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Les généalogies d’apres-guerre :
Hésiode, Théogonie 886-964

Dans sa réflexion sur le statut du mythe généalmgi Lambros Couloubaritsis
souligne, de maniére stimulante, la tension (L. |Qgoaritsis parle de « distorsion »)
inhérente au récit généalogique lorsqu’il se rafgpau monde divin. Sont en effet déployées
dans un temps propre a I'expérience humaine :daession des naissances, des « choses qui
sont en fait inengendrées », comme les dieux, Héstode dit, au vers 33 de Tdéogonie
qu'ils sont un « éternel présentasdy 6vTwr),

Il est clair que le mythe généalogique hésiodigpomurt a I'expérience sans doute la
plus commune a tous les hommes, celle de la pangotg organiser une réalité qui, dans sa
complexité, dépasse largement ce que I’'homme p@asit sle maniere empirique : un moyen
de mieux appréhender ce qui agtriori insaisissable pour nous. On peut ajouter quep@n t
cas pour Hésiode, cette maniére généalogique dieedle monde correspond a une prise de
position théorique, au-dela du recours a ce quegdarplus directement a 'homme et des
vertus mnémotechniques que le catalogue présergensiif. Le fait méme d’organiser la
réalité sur le mode généalogique montre en effetlgupoéte considére cette réalité comme
organisée, et déductible d’'une origine, elle-mémengendrée et triple en l'occurrence :
Chaos, Terre et ErdsLe monde divin décrit par Hésiode a bien un seisn lequel Zeus,
par exemple, ne peut pas étre congu, au sens fgguent que propre, avant Ouranos ou
Cronos. L’ordre basé sur la répartition qu’a instafieus a une histoire, ce qui signifie que le
réel dans ses multiples aspects, cosmiques, netigiaais aussi politiques et sociaux, n'est
pas le fruit du hasard mais d’'une progression ké¢ggue qui méne a ce cosmos réglé par le
roi des hommes et des dieux. Il y a bien une logidans larhéogonieque le poéme met en
lumiére dans un récit ou la répétition de schémeatits (la succession des naissances aussi
bien que le pére qui tente d’éliminer ses enfdatsyuses de Terre, les combats ...), par les
variations qui y sont introduites, devient signmifief.

Le catalogue généalogique qui suit I'évocationl’deenement de Zeus (881-885)
consiste en une énumération qui est, elle aussntée et dont je vais tenter dans ces
quelques pages de restituer la logijue choix que j'ai fait de me limiter aux vers 8864

! Voir notamment L. GULOUBARITSIS, « Genése et structure dans le mythe hésiodigeerates », dans
F. BLAISE, P. WDET DE LA COMBE, Ph. ROUSSEAU (éd.),Le Métier du mythe. Lectures d’Hésipdélleneuve
d’Ascq, 1996, p. 479-518 (486-492), et LOW OUBARITSIS, « Fécondité des pratiques catalogiquel§ernos
19, 2006, p. 249-266.

2 Voir sur ce point Cl. BLAME , Kernos 19, 2006, p. 23-29 (25 s.).

% Pour ce qui est du rapport entre ces trois prexiposés hors généalogie et I'histoire divine auii, s
déclenchée par la mention d’Eros, voir EABE, « La figure d'Eros dans Bhéogonied'Hésiode »Uranie, 8,
1998, p. 51-62.

4 Je reprends & mon compte linterprétation d’endende la Théogonie présentée par H.MMANN :

« Propositions pour une lecture d’'Hésiode », darBLkISE, P. UDET DE LA COMBE, Ph. ROUSSEAU (éd.), op.
cit. (n. 1), p. 15-22. Pour l'usage signifiant de lpéttion d’'un schéma narratif, voir dans le mémerage, a
propos de la Titanomachie, FLMBSE et Ph. RUSSEAU « La Titanomachie (Hésiod&héogoniev. 617-
720) », p.213-233, et F.LBISE, « L'épisode de Typhée dans Tdéogonie d'Hésiode (v. 820-885) : la
stabilisation du monde Revue des Etudes Grecqud®5, 1992, p. 349-370.

> Méme si mon analyse, dans son détail, présentaligesgences avec celle d’A.0BNAFE (Eros et Eris.
Mariages divins et mythe de succession chez Hédigoa, 1985), nos lectures se rejoignent dansdaure ou
nous partons de la méme hypothése, selon laquetatalogue fait sens et met la derniére mainrgdiisation
du monde de Zeus. Voir aussi, plus récemment, TRA%S CLAY, Hesiod’s CosmqgsCambridge, 2003,
notamment p. 161-165. Il n’est pas possible d’'aboici I'aspect formel de ce passage, souvent rguéapour
son caractére triadique (voir M. L.B&T, Hesiod. TheogonyOxford, 1966ad 901-29) ni de discuter de la « loi
du nombre » proposée par ClaNRoUX (« Les femmes de Zeus : Hésioddgéogonievers 885 a 955 », dans
Poikilia. Etudes offertes a Jean-Pierre Vernaparis, 1987, p. 155-164) pour organiser I'énutigmales noms



signifie évidemment que je considére ce passageneohésiodique, mais n'implique pas de
ma part une condamnation des vers suifahes vers 965-1020 forment une suite tout a fait
cohérente, dans la mesure ou ils nous introduieemd le monde des héros qui a été annoncé
dans l'unité précédente. Je m’en tiendrai toutdafmia un ensemble qui, comme je tenterai de
le montrer, clét le développement théogonique paent dit en finissant d’explorer toutes
les manieres possibles de produire du divin.

1. V. 886-929. Le catalogue des épouses de Zaarsiede étape de la stabilisation du

monde divin et mise en place des cadres qui rétgembnde des hommes.

L’épisode de Metis, qui ouvre ce catalogue (886)9@0 la querelle entre Zeus et
Héra, qui le referme (927-929), peuvent apparatirame des résurgences conflictuelles dont
il est difficile de rendre compte. A l'issue desudalerniers combats, le premier entre Titans
et Olympiens, que leur victoire place au pouv@rsécond entre Typhée et Zeus, qui assure la
légitimité royale de I'Olympien, Zeus met en plage principe de répartition susceptible de
mettre un terme définitif a la chaine des conftitgins. D’'une part, il ne regne pas en
souverain absolu, mais redistribue les honneurmaleiere satisfaisante entre les différents
Olympieng ; d’'autre part, il reconnait aux Titanides un airtpouvoir, en attribuant une
fonction & Hécate et a Styx dans son nouveau nioAdas, en mettant en place une pluralité
réglée, parvient a résoudre I'antagonisme récudans ce qui a précédé entre la prolifération
et son blocage. Il intégre méme le hasard et lgetafavec Hécate et TypHgeréservant, il
est vrai, aux seuls mortels ces éléments incomtigda Si ce monde de Zeus est désormais a
'abri des conflits, comment expliquer alors que q@ suit directement la pacification
évoquée en 881-885 décrive encore une série détsanhf

Le poeme présente un Zeus qui, grace a la répartites honneurs, a désormais réglé
a la fois le probléme cosmique de la stabilité dunde et celui, politique, de la souveraineté.
Reste toutefois une difficulté qu’il n'a pas résmoiwcelle, temporelle, de la succession.
Puisque le temps ne peut pas s'arréter, il y aotogj nécessairement, un fils a naitre pour
aspirer a son tour a la royauté. L'épisode de Meétisstitue une réponse a ce dernier
probléme que Zeus, tout comme Cronos, doit affromais qu’il surmontera de maniére plus
intelligente que son pere. Il est aidé en celestivrai, par Ciel et Terre, qui, pour la premiere
fois, ne protége plus les fifs mais le pére, dans la mesure ol elle a apprauygise du
pouvoir par Zeus (884), accord qui implique la dies luttes de succession dont elle était a
chaque fois l'instigatrice.

des femmes de Zeus. Je remarquerai seulement gajppléication trop stricte de ces regles formelles o
structurales améne a soupcgonner inutilement des oar enrichissent I'énumération (voir 'embarras @l.
RAMNOUX, I. ¢, a propos de Déméter, dont I'évocation en 912+@idpt les effets de symétrie qu’elle reléve)
ou s’imposent pour le sens (en supprimant les 9&fss., comme le fait, par exemple, PazdN, Hésiode.
Théogonie, Les Travaux et les jours, Le Bouckaris [CUF], 1928, on rétablit, certes, une syimétiadique,
mais aux dépens d’une régularité narrative, puidgqueprive les Graces de la mention de leur fant Pour
une tentative plus mesurée de mettre en évidesa@dpilarités formelles sans y plier le poéme deiéna trop
mécanique, qui montre toutefois, en tant que tidke)imites d’analyses de ce type, voir EH8/ABL, Hesiods
Theogonie. Eine unitarische Analy8&enne, 1966.

® La critique s’est divisée sur ce qu'il fallait ciiérer comme le terme originel deTlaéogonie Voir pour un
rapide état de la question, JRBUSSCLAY, op. cit.(n. 5), p. 162, n. 42, ou GOBETT|, « La derniére génération
héroique : un parcours historico-religieux et sénaoratif, d’Hésiode au Ps. Apollodorel&ernos 19, 2006,
p. 113-130 (114 s., n. 10).

" Cf. 885 : « Et lui, il opéra entre eux un bon partdge honneurs % (5¢ Tolow ¢b Sleddooato TLuds).

8 Voir, pour Styx, 383-403, et, pour Hécate, 411-4&2sur le réle de réconciliatrice entre générationinds
gue joue la déesse dandTlzéogonie J. BOLLACK, La Gréce de personp®Paris, 1997, p. 175-179).

° Pour Typhée, voir F. BuSE, I. c. (n. 4), p. 368-370.

9voir le réle essentiel que Gaia joue dans la tegih d’Ouranos par Cronos (161-166, 173-175)ee€donos
par Zeus (474-480) ; elle est aussi la mére duielerival de Zeus : Typhée (821).



Pourquoi la menace, avec ce fils dont I'excés dadexice rappelle les productions
monstrueuses anciennéobsolétes dans un monde désormais constituétBlisé, vient-elle
de Métis ? Le savoir de Métis porte sur le tempssda qu'il a d'imprévisiblé ; elle n’a pas
son pareil, ni chez les hommes ni chez les dieayr pe qui est de la connaissance (887),
connaissance dont le vers 900 définit la dimengaatique : elle incarne la possibilité
d’évaluer toutes les issues possibles, succeés becggotentiels. Si Zeus veut s'imposer
comme souverain ultime, ce qui exige qu’il ait weenpréhension de la totalité des choses,
passées et futures, autrement dit qu’il maitrigergps, il doit s’approprier la connaissance de
Métis, qui lui permettra de controler toutes lesiations, comme il le fera d’ailleurs a
Méconé, ou il ne se laissera pas abuser par ladeifgométhéd S'il ne fait pas siens cette
connaissance et le calcul stratégique qu’elle permeui-ci s'effectuera nécessairement
contre lui — en la personne d’'un nouveau prétendanténe —, dans un ordre du temps qui lui
échappera comme il a échappé a ses prédécesseurs.

C’est ainsi que Zeus avale Métis. Ce faisant, icammet pas la méme sottise que
Cronos. En engloutissant ses enfants, donc enadsdg nier une naissance qui a bien eu
lieu, du ventre aux genotfx Cronos refusait un processus, celui de la suicresiésormais
pourtant irréversible, par le fait méme qu'il s’@ghlisé. Zeus, lui, n'attend pas que le
processus s’enclenche, mais, en avalant Metigmbnte a la source du déséquilibre récurrent
gu’a connu I'histoire des dieux. En engloutissandéesse, il neutralise le danger que présente
le temps, puisqu’au lieu de le subir, comme se®rmlants malheureux, il en contréle
I'ouverture sur tous les possibles.

La maniere méme dont le poete décrit cet englartisst montre un Zeus qui a tiré
toutes les lecons de I'histoire divine et, commsude va le confirmer, a la mainmise sur la
totalité du reel et de ses possibles, donnantge Itdes dieux, avec 'avenement de son régne,
une configuration sensiblement différente. Pouleavisletis, Zeus recourt a la « ruse », a la
« tromperie » et & des « mots enjoleurs ka ruse, jusque alors, avait été le fait de Terre
puissance féminine, et pouvait étre assimilée ds\#ie-mémé®. La tromperie fait partie des
privileges d’Aphrodite (205), et les « mots enjdtes dont use Zeus sont I'apanage des

M Le fils & venir est en effet qualifié de¢pBLov (898), adjectif déja utilisé en 139 pour désigmsr Cyclopes.
Le mot, dont le préfixe note I'excés, oppose ldenae de ce fils dangereux a la force d’Athéna,nguprésente
aucune menace puisqu’elle ne fait qu'égaler soa pésv, 896).

12 \/oir déja sur ce point M. BIENNE et J.-P. \ERNANT, Les Ruses de lintelligence. La métis des GrBesis,
1974, notamment p. 104 s.

13Cft. les vers 545 et 550 s. Sur la place de la scéé#téné dans l@héogonievoir J.-P. Vernant, « A la table
des hommes. Mythe de fondation du sacrifice cheziddé », dans M. BTIENNE et J.-P. \ERNANT (éd.), La
Cuisine du sacrifice en pays greRaris, 1979, p. 37-132 (52 s.), et P. Judet d€d&abe, « La derniére ruse :
‘Pandore’ dans lahéogonie», dans F. BaiSg, P. UDET DE LA CoMBE, Ph. ROUSSEAU (éd.), op. cit. (n. 1),

p. 263-299 (275-280). Contre Vernant, Judet de aml® considére I'épisode, selon moi a bon droifyroe un

« hysteron proterom (p. 277), postérieur a la stabilisation du mopdeZeus.

14 Cf. 460. La description de ce parcours qu'est la naissalu dedans vers le dehors que figurent lesuxenta
pas une fonction purement réaliste (contre M. LESW ad loc, ou A. BONNAFE, Hésiode. Théogonie. La
naissance des dieyRaris, 1993, n. 41, p. 161, qui font de l'infotioa sur la position de I'accouchée l'intérét
exclusif du vers). En décrivant cette mise au mathales son déroulement, le poete la distingue dguce'est
passé avec Ouranos, qui refusait a sa progéniéuveidle jour, au sens propre de I'expression \1&fonos vit
dans le temps, a la différence d'Ouranos, quipatraire, empéchait le processus temporel méme dégdoyer
en ne laissant pas sortir ses enfants. Depuis, eol@rsouligne le vers, la dimension temporellet gaserte :
les enfants sont nés, et il est de fait impossibleevenir en arriére.

15 Voir 889 s.: ...80Aw dpévas EEamathoas! alpuNolol Aoyolow Eny éokdtleto vndlv (« il rusa, la
trompa et, avec des mots enjbleurs, il la déposa gan ventre »).

16 | adjectif Soinv est utilisé pour qualifier la technique que vatneeen place Gaia pour tramer la castration
d’'Ouranos (160). Quand Rhéa demande a Ciel et Termréparer une ruse pour empécher Cronos d’etirglou
Zeus, le poéte emploie pour désigner cette ruseree deuritis (471).



femmes : c’'est grace & eux que Calypso retientsglgans son & et Zeus lui-méme en fera
un des attributs essentiels de Pantforginsi, le temps du subterfuge, Zeus devient femme
On peut méme penser que la ruse consiste en cefee,n@& qui explique lI'absence de
meéfiance de Metis. Jusqu’a présent en effet, l@ asait, au moins en partie, consisté a
dissimuler quelqu’un : Cronos, en embuscade (1Zd)s, dans les replis de Terre (482 s.).
Zeus, face a Métis, reste visible, mais il ne ssidiule pas moins en jouant la femme. En
exploitant cette possibilité, et en se substit@ahtetis avant méme de I'assimiler, I'Olympien
marque bien sa distance par rapport a son peréeSCée geste de I'engloutissement est dit
exactement de la méme maniére pour Cronos et &) fivec cette différence frappante
toutefois qu'aux bras, instruments de I'engloutisset pour Crond$ et outils traditionnels
de l'action violente, se substituent les mots enjfd. Le poete signale ainsi que le regne de
Zeus n’est plus celui de la force, mais de lingelhce : nous sommes bien dans une ere
totalement nouvelle.

Le choix de Thémis comme deuxiéme épouse (901guedia continuité du projet de
Zeus (les deux noms fonctionnent d’ailleurs commae dnagrammes). Comme le dit son
nom, la déesse représente I'ordre fixé et immdabée elle confirme ainsi la stabilisation du
monde a laquelle Zeus est dorénavant parvenu. @apgnle poeme, en jouant cette fois
encore sur la variation formulaire, indique que Miene peut se confondre avec Métis. Le
vers 906, tout faisant clairement écho au vers 80 distingue en effet: le bon et le
mauvais que donnent les Moires, filles de Thémes,cancernent plus cette fois que les
homme$&”. En maitrisant le temps, Zeus engendre des d¥gimjtii ne peuvent plus affecter le
monde divin mais ouvrent l'histoire au temps desnhms. Cette temporalité humaine,
incertaine pour les mortels, n’en est pas moins,alssi, entierement contrélée par Zeus, qui
la soumet aux mémes régles de partage qu'il aLiréa dans le monde di%in

Le catalogue des épouses suivantes confirme lanmsende Zeus sur la totalité du
monde. D’une part, le dieu s'unit avec des déesdgedifferentes générations. Thémis et
Mnémosyne (la cinquiéme épouse, 915) sont des éState la génération antérieure donc a
celle de Zeus. Metis, Eurynome (la troisieme, 9€7).eto (la sixieme, 918) sont, comme
Zeus, des Ouranides de la deuxieme génération, néas de Titans autres que Cronos
(Océan et Tethys pour les deux premieres, Coidghetbé pour Leto). Déméter enfin (la
guatrieme épouse, 912) et Héra (la septieme etéderde ce catalogue, 921) sont les sceurs
de Zeud’. Le roi des Olympiens domine ainsi passé et ptésenns et le caractére
temporellement totalisant de ces diverses uniopéigele sans doute pourquoi ce catalogue
des épouses de Zeus, bien que la suite mentioan&res unions de I'Olympien, se présente
lu-méme comme une totalité — avec I'emploi Xdecbotdmv, «la derniére », a propos
d’'Héra, en 921 —, qui se clot avec la mention thyle (922), la déesse qui institutionnalise et
régule donc toutes les naissances qui avaient amugodr jeté les dieux dans leur histoire

7 Odysséel, 56.

8 Travaux 78.

19 0n trouve le mémény ¢okdTBeto vndiy, & la méme place dans 'hexameétre, dans les dits I€f. 487 et
890).

20\/oir 487 :éxow xelpeoor (« aprés I'avoir prise — la pierre qui remplaceiZe dans ses bras ».

ZL\/oir déja M. DETIENNE et J.-P. \ERNANT, op. cit.(n. 12), p. 105 s.

22.Cf. 900 :s &1 ol dpdooaitto Bed dyabév Te kakdy Te (« afin que la déesse <Métis> l'avisat <Zeus>de
ce qui est bon et mauvais »), et 9@6riTois dvBpwmololr éxewv ayabdv Te kaxkdr Te (« <les Moires, qui
donnent> aux hommes mortels d'avoir le bon et levaig »).

Z\oir le vers 904

24 Cf. A. BONNAFE, op. cit. (n.5), p. 92-94, qui tente de justifier I'ordrelopté par le poéte pour cette
énumeération. Elle insiste a juste titre sur le ¢ai$ unions contribuent a la réconciliation desn@ligns avec les
Titans. Sur ce point, voir aus¥ra, a propos d’Héraclés.



conflictuelle. Les derniéres unions de Zeus (938)%pparaitront dans un cadre un peu
différent.

D’autre part, ces diverses unions permettent déteépsymboliguement cette fois, le
contrble qu’exerce maintenant Zeus sur I'ensemblmdnde physique : les Titanes sont filles
de Terre et de Ciel, Métis comme Eurynomé descdardi€téan, et I'évocation de Déméter
enfin, a travers I'histoire de Perséphone, sa fildique que Zeus a également droit de regard
sur ce qui se produit dans le Tartare, part d’'H#€&S8 s.).

Le catalogue enfin met en place les éléments eskenjui définissent I'existence
humaine dans tous les aspects de son organiSati@s Heures (Eunomie, Justice et Paix,
901-903) et les Moires (904-906) en sont commeatlre; conditions de prospérité pour les
unes, alternance qui regle la vie de tout hommes da globalité, pour les autres. Ces deux
groupes de divinités donnent un bon exemple de daiére dont Hésiode réaménage la
tradition pour faire de son catalogue un ensemibieecnent orienté. Les Heures ne sont pas
ici des déesses de la nature qui président au pp@moé@issement de la végétatiomais des
divinités clairement sociales, conditions du botrerchez les homm&s L’idée est celle que
développent le§ravaux et les joursla prospérité de la communauté humaine, et,|par
méme, de la terre, ne peut venir que de la bontenenet du respect mutuel des dfits
Quant aux Moires, leur nom renvoie directement &déra, la part qui échoit a chacun, dieu
ou homme, d’ou lI'importance de I’honneur que Zeas Iconfere (904). Elles incarnent en
effet dans la sphere humaine I'essence du regzede : en distribuant le bon et le mauvais,
elles définissent le contenu de la vie humainge fdiune alternance dont le processus méme
échappe au mortel qui le s#BitAinsi, la vie de 'homme est elle aussi régie feaprincipe
de distribution (du bon et du mauvais). La tempt&dhumaine est donc réglée comme le
reste du cosmos régi par Zeus, a qui rien n'‘échappe méme le monde en devenir des
hommes. Ainsi s’explique que les Moires naissenpacir la seconde fois. Elles sont en effet
filles de Nuit en 217-219 ; leur donner maintenasnme ascendants Zeus et Thémis revient
a signifier que I'Olympien réaffirme la validité deur fonction, qui, par sa nature méme, peut
étre intégrée dans son rédhdl n'est pas nécessaire de considérer cette dondissance
comme une contradiction a laquelle, si 'on ne vpat se débarrasser brutalement du
probleme par une athétése, on donne une explicatitonologique, en la présentant comme
une composition en deux temps, par le méme poétis, dans un état d’esprit différéhtOn
a la en fait un exemple de la maniére donf teogoniereconstruit sa tradition pour lui
donner, au-dela d’'une cohérence simplement faetuetie cohésion plus symbolique, dans

% Voir déja Cl. RMNoUX, |. c.(n. 5), p. 158 ; je ne réduirai pas toutefois caetie le fait I'organisation de la
vie humaine ainsi mise en place a sa seule dimemsi@ue.

% Ccomme elles le sont dans le culte attique : \wadmmentaire de YT, op. cit.(n. 5),ad 901

27 3olon, dans le poéme 4 W., les présentera comme plgissances, complémentaires mais distinctes, qui
déterminent I'ordre politique de la cité : la prénei étant la sanction inéluctable, rétribution mhé$aits commis
dans la cité, la seconde le principe de régulajigirvise a éviter cette sanction. Sur ce poingsuetle caractere
résolument non généalogique de la mention de tecgust de I'eunomie chez Solon, voir F.ABE, « Poésie,
politique, religion. Solon entre les dieux et lesrtmes (I’ ‘Eunomie’ et I' ‘Elégie aux Muses’, 4 £8 West) »,
Revue de Philosophie Ancienng3, 2005, p.3-40; et « Poetics and Politicsadifion re-worked in
Solon’s ‘Eunomia’ (Poem 4) », dans JLdX et A. LARDINOIS (éd.), Solon of Athens: New Historical and
Philological Approached.eyde Mnemosyngsuppl. 272), 2006, p. 114-133.

%8 En présentant ainsi les Heures, Hésiode ne s&gas véritablement de la tradition iliadique :tant que
gardiennes des portes de I'Olympe et du ciel (\8-781 ; VIII, 393-395), les Heures apparaissena digjns le
poéme épigque comme une figure de la limite & réspec

# 'idée sera reprise dans le poéme 13 W. de Seld88 s. Voir sur ce point, mon commentaire de @&npe, a
paraitre.

%0 Je reprends sur ce point 'analyse de 217-21%Pp&DET DE LA CoMBE, pour le moment inédite. Voir aussi
Fr. SOLMSEN, Hesiod and Aeschyludthaca-Londres, 1949 ;°F éd. 1995, p. 36-38 (maisf. ci-dessous, et
n. 31) ; Gr. RRIGHETT!, Esiodo. TeogoniaMilan, 1984, ou A. BNNAFE, op. cit.(n. 5), p. 98 et n. 33.

31 Voir SOLMSEN, op. cit.(n. 30), p. 37.



un projet poétique qui propose une représentatiionnelle de la réalité parfaitement
organisée dont il présente la gerfése

Se succedent ensuite les dieux qui figurent lesplait la peine que connaissent les
mortels : les Graces (907-911) et les Muses (915;%lun c6té ; de l'autre, Perséphone, liée
a la mort (913 s.), Apollon et Artémis (918-920)esentés sous leur aspect destructeur ; la
fille de Leto est en effet qualifiée deyxéaipav, « qui fait pleuvoir ses fleches », et Zeus
apparait ici comme le dieu « qui tient I'égide e, qui situe la progéniture de Léto dans le
contexte de violence propre & Arés et Athéna, ppaeaitront ensuitd

L’évocation de la naissance de Perséphone vautl'gues’y arréte pour saisir la
maniere dont le poéte, avec une économie remamrgui@bmoyens, donne a son catalogue un
sens plein. On trouve danddymne a Demete(2 s.) la méme conjonction paradoxale de
'enlevement — de Perséphone par Hadés — et du-dia Perséphone a Hadés par Zeus —
gu’en Théogonie 914. L’hymne donne toutefois du mythe une vergius développée :
I'enlevement de Perséphone par Hadés obéit a tatéotle Zeus, qui, avec l'aide de la Terre,
emploie la ruse pour parvenir a ses fins : créeliamentre deux mondes incompatibles —
celui des Olympiens et celui des morts. Graceridiudu frere de Zeus avec la fille de celui-
ci, le monde d’en bas est pleinement reconnu, s@hoprocessus nécessaire a la cohérence et
a la vitalité du cosmos régi par Zeus, car le mateemorts se révélera aussi comme le lieu
qui cache la semence nécessaire a la subsistand®uoenes. Si Zeus doit employer la ruse,
avec l'aide de Terre, qui permettra le ragrine a DémeteB-10), c'est vraisemblablement
parce que son projet contredit la logique mémeatersgne, qui interdit aux immortels de
frayer avec la mort: les hommes, cette fois enceeront les instruments de cette
conciliatior™®. Le poéte de IThéogonie donne du mythe, dans un condensé qui ne fait que
mieux ressortir le paradoxe, ces seuls élémenss: dk conjonction du rapt et du don, et la
ruse (intieta, 914). Le raccourci saisissant suffit au propo&nP part, il confirme le
contréle qu'exerce Zeus sur le monde : le dieu ems® par un acte de légitimation la
violence d'un rapt qui ne lui échappe de toute rfagas, comme l'indiqugnTieTa. Cette
conciliation des contraires que sont la prise etlda — tout comme le lien que constitue
Perséphone entre deux divinités opposées : Dendiggrensatrice de la vietd\uvdpdppns,
« généreuse nourriciére », 912), et Hadés, leesirdorts —, symbolise d’autre part aussi la
condition paradoxale des hommes dont la vie dégamimonde souterrain qui lui donne sa
subsistance par les semences qu'’il renferme, ret@ussi le lieu ou la mort les emporte.

Enfin, les enfants d’Héra, Jeunesse et Ares (328yment l'alternance que décline le
catalogue sous toutes ses formes, puisqu’ils figues deux aspects, positif et négatif, d’un
méme age : celui de I'épanouissement physiquestambats. Il est logique qu’llithye, qui
préside a I'enfantement, soit mentionnée en defi&t.). Dans cette unité close, ou chaque
naissance correspond a un aspect de la régulaidiespace humain, elle donne en effet au
principe d'engendrement, qui est a l'origine deetdtistoire des dieux et des hommes — et

32 | es Travauxdonnent un autre exemple de la liberté que prerbéte avec une tradition — y compris celle
gu’il a contribué a mettre en place —, qui n'es$ pa donné auquel il est contraint de se soumatteds la
matiére d’'une réflexion qui peut la remettre ensgjo@ a l'intérieur d’'un projet poétique qui a sahérence
propre. La généalogie de Tdnéogoniey est critiquée : les vers 11-13 la corrigent esgmt I'existence non pas
d’'une Eris Théogonie225) mais de deux. Sur la signification de cetteection, voir Ph. Rousseau, « Instruire
Perses. Notes sur I'ouverture dasvauxd’Hésiode », dans F.LBISE, P. WDET DELA COMBE, Ph. ROUSSEAU
(éd.),op. cit.(n. 1), p. 93-167 (116-132).

33 A. BONNAFE , op. cit. (n. 5), p. 98, voit a juste titre dans les Gra(®slendeur, Liesse et Abondance) un
« contrepoids » & la descendance de Nuit, et plssgément a trois des premiers enfants d’ErisneP&aim et
Douleurs (226 s.). Zeus introduit effectivementglaon monde des forces bénéfiques, mais le ré&tabisnt
d’'un équilibre ne doit pas faire oublier la tenengme et le sens de cet équilibre : la mise en glacemonde
d’alternance, ou le mauvais est aussi nécessagréedaon.

34 Cf. l'analyse de I'hymne proposée par 3rR8UssCLAY, The Politics of Olympus. Form and Meaning in the
Major Homeric HymnsPrinceton, 1989, p. 202-265.



bien évidemment de [@Bhéogonieméme — sa légitimité derniére, institutionnelléré] de la
sorte, produit et Iégalise la vie des hommes, guit pléboucher aussi sur la mort des jeunes
gens, elle-méme parfaitement légitime, en ce guaisitue dans le cadre réglé de la guerre.

En présentant Héra comme la derniére épouse de Eep®éte ne stigmatise pas
nécessairement les unions ultérieures du roi dasxdiu'il jugerait illicite¥®, mais souligne
gu'avec elle s'acheve la mise en place du mondeguglle ont également contribué les autres
épouses, avec un effet de cloture produit pardease de 897 par 923 : Zeus est sans conteste
désormais le roi des hommes et des dieux. On podés lors s’étonner que le catalogue ne
s’en tienne pas la, mais évoque les deux naissdrmresnorme que sont celles d’Athéna et
d’'Héphaistos (924-929).

En réalité, ces deux enfantements apparemmentaaterviennent parachever la
totalité ainsi constituée. Zeus, apres s’étre uoiudes les générations de divinités antérieures
ou contemporaines, épuise ainsi toutes les pasdgill'enfantement en mettant au monde
seul @itos, 924) Athéna. Cependant, tout dans la maniére delig-ci vient a la lumiére
indiqgue que nous sommes désormais dans l'ordreyrdbadique. Athéna a bien une mere,
Meétis (cf. 895 s.), et elle sort de la téte de son pere, aitaxpression concréte de la volonté
de ce derniéf. La réplique d'Héra ressemble quant & elle seulerarnapparence a la
violence des représailles antérieures de Terret Héna semble pourtant avoir le pouvoir
dangereux puisque, comme Gaia, elle peut enfaater snion (927) : Héphaistos, 'opposé
d'Athéna et de son pére, en ce qu'il ne possédia pase® n'a, pour cette raison méme, rien
d'un Typhée. On tient la encore un exemple de desgue fait le poete de la tradition :
Hésiode ne mentionne pas une autre parthénogéhdi@dbien plus dangereuse, et suscitée
par la méme colere de la déesse contre I'enfantehoes norme d’Athéna : celle de Typhon,
gue relate Hymne a Apollor(305-352). Dans |d@héogoniel'épouse de Zeus, méme quand
elle agit de maniére subversive, respecte l'orden dnonde dont I'Olympien, roi
incontestable, et, en fait, incontesté, a fixéréages. En finissant sur ces deux naissances et
sur I'expression de la colére d'H&rde catalogue confirme le caractére éristique'tistoire
divine : le conflit a toujours été et reste le nuotgui permet au monde des dieux de ne pas se
figer dans une immuabilité qui condamnerait le cosnpar nature en mouvement, a la mort.

35 Voir WEST, op. cit.(n. 5),ad 921.

3% Zeus exprime sa volonté par un mouvement de tétér :'emploi du verbevetew, par exemple lorsqu'il
promet a Thétis de venger son fils, Achille, ddfitant infligé par Agamemnonlijade I, 528). Athéna n’est
désignée dans le catalogue deTléogonieque par le nom de Tritogénie (895 et 924). Le s#msmot
Tpitoyéveta n'est pas sOr. JAILLARDAT (« Sens et étymologie deitoyévela », Revue de Philologje 69,
1995, p. 283-288) y voit une formation régressiveetdeTpitomdTopes, dans lequel le sens précis geTo-
(« de la troisieme génération ») se serait perdu f@sens plus large d’ « ainé » (voir p. 287 Bp)Toyevis,
selon ce processus, aurait donc le sens de «prefmie: on soulignerait ainsi le fait qu'Athénat es
effectivement le premier enfant concu par Zeus.BA.Cook (Zeus. A Study in Ancient Religjowol. lIl,
Cambridge, 1940, p. 124) donnait au mot un sensvqulait rendre compte du chiffre : Athéna serait |
descendante authentique de Zeus, Cronos et Ourhritos.est en effet important, mais il ne reléve palrse
moi, d'un calcul généalogique — un peu suspecledies (Athéna est, a ce compte, quatrieme). Athésta
congue la premiéeref, mpcymmv, 895) ; la place des deux termesdtnv et TpiToyévelar) en début et fin de ce
vers n'est certainement pas fortuite, mais créeprise qui doit permettre de détecter le sendaEisant aussi
troisieme, le poéme indique une ellipse (celle écoad enfant, qui devait naitre mais ne sera jao@igu).
Athéna nait, elle, en deux temps, qui correspondaiiteurs & deux moments distincts du poéme éktidption
de la naissance ne se fera qu'en 924). De l'ureéoBedis et de Métis elle est a la fois le premide aternier
enfant, redoublant ainsi la naissance de son pérméme premier et derniecf(497) : Zeus a bien créé I'égal
symbolique dont il est question au vers 896.

37 Voir déja A. BONNAFE, op. cit.(n. 5), p. 90.

3|l n’excelle en effet parmi les autres dieux qae gon art{¢xvnot, 929) alors que Zeus avait vaincu Cronos
par son art mais aussi par sa foreg(mo. BudL Te, 496).

39 Cf. fpLoe, 928.



Toutefois, ces enfantements ne constituent qu'@argnce une régression vers les étapes les
plus archaiques de I'histoire divine. En effet,@ges deux naissances, telles que le poéme les
présente, cette mobilité nécessaire a la vie \a téansférée du domaine divin a celui des
hommes. Athéna se plait a la guerre (926), Héplsass distingue du reste des dieux par son
excellence technique (929) : ces vers anticipeé@vokation des deuerides moteurs
suprémes de l'action humaine, qu'évoquenttesaux(11-26)°.

2. V. 930-964. Le cadre géographique des grandgsniges héroiques et la derniere

phase théogonique : les hommes devenus dieux.

La cohérence du catalogue suivant parait plusdgmatique : se mélent aux unions de
Zeus celles d’autres dieux, dont on ne comprenchgagri pourquoi le poete les évoque ici.
En examinant la maniere dont les divinités sontsgmées et les éléments mythiques
sélectionnés — au détriment d’autres éléments’gpparaissent pas —, il est toutefois possible
de dégager de cette énumération un ordre quasigigque. Les nouvelles unions de Zeus
(938-944), immmédiatement suivies par celles deargafqui en sont issus (945-955) — les unes
et les autres achevant, comme on le verra, la tmegroprement dite —, sont encadrées par
ce que j'appellerai une théogonie « géographigueele-ci précise I'espace, entre le ciel et
la terre, dans lequel va se jouer I'histoire desmimes, dont le catalogue précédent a défini les
conditions d’existence, histoire considérée du pdevue de ses grandes légendes (930-937
et 956-962). Cette histoire humaine est toutefaisjours présentée du point de vue
strictement théogonique : sont évoquées les d@ésmui sont en contact permanent avec les
hommes et les hommes (ou plutét les héros) qui dexmenus dieux — ou presque — et
s’integrent donc, a ce titre, dans une théogonie.

La premiere union du cadre spatial qui se corts(@80-933) est celle de Poséidon,
fréere de Zeus, qui tient la terre et par conséqgaessi la mer (qui n’en est que les creux),
avec Amphitrite, une des nombreuses Néréides. Getien permet au monde de Zeus
d’affirmer son contréle sur un espace qui se céreeit jusque-la par la prolifération, mais
elle a aussi une autre portée. On pourrait s’étoque le seul Triton soit mentionné comme
fruit de cette union, d’autant que le vers 819 faéntion de Cymopolée, autre rejeton de
Poséidon, ce qui prouve que le poete connaissasdémble du mythe. Ce choix évident dans
le matériau traditionnel doit fonctionner commesignal. Triton est connu pour le réle gu'il
a joué dans I'expédition des Argonadted est évidemment possible d’objecter que la ehos
n'est pas explicitée dans le poéme, mais il s’agéel’ensemble de ce catalogue fait allusion
a des éléments toujours seulement ébauchés pagceaqs doute, ils étaient supposés connus
grace a la tradition épique. En outre, on verralgusisiéme « union-cadre » (celle de Soleil
avec Perséis, 956-962) permet de confirmer queigis’bien déja ici d’évoquer la geste des
Argonautes. Le poéte nous introduit dans I'espaselégendes.

Le rapport a la mer de la deuxieme « union-cadtéres et Aphrodite (933-937) est
moins net, méme si Aphrodite est dotée du nomigaae son origine marine (« Cythérée »,
934). La polarité amour/guerre de cette union rigpe définition de la condition humaine
tracée dans le catalogue précédent, mais elle faitusntrer elle aussi dans le monde des
grandes épopées, comme l'atteste le choix de hégtd’Ares mrolmopbw (936), employé
une fois, enlliade XX, 152, a propos du dieu belligueux, mais trésveati dans les deux
eépopées homeériques pour les héros « destructeursillde>. En mentionnant I'union
d’Harmonie, leur fille, avec Cadmos, le poete, tentcontinuant a suggérer cette polarité
amour/guerre, introduit une autre grande légenele du cycle thébain.

“0Voir aussi F. BAISE, |. c.(n. 3), p. 61 s.
“LVoir Pindare Pythiques|V.



La troisieme et derniére « union-cadre » (956-968)Soleil avec Perséis, entre dans
la méme logique. Certes, il ne s'agit pas ici di@piend?, mais I'incohérence n’apparait que
si 'on ne percoit pas que le poeme se donne uectibprécis, dans un catalogue qui n’est
pas simple inventaire. Soleil et 'Océanine Persérd tout d’abord facilement localisables et
contribuent donc a définir le cadre géographiquéadgeste humaine, comme en témoigne la
configuration de la généalogie qui suit. Circé &tds font immediatement penser, bien sdr,
aux histoires humaines célébres. Mais il y a un gles. Ici encore il faut étre attentif a la
variation, stucturelle cette fois. Hésiode, coméaient & ce qui s’est pratiqué avant dans ce
catalogue, développe la descendance de cette jusqu’a la troisieme génération. La aussi
la modification fonctionne comme un signal ; en yamt ainsi évoquer Médée, le poeme
referme ce qui est bien une unité sur elle-ménréom, le premier de la série (931) et Médée,
la derniére (961), sont en effet les acteurs digim$a Iégende des Argonautes.

A Tintérieur de ce cadre qui circonscrit 'espade I'histoire des hommes, sont a
nouveau évogquées les unions de Zeus, de maniéeFeapment désordonnées, puisque le
poeme cite d’abord une union avec une déesse (Naia)avec des mortelles, qui auraient
donc davantage leur place dansQatalogue des femni€sLe cadre que je propose de
dégager peut expliquer la mention, ici, de cesngidaia, en tant que fille d’Atlas, est une
divinité des confins : le lien est ainsi établi aVa circonscription de I'espace esquissée juste
avant. La définition de son fils, Hermés, commegralat des immortels » (939) entre dans la
méme perspective en soulignant son contact dixext s hommes, a qui il porte le message
des dieux.

On pourrait penser que Séméle, une mortelle, comentit explicitement le poeme
(942), n'a pas sa place ici, mais Taéogonieprécise immeédiatement, dans le méme vers,
gu’elle et son fils, Dionysos, sont devenus desidiee qui justifie sa place dans le poéme
théogonique, et non dans Gatalogue des femmek’introduction d’Alcmeéene (943 s.) est
plus problématique ; elle peut toutefois s’expliger fonction du destin de son fils, Héraclés,
gue la suite explicite (954 s.): mere d'un hérosssrait par les dieux aux effets de la
mortalité, elle a ainsi sa place également danghéwgonie.

Suivent les unions respectives d’Héphaistos, Bioget Héraclés (945-955). Une fois
de plus, on pourrait se demander si cette énurnératbbéit pas davantage a I'association
d’'idées qu’a une logique claire. Apparaissent et efeux difficultés, au moins, qui semblent
faire obstacle au schéma logique que jai tentébaliéher. D'une part, le caractere
géométrique de la structure semble ne pas poueoir jusqu’'au bout. A la naissance
d’'Hermes, de Dionysos et d’Héraclés répond I'éviocatles unions d’Héphaistos (945 s.) et
non d’'Hermes, de Dionysos (947 s.) et d’'Héracl&){955). On peut tenter une explication.
L'union d’Héracles avec Hébg, fille de Zeus et d&lécomme le répéte le poéete (en 952)
alors qu’il n'a pas besoin de rappeler ce qui aéé@ncé moins de trente vers plus tét (921-
923), marque clairement la réconciliation d’Hérae@wZeus. En substituant Héphaistos a
Hermes, le poete donne I'indice du projet qui lfaaiici : Héphaistos est le premier produit
de la querelle entre Zeus et Héra, que les unioivargtes, comme la tradition le rapporte,
perpétuent. Sont donc mentionnés ici les fils dgularelle entre Zeus et Héra. Le don de leur
fille commune, Hébé, & Héraclés met fin & ce cfifliet c'est ainsi que peut se clore
I'histoire des dieux a proprement parler.

Un des arguments avancés d'autre part afin d'étégesoupcon qui pése, pour
beaucoup d’interprétes, sur toute cette partiegest I'immortalisation d’Héracles reléve

*2Tous deux sont des Titanides : Soleil est fil§Héia et d’Hypérion, Perséis d’Océan et Téthys.
3 Alcméne (943) figure d’ailleurs aussi dansfdséeqfr. 193, 19 ; 248 ; 253).
“ Voir déja A. BONNAFE, op. cit.(n. 5), p. 90.



d’'une tradition bien plus tardi{® L’objection me semble reposer sur une lecturepen
hative de ces vers : nulle part le poeme ne diHl§racles est immortalisé et 'énoncé marque
méme une nette différence entre le destin de Dasgt celui d’'Héraclés. Le premier est
explicitement dit immortéf. Du second on sait seulement qu'il habite cheintesortels, ce
qui semble «techniquement » différent d’'une diétion proprement dité et qu'il est
exempt du malheur et de la vieillesse. Héraclésagsti arraché a la condition humaine,
caractérisée par ces deux attributs, et voué, graréternelle jeunesse (symbolisée par son
union avec Hebe) a figurer éternellement I'aveniiilgp permis : en réconciliant en effet
Titans et Olympierf§, et en créant par son exploit, comme par tous geului ont permis de
débarrasser le monde de Zeus des monstres téniaims éboque révoldd un lien entre
humain et divin, nécessaire pour que s’ouvre ldiistconcue comme interaction constante
entre les dieux et les hommes, Héracles appoderfaere piéce a I'édifice de Zeus.

Ainsi, cette section, dont on a vu qu'avec lesonsicadres elle constituait un tout
fermé sur lui-méme, constitue une cléture aussh ddoint de vue plus large. Zeus avait
exploré toutes les formes possibles de généraiiloned ce moment du poeme renvoie a la
derniere maniére de produire du divin ou d’hatditelympe : en divinisant des mortels ou en
en faisant des résidents permanents du séjour. diggvers 963 s., en reprenant la formule
traditionnellement utilisée a la fin d’'un hymne,nopae cette cléture : la théogonie proprement
dite, entamée au vers 105, s’achéve ici, par ad salx Olympiens, divinités ultimes de la
Théogonie et & I'espace géographique (dit dans sa totgliBhd on mentionne les iles, les
continents, et la mer), désormais délimité, dagadevont pouvoir évoluer les héros chantés
dans la suite du poeme.

Fabienne Blaise (UMR 81638,Savoirs, textes, langage », Université de Lille 3,
CNRYS)

“5Voir WEST, op. cit.(n. 5),ad 947-955.

“SVoir 942 wiv 8 dudoTepol Beol elowr, « maintenant, tous deux — sa mére et lui —desidieux »).
*"pégase a le méme sort, 285.

8 'entrée d’Héraclés, le libérateur de Prométhé6{534), dans I'Olympe sanctionne aussi la récitith,
déja ébauchée par les unions de Zeus avec desi@rgaantre les Titans et les dieux. Voir, a progoséle
majeur d’Héraclés dans la réconciliation entre Qiigns et Titans, H. V8MANN, |. c. (n. 4), p. 22.

9 Le « grand exploit » évoqué au vers 954, qui fuitve sort privilégié qui est le sien, peut reraogussi bien

a la libération de Prométhée qu'a ses travaux @ora aide dans la Gigantomachie, tous ces hauts fait
convergeant vers la mise en place du monde régi&ds.
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