apparait alors vraiment comme un signe de
bienvenue et d'accueil a 1'égard de ses deux partenaires dansantes qui lui
offrent un lievre, ce don de gibier a caractére fortement érotique que 1'éraste
offre a son jeune éromene en espoir de caresses futures3#8. On voit alors, sous
cet éclairage, combien Athéna s'affiche accueillante face au Poséidon qu'elle
salue elle aussi de sa main levée. Est-ce une invite ? Une reconnaissance ? En
tout cas, les deux divinités ressemblent aux voisins fraternels encensés par
Plutarque.

Les deux protagonistes Athéna et Poséidon sont de plus représentés sur un
pied d'égalité. La panse du vase, partagée entre les deux divinités, nous
rappelle métaphoriquement le partage effectué a Athénes entre Athéna et
Poséidon : un partage qui, s'il est raconté sur le mode de 1'eris et du polemos, est
pourtant retenu comme une alliance. Les deux divinités figurées ensemble face
a face sur un méme vase nous semblent ainsi plus tutélaires qu'ennemies : ce
qui est retenu, ce qui est digne de mémoire, c'est la protection duelle conférée
tant par Athéna que par Poséidon.

Mais le partage n'est pas, comme nous l'avons vu, une confusion, car Athéna

et Poséidon ont des prérogatives bien définies en cité d'Athenes. Clest ce

ibid., pp. 90 sq. avec notamment fig. 54 b (Amphore attique a figures noires, Limoges 80.58).
345Quand la figure a I'extréme gauche est celle qui accueille une file de personnages, voir pour
le Peintre d'Amasis une amphore a tableau a figures noires (Copenhagen, Danish National
Museum, 14347 publiée par D. von Bothmer, The Amasis Painter and His World, fig. 13 p. 99) et
notamment dans 1'épisode de l'introduction d'Hérakles dans 1'Olympe, toujours chez le Peintre
d'Amasis, une amphore a tableau a figures noires (Berlin, Staatliche Museen Preussischer
Kulturbesitz, Antikenmuseum F 1688) publiée par ibid., fig. 9 p. 9.

346 Comme sur les nombreuses scénes de "femmes a la fontaines" sur les hydries a figures
noires. Voir I. Manfrini-Aragno, "Femmes a la fontaine".

347V oir planche 2.

348V oir a ce propos A. Schnapp, Le Chasseur et la cité, chapitre VIII "La Cité investie par le désir",
pp- 318-354.
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qu'évoque peut-étre la signature du peintre qui appose son nom en axe
vertical3¥. Cette séparation toute personnelle de la part du Peintre d'Amasis3>
met bien en valeur la paternité de son ceuvre et accorde a sa signature une
dimension esthétique tout en donnant la parole au vase3®! : mais elle ajoute
également une séparation iconographique entre les deux figures divines3>2.

Si 'on se tourne vers la face B, on remarque que le Peintre d'Amasis a choisi
d'apposer sa signature différemment, non plus verticalement, mais
horizontalement. Car les ménades ont investi le champ de Dionysos en lui
offrant le lievre a bout de bras : il y a ici une communauté de thiase, ce qui n'est
pas le propre de notre couple acropolitain. La communication dans la frontalité
laisse place a 1'échange et a la "communion" dionysiaque.

On ne saurait évidemment trop s'avancer sur des signatures, objectera-t-on,
ni trop faire "réagir" les différents espaces de figuration en figures noires. Il faut
néanmoins considérer cette amphore comme un vase qui, manipulé, est amené
a étre regardé sous tous ses angles. Les différentes scénes semblent alors
décliner les modes pluriels du "mettre ensemble" et jouer sur la pluralité des
face a face : combat, frontalité partageuse et communauté dionysiaque.

Deuxieme vase, mais qui se lit de pair avec le précédent. Il s'agit toujours
d'une amphore a col du Peintre d'Amasis®® qui affiche un face a face similaire.

A droite cette fois (position plus habituelle), une Athéna décapitée porte le

349AMAXIY MEITOIEZEN : "Amasis m'a fait, m'a fabriqué".

350Ce peintre aime aposer sa signature de maniére a la mettre en valeur, souvent au milieu de la
face figurée, comme pour une olpé a figures noires (Paris, Louvre F 30 publiée par D. von
Bothmer, The Amasis Painter and His World, fig. 27 p. 140) et une olpé a figures noires
(Wiirzburg, University, Martin von Wagner Museum L 332, publiée par ibid., fig. 28 p. 143).
3IF, Lissarrague, "Paroles d'images’, p. 75. Plus généralement sur les inscriptions, voir id.,
"Graphein : écrire et dessiner".

352F, Lissarrague, "Paroles d'images", p. 78 parle de la "gravité de cette confrontation".
353Boston, The Museum of Fine Arts, 01.8026 (530-515) publiée par D. von Bothmer, The Amasis
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gorgonéion et tient sa lance posée au sol, verticale. A sa gauche une figure
masculine dont on ne voit que la téte peut étre identifiée comme Poséidon a la
lumiére de notre amphore précédente du Cabinet des Médailles. Il semble y
avoir comme un jeu de roles entre les deux amphores, car Poséidon reprend la
position précédente d'Athéna, son trident (supposé) légerement oblique faisant
écho a la lance de la Poliade. La encore, 'espace entre les deux protagonistes est
délimité par la signature du potier®>, qui sépare les deux acteurs de la scene.
Quant a l'autre face, on y retrouve un duel de guerriers®. La signature,
curviligne, suit cette fois le corps des acteurs et épouse leur affrontement : elle
accentue cette impression de mouvement mais montre aussi combien les
combattants investissent chacun 1'espace de 1'autre, cherchant a s'atteindre de

leurs armes.

La encore, en regardant les deux tableaux, on ne peut s'empécher d'y trouver
un jeu sur les face a face, comme si le peintre explorait encore les modalités du
"deux" : un face a face armé sous la forme d'un duel, ot il y a peut-étre méme
un perdant (en fuite) et un vainqueur (a droite), dont le bouclier brandi en
protection n'est pas le simple attribut que semble porter la déesse ; et de l'autre,
un face a face plus partageur, car si tout Athénien sait que c'est Athéna la
Poliade, il sait également qu'elle n'a ni terrassé, ni mis en fuite Poséidon, mais

l'a intégré au panthéon de sa cité.

Painter and His World, fig. 24 p. 130 sqq. Planche 3.
354Que 1'on reconstitue [AM]AZIY [MJETTOIEZEN.
355F, Lissarrague, L' Autre guerrier, pp. 76-79.
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Encore un exemple, toujours sous le signe du Peintre d'Amasis : il s'agit d'un
chous qui affiche une frontalité analogue3®®, méme si cette fois les attributs
divins s'entrelacent, renforcant la proximité du couple Athéna/Poséidon.
D'autres personnages les encadrent : Hermes, reconnaissable a son caducée, se
tient a droite tandis qu'un homme lui fait écho sur la gauche. Tous deux sont
flanqués d'un chien et, comme deux "spectateurs”, levent leurs mains de concert
en saluant le couple divin. Ils reprennent le geste que faisait précédemment
Athéna a Poséidon, mais concentrent aussi toute l'attention du spectateur de
vase sur le duo central®”’. La présence des chiens nous porte vers un univers
"domestique", I'animal étant souvent le signe iconique qui dit/induit 1'oikos et
plus largement la cité, présent notamment lors des départs de guerriers aux
cOtés de ceux qui restent, le pere et la femme3%8. Le contexte "domestique" rend
les divinités plus proches peut-étre, comme si elles siégeaient vraiment a deux
au coeur de la polis. La présence d'Hermes, le dieu messager qui facilite
I'échange’®, est peut-étre ici comme une promesse de bonne rencontre et un
signe de communication entre les deux dieux qui apparaissent presqu’en
conversation. Mais Hermes est aussi le dieu qui, selon Hygin, a joué un role
déterminant dans l'eris : messager de Zeus, c'est lui qui a demandé a Poséidon
de se retirer et de ne pas inonder la plaine de Thria30. En faisant passer le

message du Cronide, il a ainsi permis la réconciliation acropolitaine. Sans

356Chous attique a figures noires, Florence, Museo Archeologico 3791 (vers 540) dont le détail
est publié par D. von Bothmer, The Amasis Painter and His World, fig. 79 p. 131 (planche 4).

357 C'est le code iconographique pour dire "c'est beau a voir'.

358F, Lissarrague, L' Autre guerrier, pp. 61 sq.

3590n I'appelle I'dyyelos. Sur ce dieu, voir J.-P. Vernant, "Hestia-Hermes". Sur Hermes dans
l'iconographie, voir C. Miquel, "Images d'Hermes".

360Hyg., Fab., 164 : "mais Neptune en colére se prit a vouloir inonder cette terre sous la mer, ce
que Mercure, sur l'ordre de Jupiter, I'empécha de faire". On retrouverait Hermeés sur le fronton
ouest du Parthénon selon O. Palagia, The Pediments of Parthenon, p. 44 et fig. 3.
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chercher dans ce vase a recréer une parfaite logique dans la figuration, notons
ces échos littéraires et reconnaissons qu'iconographiquement, en tout cas, nous
ne décelons ni inimitié, ni violence, mais une proximité qui sied parfaitement a

ces deux protecteurs de la cité.

Dernier exemple du c6té du Peintre d'Amasis. Cette fois, il s'agit d'une
olpé3¢! qui, bien que tres fragmentaire, se laisse néanmoins lire. Au centre de la
composition, nous retrouvons notre face a face ; a droite Athéna, nantie de son
bouclier, a posé sa lance verticale, parfaitement parallele au trident
poséidonien. Proximité, partage toujours. Trois personnages les encadrent que
I'on ne peut identifier réellement®*?, mais le schéma demeure bien toujours le
méme. Décidément, chez ce peintre, Athéna et Poséidon se déclinent sur le

mode d'une frontalité pacifique et partageuse.

Cette mise en scéne semble révéler la volonté de mettre en avant la double
protection que ce couple divin apporte a la contrée. Poséidon apparait comme
I'égal d'Athéna, comme si la cité était partagée en deux ; les dieux n’affichent
pas la violence de l'épisode fondateur, mais apparaissent face a face, alliés et
partenaires. C'est bien aussi ce que nous ont dit les textes. Athéna est montrée
en armes, préte a défendre la cité qui l'a choisie comme protectrice. Elle a en
charge la sécurité de la polis face aux envahisseurs potentiels, elle est la
gardienne des murs, le regard vigilant toujours tourné vers l'extérieur.

Poséidon lui fait face, sur la panse des vases comme dans la cité : la garde de la

36101pé attique a figures noires du Peintre d'Amasis, Oxford, Ashmolean Museum of Art and
Archaeology 1929.19 (550-530) publié par D. von Bothmer, The Amasis Painter and His World, fig.
29 p. 145. Planche 5.
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polis est conjointe en terre d'Athénes, car Poséidon a en charge la fondation et
l'ancrage. Ce partage se retrouve ailleurs dans leurs collaborations cultuelles :
sur 1'Acropole dans 1'Erechthéion ou dans le genos des Etéoboutades, mais leur
complémentarité ne joue pas seulement pour la fondation. Si I'on descent de la
Colline, on s'apercoit que d'autres cultes en commun balisent le territoire de
I'Attique dans les démes de Sounion3%3, des Lakiades3¢* ou de Colone3%. Le fait
quiils partagent des épicleses n'est-il pas le meilleur signe de leur

complémentarité et de leur complicité ?

Variations en figures rouges

Passons figures rouges mais, cette fois, les datations trés tardives, flirtant
avec les années 400, nous forcent a effectuer un saut important dans le temps.
Un vase particulier nous arréte, car il s'avere trés intéressant pour la maniere de
mettre ensemble Poséidon et Athéna. Il s'agit d'une amphore panathénaique
miniature, datée de 400 avant J.-C.3%6 On connait quelques exemples de ces
amphores spécifiques qui contenaient peut-étre une huile parfumée

particuliere®” et qui s'inspirent en tout cas de la forme et de l'iconographie de

362pour la discussion, voir D. von Bothmer, The Amasis Painter and His World, p. 145-146.
363Pour Poséidon a Sounion, voir par exemple schol., Od., II1.278 (a propos du Cap Sounion) :
lepov elpnrar mapa TO dratebelobar TG Tlooelddw ; Scyl., Peripl., 57 (Miiller) : Zolviov
dkpwthptor kal Telxos: lepov Tlooelddvos et Ar., Eq., 550 ; pour Athéna Sounias, voir Paus.,
L1.1: "sur le sommet du promontoire le temple d'Athéna Sounias" (vaods ’Abnras ZowidSos) et
aussi Eur., Cycl., 293-294.

364Paus., 1.37.2 : "en méme temps qu'elles (Déméter et Kore), Athéna et Poséidon y regoivent un
culte" (cbv 8¢ odlow’ Abnrad kal Tlocelddv éxovol TLLds).

365Paus., 1.30.4 : "on montre aussi un endroit appelé Colonos Hippios (...). I y a aussi un autel de
Poséidon Hippios et d'Athéna Hippia (...)" (cai Bwpos Tlooelddvos ‘Immiov kai *Abnvas
‘Irrmias).

366 Amphore panathénaique minature a figure rouge, Baltimore, The Walters Art Gallery, 48.59
publiée par J. Neils (ed.), Goddess and Polis, fig. 66. Planche 6.

367pPeut-étre le panathenaikon selon J. Neils (ed.), Goddess and Polis, p. 45.
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leur glorieux modele3®S. Celle qui nous intéresse est tres inhabituelle,
puisqu'elle affiche Poséidon appuyé sur son trident face a une Athéna nantie de
son bouclier et tenant verticalement sa lance devant elle. Au revers se déploie
Hermes, muni de son caducée, figuré devant la borne de la palestre. Deux
oliviers encadrent la scéne. Athéna, Poséidon, l'olivier, avec en filigrane les
Panathénées : tout cela nous rappelle bien str, comme en écho, leris
acroplitaine. Le support panathénaique (méme miniature) et ce qu'il induit,
compétition (de compétence), rivalité, émulation, agén en un mot, n'est-il pas un
parfait clin d'ceil du peintre a la dispute attique3®® ? Car on ne doit pas retenir
une rivalité destructrice entre Athéna et Poséidon, mais bien une compétition
qui, selon Aristide on s'en souvient, est la meilleure preuve d'amour et de
protection que les Immortels peuvent donner aux hommes370.

Il faut remarquer qu'Athéna n'y est pas représentée, comme a 1'habitude, en
Promachos : elle a abandonné 1'attitude qui la caractérise pourtant sur ce support
panathénaique pour entrer en conversation avec Poséidon. En face du dieu, elle

se fait complice et partenaire.

Les autres vases a figures rouges apparaissent eux comme inspirés par la
mise en scéne phidiesque du Parthénon, car ils semblent en reprendre la

composition3”l. Sur le fronton ouest tel que 1'on a pu le reconstituer3’? et qui,

368 Affichant méme parfois l'iconographie des amphores panathénaiques, avec la déesse Athéna
sur une face et une discipline athlétique sur l'autre. Voir J. Neils (ed.), Goddess and Polis, p. 45
note 88. Sur ces amphores miniatures, voir J.D. Beazley, "Miniature Panathenaics".

369 On se rappelle que Pausanias (1.27.1-2 cité supra note 282) transmet la dispute comme un
agon.

3700r., 41-42 et Plat., Men., 237 c-d.

371Selon O. Palagia, The Pediments of The Parthenon, p. 4.

372Sur le fronton ouest, voir le chapitre IT de O. Palagia, The Pediments of The Parthenon, pp. 40-59
et D. Castriota, Myth, Ethos and Actuality, pp. 143-152. On reproduit les dessins publiés par J.
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selon Pausanias®3, représente bien la dispute pour l'Attique, Poséidon et
Athéna sont bien siir sculptés en position plus offensive, brandissant cette fois
leurs armes et affichant leur revendication, car l'espace de représentation
requiert ce mode de figuration3’4. Il faut aussi inscrire ce fronton en polarité
avec les autres épisodes sculptés sur les autres espaces, comme la frise en
métopes qui déroule tout autour du temple les combats contre 1'altérité :
Amazonomachie, Gigantomachie, Centauromachie et Iliupersis. Ce programme
iconographique fait ainsi du Parthénon un momument de victoire3”> a la gloire
des dieux et des héros de la cité. Mais si Poséidon et Athéna sont offensifs, ils
demeurent toujours pensés sur un pied d’égalité, se partageant cette fois non
plus la panse d'un vase, mais le fronton du temple de la Parthénos. Car la
victoire est double dans le mythe de fondation : Athénes n'a pas seulement
gagné la protection de la déesse, mais aussi le secours de Poséidon. D'ailleurs,
si I'on sculpte le mythe fondateur, on ne montre pas un Poséidon terrassé par
Athéna a la maniéere d'un centaure ou d'un Géant. Il n'y a pas de face a face
armé non plus, mais une double revendication qui est en fait une double
protection. C'est ce qui fait la fierté des Athéniens. On ne glorifie pas seulement
la Poliade et Promachos Athéna, mais la compétition de compétence engagée
entre ces deux divinités affichées comme tutélaires. Le mythe fondateur n'a pas

seulement "intronisé" la Poliade, il a installé un couple sur I'Acropole.

Boardman, La Sculpture grecque classique, figures 77 et 78. Planche 7.

3731.24.5 : ) TooeldGros mpos’ Abnvav éotv épis tmép Ths yis.

374Espace de prédilection pour les sculpteurs, le fronton affiche I'identité religieuse de la cité en
figurant souvent le mythe fondateur et se complait dans des compositions plus violentes.

375Expression de D. Castriota, Myth, Ethos and Actuality, p. 135 qui développe dans tout son
chapitre cet aspect. Pour le fronton, voir ibid., pp. 145 sqq.
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On retrouve une composition similaire sur une hydrie de Pella®® ou
Poséidon pointe son trident vers le bas®”, flanqué d'un cheval bondissant a ses
cOtés. Athéna se devine a sa gauche : casquée, elle brandit a son tour son arme
qui s'entrechoque avec le trident de Poséidon. La composition est extrémement
mouvementée comme c'est le cas a cette période, mélant de surcroit a la scéne
des réminiscences marines a l'arriere de Poséidon®8. La représentation, plus
violente, a porté les auteurs a y reconnaitre une figuration proche de celle du
Parthénon®”. Nike apparait et tient un rameau d'olivier, signe peut-étre de la
"victoire" future de la déesse. Beaucoup d'éléments s'entremélent ici : le cheval,
cadeau de Poséidon dans l'eris selon Virgile3?, la mer, domaine poséidonien
mais aussi réminiscence peut-étre de la thalassa qu'il fait jaillir sur 1I'Acropole3?!,

et l'olivier, cet autre don de l'eris qui symbolise la cité d'Athéna.

Un autre vase, toujours aux alentours de 400 avant J.-C.38, offre une
composition similaire : Athéna et Poséidon, a nouveau séparés par l'olivier,
brandissent leurs armes de manieére offensive. La encore, c'est le cheval qui est
retenu a cOté de Poséidon. La Nike qui vole au-dessus de l'olivier semble se

diriger vers Athéna, la désignant peut-étre encore comme la "victorieuse", c'est-

376Hydrie attique a figures rouges du cercle de Pronomos, Pella, Arch. Mus. 80.514 (vers 400)
publiée par O. Palagia, The Pediments of The Parthenon, fig. 11 (et LIMC, s.v. Poséidon 241) et M.
De Cesare, Le Statue in immagine, figure 135 p. 201. Planche 8.

377Signe de violence qui contraste iconographiquement avec la mise en scéne d’Amasis, mais
qui est aussi peut-étre une réminiscence de sa création de la thalassa qu’il fait surgir en plantant
son attribut dans le sol.

3780n peut peut-étre distinguer Amphitrite et un monstre marin sous les pattes du cheval.

379 Ainsi que le dit B.S. Spaeth, "Athenians and Eleusinians", p. 343.

380Georg., 1. 12-14. Repris sur le fronton ouest du Parthénon.

3810n trouve aussi le foudre de Zeus, énorme au milieu des deux protagonistes, entrelacé dans
l'olivier : écho de Zeus comme arbitre de la contestation ? (Apd., Bib., 111.14.1 ; Hyg., Fab., 164).
382Hydrie en relief, Saint Petersbourg, Ermitage KAB 6a publié par O. Palagia, The Pediments of
The Parthenon, fig. 10 (= LIMC, s.v. Poséidon 242). Planche 9 (le dessin est de A.B. Cook, Zeus,
111, fig. 538 p. 752).
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a-dire la Poliade. Le temple suspendu dans le champ rappellerait peut-étre
celui qui affiche la querelle (alors le Parthénon) ou plutét celui qui réunit les
dieux (alors I'Erechthéion). La période est trop tardive pour que les
interprétations de la figure rouge classique puissent nous aider dans la lecture

de ces représentations.

Notre corpus attique semble s'arréter la, méme si nous choisissons de
rajouter un cratére campanien car il reprend le theme383, affichant Athéna et
Poséidon séparés par 1'olivier surplombé d'une Nike, de nouveau face a face, de

nouveau en conversation plus qu'en affrontement.

Une représentation unique sur une péliké lucanienne’* ferait écho au
polemos qui se joue entre nos deux protagonistes. La seule inscription du vase
nomme Poséidon3®5, mais Athéna est aisément reconnaissable sur la face B. La
confrontation entre les deux divinités est cette fois engagée et le peintre a
choisit de méler a la fois la guerre, avec un inédit Poséidon casqué et cuirassé,
et l'eris, puiquun olivier est figuré sous les pattes des chevaux du char
d'Athéna’®. Est-ce Eumolpe qui est aux cotés de Poséidon ? Est-ce la fille

sacrifiée d'Erechthée qui est dans le char avec Athéna’7” ? On ne saurait

383Cratere en cloche campanien, Madrid, Arch. Mus. 11095, publiée in LIMC, s.v. Poséidon 243.
Cette fois le cheval est ailé. Planche 10.

384 Museo della Siritide 35304 (datée de 420-410 av. J.-C.) publiée par M.-A. Desbals, La Thrace et
les Thraces, pl. 48 (= LIMC, s.v. Poséidon 162) (planche 11).

3850n y lit I'inscription TTOXAAN (pour cette forme voir L. Weidauer, "Poseidon und Eumolpos",
p- 91 note 3) et pour le reste on suivra L. Weidauer, ibid., p. 92 sq. et id., "Eumolpos und
Athens", p. 195 sqq.

386B, Spaeth, "Athenians and Eleusinians", p. 343 écrit que la branche associe "the myth of
contention with that of the war". V. Heimberg, Das Bild des Poseidon, p. 18 sq. parle de signe qui
trahit la raison de la rencontre. Effectivement l'olivier est au centre de la contestation entre
Athéna et Poséidon , semeion de la déesse, c'est lui qui fera pencher le vote en sa faveur.

387C'est comme cela que l'interpréte B.S. Spaeth, "Athenians and Eleusinians", p. 342 suivant
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proposer des identifications trop précises qui seraient hasardeuses. Mais le

polemos semble bien la dans cette ceuvre lucanienne.

On voit comment la figure rouge tardive a mis en scéne ce theme avec toute
la turbulence et le mouvement qui la caractérise. Avec aussi le précédent
architectural du Parthénon qui semble dicter une composition plus vindicative.
Si l'affrontement se fait plus violent, si la notion de victoire apparait par la
présence de Nike (mais qui a envahi par ailleurs toute I'iconographie a figures
rouges), les deux divinités sont encore mises en image de maniére similaire : on
ne connait pas de schéma iconographique d'un combat qui afficherait un
perdant et un vainqueur. En sculpture comme en céramique, Athéna ne
terrasse pas Poséidon comme nous pouvons le voir dans les combats contre les
"vraies" figures de 1'altérité, Perses®® ou Amazones3®, que l'on retrouve aussi
sur la panse des vases. Car l'utilisation de l'altérité thrace de Poséidon est bien
l'invention d'une cité hantée par les Guerres Médiques et qui aime raconter
qu'elle a vaincu le Barbare depuis toujours, transposant la querelle sur le terrain
du polemos pour éviter surtout de dire un antagonisme avec Eleusis qui frolerait

la stasis.

alors les identifications de L. Weidauer, "Poseidon und Eumolpos", p. 92 sq.

38Nous connaissons deux vases qui mettent en combat hoplite et Perse et oi1 le Barbare est
représenté clairement en position d'infériorité: en fuite (Amphore attique a figures rouges,
New York, The Metropolitan Museum of Art 06.1021.117, publiée in P. Ducrey, Guerre et
querriers, fig. 166, premiére moitié du Ve siecle) ou a terre (Coupe attique a figures rouges du
Peintre de Triptoleme, Edimbourg, Royal Scottish Museum 1887.213, datant de 480-470, publiée
ibid., fig. 50).

389Voir LIMC, s.v. Amazones. Pour les représentations en figures noires, voir les figures 5-
82:les Amazones combattues sont le plus souvent en position d'infériorité a terre (pour
exemples, voir figures 6, 7, 16, 33, 35 (...)). Pour la figure rouge, voir ibid., figures 83-89.
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On ne peut bien str que regretter l'aporie de nos sources classiques qui ont
apparemment négligé ce theme dans la production céramique. Ce que 'on doit
néanmoins retenir de ces images, c'est le couple que forment Athéna et
Poséidon : un couple partageur dans la gravité de la figure noire, un couple
plus vindicatif dans la fin de la figure rouge. Un couple en tout cas

complémentaire pour la cité qui s'est confiée a son double patronage.
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Conclusion

En attendant Thésée...!

Naitre de la terre et des dieux, gagner I'amour et la protection des Immortels
par leris, se choisir une divinité Poliade, I'éprouver dans le polemos, garantir
enfin sa fondation : telle est la longue chaine des "opérations du fonder" que
Poséidon cloture en terre d'Athenes. Athéna recoit le premier autochthone
Erichthonios dans ses bras, Poséidon ancre sa figure adulte Erechthée dans la
terre : la boucle de la fondation se referme.

L'eris a fait son ceuvre en distribuant les timai entre les deux protagonistes : a
Athéna le titre de Poliade et l'avers des tétradrachmes, a Poséidon les
profondeurs de la terre et la garde des fondations. La polis a eu besoin d'intégrer
le Teneur de terre pour garantir son ancrage sur sa terre "maternelle". Installé
sur I'Acropole aux cOtés d'Athéna et associé a Erechthée, Poséidon est le
gardien des origines de la polis. Si nous ne devions retenir qu'une image de
Poséidon, ce serait le Poséidon Gaieochos Erechthée, car il montre parfaitement
la place accordée a ce dieu dans cette contrée autochthone : par ce culte, la cité
se confie pleinement aux deux porte parole de ses fondations, 1'autochthone et
le Teneur de terre.

Certes, 1'ancrage d'Athénes dans sa verticalité est assuré : la terre athénienne
est entre les mains du Gaieochos. Et la défense de la patrie est garantie par la
Promachos. Avec Athéna tournée vers l'extérieur et Poséidon centré sur
l'intérieur, I'autofondation semble solide désormais.

Mais la cité n'est jamais a cours de refondation. Apres l'autochthonie, apres
Poséidon, voila que la cité se soucie de sa chéra. Une chéra qui n'a pas été
découpée ou délimitée, ni quadrillée ou rassemblée. Si ce n'est

métaphoriquement autour de la déesse qu'elle s'est choisie, la vierge Athéna.

IExpression que R. Parker, "Myths of Early Athens", p. 207 emprunte a Bacchylide pour cloturer
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Car il n'y a pas d'Archégete en terre d'Atheénes qui aurait ouvert la voie d'une
fondation "définitive" sur le mode de la colonisation.

Un autre personnage fait alors son apparition et, comme un singulier
autochthone, il renoue un dernier lien avec la terre. Il s'appelle Thésée, et c'est
lui qui fait surgir la figure du fondateur. "Dans sa variété athénienne",
évidemment, comme le dit J.-L. Durand?, car il est a la fois autochthone? et
étranger*. Et qu'il intervient non pas sur une terre vierge, mais sur une "cité"
constituée ; un drole d'oikiste donc, mais ne sommes-nous pas habitués en terre
autochthone a raisonner hors des sentiers battus de la fondation? Car, si
Plutarque qualifie Thésée d'oikistes de la "belle et illustre Atheénes" en le
comparant a Romulus’, il différencie pourtant bien leurs actions
respectives : Romulus a "fondé" (ékTioe) Rome, tandis que Thésée a "réuni les
bourgs" (cwikioe)®. Décidément, Athénes n'a pas de véritable fondateur,
simplement une kyrielle de héros qui se distribue les actes de fondation.

Avec Thésée, la cité se dote enfin d'un chantre de 1'horizontalité et d'un

rassembleur. Il donne en effet les limites du territoire (chdra)’ et rassemble les

communautés éparpillées (cuvgkioe) pour former une seule cité (uids mToOAews) ;

son article sur les mythes athéniens des origines, "Waiting for Theseus".

2 "Formules attiques du fonder", p. 284.

3Thes., 3.1: "la race de Thésée remontait, du coté paternel, a Erechthée et aux premiers
autochthones" (tTovs mpéiTous abTéxbovas). Son pere Egée est le roi d'Athénes, fils de Pandion,
successeur de Cécrops.

4 Plut., Thes., 3.1 : "du coté maternel, c'était un Pélopide." Voir H.]. Walker, Theseus and Athens,
chp. III-"The Troezenian Outsider", pp. 83-111.

5Thes., 1.5 : "il m'a paru que le fondateur de la belle et illustre Athénes (¢paiveto TOV TGV KA GV
kal dotdlpwy olkloThy ABnrar) pouvait étre opposé et comparé au peére de I'invincible Rome."
6Plut., Thes., 2.2 : "les deux villes les plus illustres sont Rome, que I'un a fondé et Athénes, dont
l'autre a réuni les bourgs" (mohewv 8¢ TGV eémavesTdTwy, 6 pév ékTioe THY ‘Pduny, o6 8¢
owgkloe Tas  ABfvas).

7 Plut, Thes., 254 : "il agrandit I'Attique en lui annexant solidement la Mégaride
(TpookTnodpevos 8¢ TH TATTIK TV Mevyapikiy BeBalws), et c'est alors qu'il fit dresser a
'Isthme la fameuse stele dont l'inscription, en deux trimétres, délimitait la frontiere (to Stoptlov
émlypappa T xwpav) ; le premier trimeétre désignait le pays situé a l'est : "Ici finit le
Péloponnese et commence I'lonie" et de l'autre, le pays situé a l'ouest : "Ici commence le
Péloponnese et finit 1Tonie"." Siopi{w-séparer par une limite, diviser, associé a chdra, nous
renvoie a des opérations de fondation. Pour le vocabulaire du "dia", du découper et du diviser,
voir M. Detienne, "L'Audace du géometre", in Apollon le couteau a la main, pp. 108-110.
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il met en place des institutions uniques, centralise le pouvoir et donne le signal
de départ pour une vie en commun?. Le nouvel essor est politique mais aussi
religieux, si I'on accorde tout son sens a cette information de Plutarque qui
attribue a Thésée la fondation des Panathénées®. Le syncecisme fait donc lui
aussi figure d'acte fondateur!®, comme l'illustre parfaitement la présence du
vocabulaire de I'hidruein'! si caractéristique des "opérations du fonder"12.

Et comme a chaque fois que l'on pose un nouveau jalon de fondation, on
renomme la cité. Comme Erechthée, Thésée a aussi la paternité du nom de la
polis : et, a son tour, il 'appelle Athénes's. La cité est, malgré tout, toujours la
meéme.

A Erichthonios et a Erechthée, Athénes ajoute donc un Thésée synceciste. Or,
aller aux devants de Thésée, c'est encore croiser la route de Poséidon a qui la
cité confie, a travers la figure du héros trézénien, un ultime maillon de
fondation. Si Thésée est le fils d'Egée, 1'autre filiation du héros éclate au sein
d'une "autothalassie"!* qui consacre notre dieu comme son véritable pere. Mais

surtout, les Athéniens vont vouloir confier a leur terre le corps de l'oikiste qui a

disparu en contrée étrangere’> : c'est alors que Poséidon réapparait.

8 Plut., Thes., 24.1-25-3. Voir M. Casevitz, Le Vocabulaire, p. 202-203 pour cette "réunion” et la
"notion de centre urbain" : le syncecisme de Thésée est, selon lui, "un regroupement
principalement politique et religieux, marqué par la dissolution des conseils et des magistrats
des différentes cités de 1'Attique au bénéfice de la cité d'Athénes".

9 Plut., Thes., 24.3 : "il institua un sacrifice commun, celui des Panathénées" (ITava®fvaia Buciav
¢molinoe kowny).

10 M. Casevitz, Le Vocabulaire, pp. 202 sqq. dit du syncecisme que, s'il réunit les habitants, il est
aussi l'acte de "fonder (peupler) une cité".

UPlut., Thes., 24.3 : Thésée "fit élever ((5putal) un prytané et une salle de conseil commune a
tous".

125elon J.-L. Durand, "Formules attiques du fonder", p. 284. M. Detienne (Apollon le couteau a la
main, p. 101) indique en effet que "hidruein (...) c'est toujours opérer une sorte de fondation, c'est
commencer a créer, a fonder : ktizein".

13Plut., Thes., 24.3 : "il donna 2 la cité le nom d'Athénes" (Thy Te TOMv ABfvas mpoonydpevae).
14 gelon l'expression de C. Calame, Thésée, p. 440. Pour le récit, voir Bacchylide (Dithyrambes,
I11.2.67-132). Pour la double ascendance, d'Egée et de Poséidon, qui auraient eu commerce
amoureux avec Aithra la méme nuit, voir pour exemples Apollodore, Bib., II1.15.7 et D.S,,
IV.59.1.

15 Plut., Thes., 35.6-7.
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Apres le Poséidon Gaieochos Erechthée, voila que Plutarque fait surgir une
deuxiéme alliance, cette fois entre le synceciste et le Teneur de terre. On honore
en effet Thésée le jour de Poséidon'é, le huitieme du mois, parce que cette date
rappelle symboliquement les fonctions essentielles du dieu : garantir la stabilité
et tenir-contenir la terre'”. Le huitieme jour est donc une date calendaire qui
réunit Thésée et Poséidon Gaicochos et Asphalios. S'il n'y a pas de "Poséidon-
Thésée" en terre d'Athénes, cette étroite collaboration fait pourtant un parfait
écho a l'autre couple acropolitain.

Est-ce une "curiosité de calendrier" comme le pense J.-L. Durand'® ? Je dirais
plutdt une obligation athénienne et un "rituel" autochthone car, si Thésée veut
intégrer la terre de ses peres, il doit passer par Poséidon qui peut seul ouvrir les
portes du chthon et ramener le héros dans son lieu de naissance. Tout fonctionne
alors comme si ouvrir la terre a Athenes, c'était ouvrir les portes de la cité. Car
ce n'est pas Athéna qui accueille Erechthée ou Thésée dans la polis : c'est
Poséidon.

La cité n'oublie jamais qu'elle est autochthone, et que c'est de l'intérieur
qu'elle doit se renforcer. Poséidon est donc, a nouveau, le gardien de I'ancrage
et le garant de l'intégration : il confere ainsi une autre "citoyenneté" au nouveau
héros que se sont choisi les Athéniens. Poséidon a les clés du chthon : il est le
seul a pouvoir garder solidement ancrés les corps des "fondateurs" dans le

meson de la polis'®. Erechthée, Thésée, deux héros enkystés dans la terre

16 Plut., Thes., 36, 6 : kal ydp Tloceld@dva Tals O0ydoals TLLGOLY.

17Plut., Thes., 36.5-6 : "On I'honorait également le huit de chaque mois (...) parce qu'on croit que
ce quantiéme lui convient mieux a cause de la tradition qui fait de lui un fils de Poséidon (¢«
TMooeld@vos yeyovéval). 6 en effet, on honore Poséidon le huit de chaque mois ; c'est que le
nombre huit étant le premier cube du premier nombre pair et le double du premier carré,
représente de la maniere la plus adéquate la stabilité et la solidité de la puissance de ce dieu
que nous appelons Asphalios et Gaieochos" (uévipor kai Suvok{vnrov olkelov éxel THs ToD Beod
Suvdpews ov  Aoddiior kat Tarfoxov mpooovopdlopev). Voir R. Flaceliere, "Sur quelques
passages des Vies de Plutarque".

18 "Formules attiques du fonder", p. 285.

19Plutarque, Thes., 36.4 : "il est enterré au milieu de la cité" (kal kelTar pév &v péon TH TONEL).
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autochthone avec comme sentinelle Poséidon. Du chthon a la chora, d'Erechthée
a Thésée, Poséidon regne sur la terre d'Athénes.

Alors Athénes : cité d'Athéna ? Certes, mais surtout terre de Poséidon.

Je dirais "déposé" car kelpal signifie "étre étendu, immobile, déposé" ; pour Erechthée, voir Eur.,
Er.,, 18.90 : mboer 8¢ TG 0@ onkov év péoan mokel. Clest une obligation pour les fondateurs (les
vrais Archégetes) si l'on suit le scholiaste de Pindare (Ol., 1.149). Aspect regardé par M.
Detienne, Apollon le couteau i la main, pp. 110-111.
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Planche 7
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77 Parthénon. Fronton Ouest. Dessin combinant les fragments existants et les dessins de Car-
: . iy
rey. D’aprés Berger. (Originaux 3 Londres sauf mention contraire.) Les figures dessinées par Car-

rey sont unies.

A: héros allongé (ou dieu fluvial « Ilissos »; cf. 18. 4,P). B,C: roi Cécrops et sa fille, serpent lové
entre eux. D-F: peut-tre les autres filles de Cécrops et entre elles son fils Ex"ys/‘lchthon. G: Aurige
d’Athéna, sans doute Niké. H: Hermes. LK: le ventre des chevaux’fievmt étre soutenu par un
Triton. L: Athéna (Londres, une partie de la téte 2 'Acr.). M:.Poseldc’)?, q" 81. Entre L et M,
place pour un olivier (certaines bribes pourraient lui appart.emr), ou } éclair de ?eus (Sxmon).
N': servante ailée du char de Poséidon, sans doute Iris. O : Aurige de Poséidon, son épouse Amphi-
trite ; serpent marin (ketos) au groin porcin en dessous. P, Q, R femme avec 2 enfants, sans d?ute
Orithyie, la princesse attique avec Calais et Zéthes. S, T, U: jeune gargon sur les genoux d une
femme avec une autre femme. V: homme agenouillé. W: femme allongée. « Céphale et Procris »
pour V et W sont peu plausibles. On a suggéré des divinités locales de fleuves ou de fontaines
(Callirhoé) (¢ A, et Olympie Est, selon Paus.). Ce sont sans doute tous (A-F, P-W) des rois ou

des héros attiques.

78 Parthénon. Fronton Est. Reconstruction de Bile (par Berger).

A-C: Le Soleil (Hélios) et son char. D: allongé sur une peau de béte, sans doute Dionysos. Autres
possibilités, Héraclés (autre « étranger » 3 ’Olympe, peu probable qu’il assiste 4 la naissance de
la déesse qui I'y présenta), moins probablement Arés et encore moins Thésée (identification cou-
rante auparavant). E, F: assises sur des coffrets, peu conformes aux cistes d’Eleusis, mais il peut
s’agir de Déméter et Coré. Ou encore des Horai (Saisons) rarement par deux ou sur 'Olympe.
G: peut-étre Artémis. K, L, M: sans doute Hestia et Aphrodite sur les genoux de sa mére Dioné.
N (mus. Acr.), O: la lune (Séléné) ou la nuit (Nyx) et son char. Il y a aussi un torse (H) générale-
ment pris pour Héphaistos (ou Poséidon) ; fragments d’une figure en péplos (mus. Acr.) peut-&tre
Heéra; bribes d’une lyre (mus. Acr.) d’Apollon.

(Identifications de Berger : A-C: Hélios; D: Dionysos; E, F: Coré, Déméter; G: Eileithyia (déesse
de la naissance); Arés (char), Iris, Héphaistos, Héra, Zeus, Athéna, Poséidon, Hermes, Amphi-
trite (char), Apollon; K, L, M: Léto, Artémis, Aphrodite; N': Nyx)

Frontons ouest et est du Parthénon d'Atheénes




Planche 8

Hydrie attique a figures rouges, Pella, Arch. Mus. 80.514 (vers 400) (détail).



Planche 9

Hydrie en relief, Saint Petersbourg, Ermitage KAB 6a (milieu du IVeé siécle)



Planche 10

Cratere en cloche campanien a figures rouges, Madrid, Museo Arqueologico

Nacional 11095 (milieu du IVe siecle) (détail).



Planche 11

Péliké lucanienne a figures rouges, Policoro, Musea della Siritide 35304

(420-410 av. J.-C.)
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