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Résumé : Dans ’article présent, il est question d’Euripide dans le Banquet de Platon.
L’analyse qui suit est une illustration de la réponse que Platon donne a Euripide dans le
Banquet, suivant le modéle établi par Xénophane dans son élégie sur le banquet, quant a
la fagon adéquate de louer les dieux. En effet, en utilisant les vers de Mélanippe, Platon
indique clairement que 1’idée de louer Eros de maniere appropriée n’est pas la sienne,
mais celle d’Euripide ; et c’est en effet chez Euripide que ce méme désir d’honorer
Eros est exprimé pour la premiére fois, non pas dans Mélanippe, mais dans 1’ Hippolyte.
Il slagit d’une interprétation nouvelle d’ Euripide a travers le Banquet de Platon.
Mots-clés : Euripide ; Hippolyte ; Platon ; Banquet ; Eros ; Aphrodite-s ; Urania ;
Pandemos ; Cypris ; Artemis ; Gorgias ; Dictys.

Resumo : No presente artigo trato de Euripides no Simpdsio de Platdo. A andlise
a seguir ilustra a resposta de Platdo a Euripides no Banquete, seguindo o modelo
estabelecido por Xenofanes em sua elegia ao banquete quanto a forma adequada de
louvar os deuses. Com efeito, valendo-se dos versos de Melanipo, Platdo deixa claro
que a ideia de elogiar Eros adequadamente ndo ¢ dele, mas de Euripides ; e ¢ de fato
em Euripides que esse mesmo desejo de honrar Eros se exprime pela primeira vez,

' Tout d’abord, je tiens a rémercier Christine Mauduit et Rossella Saetta Cottone,

qui m’ont donnée 1’occasion de présenter pour la prémicre fois une version plus
compléte de cet article en Avril 2022 a I’Ecole Normale Supérieure de Paris dans le
cadre du seminaire sur Euripide qu’elles dirigent. L’article était traduit en frangais
par Jean-Claude Picot que je rémercie profondement. Pour leur rendre hommage, j’ai
decidé de le faire publier en francais, tandis que la présentation dans le VIII Simposio
Internacional de Estudos Antigos: Socrates, Euripides, Aristofanes e Nietzsche —
dialogos interdisciplinares, sob os auspicios de Dioniso (UFMG, Février 2022) était
faite en anglais, comme ma communication suivait celle de David Konstan.
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ndo em Melanipo, mas em Hipdlito. Trata-se de uma interpretacdo nova de Euripides
através do Banquete de Platio.

Palavras-chave : Euripides ; Hipolito ; Platdo ; Banquete ; Eros ; Afrodite-s ; Urania ;
Pandemos ; Chipre ; Artemis ; Gorgias ; Dictys.

Alors que dans 1’¢légie de Xénophane (DK 21 B 1), I’auteur-
symposiaste donne une liste compléte des manieres de table qu’il faut
observer dans le banquet idéal, dans le dialogue homonyme de Platon,
le changement du déroulement habituel du banquet est présenté comme
le résultat d’un accord commun entre les participants. Dans les deux
textes, le Aoyddeimvov (banquet de discours) qui suit le rituel doit étre
accompli dans un état de sobriété. En particulier, aprés les injonctions
médicales d’Eryximaque contre la consommation nocive d’alcool, tous
les symposiastes s’accordent pour transformer le concours de boisson
en un concours rhétorique sur la maniére de louer Eros. Pour des raisons
d’ordre et d’économie narrative, la personne qui a promu la modération
dans la consommation d’alcool est aussi celle qui présente le dieu a louer
dans le banquet des discours? :

Je suis prét, si vous le désirez, a vous suggérer le type de
discussion que nous devrions avoir. Ils répondirent tous
qu’ils le désiraient et le priérent de faire sa proposition.
Donc Eryximachus a continué :

Le début de ce que j’ai a dire se trouve dans les mots de la
M¢élanippe d’Euripide, car « ce n’est pas moi qui raconte
I’histoire » que j’ai ’intention de raconter ; il vient de
Phaedrus. Il ne cesse de se plaindre a moi et de me dire :
N’est-ce pas une chose curieuse, Eryximaque, qu’alors que
d’autres dieux ont des hymnes et des psaumes composés
en leur honneur par les poétes, le dieu Eros, si ancien et si
grand, n’a pas eu un seul chant de louange composé pour

2 Cf. quag e Aoywv aAANAo1c cuveivar TO THREPOV: Kal dt” oiwv Adymv, €l foviechs,
€0éAw DUy elonynoacOot (176a).
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lui par un seul des nombreux poétes qui ont jamais existé ?
(Platon, Banquet, 177a-b).?

Le souhait de Pheédre de louer Eros de maniere adéquate est
introduit par Eryximaque a travers les mots d’Euripide. Aprés tout,
il s’agit d’une introduction appropriée a la célébration de la victoire
d’ Agathon dans les concours dramatiques, surtout si I’on tient compte du
fait que les deux tragédiens ont passé leurs derniers jours a Pella, ou ils
sont morts, sans oublier que dans le Thesmophoriazousai d’ Aristophane,
Agathon joue un role important dans I’intrigue imaginé par Euripide pour
convaincre les femmes de ne pas le tuer®. Quant a I’influence d’Euripide
sur Platon, elle est incontestable.’

3 Cf. pdvar 81 mévtag BodrecBon kol kedevsy avtdv slonysicOar. sinsiv obv TOV
‘Epv&ipayov 611 1 pév pot apyn tod Adyov €oti kata tv Mehavinanv: od yap Euog o
poboc, aALa Paidpov ToDdE, OV HEAA®D Aéyey. Paidpog yap EkdoTtote TPOG e om/owomtoov
Aéyet o0 Sewvov, pnoiv, & EpuEinaye, 8ALoi pév Tiot Oedv Huvovug kod moimvag sivat
VIO TOV TOMTAV TEMOMUEVOVS, T@ 6¢ "EpmTt, ThAkohtm 6vTl Kol Toco0T® 0e®, unde
£V0L TOTOTE TOCOVTMV YEYOVOTMV TOUTAV TETOMKEVUL UNOEV EYKDUIOV;

4 Aristophane. Les Thesmophories ou La Féte de femmes.

5 Sansone David (1996, p. 35), « lorsque nous essayons de donner un sens au milieu
intellectuel dans lequel Platon a grandi, nous avons tendance a penser principalement en
termes de philosophes qui ont influencé le développement de sa pensée. Il est évidemment
impossible d’appréhender la philosophie de Platon sans lire les dialogues comme
faisant eux-mémes partie d’un dialogue impliquant des antécédents tels qu’Empédocle,
Anaxagore, Parménide et, bien siir, Socrate. Mais nous rendons un trés mauvais service
a Platon si nous nous concentrons exclusivement sur les influences philosophiques. En
premier lieu, ce faisant, nous introduisons une catégorisation anachronique des activités
intellectuelles: Aprés tout, Parménide, Empédocle et Xénophane étaient eux-mémes
des poétes aussi bien que des philosophes, et aucun philosophe grec [...] En second
lieu, Platon était lui-méme un artiste littéraire de trés haut niveau, et nous ne pouvons
douter de ses racines littéraires aussi bien que philosophiques. Il est vrai que des travaux
importants ont été réalisés, dans lesquels 1’influence de certains prédécesseurs littéraires
de Platon a été examinée de maniére fructueuse. Et, en particulier, I’importance des
dramaturges a été reconnue et étudiée, notamment en relation avec les attaques de
Platon contre la poésie dramatique et son utilisation de la forme du dialogue. Mais la
virulence de ces attaques, combinée a 1’adaptation magistrale de ce qui est en fait une
forme dramatique, montre clairement que I’attitude de Platon envers ses prédécesseurs
dramatiques était complexe, ambivalente, intéressante et méritait d’étre étudiée plus
avant... En effet, la vie de Platon se situe entiérement dans la période ou la popularité
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L’analyse qui suit est une illustration de la réponse que Platon
donne a Euripide dans le Banquet, suivant le modéele établi par Xénophane
dans son ¢légie, quant a la fagon adéquate de louer les dieux. En effet,
en utilisant les vers de Mélanippe, Platon indique clairement que I’idée
de louer Eros de maniére appropriée n’est pas la sienne, mais celle
d’Euripide ; et ¢’est en effet chez Euripide que ce méme désir d’honorer
Eros est exprimé pour la premicre fois, non pas dans Mélanippe, mais
dans I’Hippolyte, ou Eros est décrit comme le porte-clefs des chambres
d’Aphrodite (kAedodyoc®), ayant un effet désastreux sur toutes les
personnes impliquées dans le drame, a commencer par Phedre, sa propre
adepte. Le nom de Phedre pourrait-il faire écho a celui de Phedre dans
un jeu de mots, d’autant plus que Platon répéte I’ensemble des idées que
I’on retrouve dans le chant choral de I’ Hippolyte.

C’est une folie, une folie, que la terre de Gréce fasse grand
cas du massacre du bétail sur les rives de I’ Alphée et dans
la maison pythique d’Apollon, si nous ne rendons pas
honneur a Eros, le despote de I’humanité, qui détient
les clés des douces chambres d’Aphrodite !7 (536-539)

De méme, Phédre, dans le Banquet, s’exclame : « Nous
n’honorons pas... pas un seul homme qui ait tenté€ jusqu’a ce jour de faire
un hymne convenable a Eros ! Un si grand dieu, et si négligé ! » (177¢).}

d’Euripide était inégalée, comme nous pouvons le constater par la fréquence a laquelle
ses pieces étaient jouées, tant a Atheénes que dans le monde grec, par I’influence qu’il
exercait sur la littérature contemporaine et par le grand nombre de représentations de
sceénes de ses picces dans la peinture vaseuse contemporaine. Dans ces conditions,
Platon ne peut qu’étre familier des drames d’Euripide. Et, en effet, nous savons, par un
certain nombre de références et de citations des piéces d’Euripide dans les dialogues de
Platon, que le philosophe avait une connaissance considérable des ceuvres du dramaturge
» (traduction personnelle du texte en anglais). Voir aussi Dillon, 2004.

611 s’agit d’un terme technique, qui designe le prétre dans I’antiquité classique.

7 Cf. 8Ahog dAlog Topd T Adpe®d/ Doifov T £ri ITubioig tepduvoly/ Bovtav edvov
EAG < ol > déEer:/ "Epmta 8¢, 1oV TOpavov vpdv,/ ToV Tic Appoditac/ eiitdTmv
Borapwv kKindobyov, o oefilopev (536-539).

8 Cf. ouyvdl 1801¢ 8V &YKEKOUIOGUEVD, — TO 0DV TOOVTOV ULV TEPL TOAATY GTOVLITV
momoachat, Epmta 08 undéva o AvOPOTOV TETOAUNKEVUL EIC TOVLTNVL TNV NHEPOV
a&log duvijoat: AL obtwg NuéEATaL Tocoitog Bedc.
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C’est précisément cette idée, le fait d’avoir refusé les honneurs a une
divinité puissante, qui est la raison méme de la fin tragique d’Hippolyte
et de Penthée dans les tragédies d’Euripide. De plus, cela semble étre
la différence fondamentale entre la motivation d’Euripide et celle de
Platon pour louer Eros. Tous deux s’accordent pour dire qu’Eros est
un dieu puissant et pourtant négligé, mais dans le cas d’Euripide, la
grandeur d’Eros est associée au désastre qu’il provoque, lorsqu’il touche
les mortels : « Il ruine les mortels et les entraine dans toutes sortes de
désastres lorsqu’il leur rend visite » (440-441).° En ce sens, un hymne
a Eros chez Euripide est censé avoir un effet apotropaique, conjurant
le désastre qu’Eros peut apporter aux humains, alors que chez Platon,
un hymne a Eros doit étre fait de la manicre la plus belle possible, en
soulignant son k@Alog plutdt que son aspect terrifiant : « [...] nous
devrions chacun faire un discours a tour de réle [...] en louant Eros aussi
magnifiquement qu’il le peut » (177¢)."°

En effet, dans I’Hippolyte, Aphrodite, des le début de la picce,
pose les conditions qui ont un effet programmatique sur 1’ensemble du
drame : « Car chez les dieux aussi on trouve ce trait : ils aiment recevoir
les honneurs des mortels (7-8).!" Pour Hippolyte qui ne I’honore pas, le
désastre est inévitable. Honorer Aphrodite et donc Eros, le « détenteur
des clés de ses chambres », offre la clé pour comprendre le déroulement
dramatique de cette tragédie. Si Hippolyte avait été respectueux
d’Aphrodite comme il I’était d’Artémis, il n’y aurait eu aucune raison
pour le désastre qu’il doit subir avec le reste de sa famille royale. Comme
Penthée dans les Bacchantes, qui subit un diasparagmos rituel, pour
avoir ignoré¢ la divinité de Dionysos et I’avoir traité comme un charlatan
étranger, Hippolyte, qui méprise Aphrodite, sera tué dans le pire accident
de char de son époque, avant d’étre racheté dans le Phedre de Platon
comme le conducteur de char de I’ame. Dans I’ Hippolyte, Aphrodite utilise
Phedre, sa propre dévote, pour se venger d’Hippolyte. Aphrodite ne se
soucie que de son propre plaisir, quelles qu’en soient les conséquences

? Cf. mépBovta kai St mdoag iEvta couopdc/ Bvatovg Gtav EAOn (440-441).

10 Cf. éyo odv EmBopd dua pév TovTeEpavov siceveykeiv kai yopicachor, dua & &v
¢ TapdvTL TPEMOV pot Sokel slvar Mpiv Toic Tapodol koopficar Tov Bedv.

' Cf. &veoti yap o1 kv Oedv yéver T0de:/ TydUEVOL Yaipovoty avpdrwy Hro.
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pour ses adeptes, tandis que chez Platon, Eros est le dieu « philanthropos »
par excellence qui encourage les hommes a devenir des héros, méme
s’ils ne sont pas de noble naissance, pour citer Phédre dans le Banquet.

Contrairement a I’Hippolyte, dans le Banquet, 1a piété envers Eros
s’exprime en lui offrant le plus beau récit, ainsi qu’en prouvant qu’il est
le puAdvBpomoc Bedg par excellence. Ce nouveau sens de la piété, que
I’on trouve déja dans 1’¢légie de Xénophane, imprégne tout le dialogue.
C’est précisément ce ypiivar EKactov UMV Adyov einelv Emavov "Epwtog
[...] k6AMoTov (Platon, Banguet, 177d) qui fait écho au ypn & npdtov
uev Beov vuveiv de Xénophane (DK 22 B1, 12), dans la mesure ou il
est corrélé a avdpdv &’ aivelv TodToVv O¢ [...] B<e®>V <6&> mpounBeinv
aigv Exew ayadnv. (B1, 19-24). Autrement dit, I’hymne adressé au dieu
(Opveiv) est étroitement 1i€ a 1’éloge (aiveiv) de I’homme qui tient les
dieux en haute estime ([...] 0e®v TpounOeinv aigv Exewv dyadnv). En effet,
I’ hymne au dieu vient en premier, dans le sens ou il est le but du banquet
lui-méme, conformément a 1’accord commun. Un hymne, ou louange de
dieu consiste dans les deux textes en un Adyog. A la question de savoir
comment on doit louer dieu, la réponse de Xénophane est : evenuolg
uoboig kai kabapoioct Aoyoig (B, 14).12

Quelle est la forme et le contenu de b pot pobor et de kabapoi
Adyoten ’honneur de dieu est la question a laquelle il faut répondre dans
le Banquet de Platon. De manicre assez surprenante, les six discours qui
suivent donnent tous une réponse compléte a cette question, en explorant
différentes alternatives qui se completent et se corrigent mutuellement. Ce
qui est encore plus important, ¢’est que tous les discours se composent de
deux parties, le pbBoc, qui donne un récit mythologique de la naissance
du dieu a honorer et qui correspond clairement au gvenpoig pHooic de
Xénophane, ainsi qu’un argument en faveur de 1’utilité de dieu pour les
humains, qui correspond a son tour aux kabapoi Adyotr de Xénophane
définissant les traits de dieu, aboutissant a une définition de dieu, comme
le dira Socrate dans le Banquet.

Phedre nous donne la premiére démonstration compléte d’un tel
récit (L0yoq), non seulement parce que c’est lui qui a introduit le théme

12 Cf. [...] avdpdv & aivelv TobTov d¢ £6OAL TGOV dvopaivel,/ ®C § LVNHOGHVY Kol
TOVOG Ape’ apetig [...]/ Be®dv <6&> mpounBeinv aigv Eyev dyabnv.


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=xrh%3Dnai&la=greek&can=xrh%3Dnai0&prior=moi#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e(%2Fkaston&la=greek&can=e(%2Fkaston0&prior=xrh=nai#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=h(mw%3Dn&la=greek&can=h(mw%3Dn0&prior=e(/kaston#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=ei)pei%3Dn&la=greek&can=ei)pei%3Dn0&prior=lo/gon#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=e)%2Fpainon&la=greek&can=e)%2Fpainon0&prior=ei)pei=n#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=*)%2Ferwtos&la=greek&can=*)%2Ferwtos0&prior=e)/painon#_blank
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central du Banquet, mais aussi parce qu’il est assis a la bonne place, en
bout de table : « Pheédre ouvrira le premier, car il occupe la premicere place
a table, et il est en outre le pére de notre débat [...] Que Phédre, avec
nos meilleurs veeux, commence donc et nous fasse un ¢loge d’Eros »
(177d-e)." L’importance de maintenir le bon ordre rappelle également la
disposition du symposium dans 1’¢légie de Xénophane, ou la centralité
des objets rituels définit la place des participants dans I’espace. De méme,
le choix du premier orateur dans le Banquet de Platon est également basé
sur un parametre local, qui indique un ordre dans 1’espace, similaire a
celui présenté dans 1’¢élégie de Xénophane.

Comme dans le cas de 1’¢légie de Xénophane, la raison la plus
importante du choix de Phedre en premier lieu est liée au fait que Phedre
introduit le sujet du Banquet, ce qui nous ramene au vers 20 de 1’¢élégie,
selon lequel « de tous les hommes, il faut louer celui qui, apres avoir bu,
donne une bonne preuve de lui-méme dans 1’épreuve de I’habileté, selon
que la mémoire et la force lui serviront » (B1, 19-20).

Comment la pvnuootvn et 1I’apetn servent-elles le Adyog de
Phédre ? Une démonstration compléte est donnée dans son discours
sans doute pvnuoovvn renvoie a la poésie épique'* et ainsi Phedre
commence son récit par une référence a la Théogonie d’Hésiode, qui
prouve qu’Eros est par naissance le premier et par conséquent le plus
important des dieux. Le récit épique d’Hésiode est également confirmé
par Acusilaus, I’auteur en prose de la mythologie généalogique, et enfin
par Parménide, qui a également écrit en vers épiques et qui est censé
avoir affirmé qu’Eros est né avant tous les autres dieux. Aprés le récit
théogonique qui commence avec Hésiode et culmine avec Parménide, et
qui donne la priorité absolue & Eros sur tous les autres dieux, Phédre se

13 Cf. cuvdokel kai OUiv, yévort” av fpiv &v Aoyoig ikovr| dtatpifr: SoKel yap pot ypfjvar
gxactov NUdV Adyov ginelv Emawvov "Epmtog €mi 610 g v dvvntot kGAAoTov, dpyey
8¢ Daidpov mpdTOV, EMELRN Kol TPATOG KoTdkertat kol EGTV GpLa ToTp ToD AOYOU [...]
AAAG TOYN Gyodf) katapyéto Paidpog kai Eykopialéto tov "Epmta.

4 Euthydeme invoquant Mnémosyne, ou Socrate introduit 1’histoire qu’il raconte
une histoire de méme : « Par conséquent, comme les poétes, je dois nécessairement
commencer mon récit par une invocation des Muses et de la Mémoire » (275¢-d). Cf.
dot’ &ymye, kabdmep ol momrtai, déopat apyduevog Thg dmynoemws Movoag te Kol
Mvnpocivny €ntkaieiotat.
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référe & Eros comme a un état d’esprit, en comptant ses bienfaits sur les
hommes : non seulement Eros est le premier né parmi les dieux, mais en
tant qu’état d’esprit, il est aussi le don divin le plus important pour les
hommes, en ce sens qu’il est le seul dieu qui a le pouvoir d’insuffler le
courage et la bravoure méme a ceux qui ne sont pas nobles de naissance.
En d’autres termes, Eros inspire 1’dpet) méme a ceux qui ne sont pas
ayoboi de naissance, car Eros est de naissance le premier et donc le plus
noble parmi les dieux et les hommes. Ainsi, le discours de Phédre est
une démonstration de la vertu, et en particulier, une démonstration de la
plus haute vertu qu’Eros inspire aux hommes et aux femmes.

En conclusion, le premier discours adressé a Eros respecte
parfaitement les deux lignes directrices fondamentales données par
Xénophane dans son €légie, a savoir pvnpocvvn, qui se traduit par edenpot
pobor dérivés de la poésie épique et par dpem, ce qui correspond a deux
exemples spécifiques de la mythologie héroique, a savoir I’ Achille homérique
et Alceste, un personnage bien connu dépeint dans la piece homonyme
d’Euripide, qui sera expliqué plus en détail en rapport avec I’ Hippolyte."®

L’imaginaire de Platon ne s’arréte pas aux exemples donnés dans
la mythologie grecque traditionnelle de la poésie épique ou tragique :
comme X¢énophane, il tente d’actualiser le nouveau culte dans le présent
politique de sa cité. Phédre termine son discours en imaginant une
armée et une cité entiere inspirée par Eros et donc composée de couples,
plutdt que de simples individus citoyens ou soldats. Un tel saut dans la
démonstration vise peut-étre une aristocratie d’Eros gouvernant une
armée idéale ou une cité idéale sous la direction de la nouvelle divinité,
Eros au-dessus de tous les autres dieux. L’image d’une telle cité animée
par I’inspiration héroique qu’Eros insuffle aux citoyens peut faire penser
a la République de Platon, ou les liens formés entre les citoyens sous

15 « O lit de mariage, ou j’ai cédé ma virginité & mon mari, I”’homme pour lequel je
meurs, adieu ! Je ne te hais pas, bien que ce soit toi seul qui causes ma mort: c’est parce
que j’ai craint de vous abandonner, vous et mon mari, que je meurs maintenant. Une
autre femme te possédera, plus chanceuse peut-étre que moi, mais pas plus vertueuse »
(Euripide, Alceste, 177-182). Cf."Q Aéktpov, &vOa mapBével’ EMc” éya/ kopeduat” &k
7008’ Avdpdc, ob Bviiok® Thpoc,/ xaip’: od yap éxOaipm 6”: dmdiscac 8& pe/ povov:
podotvaryap 6’ dkvodoa Kol mostv/ OvIokw. 6€ & GAAN TIC YUVT) KEKTHOETAL/ COPPOV
HEV 0VK av paAlov, evtuyme & icmg.
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I’instruction d’Eros jouent un rdle plus important que les liens familiaux
au sein de 1’oikos traditionnel, dont le paradigm est fourni par Alceste
dans le drame homonyme d’Euripide, auquel Platon fait explicitement
référence en 180b.

Contrairement a Eros dans la tragédie, Eros dans la cité des
legislateurs, qui composent le meilleur drame selon Platon dans le
Lois (817a-c) ne provoque pas de désastre, comme dans 1’Hippolyte
d’Euripide. Au contraire, il devient un 11yep®v et un otpatnydg comme
I’appellera Euriximaque a la toute fin de son discours, qui vise a compléter
le discours de Pausanias faisant suite a celui de Phedre.'

D’abord, comme je 1’ai dit, il m’a dit que le discours
de Pheédre commengait par des points de ce genre — que
I’ Amour était un grand dieu, parmi les hommes et les dieux
une merveille ; et cela apparaissait de plusieurs fagons, mais
notamment dans sa naissance [...] Acusilaus!” est également
d’accord avec Hésiode, disant qu’aprés le Chaos sont nés
ces deux-la, la Terre et Eros. Parménide dit de la Naissance
qu’elle “ainventé I’ Amour avant tous les autres dieux » [...]
Ainsi, Eros est reconnu par diverses autorités comme étant
d’un rang trés vénérable ; et en tant que tres vénérable, il
est la cause de toutes nos plus grandes bénédictions. Pour
ma part, je ne saurais dire quelle plus grande bénédiction
un homme peut avoir dans sa prime jeunesse qu’un amant
honorable, ou un amant qu’un favori honorable. [...] De
sorte que si nous pouvions nous arranger pour avoir une
ville ou une armée composée d’amants et de leurs favoris,
ils ne pourraient pas étre de meilleurs citoyens de leur
pays qu’en s’abstenant ainsi de tout ce qui est basé [...]

16 Xénophane, quant a lui, considére que sa poésie est plus importante pour la cité
que les performances athlétiques. Ce ne sont 1a que des jugements irréfléchis, et il
n’est pas convenable de faire passer la force avant 1’art. Méme s’il s’élevait parmi un
peuple un boxeur puissant, ou un grand dans le pentathlon ou dans la lutte, ou encore
un excellent dans la rapidité du pied, et qu’il se tienne en honneur devant toutes les
taches des hommes aux jeux, la cité n’en serait pas mieux gouvernée pour autant. Ce
n’est pas une grande joie pour une ville que de voir un homme concourir aux jeux sur
les rives de Pise ; ce n’est pas cela qui fait grossir les entrep6ts d’une ville.

17 Miiller, T. Fragmenta Historicorum Graecorum, B, 1841, p. 100.
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L’influence propre d’Eros ne peut lui inspirer une valeur
qui le rende égal aux plus braves nés ;[...] il n’y a pas de
valeur plus respectée par les dieux que celle qui vient de
I’amour ; cependant ils sont encore plus admiratifs, ravis
et bienfaisants quand [’aimé aime son amant que quand
I’amant aime son favori ; car un amant, rempli comme
il ’est d’un dieu, surpasse son favori en divinité. C’est
pourquoi ils ont honoré Achille plus qu’Alceste, en lui
donnant sa demeure dans les iles des Bienheureux. Voila
donc ma description d’Eros : il est le plus vénérable et
le plus précieux des dieux, et il a le pouvoir souverain de
procurer toute vertu et tout bonheur aux hommes vivants ou
défunts (Platon. Banquet, 178a-180b).'8

En somme, le discours de Phédre est le premier dans 1’ordre, et
il prouve qu’Eros est le premier dieu dans tous les récits théogoniques,
d’Hésiode a Parménide. Dans le Sophiste de Platon, Parménide est
également au centre de la discussion. Dans le récit qui a été présenté
en détail dans mon article,' Xénophane est présenté comme le pére de

18 Cf. mpdtov pgv yap, domep Aéyw, £pn Oaidpov dp&huevov vOivde mobey Aéyery,
St péyag 0e0g €in 0 Epmg kai Bovpactog &v avlpamolg te kKai Beolg, moAlayt nev Kol
GAAN, oy 0& Koo TNV Yéveowv. TO yap €v toig mpecPitatov [...] [Hes. Theog. 116]
‘Ho160® 8¢ kol AKovcilews cOUENCY HETO TO XA0g 000 TouT® YevésOat, I'fv te kai
épato. [Toppevidng 8¢ tv yéveotv Aéyel— mpmtictov pev Epmta Oedv unticato Tdvtmv.
[Parménide fr. 132] [...] obtw moAroydOev Oporoyeitan 6 "Epwg &v toig mpesfitatog
givat. mpeoPitotoc 8¢ AV peyioTov dyaddv HUiv oitidg éotv. ob yap Eymy” & sinsiv
Ot pellov oty dyadov £00VG vE® GVTL T £paOTG XPNOTOC KO EPACTT] TOULSIKA. O Yap
xp1 AvOpdmotg fyelcOon mavtog tod Piov toig péAAOVGL KoAdS PrdcesBat, Tobto obte
ovyyévela ofa e Eumotsiv obtw kKakde obte Tipai odte Thodtog obt’ dAo. [...] i obv
pnyovh TG yévotrto dote oMy yevécBat 1| otpatdnedov £pUcT®V TE Kol TOUSIKAY,
oUK &oTv Ommg Gv AUEVOV OIKNCELOY TNV T AMEXOUEVOL TAVIOV TAOV aicypdV Kol
euoTipovpevor [...] [179a] 6 "Epwg &vBsov momosie Tpdg apeTiv, GoTE dlotov ivol
¢ dpiote @vost: [...] 1OV Epota, udrlov pévrol Bowpdlovoty kol Syavtol Kol 0
moloVoy dTav O EPMUEVOS TOV EpOOTNV Ayond, fj dtov O £paoTig Td Taudikd. Ogidtepov
YOp €paoTng Todik®dv: EvBeog yap €ott. d1a Tadta Kol TOV AythAéa thg AAKNoTIS0q
UAALOV ETipnoay, €ig HAKAP®Y VGOV ATOTEUYOVTEG. [...] 01 Ey@yé onu EpmTta Bedv
Kol mpeoPOTOTOV KOl TYUMTATOV Kol KUPIOTATOV £ivon €i¢ ApeTic kol svdanpoviog
KTijov avOpamolg kal (Dot Kol TEAELTHCUOLY.

1% Chrysakopoulou, 2017. p. 169-197.
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Parménide, dans le sens ou il était le premier moniste. En effet, le premier
discours du Banquet donne a Eros un caractére moniste, puisqu’il est
le premier-né et donc antérieur aux autres dieux. En particulier, Phedre
fait I’¢loge d’Eros comme étant le premier et le plus vénérable parmi les
dieux et les hommes, car il rassemble tous les dieux qui sont venus apres
lui. Xénophane fut également le premier a proclamer qu’il n’y a qu’un
seul Dieu, le plus grand parmi les dieux et les hommes, tandis que selon
Parménide, le disciple de Xénophane dans le Sophiste, ce premier dieu
n’est autre qu’Eros comme dans le discours de Phaedre dans le Banquet.
En un sens, le premier discours reconnait a Eros la priorité absolue sur
tous les autres dieux et donc sa singularité. La référence explicite a
Parménide est également révélatrice d’une approche moniste d’Eros.

En réponse au premier intervenant qui loue le dieu comme
I’unique Eros premier-né, le second intervenant parlera du dieu sous une
forme duelle et donc de deux Erotes distincts. Dans le Banquet de Platon,
les participants ne sont pas présentés comme un tout, comme c’est le cas
dans 1’¢légie de Xénophane, dont le représentant principal est le poete
lui-méme ; ils sont plutdt présentés un par un. L’ordre de présentation
devient ainsi une clé pour comprendre la structure du dialogue, qui a une
fonction différente de celle de I’¢élégie. Dans I’¢légie, nous recevons la
disposition du Aoyddeumvov par le participant principal, le poéte lui-méme,
qui donne des instructions sur la fagon de I’exécuter, alors que dans le
dialogue, il y a une démonstration compléte de ce qui est susceptible de
se passer lors d’un banquet. Le sens de 1’ordre et de la hiérarchie des
participants explique pourquoi le second locuteur ne parlera pas d’Eros
au singulier comme le précédent, mais sous forme duelle :

Tel était, dans I’ensemble, le discours de Phedre tel qu’il
m’a été rapporté. Il était suivi de plusieurs autres, dont mon
ami ne se souvenait pas du tout clairement ; il les a donc
passés sous silence et a raconté celui de Pausanias, qui était
le suivant : Je ne considére pas, Phédre, que notre projet de
parler soit bon, si la régle est simplement que nous devons
faire des ¢éloges de I’ Amour. Si I’Amour n’était qu’un, ce
serait juste ; mais, vois-tu, il n’est pas un, et ceci étant le cas,
il serait plus correct de I’annoncer préalablement. (180c)
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Pausanias, qui vient ensuite, puisqu’il est I’amant de Phedre,
donne des indices supplémentaires pour comprendre le Aoyddeimvov
présenté par Xénophane dans son ¢élégie. Dans le Banquet, les participants
au Aoyodewrvov louent Eros les uns aprés les autres et en réponse les
uns aux autres. Xénophane semble également indiquer un concours de
louanges entre les participants, lorsqu’il déclare dans son élégie que
« de tous les hommes, il faut louer celui qui donne de bonnes preuves,
car la mémoire [pvnpocvvn] et la force lui serviront » (20-21). Suivant
ce schéma, le deuxiéme discours du concours de louanges du Banquet
a pour but de le réfuter et de le développer.

Ainsi, dans le second discours proposé par Pausanias dans le
Bangquet, Eros ne peut étre considéré le premier né et donc célibataire car
Eros est par la 1égende intrinséquement associ¢ a la déesse Aphrodite,
pour la naissance de laquelle il existe deux récits mythologiques distincts.
La encore, c’est la mythologie traditionnelle qui rend compte du double
aspect du dieu Eros. Suivant le modele de Xénophane, le deuxieme
discours commence comme le premier, par une référence a la pvnpocowvn,
a savoir I’héritage épique sur la naissance d’Aphrodite. Le méme
schéma, qui consiste a initier I’éloge d’Eros par des mythes théogoniques
appropriés, sera suivi par tous les intervenants, puisqu’il a été fixé par
le premier, auquel ils doivent tous rendre des comptes. De cette fagon,
il revient aux bonnes reégles (tomot) pour aborder la théologie, en faisant
écho aux suggestions de Xénophane dans 1’¢légie du banquet sur le fait
de faire usage des mythes appropriés quand on s’adresse a dieu. Dans le
discours de Pausanias, la pvnuocvvn, c’est-a-dire la mythologie épique,
rend compte des différents types d’ Aphrodite, alors qu’une seule peut
contribuer a I’apetr). D’ailleurs, Platon lui-méme semble suivre le méme
schéma dans d’autres dialogues et fait un usage extensif de la Théogonie
hésiodique notamment lorsqu’il s’agit de la généalogie d’Eros.?

20 Patrizia Pinotti dans « Aristotele, Platone e la meraviglia del filosofo » (1989) lit dans
Eros thaumastos du Symposium (178a) une autre version mythologique transmise par
Platon, qui fait d’Iris la mére d’Eros et qui survit beaucoup plus tard chez Plutarque
(Amat. 765f.). Ibid. note 15, p. 12 : « Dell’imagine dell’arcobaleno Plutarco ha avvertito
la forte suggestione. Nel suo archivio di memoria letteraria e loso ca, 1’arcobaleno
visualizza mitologemi, topoi poetici e nuclei argomentativi [...] L’elemento della poikilia


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/morph?l=a%29reth%2F&la=greek&can=a%29reth%2F1&prior=xari/zesqai
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Il est a noter que dans le second discours, les deux mythes
théogoniques concernant Aphrodite peuvent trouver une correspondance
directe avec le culte athénien, d’autant plus que le discours se terminera
par un ¢loge des institutions athéniennes concernant le bon comportement
a I’égard des erastai par opposition aux autres régimes helléniques et
barbares : En effet, selon les découvertes archéologiques, Aphrodite
¢tait adorée a Athénes sous les deux aspects, a savoir sous 1’épithete
« Urania » (cf. autel du Musée de 1’ Acropole), ainsi que sous ’épithéte
« Pandemos ». Par conséquent, s’il y a deux Aphrodites de naissance
et donc deux Erotes, il reste a répondre a la question de savoir lequel
des deux est digne de louange par un hymne, puisque c’est I’objet du
AOYOdETVOV qui nous occupe :

Je [...] déciderai d’abord d’un Amour qui mérite nos
louanges, et ensuite je le louerai en termes dignes de sa
divinité. Nous savons tous qu’il n’y a pas d’ Aphrodite ou
d’ Amour-passion sans Eros. Il est vrai que si cette déesse
¢tait unique, Eros serait unique : mais comme elle est
double, il faut bien qu’il y ait aussi deux Eros. Quelqu’un
doute-t-il qu’elle soit double ? Certes, il y a I’ainée, qui
n’est pas née d’une mere, mais qui est fille d’Uranos, d’ou
son nom d’Uranie [céleste] [Hdt. 1.105, Hdt. 1.131 ; Paus.
1.14.7], tandis que la cadette était ’enfant de Zeus et de
Dioné, et c’est elle que nous appelons Populaire [Paus.
1.22.3]1 [180¢] 1l s’ensuit que des deux Amours, I’un doit
aussi étre appelé Populaire, comme compagnon de travail
de I'une de ces déesses, et I’autre Céleste. Tous les dieux,
bien siir, doivent &tre loués : mais je dois néanmoins
essayer de décrire les facultés de chacun de ces deux
amours. (180d-e)?!

daun lato e il carattere enigmatico e fascinatorio dall’altro sono tratti comuni alla Sfinge
e ad Iride, alla Sfinge e ad Eros, in de amore, fr. 176. Su questi aspetti insiste anche il
passo del’Amatorio citato, nel quale la sapienza egizia e la guida platonica conducono,
nel dialogo, al mythos di Eros figlio di Iride e da questo, per transizione metonimica,
all’arcobaleno-metafora ¢ alla sua funzione, erotica, mnestica e ri ettente, di guidare
lo sguardo dalle apparenze al bello divino e meraviglioso (thaumasion) ».

2L Cf. mpdtov pev Epota epacar dv el émovely, Enerta énovéoar a&ing tod Ogod.
navteg Yap Topev 811 odk oty dvev "Epotoc A@poditn. pudc pév odv obong €ic &v v


http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Hdt. 1.105&lang=original#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Hdt. 1.131&lang=original#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Paus. 1.14.7&lang=original#_blank
http://www.perseus.tufts.edu/hopper/text?doc=Paus. 1.14.7&lang=original#_blank
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L’idée méme que tous les dieux sont dignes de louanges est
centrale dans la tragédie Hippolyte. Elle décrit I’axiome qu’Aphrodite
pose au tout début de la piece, afin de justifier la condamnation a mort
du protagoniste.”? En effet, Aphrodite complote contre Hippolyte, non
seulement parce qu’il ne I’honore pas, comme il le devrait, mais aussi
parce qu’il la considére comme le pire des dieux, au sens de la vulgarité
(xaxiotn doupudvev), par opposition a Artémis, qu’il considére comme
la déesse supréme (peyiotn dapovov)> au sens de la chasteté, comme
nous le verrons. La critique d’ Aphrodite par Hippolyte fait écho a celle
de Xénophane a I’égard des poétes épiques qui présentent leurs dieux
comme étant pires que les humains, dans le sens ou ils se trompent
mutuellement (ndvta Oeoig avébniav Ounpodc 6’ ‘Hoiodog 1¢ doca
nap’ avOpomToloty dveidea Kol Wyoyog €otiv, KAERTEWY HOXEVEWY TE Kol
arrnlovg amatevev).”* En effet, dans cette piéce, Aphrodite incite
son adepte dévouée, Phedre, a tromper son mari, Thésée, uniquement
pour se venger de son fils, Hippolyte, qui refuse d’honorer son nom?*
contrairement a toute ’humanité, « cherchant un destin supérieur aux
autres humains » (v. 19).2

"Epoc: énsi 88 81 800 616V, d00 avykm kai "Epmte sivat. midc & od 500 6 Osd; 1 pév
v€ Tov TpecPutépa Kai dpntop Odpavod Buydnp, v or kai Ovpaviav Emovoudalopey:
1N 8¢ vemtépa Atog kol Atdvng fiv o7 TTavonuov kaAodpey. avaykaiov 61 Kol Ep@ta Tov
pev T €1épa cuvepyov Iavonuov 0pBds kokeiohat, Tov 6& Ovpdaviov. Emavelv pev
obv €1 mévtag Osovg, 6 & oDV Ekdtepog sl TelpoTéoy eimeiv.

22 Cf. TToAAn pév €v PBpotoiot kovk avdvopog/ Bed kékdnpon Konpig ovpavod 1" Eow:
[...]/ Tob¢ pév oéPovrag Tapa npecPedm kpdtn,/ GEAAA® &” 66Ol PPOVODGLY €iG MGG
péya./ Eveott yap on kav Oedv yével 10de:/ TudpEVOL Yaipovaty avBpdrwy Vo (1-6).
ApPTELC: TG EMENEON, coepovodvtt & Tybeto (1398-1402).

B Cf. 6 yaip pe Onoéwng moig, Apalovog toxoc,/ Tnndivtog, dryvod IMitbéme maudevpora,/
puévog mohtdv tiode yijg Tpolnviag/ Aéyet kaxiov Sopdvmv tepukévat:/ dvaivetol
d¢& Aéxtpa KoV yavel Yapmv,/ Poifov 8° adedlenv Aptepy, Adg KopnV,/ T, peyiotnv
dopudvev yoduevog. (10-16)// tiig yap €xBiotng Bedv/ uiv dcotot TapHEéveiog oovn
(1301-2).

2421 B 11 DK = Sext. Adv. Math. IX 193 ; cf. fr. 12 DK.

BCE. a6 gig & Huaptke tipwpnoopar Trwoivtov &v tiid” AuépQ: [...J/ matpdg edyevng
dauap [...]/ idodoa Daidpa kapdiov katéoyeto/ Ep@Tt dev® Tolg Epoig foviedpacty./
Kot piv pev EABelv tvode yijv Tpolnviav,/ nétpov map’ ooty [Taddddog, katdyiov/
¥iig Tiiode vaov Kdnpidog éykabdicarto (21-32).

26 Cf. peilw Bpoteiog mpoonecav Opiiog.
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Ce qui sera examiné plus en detail maintenant, c¢’est la fagon dont
Platon transforme le paradigme tragique d’Eros present chez Euripide,
afin de montrer que ce qui est condamnable selon les normes tragiques
dans 1’Hippolyte doit étre loué selon les normes philosophiques dans
le Banquet. Comme Euripide au début de I’Hippolyte, Pausanias dans
le Banquet parle de deux déesses distinctes. Contrairement a Euripide,
elles sont homonymes, tout en incarnant des principes différents, voire
opposés, dans le drame ; bien qu’elles portent toutes deux le nom
d’ Aphrodite, elles différent en ce sens qu’elles sont associées a des types
d’Eros différents selon leur généalogie, Uranie d’une part et Pandemos
d’autre part. Toutefois, il faut noter que dans I’ Hippolyte, ¢’est Artémis et
non Aphrodite qui est appelée Uranie (céleste) (166), tandis qu’ Aphrodite
ne se présente pas avec une épithéte particuliére, a ’exception du
toponyme Cypris, qui a une signification purement géographique liée
au lieu de sa naissance et non a son pere, comme c’est le cas dans le
discours de Pausanias dans le Banquet. En revanche, ce qu’Euripide
souligne dés le début de la piece, ce sont les multiples implications de
son nom, lorsqu’elle se présente comme « oVk GvadVLLOG » au sens de
molvdvopog, surtout lorsqu’il est associé¢ a 1’adjectif moAAr|, premier
terme utilisé par Aphrodite elle-méme dans le premier vers de la piece :
« Puissante (moAAn]) et de haute renommée (kovK Gv@dvLLOG), parmi les
mortels comme au ciel » (v. 1).?7 D’ailleurs, c¢’est précisément la raison
pour laquelle Cypris considére qu’Hippolyte est en faute, puisqu’il ne
veut pas se conformer a moAAoi, mais il « cherche un sort supérieur aux
autres humains » (19).

Un autre passage ou Euripide joue avec les implications du nom
d’Aphrodite se trouve dans les Troyennes (989-990), ou il lui attribue
le nom de d@pocvvn : pour chaque folie que les hommes commettent,
ils en font porter la responsabilité a cette déesse (990) et c’est a juste
titre que son nom commence par le mot agpocvvn.?® Aphrodite en tant
que appoovvn (‘insignifiance’) est loin d’étre digne d’¢loges. Elle
est plutot un objet de reproche car les humains lui imputent toutes les

27 Cf. TIoAAT pev &v Ppotoict KoK GVAOVLUOG.
BCtf. tayap [...] mavt’ Eotiv Appoditn Bpotoic,/ kai tobvop” dpOdg depocivng Gpyet
0edc. (989-990).
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actions insensées, une affirmation qui rappelle & nouveau la critique
de Xénophane contre les représentations des dieux par les humains. Il
n’est donc pas étonnant que dans 1’ Hippolyte, le méme terme soit utilisé
pour décrire la maladie de Phédre comme étant causée par Aphrodite.”
Bien que I’état de I’appocvvn de Phedre semble étre 1ié a Artémis,
puisqu’elle est la déesse des douleurs de la naissance, c’est le seul passage
de la tragédie qui rend compte de I’insensibilité des femmes en termes
purement physiologiques :

La nature des femmes est une harmonie difficile, et elle
a I’habitude de ressentir I’impuissance malheureuse des
femmes enceintes et leur folie. Ce souffle a également
traversé mon ventre. Mais j’ai fait appel a la céleste
facilitatrice du travail, Artémis, maitresse des fléches, et
elle est toujours — que les dieux soient loués — ma visiteuse
tant convoitée. (161-169)%°

Cette explication est ambigué, dans la mesure ou elle pourrait étre
attribuée a I’une ou I’autre des deux déesses pour des raisons différentes.
Toutefois, il convient de noter que Phédre elle-méme n’associe pas sa
navia (‘folie’) — terme synonyme de agpoctvn — a Artémis, mais au
daipwv qui induit I’dtn : gudvny, Emecov daipovog ditn (241). Le démon
a l’origine de 1’dtn ne peut étre qu’ Aphrodite elle-méme, surtout si I’on
considere que la nourrice répéte plus tard presque textuellement a Phédre
que « c’est bien la colére de la déesse qui s’est abattue sur toi » (438),*"
le mot dpyai (‘colere’) étant un synonyme du mot dtr). De méme, Platon,
dans le discours de Socrate, considére Eros comme un daipwv plutot
que comme un dieu, tandis que dans le discours d’Agathon, il compare

2 C’est la seule explication médicale donnée par le cheeur pour expliquer la maladie
secréte de Phédre, en opposition totale avec tous les récits précédents qui attribuent
sa maladie a la possession d’un dieu. L’idée que les femmes sont par nature insensées
sera analysée plus en détail et nous fournira une clé de compréhension du discours
suivant d’Eryximachos.

30 Cf. @uel 8¢ ¢ SLOTPOT® YLVAIKAV/ AprOViQ KoK dVOTAVOG ANy ovic CUVOIKETV/
OSivov Te kol dppoovvac./ S’ dudic REEV mote vndvog 68’/ adpa: tév & sbLoyov
ovpaviav/ 10wy pedéovoav avtevy/ Aptepy, Kai pot ToAvA®Ttog aiel/ ovv Beoiot
PorTQ.

SLCE. 0pyai 6 éc o’ anéoxnyav Oedc.
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Eros a une étn marchant sur la téte des gens et les rendant fous sans s’en
rendre compte, a cause de sa douceur. Comme c’est le cas de 1’8, il
est dans la nature d’Eros d’étre souple et d’avoir le pouvoir de se glisser
inapercu dans et hors des ames.**

Dans I’Hippolyte, la folie érotique en tant que dtrn au sens de
opyoai est tout a fait désastreuse et donc trés ¢loignée de la folie divine
(novia) d’Eros dans le Banquet, ou dans le Phedre,” qui est plus que
bienvenue pour les humains. Sa douceur est la cause de la souffrance
secrete de Phedre malgré elle, ce qui la conduit a périr en silence. Pour
tenter de concevoir la puissance d’ Aphrodite a la lumiére de la destruction
qu’elle a provoquée, la nourrice s’écrie : « Aphrodite n’est pas apres tout
une déesse, mais quelque chose de plus puissant encore. Elle 1’a détruite,
elle, moi et la maison, car les chastes [c@poveg] — ils ne le veulent pas
mais pourtant c’est ainsi — sont amoureux du désastre ! » (358-361).%
Cette affirmation méme, qui est 1’épitomé de 1’Eros tragique, en ce sens
que le sensible souffre malgré lui, s’éprenant du désastre, est ce qui sera
encore débattu dans le Banguet, ou le véritable Eros sous 1’ Aphrodite
uranienne ne peut désirer le désastre, mais seulement le bien supréme.

Dans I’Hippolyte, tant Phedre que le protagoniste sont en effet
détruits a cause de la fureur de la déesse qui instille le non-sens méme
chez les sensibles malgré eux. Au début de la picce, tant la nourrice que
le cheeur louent Pheédre pour sa coo@pocvvn avant son suicide (10 cd@pov
¢ amavtayod Kahov/ Kai d0&av EGOANV év Bpotoig kapmiletat, 431-432),
sans compter que Phedre elle-méme prétend que par son dernier acte
elle entend donner une dernicre legon de coppocvvn a Hippolyte qui
a commis I’hybris contre la déesse Aphrodite.* Cependant, jusqu’a la
fin, Phedre joue le role d’ Aphrodite et agit selon la volonté de la déesse,

32 Le discours d’Agathon.

33 Dans la rétractation de Stésichore dans le Phédre (241d-243¢), Eros est expliqué
comme une sorte de folie due & une inspiration divine.

3 Cf. ol 60@poveg Yap, ody, EKOVTES GAL’ B,/ Kokdv Epdot. Kompic ovk &p’ fiv Bedc,/
AL &l 1 peilov GAAO yiyvetat 00D,/ THvOE KAUE Kol SOLOVE ATMAEGEY.

35 Cf. gyo 6¢ Konpwy, finep £E6MGT e,/ woyTic drmailaydeion tiid’ &v Auépe/ tépyo:
miKkpod & Epmwrtog noondfooual./ dtap kakdv ye xatép® yevicoual/ Boavodo’, v’
€id1] UM i Toig &poic Kokoic/ VYMAOC sivar: i VOGOV 8¢ THOOE LoV Kowfi PeTasy MY
oc@epovely podnceton (725-731).
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admettant sa défaite face a la déesse lorsqu’elle se rend compte que sa
passion est plus forte que sa coppocHivn et qu’il n’y a pas d’autre moyen
de paraitre co@pwv que la mort.

Un autre exemple chez Euripide ou Aphrodite conduit I’héroine
ocoepov a la mort se trouve dans Alceste, également loué¢ par Platon
dans le discours de Phédre dans le Banquet comme le paradigme de la
cw@pocvvn et du yevvardtng par excellence imputé par Eros. Cependant,
dans la piece, le fait que I’héroine prenne volontairement la place de son
mari, Admete, dans I’Hades, par amour pour lui, est contesté par son
beau-péere et considéré comme un acte insensé. Phéres, en effet, subvertit
le sens de I’adjectif coppwv, qu’il emploie pour Alceste au début de son
adresse a Admete, en son contraire d@pwv, lorsqu’il est attaqué par son
fils, pour n’avoir pas pris sa place dans I’Hades malgré son age, a la place
de sa jeune épouse, Alceste : « Car tu as perdu, comme personne ne le
niera, une épouse noble et vertueuse [cOPpwv] » (615-616)*// « Elle
n’était pas impudique, mais insensée [Gppwv] » (728).°7 Cependant,
dans le Banquet Platon semble s’inspirer d’Euripide, lorsqu’il célébre
dans le discours de Phedre I’exemple d’Alceste qui accepte de mourir
a la place de son mari. Plus précisément, cet exemple est donné pour
illustrer que le lien créé par Eros entre les amants est supérieur a tout
autre type de relation, méme entre parents et enfants, ce qui est prouvé
chez Euripide non seulement par Alceste, mais aussi malheureusement
par Meédée. Alceste est honorée par les dieux précisément parce qu’elle
donne sa vie pour sauver celle de son mari, contrairement a son pére.

La notion de non-sens devient encore plus significative tant
chez Euripide que chez Platon, d’autant plus que son opposé, a savoir
la co@pocvvn est central tant dans I’ Hippolyte que dans le Banquet par
rapport au fait d’honorer les dieux de maniére appropri¢e. La relation
intrinséque entre co@pocvn et cepvotng dans le sens d’honorer les
dieux est thématisée aussi bien dans le drame que dans le dialogue, ce
qui conduit a un changement de paradigme de la poésie tragique a la
philosophie. Au début de la piéce, il y a un jeu de mots trés subtil qui
oppose le sens de 1’épithéte cepvog pour un dieu (honorable) au sens

36 Cf. £60Afic Yap, 0VOELG AvTEPET, Kol 6DPPOVOY/ YOVOIKOC HILAPTNKOG.
37 Cf. /8 ovk dvaudng: tHvd’ €pnipeg dppova.
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de I’adjectif oepuvog pour un homme (méprisant), lorsque le serviteur
d’Hippolyte tente de mettre en garde son maitre contre son arrogance
(oeuvdc) envers la vénérable (cepvi)®® Aphrodite. D’ailleurs, c’est la
raison méme de la chute d’Hippolyte dans la tragédie. Nous allons
analyser la manicre dont Euripide articule la relation entre 1’honneur
rendu aux dieux et la coppooHvn, une question qui est explicitement
soulevée dans le Banquet suivant les suggestions de Xénophane.

Dans la tragédie, bien qu’Artémis admette devant Thésée que
Phedre possédait un certain sens de la yevvarotnrta,® selon les critéres
de la déesse, seul Hippolyte mérite d’étre considéré comme ch@pwv, au
sens de la chasteté : a la toute fin de la picce, elle fait une apparition en
tant que dea ex machina, révélant a Thésée que la véritable raison de la
chute de sa maison, n’ést autre que la tavovpyia de Cypris, qui voulait se
venger de la comppocvvn d’Hippolyte, en prenant comme excuse le fait
qu’il ne I’honorait pas.* Contrairement a Aphrodite, qui était totalement
indifférente a la dévotion de Phedre a son égard dans son intention de punir
Hippolyte,*' Artémis ne permettra pas que la fureur d’ Aphrodite (0pyoai)
s’abatte sur son dévot, afin de lui rendre la vénération qu’il lui porte.*

3 Cf. @gphmav: 0160’ odv Ppotoicty 8¢ kohEsTNKEY VOUOG; [...]/ OETV TO GEpVOV Kol 10
un wdow eikov./ Trndlvtog: dpODS ye: Tic &’ 0b oepvog dyBevog Ppotdv; [...)/ Oepdmwv:
TGS 0DV GV GEPVIV Saipov’ 0O TPoceVvETELS; [...]/ TrmdAvTog: TpdsmBey adThV Gyvoc
v aonalopar Ogpdmmv: oepvn ye pévtot kamionog év Bpotois./ Trndivtog: ovdeic
apéokel VOKTL DA pooTdC Os®dV./ Oeplmmv: TIHAcY, O o, Saudvay xpiicOot xpemv./
‘Terndlvtoc: dAloioty dAlog Bedv e KavOpOT®V PéELEL/ Bgpdmmy: e0daLovoing voiv
&ymv 6oov o€ Ot (91-105).

3 Cf. Apteug: Gxove, Onoed, 6OV KOKOV KOTAOTAGTY./ KOTTOL TpoKOW® Y’ 003EV, AAyuved
8é e/ AAL" ¢ 108" NABoV, TandOg &xcdeiton ppévas Tod 6od ducaiov, Oc Vr'¢ edkeiog
06v),/ Kod ofic Yuvokdg oloTpov fj TpOTOV TV yevvendtnTa: THc Yép &xOicg Bsdv/
Nuiv 6coict Tapbévelog 116oviy/ dnydeica kEvpoig madog Npdotn cébev (1296-1303).
% Cf. Aptepuc: Kompic yap 1 movodpyog 08" éuncoro./ Tnmoédvtoc: dpot, epovd o1
daipov’ 1 andrecev/ Aptepuc: Tipfic EUEREON, cwppovodvtld’ fixbeto (1400-1402).
M CE. 1 8 eokdeng pev aAN’ duwg amoAlvtor Paidpa: tO yop TH6d 00 TPOTUHo®
KOKOV/ TO [UT) 00 TOPOCYELV TOVG ELOVG £XxOpoVC Epol/ dikny Tocad TV MOT EUOL KOADG
&xew (47-50).

42 Cf. Eaoov: 00 yap 008¢ yiig V1o (opov/ Oedg dripol Kdnpidog €k mpobupiag/ opyai
KOTAGKAYOUGLY £C TO 6OV déuas,/ o1ig evoePeiog KayadTg epevog xapty (1416-1419).
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En d’autres termes, la co@poctvn vis-a-vis des deux déesses est
synonyme de révérence a leur égard, sinon co@pocuvn pet’ evoefeiag.
A cet égard, il semble que la révérence soit la clé de la cmppocivn
humaine envers les deux déesses. Néanmoins, la révérence envers
Artémis représente un sens différent de la co@pocvvn, si ce n’est le
contraire de la manifestation de révérence envers Aphrodite. Pour
Artémis, comme elle le dit a Thésée, la véritable cible d’ Aphrodite était
la copposvvn méme d’Hippolyte, sa chasteté, bien qu’elle utilise son
refus de I’honorer comme une excuse pour se venger de lui. En effet,
dans le cas d’Aphrodite, coppocOvn est synonyme d’honneur et de
reconnaissance de son pouvoir, bien qu’elle conduise ses adeptes les plus
dévoués de la coppocvvn a I’dppocvivn et donc au désastre, comme le
révele la parétymologie de son nom dans les Troyennes (989-990). A
I’opposé, la dévotion envers Artémis ne se manifeste qu’en termes de
chasteté. Aphrodite est indifférente au désastre qu’elle cause méme a ses
propres adeptes, afin de se faire plaisir, tandis qu’Artémis s’efforce de
protéger son dévot de la colére d’ Aphrodite méme a la derniére minute
et de plus elle lui demande de pardonner a son pére d’étre aussi victime
de la vengeance d’ Aphrodite sur lui. En résumé, Aphrodite chez Euripide
représente le coté désastreux d’Eros pour les humains, alors qu’ Artémis
est philanthrope envers ses adeptes et génératrice de co@pocivn en
eux, sans chercher aucune autre reconnaissance de leur part. En ce sens,
Artémis se conforme a la définition d’Eros donnée par le premier orateur
du Banquet comme le dieu philanthrope par excellence qui leur impute la
vertu et en ce sens elle incarne complétement Aphrodite Uranie dans le
second discours de Pausanias, sans compter que le personnage d’ Artémis
en tant que déesse nous fournit la clé d’un nouveau type de révérence
dans une autre piece d’Euripide, a savoir Iphigénie a Aulis, comme on
le verra plus loin.

Hippolyte lui-méme est également totalement convaincu
d’incarner le paradigme de la co@pocvvr, précisément grice a sa
dévotion totale a Artémis. Dans sa tentative de se défendre contre Thésée
furieux, lorsque ce dernier découvre la fausse accusation de viol de sa
femme contre lui, il fait un récit complet de sa o@pocvvN, son argument
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ultime prouvant qu’il est ’homme le plus coepwv de la terre grace a sa
chasteté assortie a la virginité d’Artémis :

Vous voyez la lumiére du soleil, vous voyez la terre. Sur
cette terre éclairée par le soleil, il n’y a pas d’homme [995]
— bien que tu le nies — plus chaste que moi [...] Une chose
ne m’a pas touchée, celle ou tu crois m’avoir condamnée :
a I’instant méme, mon corps est pur du lit de I’amour. Je ne
connais cet acte que par rapport [1005] ou en le voyant en
peinture. Je n’ai pas non plus envie de le regarder, puisque
j’ai une ame vierge. (993-1006)*

Etre vierge dans I’ame, c’est ce qui rend Hippolyte vierge dans
le corps. La priorité de I’ame sur le corps semble platonisant, dans le
sens ou elle remonte a la tradition orphique, qui est soulignée dans
I’Hippolyte, lorsque Thésée accuse son fils d’étre un adepte d’Orphée
(951-953). En outre, dans le Banquet, la priorité de I’ame sur le corps se
refléte dans la distinction entre les deux Aphrodites, Pandemos d’une part,
qui pousse ses adeptes aux rapports sexuels, et Urania d’autre part, qui
désire I’ame plutdt que le corps de I’étre aimé. Contrairement a Urania
, Pandemos n’est pas digne d’¢loge, car elle ne contribue pas a I’dpet.
En effet, le terme [Tévonpog lui-méme est en juxtaposition directe avec
le premier type d’Eros que Phédre explore dans son discours, qui insuffle
le courage et I’excellence aux hommes comme aux femmes, dans le sens
ou il crée une nouvelle aristocratie dans la polis et I’armée, comme cela
a été expliqué précédemment. Le T1avonpoc est en effet a identifier a la
puissante Aphrodite de I’Hippolyte qui étend son pouvoir sur tous les
hommes sans distinction. C’est cette absence de discrimination que Platon
met en avant, afin de la discriminer de I’ Aphrodite uranienne. Ainsi, les
caractéristiques fondamentales d’Eros Pandemos, issues d’Aphrodite
Pandemos, sont qu’il s’adresse a la fois aux femmes et aux jeunes garcons
et qu’il recherche le plaisir dans le corps, plutét que dans I’ame. En
revanche, Eros Uranios évite les femmes et recherche les hommes nobles

4 Cf. gicopdc aoc t0de/ kol yoiav: &v 10iod’ o0k Eveot’ avip £uod,/ ovd” fiv ob un
ofic, cwPPovESTEPOC YEYMG [...]/ £vOc & &0uctoc, O pe vV Exstv Sokeic:/ Aéyovg yap ¢
708 Nuépog Gyvov SEpac:/ ovk oldo Tpa&ty THvSE TATY Aoy KAD®V/ Ypopf] T8 ASDCCmV:
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et presque mirs dans leur esprit et dans leur corps, exactement comme
Hippolyte qui « évite le lit des femmes », tout en vénérant Artémis, la
déesse de la chasteté et de la chasse, son activité favorite, qu’il pratique
avec les compagnons masculins de son age.

Je sais révérer les dieux et me faire des amis qui ne cherchent
pas a commettre le mal [...] [1000] [...] Je ne suis pas un
moqueur de mes compagnons, pere, mais le méme homme
pour les amis absents et présents. [...] Mais supposez que ma
chasteté ne vous persuade pas de mon innocence. Je renonce
a ce point. Vous devriez montrer comment j’ai été corrompu.
Son corps surpassait-il celui de toutes les autres femmes en
beauté ? Ou bien ai-je espéré qu’en prenant une héritiére
dans mon lit, je succéderais a votre maison ? [J’étais stupide
alors, et méme complétement fou. Mais direz-vous qu’étre
roi est un plaisir tentant, méme pour les vertueux ? Pas du
tout, puisque le pouvoir royal a corrompu 1’esprit de tous
ceux qui I’aiment.] (996-1015).%

Ce qui est remarquable dans ce passage, c’est qu’Hippolyte
identifie les deux causes principales qui poussent les hommes a la
privation de co@pocvvn au nom d’ Aphrodite, a savoir le désir sexuel pour
les belles femmes, ainsi que I’amour du pouvoir tyrannique. Ce sont en
effet les principaux thémes développés par Platon dans le Banquet dans
le discours de Pausanias. Pourtant, Platon subvertit la tragédie, lorsqu’il
reconnait dans 1’Eros uranien le seul remeéde au pouvoir tyrannique.
En effet, Pausanias reconnait dans 1’Eros des tyrannocides le courage
divin conduisant a I’émancipation des tyrans qui recherchent le pouvoir
sur la liberté et qui ne permettent pas le développement de véritables
liens d’amitié entre les citoyens, ce qui mettrait en péril leur autorité
dynastique, comme c’est le cas avec les régimes barbares. L’antidote a

4 Cf. éniotapon yap mpdta pev Beodg oiferv/ gidorg te ypfiobot ur adkelv tepopévore/
G ooty 0idag [...]/ GAL ohTOC 0 TopoDot Kéryydg dv @idotc./ [...] koi 81 0 cppov
TOVWOV 0V Teibel o: Ttm:/ O€l 01 o€ dETENL T® TPOT® dePBipnv./ TOTEPA TO THiodE GOW’
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la tyrannie n’est autre que la @iAia créée par la iro-yvpavotio (amour
du sport) et (amour de la sagesse) piro-copia. Ces pratiques renforcent
les citoyens qui les exercent, afin qu’ils puissent lutter contre tout régime
tyrannique et ce sont bien ces pratiques qu’Hippolyte préfere au pouvoir
tyrannique. De méme que dans le premier discours, ou Eros crée une
aristocratie dans 1’armée et dans la cité basée sur le mérite, Eros Uranios
dans le second discours devient un promoteur de la vraie démocratie,
au sens de la liberté politique obtenue par le courage moral contre la
tyrannie.* Ainsi, le tyrannocide d’Eros s’oppose au manque d’Eros entre
les citoyens par peur dans les régimes barbares :

Les Barbares tiennent cette chose, et tout entrainement
a la philosophie et aux sports, pour honteux, a cause
de leur gouvernement despotique ; car, je présume, il
n’est pas de I’intérét de leurs princes d’avoir des notions
¢levées engendrées dans leurs sujets, ou des amitiés
et des communions solides ; tout ce que I’Amour est
prééminemment apte a créer. C’est une legon que nos
despotes ont apprise par expérience ; car I’amour
d’Aristogeiton et I’amiti¢ d’Harmodius sont devenus si
solides qu’ils ont anéanti leur pouvoir. Ainsi, 1a ou I’on
considérait comme un déshonneur de gratifier son amant, la
tradition est due aux mauvaises maniéres de ceux qui ont fait
une telle loi, c’est-a-dire aux empictements des dirigeants et
alalacheté des dirigés. Mais la ou elle a été acceptée comme
honorable sans aucune réserve, cela est di a la mollesse
d’esprit de ceux qui ont fait la loi. (182¢-d)

Dans le discours d’Eryximaque qui suit la distinction de
Pausanias entre les deux types d’Eros, I’idée de I’Eros comme maladie
(ctf. Hippolyte, Eros qui conduit Phedre au suicide), est traitée en termes
purement physiologiques : Un mauvais Eros entre les éléments provoque
une maladie dans le corps a cause de la tyrannie d’un élément sur les
autres, comme c’est le cas pour les saisons dans le cosmos. L’harmonie
entre les éléments conduit a I’eucrasie, ce qui s’oppose a la définition
de la nature féminine dans I’ Hippolyte comme une harmonie malaisée

4 Tyrannocide contre patricide, dans la mesure ou Eros transgresse les liens familiaux.



Nunt. Antiquus, Belo Horizonte, v. 19, n. 2, p. 215-242, 2023 238

(162). L’idée d’Eros comme tyran et despote chez Euripide est soignée
par I’idée d’harmonie et d’équilibre chez Platon.

De plus, la premiére réaction de Socrate au discours d’Agathon,
qui suit celui d’Aristophane, joue avec les déductions de I’idée d’Eros
comme dvvAoTnG, ce qui nous amene inévitablement a I’éloge d’Hélene
par Gorgias, d’autant plus que le Banquet, en tant que logodeipnon,
commence par la suggestion de Phaedre selon laquelle personne n’a
jamais composé un ¢éloge appropri¢ du dieu Eros, bien qu’il y ait des
¢loges pour tout le monde, méme pour Héléne qui est responsable de la
guerre de Troie.

Car son discours me rappelait tellement Gorgias que je me
trouvais exactement dans la situation décrite par Homere :
Je craignais qu’ Agathon, dans ses derniéres phrases, ne me
confronte a la téte de I’éloquent Gorgias, et qu’en opposant
son discours au mien, il ne me transforme ainsi en pierre,
abasourdi. C’est ainsi qu’a ce moment-1a, j’ai compris que
j’étais un imbécile ridicule d’avoir accepté ta proposition
de participer a mon tour a tes ¢loges de I’amour (Platon,
Banquet, 198¢).*

Or, bien que le jeu entre le nom de Gorgias et la téte de Gorgone
semble €tre un lapsus facile, il n’aurait pas été approprié, s’il n’y avait
pas eu une autre tragédie d Euripide, a savoir Dictys, le protecteur de
Persée. Bien que la piece ne soit sauvée que de facon fragmentaire, il
existe un fragment trés important qui frappe comme une imitation directe
de la célebre réplique de Gorgias sur le fait que logos est le duvaotng de
toutes choses, bien que dans le cas de Aiktug,*” Eros prenne la place de
logos de la facon la plus ¢éloquente.

4 Cf. xai yap pe Topyiov 6 Adyog dvepipvnokev, dote dteyvdg 10 100 ‘Opfqpov
€nemovon: €pofodunv un pot teAeutd®v 6 Aydbwv Iopyiov ke@oAnv dewvod Aéyety év
A AOY® £ TOV POV AdYOV TTELWOC 00 TOV pe AoV T Apovig TooELEY. Kal Evevonoa
ToTE dpa KaTayELUoTOG GV.

47 Le rouleau de papyrus du Ile si¢cle P.Oxy. 5283 contient des résumés anciens en
prose (« hypothéses ») de plusieurs tragédies du grand dramaturge classique Euripide,
y compris de deux piéces perdues associées au mythe du héros grec Persée, Danaé
et Dictys, qui n’étaient auparavant connues que par de maigres fragments. Depuis sa
publication en 2016, cependant, il a été pratiquement ignoré par les chercheurs. Le
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Enfin, Socrate va commencer son discours en utilisant presque les
mémes mots qu’Eryximaque au tout début du dialogue. Mais cette fois, ce
n’est pas Mélanippe la sage, mais Diotima, la sophiste par excellence comme
Socrate I’appelle a la fin de son discours, qui prononcera le dernier mot.
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