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Résumé

A partir de trois écrits d'Odon de Cluny (I'un de ses sermons, les Collationes et la Vita Geraldi), 'auteur
montre que les premiers clunisiens ont affirmé que I'hnomme dispose d'un mode de rationalité fondé sur
les affects de crainte et d'amour lui permettant de percevoir I'ordre de justice choisi par Dieu pour
informer I'univers. Grace a ce mode chrétien de la raison, 'hnomme se voit conduit a réformer ses
actes. La reconnaissance de cette rationalité des affects comme voie de la réforme eut deux
conséquences. Premiérement, I'affect étant d'abord congu comme un mouvement, la nécessité
d'ordonner les affects conduisit les réformateurs a un regain d'intérét pour I'art du mouvement, c'est-a-
dire pour la musique. Ensuite, en tant que lieu privilégié ou prennent naissance les affects de crainte et
d'amour fondant la sensibilité a la justice divine, le corps fut amené a prendre dans les écrits des
réformateurs une importance toute particuliére.

Abstract

Through a study of three of Odo of Cluny's writings (one of his sermons, his Collationes and his Vita
Geraldi), the author shows that the first Cluniac thinkers developed a Christian conception of reason in
which the two feelings of fear and love play an essential part, insofar as they were supposed to allow
Man to perceive the order of justice informing the whole universe and to guide him on the way towards
reform. Such a model of rationality as a means to bring about reform had two consequences. First,
affects being primarily conceived as movements, the reformers found a renewed interest in the art of
movement, that is in music. Second, because of the central part it plays in arousing the feelings of fear
and love on which divine justice is based, the body took on a special importance.
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Thierry LESIEUR

Modele clunisien de la justice divine et mode de la rationalité

RESUNT

A partir de trois ¢erits d'Odon de Cluny (I'un de ses sermons. les Collationes ¢t la Vita Geraldi). 1'auteur
montre que les premiers clumsiens ont affirmé que homme dispose d'un mode de rationalit¢ fond¢ sur les
affects de crainte et d'amour lui permettant de percevoir Pordre de justice choisi par Dicu pour informer
Funivers. Grace a ce mode chréten de la raison, 'homme se voit conduit a réformer ses actes. La recon-
naissance de cette rationalité des affects comme voie de la réforme cut deux conséquences. Premicrement.
Iaffect ¢tant d'abord congu comme un mouvement. la néeessit¢ dordonner les affects conduisit les réfor-
mateurs a un regain d'intérét pour art du mouvement. ¢est-a-dire pour la musique. Ensuite. en tant que
ficu privilégi¢ ou prennent naissance les affects de crainte et d'amour fondant la sensibilité & la justice
divine. le corps fut amené a prendre dans les éerits des réformateurs une importance toute particuliere.

ABSTRACT

Through a studv of three of Odo of Cluny's writings (one ol his sermons, his Collationes and his Vita
Greraldi). the author shows that the first Cluniac thinkers developed a Christian conception of reason in
which the two feelings of fear and love play an essential part. insofar as they were supposed o allow Man
to perceive the order of justice informing the whole universe and to guide him on the way towards reform.
Such a model of rationality as a means to bring about reform had two consequences. First. affects being
primarily conceived as movements. the reformers found a renewed interest i the art of movement. that is
in music. Sccond. because of the central part it plavs in arousing the feclings of fear and love on which
divine justice is based. the body took on a special importance.

Composant un scrmon quelques années apres le terrible incendie qui ravagea la basilique Saint-
Martin de Tours lors de Tattaque des Normands en 903!, Odon de Cluny s'appesantit longuc-
ment sur la beaut¢ de 'édifice avant sa destruction. évoquant la varicté colorée de ses marbres
a l'intéricur. les pierres précicuses et les mosaiques a Textérieur. ainsi que I'éclat du toit couvert
de plaques de plomb qui. sous effet des ravons du soleil. donnaient a I'église apparence d'un
«monticule d'or resplendissant » =, Quelques lignes apris cette ardente ¢vocation, il rappelie en
des termes ¢galement emphatiques lTa peine de ceux qui ¢taient présents. leurs pleurs. leurs

IoBo HO Roseswiin (« St Oco’s St Martin @ The Uses of o Model -0 Journal of Medieval isiorv. 4 40 1978,
p. AT-331) suggere Panndée 908 pour la composition de ce sermon. reprenant en cela o datation proposée par
K. L Coxant. Carolingian and Romanesque Architecture - S00-1200. Harmondsworth, 1974, p. 264,

20« Nam anterdum: Protonisso marmore paries rubicundus, nune Pario candidus, nune quogue prasino viridis varium
¢Usatis pulchrum schema pracferebat. et foris aurcolis sapphirinis. atque musivis fulgebat Tapilhs, Sed et tectum stagneis
tabulis crat opertum. Do dis quacdam adhue indicia sunte et quosdam: grandacviores fratres vidimus, qui ita testabantur.
dicentes. quod maching domus contri solem resplendens quasi monticulus aurcus videbatur - OpoON DE CroNy, Sermo [V
De combustione basdicae beari Martini. P10 1330 coll 732 1) - 733 AL
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aémissements ¢t Fabondance de leurs larmes ™. La description d'une beauté disparue dont il ne
reste plus désormais que des traces (De dis quaedam adhue indicia sunt®). en renforcant la
conscience de la perte. contribue de ce fait a accentuer la charge émotive déja forte du passage.
Par le rappel de cet événement doulourcux. Tauditoire auquel sadresse Odon dans son sermon
est ainsi reconduit vers 'état de douleur et drabattement qui fut celui des (¢moins du désastre,
Cherchant a exposer la cause de cette calamité dont Tannonce « ¢treignit tous les coeurs d'une
immense douleur » (ingens maror et luctus omnium corda perstrinxit®), Odon explique quil faut
v voir 'une des menaces (comminationes®) dont les hommes font expéricnce a travers les éveé-
nements que Dicu fait advenir dans le but de les épouvanter (quatenus...timeamus’).

En soi. ce sermon empreint d'un sentiment doulourcux baigné de larmes ne se distinguerait sans
doute pas beaucoup de témoignages d'un esthétisme chrétien de la douleur ¢t de la contrition
¢galement observable a dautres ¢poques sio certains ¢erits d'Odon ne suggéraient qu'il participe
d'unc réflexion plus générale sur la place de la douleur ¢t de lTa peur au scin de la Création.
Cest notamment I'un des grands intéréts de son traité intitulé. Collationes™ écrit vers 9267 que
de montrer en effet que la stratégie d'éeriture qui a guidé Odon dans la composition du ser-
mon sur l'incendie de la basilique Saint-Martin de Tours est en fait ¢troitement dépendant d'une
conception de fa justice divine dont il expose les articulations dans ce traité.

Je voudrais montrer ici qu'il existe chez les auteurs des x¥ et X1¥ s une réflexion sur la place
ct le role des affects et que cette place v apparait centrale dans Ta mesure ou 'ordre de justice
choisi par Dicu pour informer la Création a pour fondement une dyvnamique des affects. Odon
me parait constituer un point de départ justifi¢. d'une part. par le fait que son uvre marque
fa maissance de la pensée clunisienne ct. drautre part. parce qu'elle correspond a Paffirmation
d'un modele de sainteté hé a une pratique de la justice qu'Odon propose a travers la figure de
Gérald dans sa Vit Geraldi et dont le modele n'est autre que celui de la justice divine clle-
méme . Comme pour le sermon sur incendie de la basilique Saint-Martin. les Collationes tour-
nissent un point de vue complémentaire éclairant, puisque Odon v expose de fagon détaillée ct
construite sa conception de la justice divine ct de ses modalités. Apres avoir dégagé e modele
du juge et de sa manicre de pratiquer la justice mis cn avant par Odon a partir de quelques
passages significatifs de ce traité. je montrerai quiil supposait un modele de raison et de ratio-
nalit¢ dont je préciserai la spéeificit¢.

Parmi les nombreuses sources dont I'influence se laisse deviner dans les Collationes. j'en ¢évo-
queral bricvement trois, dont la plus immédiate des fa lecture de Tintitulé est celle de Cassien.

3o« Ha enim confluebat ingens turba. ut putares quod afflictum lob vellent amici ex condicto visitare, Tum quidem
¢t nos occurrimus. Oculis vero cuncta percurrentibus inundabant lacrymac. Et cum singula qualiter ante videbant, tlentes
inspicerent. gemitus irrumpebant s, fhid.. col. 733 CD. Pour unc histoire des larmes des premiers Peres du désert au
N s e Piroska Naay, Le don des larmes aw Moven Age. Paris. 2000,

4. Loc ciron. 2

S.« Quando primo jgitar tantae calamitatis rumor. ¢t vicinas ¢t remotiores quasque provincias derepente pervolavit,
ingens maror et luctus omnium corda perstringit.... ». [hid.. col. 730 ('

6.« Ergo juxta tenorem tunce habitae confabulationis. quid nunc divina dignatio indulserit adoriamur. primo sua-
dentes. ut juxta prophetam. vexatio salim det intellectum auditul. quatenus comminationes, quas Deus peccatoribus inten-
tat. vel per hoe quod accidit expertas. timeamus ». fhid.. col. 734 (.

7. 1hid.

8. Llédition utilisée iei est celle Migne (21 1330 col. 817-638).

Y. Cette datation est celle retenue par B H Roseswiis dans « St Odos St Martine. » (op. i n. 1o p. 324

10, CLosur ce point. BT Roseswiis (op. cirne 1y Sur la Vi Geraldi Odon of. P Rovssir, « Llidéal chevale-
resque dans deus Vire clunisiennes ». dans Frudes de civilisaiion médiévale. Mélunges offerts a E.R.TABANDE. Poiticrs.
1974, p. 623-633: GoStrwinn, « The Life of Gerald of Aurillac. Odo of Cluny ». dans Soldiers of Christ = Sainis and
Saints Lives from Late Anuquity 1o the Farlv: Middle Ages. &0 F XC Noprr et T Hiean, Philadelphic, 1995, p. 2933602

SoAmR. < The Anxiety ol Sanctity @ St Gerald of Aurnillac and His NMaker -0 Jowrnal of Fedesiastical History, 43 3.
1992, p. 372393 PoFaciortor « La Vit Geraldi di Oddone di Cluni un problemo aperto - Suedic Medievali. 3«
33019920 po 243:263 0 —— DL JooNaA-PraL « Panorama de Thagiographic abbatiale clunisienne (v, 940- v 1140) ». dans
Manuscrits hagiographiques et mravail des haciographes. Edo M HPINZEDNANND Sigmarinen 1992 (Beihelte der Francia, 24),
P TTL
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¢galement auteur de Collationes. Tandis cependant que la traduction du titre de l'ouvrage de
Cassicn par Conférences en frangais apparait motivée par la forme méme du texte qui est celle
d'un ¢change alternant questions ¢t réponses. Uintitulé Collationes qui figure en téte du texte
d’Odon dans I'édition de la Patrologie Latine semble appeler une interprétation différente. En
effet. la forme dialoguée qui caractérise le trait¢ de Cassien en est totalement absente. St donc
Collationes est bien le titre cffectivement choisi par le futur abbé de Cluny pour son trait¢ ', il
ne semble pas que e terme « conférences » puisse constituer une traduction satisfaisante. Une
autre acception possible du terme collatio est celle de « contribution ». L'ouvrage pourrait alors
¢tre interprété comme la contribution propre d’Odon a « consoler le dépit de tous les affligés et
a briser la curiosité des méchants ». ainsi qu'il explique lui-méme dans le prologue '~

Mais une troisicme interprétation possible du terme collatio. celle de « comparaison ». semble
micux correspondre au contenu du traité'*. En effet. Fopposition évoquée précédemment entre
la consolation des affligés ¢t la punition des méchants constitue unce distinction fondatrice a par-
tr de laquelle se structure Fensemble des collations. STappuvant sur un passage du livre d'Ezé-
chicl™ et rappelant les souffrances qui attendent ceux qui commettent le Mal et la consolation
de ceux qui. avant affronté les ¢preuves de la vie. se verront finalement récompensés. Odon
invite I'évéque Turpion auquel il dédie son ouvrage a considérer T'opposition entre les deux
figures d'Abel ¢t de Cain inscrite par Dicu deés le début de la Création. « Deux générations
d’hommes ont vu le jour avee les deux fils d’Adam Cain ct Abel. déclare-t-il en effet. et se
poursuivent. tantdt de fagon sépardée. tantot de fagcon mélangée. jusqu'au dernier de ceux qui sont
appelés a naitre » .

Précisant également que ces deux générations sont comme deux cités dont I'une serait Jérusa-
lem ct Tautre Babylone. Odon affine alors la dichotomic premicre qui lui a permis d’opposer
deux types humains en distinguant deux sous-groupes. ce qui 'amene ainsi a un total de quatre
catégories ', La mauvaise génération se répartit entre ceux qui sont mauvais de fagon ¢évidente
(aperte malos 7). tels les puissants qui oppriment les pauvres. ¢t ceux qui profitent de I'apparence
de la religion (corum videlicet qui habitum religionis assumunt ™) pour s’adonner aux vices. Du
cot¢ de la bonne génération se trouvent au contraire les parfaits ainsi que ceux qui n‘ont pas
encore atteint fa perfection . Si Odon choisit de présenter les deux cités sous forme d'une

11 Les dditeurs du texte figurant dans la Patrologic Latine laquelle st elle-méme une reprise de édition de
D, MARRIER —- précisent que e texte d'Odon apparait dans les différents manuserits antot sous fe titre: Collationes. tan-
ot sous celui d'Occupationes. tantot enfin ne comporte aucun intitulé.

12, « De his et hujusmodi. quos tune. si bene commemini. lugebatis. hujus computationis materiam seripsi. Per
omnem cjus cursum id agere nitens, undic possit afflictorum  dejectio consolari. pravorumque curiositas aliquatenus
comundi ». Collationes, col. 319 AB - 5200 AL

13 Concernant la notion de collatio. je me permets de renvover & étude que je propose dans T Lesikvr, Deve-
nir fou pour étre sage. Turnhout. Brepols, 2003 [sous pressel.

14« Teatur propter hace tria. quae maxime hace cadem: Seriptura denuntiat. angustias videlicet quas hic patimur, ¢t
lactitiam quac succedit correctis. et damnationem quam  incorribiles incurrent. Ezechiel librum se vidisse testatur. in gquo
seriptae erant lamentationes. et carmen, ¢t vae ». Collationes. col. 321 BC (Odon fait ici référence o Ex 2.9 10 0 « Bt vidi
et cece manus missa ad me in gua erat involutus hiber et expandit illum coram me qui crat seriptus intus ¢t foris ¢l
seriplae erant in co lamentationes ¢t carmen ¢t vae »).

IS, « Sunt itaque duac generaiones hominum. quace a duobus filis Adam. a Cain videlicet ¢t Abel exordium acee-
perunt. ¢t usque ad ultimos, qui nascituri sunt. nune divise, nune misti percurrunt. De bonorum: generatione quae ab Abel
justo incipit ita dicitur @ Vos auten: genus electus (1 Perr 119y, (L] De malorum veros quae o Cain incipit. sic dicitur
Generatio prava et exasperans (Psal. TXXVIL 8) 0 1hid.. col. 329 €D,

6. « Istae duae generationes, vel duae civitates, quae ut dictum: est. a duobus Adam filiis ¢xortae sunt. in quatuor
generationibus partiuntur... ». fhid.. col. 543 €D,

17, «Ipsa in duobus generibus dividitur. Habet enim aperte malos. ut sunt omnes potentes pauperum  oppressores.
quibus hoc proprium est. ut vel deliciis se dilatent. vel potentiam: divinitus acceptam ad aliorum: laesiones exerceant. vel
seper voluptates dissolvant - [hid.. col. 543 D.

I8, « Est autem ¢t alind malorum genus. corum videlicet gui habitum religionis assumunt. sed vel multis vitiis
publice. vel quibusdam occulte se subdunt - /hid.. col. 344D,

19, Electorum quogue generatio in duobus generibus distinguitur. Unum: genus est pertectorum: de quibus dicitur
Mites addunt Domine fortitudinem (Isai. XXIXC 19). (] Aliad autem nondum: perfectorum, de quibus Feclesia redemp-
tort suo dicit @ fmperfecom mewmn viderunt oculio i (Psal. CXXXVHL 16) o0 [hid., col. 345 CD.
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opposttion. ainsi qu’il 'exphique dans le paragraphe qui précede. c'est afin de montrer a son lec-
teur comment Dicu enscigne les voies de Phumilité a travers une comparaison centre la gloire
éternelle et les hontes terrestres =,

La nectte distinction des contraires participe ainsi d'une logique d¢eriture avant pour but de
«rendre la cause plus facile a discerner »=' en recourant au mode de la comparaison. Cette der-
nicre tient en effet une place importante dans les Collationes. puisque Odon v recourt fréquem-
ment > ¢t conclut finalement le dernier paragraphe de son trait¢ en déclarant : « Excités par tant
de paroles des préeeptes. secondés par tant de comparaisons d'exemples (tor comparationibus
exemplorum). aimons donc le jugement de Dieu. convaincus que 'amertume de 'angoisse pré-
sente éteint chez fes humbles les supplices de la colere ¢ternelle » =

Si donc le titre du traité laissait entrevoir Iinfluence de Cassien. le contenu révele clairement
deux autres sources avant laiss¢ une forte empreinte sur les Collationes. L'opposition cntre les
deux cités s'inspire en effet du De civitate Dei de saint Augustin = — qu'Odon cite dailleurs au
cours du traité=> — ¢t le modele de patience dans I'épreuve quiincarne la figure de Job renvoic
aux commentaires de Grégoire le Grand sur le texte biblique dont on connait I'influence sur
I'eeuvre d'Odon .

Lutilisation que fait Odon de ces deux auteurs ne consiste cependant pas a puiser dans chacunce
des deux ceuvres pour en juxtaposer des extraits comme il est souvent d'usage dans le com-
mentaire exégétique pur. C'est a un véritable travail de svnthese que le futur abbé de Cluny
sattache dans ses Collutiones pour proposer une méditation d’envergure sur la place et le role
de la souffrance. de la peur et du désir au scin de Tordre divin. Sa réflexion le conduit ainsi a
I'¢laboration d’une conception chrétienne des affects ¢t de leur role au sein de Thistoire. de his-
toire de la Création en général. mais ¢galement de Thistoire des hommes au quotidien. puisque
Odon puise dans 'histoire qui lui est contemporaine en citant par exemple un ¢vénement relaté
par son abb¢ Bernon =

20, « Sed casdem vias unicuique humili intelligere est hoc nosse. quia per hace anfima transitur ad summa : scire
quod oporteat adversa patienter tolerare. mansura perseveranter expectare. LU exemplo cjus quem  pati oportuit. ¢t ita
intrare in glortam suam. acterna quacratur gloria. temporalibus opprobrils comparata ». [hid.. col. 343 C.

210« Velim ut istis personis ex obliquo personas componant. quatenus causam a contrario verius discernant ». /bid..
col. 533 BC.

22, Outre les nombreuses comparaisons qu'Odon met en euvre sans les désigner comme telles. on peut relever les
exemples suivants @« Cujus vitii culpam perfidiac comparat Apostolus dicens.... ». Ihid.. col. 367 CD @« Cui tamen ductus

verborum forte displicuerit. comparet illum protelatis pravorum nequitiis. ... ». fhid.. col. 389 B « Quo utique culpatur in
his qui docentur. nisi ¢t omnibus bonis actibus pracdicti sint. nec vitam suam mansuret ex comparatione imperfecto-
rum... ». Ihid.. col. 396 -C 1 « Nam ut ita comparatum sit. omnes qui ad usum hujus vitae quaslibet artes exereent. ... .

Ibid.. col. 603 CD.

23 « Excitati crgo tot vocibus pracceptorum. adjuti tot comparationibus exemplorum. amemus Dei judicium @ certi
quod in humilibus amaritudo pracsentis angustiae extinguit supplicia permanentis irac ». [hid.. col. 657 B.

24. Pour I'opposilinn entre Cain et Abel @ Torigine d'une « double filiation » des citovens de Ta cité terrestre et de
la cité du ciel. of. Avavsns, De civitate Dei. XV.

25, « Dum enim quibusdam indumentis vel ex parte. vel a toto laicalibus utuntur. illis merito Ll)ll]pdldﬂd] sunt. qui
in libro De Civitate Dei appellantur Cviici ». Collationes. col. 374 D, Egalement: « Hoe beatus Augustinus in libro De
Civitate Dei fatetur - Ibid.. col. 896 B« Est autem et alia ratio, pro qua putulmrcs. ut in primo libro De Civitate Dei
disputatur... ». /hid.. col. 629 AB.

26. Sur les commentaires d'Odon sur les Moralia in lob de Grégoire le Grand. cf. G BRaGA. « Problemi di auten-
ticita per Odone di Cluny  I'Epitome dei Maoraliv i Gregorio Magno - Suelic Medievalic 35 <0 28201977, p. 45-510 Sur
Faeuvre d'Odon et la pensée clunisicnne de fagon plus générale. en omettant tous les ouvrages et articles concernant el
ou tel éent particulier. voir notamment @ L. SacKUR. Die Cluniacenser und ihrer kirchlichen und allgemeingeschichlichen

Wirksamkeir bis zum Mine des elfien Jahrhunderss. 110 Halleo 18920 p. 36-120 K. HALLINGER. « Zur geistigen Welt
der Anfinge Klunys - Dewasches Archiv fiie Frforsclung des Minelalters. 10, 19540 po H7-MH5 0 — L Liciirco, < Saint
Odon ¢t son idéat = dans Teémoins de la spivivialite occidentale. Paris, 1963, p 127-135; B. H. RospswiiN, Rhinoceros

Bound. Cluny in the Tenth Century. Philapelphic. 1982,
« Contigit autem. sicut domnus abbas Berno refert. ut cjusdem sanctae Gualburgis reliquiae super altare per ali-
quot dies manerent - Collationes. col. 373 CD.
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(Test avant tout a un modele esthétique fondé sur le scheme formel de Fantithese quaboutit
I'opposition entre les deux cités qu Augustin propose dans le Livre X1 du De civitate Dei=. Pour
autant. I'évéque d'Hippone affirme déja le role déterminant que les affects sont amenés a jouer
au scin de la Cit¢ de Dicu en ckclamnl a lissuc d'un récapitulatif confrontant la position des
principaux philosophes antiques a la for chrétienne @ « Si donc il faut appeler apathie insensi-
bilit¢ complete de 'ame. qui ne voit que cette insensibilité est le plus grand de tous les vices ».
pour finalement conclure @ « En un mot. si I'apathic exclut toute émotion de crainte et de ter-
reur. toute angoisse de douleur. il faut la fuir en cette vie. si nous voulons vivre dans la recti-
tude. ¢'est-a-dire vivre sclon Dicu »=’. Parmi ces affects ou passions. Augustin en distinguc alors
quatre principaux : le désir et la joic — qui marquent un mouvement dattirance sous I'effet du
consentement de la volonté — et la peur et la tristesse — qui correspondent au contraire au
mouvement de répulsion ¢t d'¢loignement qui- accompagnent le refus de la volonté ™,

Grégoire le Grand. prolongeant cette conception chrétienne des affects. accentue I'importance
accordée aux quatre passions en faisant ressortir de fagon plus nette encore la dichotomie impli-
cite au sein de la classification proposée par Augustin entre les affects qui renvoient a Fattirance
¢t au désir de se rapprocher d'une part. et quiil range sous le terme générique d'amor. et ceux
qui renvoient a la peur et au désir de senfuir de Pautre. et qu'il désigne de la notion de
timor™'. La fincsse sémantigue que permettait la distinction d'un plus grand nombre daffects
s‘estompe pour laisser ¢merger une structure fondamentalement binaire des affects. En contre-
partic de cette perte de préeision sémantique. les notions de timor et d'amor acquierent alors un
fort caractere polysémique. De ces deux affects. ¢'est surtout sur celui de fimor ™ qu'insiste Odon
dans les Collationes. en déclarant des les prcmmrs paragraphes du trait¢ que. 'objectif premicer
des Ecritures étant de réprimer toute mauvaise action. les terribles jugements de Dicu vy sont
¢numérés afin d'éveiller en I'homme le sentiment de terreur (terrore pulsatus ™) annonciateur du
jugement qui Pattend s'il sTadonne a la volupté charnelle ct se laisse distraire par la sollicitude
terrestre.

Tel que le congoit Odon. le sentiment de peur et de terreur constitue donce le premier moteur
d'un processus de remémoration qui passe par unce néceessaire excitation de Fesprit & laide de
I"aiguillon de la douleur ¢t qui conduit a I'état de componction (compuncti ™). « On demandera

280 Sur cette question, comme sur celle de Ta place des passions dans ke Gité de Diew. o I Lesievr. Devenir fou
(op. cit. n. 13).

29, « Porro si uruOere illa dicenda este cum animum: contingere omnino non potest ullus affectus. quis hune stupo-
rem non omnibus vitiis iudicet esse pejorem? [L] Sioautem onebers illa esto ubi nee metus ullus exterret nee angit
dolor. aversanda est in hac vita, siorectes hoe est secundum Deum. vivere volumus - De civitate Dei. CCSL 48, Turn-
hoult. 1955, Lib. XTIV cap. 8. p. 428011 104-113.

« Bt quid est metus atque tristitia nisi voluntas in- dissensione ab his gquace nolumus ? Sed cum consentimus appe-
tendo ca quae volumus, cupiditas T cum autem consentimus fruendo his quae volumus. lactitia vocatur. Itemque cum dis-
sentimus ab co quod accidere nolumus. talis voluntas metus est: cum autem dissentimus ab co quod nolentibus accidit.
talis voluntas tristitia est ». [hid.. cap. 6. p. 421011 5-13,

31 Sur la conception dichotomique des deux notions opposcées mais complémentaires damour ¢t de crainte chez
Grégoire Te Grand. of. CoStraw. Gregory the Great. Berkeley, 1988 p. 224220,

32, Pour une approche de ta notion de peur par les historiens du Moven Age. o, A0 W HuszinGr v, Das Furclu-
problem in der Katholische Lehre von Augustinus bis Luther. Leipzig. 1900 R. rivisvit. « Das Furchtproblem in der
Lehre des hlo Augustinus - Zeitschrif fior Katholische Theologic, 450 19210 p. 43-65 ¢t 229-239 0 — AL LEHMANN. « Angst,
Gefahr und Angstbewiiligung ». dans An den Grenzen hafischer Kulwr - Anfecluungen der lehresordnung in der dewischen
Lrzahldichung des hohen Mitelalers. ¢d. Go Kaistr. Munich, 1991 (Forschungen zur Geschichte der dlteren deutschen
Literatur. 12). p. 21122360 ANox. « Dicu de tendresse. Dieu de crainte - dans Les malheurs des temps = Histoires des
fleaux et calamités en France, ¢d. L Drrosear et Y. Leovise Paris, 1987, po 113-16,

« Onmnis vero cjusdem Seripturae intentio este ut nos ab hujus vitae pravitatibus compescat. Nam idcirco terribi-
libus suis sententiis cor nostrum quasi quibusdam stimulis. ut homo terrore pulsatus expavescat, ¢t divina judicia quac
aut voluptate carms. aut terrena sollicitudine  discissus oblivisei facile solet. ad memoriam reducat - Collationes.
col. 320 CD.

« Forte quacritur, cur ca quac terrorem incutiunt, sine: consolationis verbis continuentur. Sed de s nunce sermo
est qui divinae praceeptioni resistentes timorem Domini dereliguerunt @ languoremy animace incurrunt. nee tamen com-
puncti. Oportet enim ut in cis putredo vulneris prius timoris ferro seeetur. ne jugiter defluente sanic peccati suavitias
unguenti rejiciatur - fhid. col. 371 BCO Sur Ta notion de < componction -, ¢l P-Ro Rraany .« La componction du
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peut-Ctre pourquoi les paroles qui ¢veillent Ta terreur se poursuivent sans paroles de consola-
tion 7 » interroge Odon. Comparant I'ame & un cuir que aiguille du bourrchier doit dabord per-
forer pour v faire ensuite passer le fil selon une métaphore empruntée a Augustin. il ajoute
« Ainsi. il est néeessaire que la peur transperce Fesprit. selon la parole @ Transperce mes chairs
de ta peur (Ps 119, 120). jusqu'a ce que. perforé comme par le fer. la charité¢ succede a la peur
de fagon durable » ¥, La peur n'est pas simplement un moven utile pour éveiller 'ame que le
péché a plongée dans la torpeur. Elle est le fondement méme de la condition humaine. Rappe-
lant ¢n cffet Fexhortation tirée de 'Ecclésiaste @ Crains Diew et observe ses préceptes, ¢'est la tout
Chomme. le futur abbé de Cluny conclut @ « Ces paroles montrent que celui qui ne craint pas
Dicu cesse d'étre un homme » *.

Si. pour les philosophes de "Antiquité. la raison constituait une faculté¢ propre de 'homme défini
avant tout comme un «animal rationnel ». c’est une autre capacit¢ de la créature humaine
qu'Odon met ici en avant dans le cadre de la foi chrétienne : sa capacité a craindre Dicu et a
faire I'expéricnce du sentiment de peur. I s’agit la d'une expérience originelle qui remonte au
« premicr homme » et qui. parce quelle tend a s’émousser, doit ¢tre incessamment renouvelée.
ce qui explique que le néeessaire processus de remémoration qui permet a 'homme de prendre
conscience de sa condition passe avant tout par laffect de peur?’. « Lhomme a ainsi ¢té créé
rationnel. écrit Odon. afin qu’il ne puisse ignorer ce quiil fait. Par une loi naturelle. il est
contraint de savoir si ce qu'il fait est bien ou mal. Car, au cas ou il n'en aurail pas conscience.
le juste juge le puniru ou le rétribucra sclon ses actes » ™. Odon reconnait ainsi deux instances
judiciaires. La premicre est située au-dela du sujet et est représentée par le juge qu1 vient sanc-
tionner ses agissements. Mais le sujet dispose dune capacité intéricure au jugement incarnée par
la raison qui constituc la scconde instance judiciaire. En cffet. méme lorsqu'il refuse d'apprendre
dans les livres ce qui est bien ou mal. I'homme ressent naturellement un sentiment de fierté a
I'égard de certains de ses actes et de honte a I'égard de certains autres™. Le sentiment de peur
que ressent celui qui commet une mauvaise action est comme 'indice de sa condamnation.
expligue Odon. et le fait quil redoute que cela soit su lui fournit en soi la preuve qu'il sait que
cela est mal™. « Les iniques peuvent bien fuir le regard des hommes. poursuit-il. ils ne peuvent
pour autant ¢chapper a leur propre regard. Dans le péché quiils commettent. ils trouvent d'abord
le jugement de la raison contre cux. et sont ensuite conduits vers le juge éternel »*

caeur ». dans Portrait spirituel du chrétien. Paris. 1963, p. 67-110. ainsi que son article en collaboration avee Joseph PrGox,
« Componction ». dans Dictionnaire de spiritualité. 11120 col. 1312-13210 Voir ¢galement Jes pages concacrdes par
C.STRAW aux deux componctions (componction de peur et componction d'amour) dans les éerits de Grégoire le Grand
dans Gregory the Great (op. cio n. 31). notamment p. 223-226 passim. Sur la notion de penthos. ¢quivalent de la com-
ponction dans fa tradition greeque. of. L Havsnierr. Penthos. La doctrine de la componciion dans UOrient chrétien, Rome,
1944 (Orientalia Christana Analecta, 132).

35, « Ferrum namque. ut in epistola Joannis Augustinus ait. corium transforat, ut linum intrare possit. Et ita necesse
est ut timor mentem transfigat. juxta illud : Confige timore o carnes meas (Ps 119, 120). quatenus facto foramine, quasi
per ferrum charitas. quae permansura est. succedat ». Collationes. col. 571 C.

«Quod cum apostolus protestarctur subjunxit. nescientes suademus hominibus tmorem Dei (I Cor. 5011). Hine
alias, Dewm time et mandata ejus observa : hoe est omnis homo (Ecel. 12013). Quibus verbis ostenditur, quod s qui Deum
non tmet. homo esse desiit ». fhid.. col. 320 D.

37, «Sed nos qui experimento primi hominis didicimus quam - districte judex delinquentes feriat. oportet ut minacem
cjusdem judicis sententiam extimeamus. ¢t contra deceptionis fraudem  cjusdem  hostis cautius ac robustius consistamus.
illud Job attendentes @ Verchar omnia opera mea. sciens quod non parceres delinguenti (Job 1X0 28y ». Ihid.. col. 327 AB.

« Homo quippe sic rationabilis est conditus. ut quod cgerit ignorare non possit. Naturali enim Jege scire com-
pellitur, seu pravum seu rectum sit quod operatur. Nam a justo judice tune pro factis suis aul punitur aut remuneratur,
st non potuit scire quod fecit ». fhid.. col. 399 B.

39, « Ipsio ctenim g erudiri contemnunt. sibi testes sunt. quia sciunt discere quod agunt. Alioquin cur de guibus-
dam facts tanquam de bene gestis in ostentatione gloriantur ¢t rursus cur in aliguibus suis actibus videri erubescunt ? -
Ihid.. col. 399 B.

40. « Unde quidam sapiens dicit @ Cum it timida nequitia conscientiae dat testimonium condemnationi. quia dum
timor conscientiam arguit. ipse sibi testimonium perhibett quia seit malum esse quod sciri formidat ». /bid.. col. 399 B

410« Fugiant ergo iniqui humanos oculos. semetipsos certe fugere non possunt -, fhid.
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Une telle définition de la rationalité chez 'homme me semble appeler deux remarques. D'une
part. la notion de timor prend sous la plume d’Odon un sens tres géncéral puisqu"elle désigne
aussi bien la peur a proprement parler que le sentiment de honte. celui-ci ¢tant interprété
comme une peur de voir un agissement répréhensible rendu puhllc Cet exemple constitue une
illustration de la forte pol'\scnm du terme timor pruudcmmcm ¢voquée. Drautre part. elle sup-

posc un mode du savoir (discere®. scire®. scit®. sciri**) Tondé non sur la capacité¢ du sujet a
comprendre ce quiil fait. mais sur Paffect — qualifié par Odon de «loi naturelle » (lege natu-

rali**)y — que le caractere moral ou immoral de ses actes suscite en lui. Clest parce quil a peur
que ses agissements solent rendus publics que 'homme comprend que ceux-ci sont mauvais et
non parce qu'il sait que ceux-ci sont mauvais qu'il redoute leur divulgation. Au 1'0n(lumnl de la
conscience du mal se trouve donc. non pas la compréhension. mais la peur (timor™’. formidai ™).

Comme le souligne Odon. Faffect d'amour tient. au ¢dté de celui de peur. un role de premicre
importance *. Afin que 'homme ne se décourage pas (ne increpatione praedictae perturbationis
deficiamus). explique-t-il en cffet, Dicu lui envoie une grace plus grande cncore en ui p]()dl-
guant dans P'adversité patience ¢t consolation ™. Commentant le passage du livre d° Ezéchicl pré-
cédemment évoqué @ « et au-dedans ¢taient inscrits les lamentations. le poeme et les hélas » (et
scriptae erant in eo lamentationes et carmen et vae). Odon explique que les lamentations dési-
enent la vie sur terre. qui n'est pas de joie mais de tristesse. et que le poeme signifie la félicité
qui lui fait suite et qui. quant a elle. est désirable ™. Le principal moteur qui doit ainsi conduire
le fidele sur la voie du salut et Taider & endurer toutes les ¢preuves sur terre est celui du désir
(desiderare™ . appetere™). Constituant le second pilier de 1'économic du salut au ¢oté du senti-
ment de peur. le désir est ainsi présenté par Odon comme la raison d'¢tre méme de la créature
humaine (quoniam ad solum Deum appetendum creata est™). Ainsi défini. Fhomme apparait alors
essenticllement comme un ¢tre de peur et de désir. Ces deux affects intimement liés a la
conception des deux cités développée dans les Collationes autour de la notion de justice divine
marque unc ¢volution par rapport au De civitate Dei d"Augustin ¢t conduit Odon & une
approche ou la question du droit prend une place importante.

Dans un chapitre de son traité. Augustin explique en effet comment Dicu réussit a récupérer le
Mal introduit par 'homme et les anges au scin de la Création en rehaussant la beauté de I'uni-
vers grace au scheme formel de antithese. opposant I'un a T'autre le mal et le bien. la vie et

42, 1hid.

43, Ihid.

4. Ihid.

43, Ihid.

40. Ihid.

47. Ihid.

48, Ihid. )

49, Sur la notion d'amour au Moven Age. ¢f. P RoUsst LOT. « Pour une histoire de Famour au Moven Age ». dans

Beitrdge zur Geschichie der Philosophie des Minelalters. 16, Miinster-en-W., 1908 0 - G GOMBES. La charité dapres saint
Augustin, Pars, 1934 JoBurNawy, Amor Dei 24 Swdy of the Religion of Saint Augustin, Londres, 19380 — G. G-
LesaN, Théologie morale et charite, Louwvain. 1951 (Coll. Museum Lessianum) @ L Co Noori. Love in Twelth-Centry

France. Phladelphie. 1972,

« Sed rursus ne increpatione pracdictac perturbationis  deficiamus. sanctificatam Sceripturam. quae dissolvi non
potest. majori gratia: misit in mundum : quatenus, ut ait Petrus, in- caliginoso vitae hujus loco pedibus nostrae actionis
resplendeat. ¢t inter quaclibet adversa patientiam ¢t consolationem. juxta Pauli vocem. subministret - Collationes.
col. 519 CD.

S« Lamentationes. id est angustiae. ad tolerandum: graves sunt: quia. juxta Apostolum. omnis disciplina in prac-
senti quidem non videtur esse gaudin. sed mocroris. Carmen vero. id oste gaudium. quod succedit. desiderabile est. sicut
ibi securus adjungit @ qguia fructum: pacatissimum  reddit exercitatis per justiiam - fhid.. col. 322 CD.

320« Carmen vero, id este gaudium, quod suceedite desiderabile este.-. Ihid.. col. 322 D0« Sed st cujuslibet mens ad
desiderivm Conditoris incalescite.. » fhid.. col. 327 €1« Sed quisquis vult crudelitatem Cam evadere, studeat internis desi-
deriis yungi... - Ihid.. col. 341 BC.

« Sed quoniam ad solum Beum appetendum ereata este postquam: ab illo recessite nihil invenit. quod i sufficiat,
donee ad ispum redeat -0 fhid. o coll 825 B oo Quisquis ergo superna appetit... - ibid.. col. 828 D,

S Loc dit.



10 CAHIERS DE CIVILISATION MEDIEVALE. 46, 2003 THIERRY LESIEUR

la mort. le juste et le pécheur avant de conclure @ « Et ainsi. contemple toutes les ceuvres du
Tres-Haut. allant deux par deux. I'une contraire a Pautre »™. Clest dans le respect de cette
logique de la confrontation des contraires qu'Odon choisit d'exposer Iui aussi la raison de la jus-
tice divine. Mais au licu de souligner la dimension esthétique du scheme de TMantithése comme
le faisait Augustin. c’est avant tout sur sa dimension juridique qu’il met I'accent. Parce que
Fhomme a préféré le plaisir que lui procurent les choses extéricures aux préceptes divins.
explique Odon. il ¢tait juste que celles-ci deviennent pour lui source de souffrance. Cest ainsi
en termes de droit (jure) quiil exprime Torigine des matheurs qui accablent 'homme. cherchant
a souligner le caractere ¢quitable de ce droit inscrit par Dicu dans la Création en montrant bien
que chacun des termes de la transgression trouve son ¢quivalent et sa juste contrepartic dans la
punition . Apres avoir cxposé les différentes sortes de malheurs qui accablent 'homme. il
ajoute : «Que les difficultés adviennent par 'homme ou par 'antique Ennemi. Dicu les pro-
portionne dans tous les cas a nos mérites. Car I'ordre du monde se trouve perturbé par nos
mérites et les invisibles insolences de nos ceeurs sont a lorigine du chatiment visible des
peines »*7. La notion de mérite (meritunt) suppose une conception tres comptable du droit et de
la justice divine qui le conduit de nouveau. quelques lignes plus loin. a exprimer le bien fondé
du droit divin ¢n soulignant la stricte correspondance quantitative entre la faute et son chat-
ment (quot... tor™).

Lantithese apparait ainsi sous la plume d’Odon comme la forme privilégiée lui permettant d'ex-
primer les termes d'un droit naturel et divin dans lequel le péché a entrainé 'homme. Naturel.
parce qu'il fait partie de la condition humaine depuis la Faute : divin. parce que. quoique non
voulu par Dicu a T'origine. il releve néanmoins d'un ordre qu'il a désormais reconnu. Cherchant
a prouver que Dicu était bien dans son droit lorsqu'il fut contraint d'imposer a 'homme peines
et souffrances suite a la transgression des premiers parents, cest a I'établissement d'une sorte de
droit des affects qu'Odon aboutit ainsi dans ses Collationes. Placé en situation de juge. Dicu
regle les agissements de I'homme et le cours de Thistoire en usant des deux affects fondamen-
taux d'amor ct de tmor comme d'un moven de faire respecter un ordre du monde (stafus
mundi™’) que homme lui-méme a instauré en commettant la Faute. A Timage du dieu-artifex
du De civitare Dei gqui compose la Création comme un tableau unissant les couleurs claires au
couleurs sombres ™ sc substitue dans les Collationes e modele du dicu-juge qui sait allier peur
ct consolation pour composer un modcle de justice fondé sur la notion de « tempérance »°!. « Il

350« Neque enim deus ullum. non dico angelorum. sed vel hominum crearet. quem malum futurum esse praescisset.
nist pariter nosset quibus cos bonorum usibus commodaret atque ita ordinem sacculorum tamguam  pulcherrimum  car-
men ctiam ex quibusdam quasi antithesi honestaret. |...] Sicut ergo ista contraria contrariis opposita sermonis pulchritu-
dinem reddunt @ ita quadam non verborum. sed rerum cloquentia contrariorum oppositione sacculi- pulchritudo componi-
tur. Apertissime hoc positum est in libro ceclesiastico isto modo: * Contra malum bonum ¢st ¢t contra mortem  vita: sic
contra pium peccator. Et sic intuere in omnia opera Altissimic bina bina. unum  contra unum (Lccl. 330 15) 7 ». De civi-
tare Deic X10 18, p. 337

36, « Nam quia pracceptum Conditoris transgredi pracsumpsit. ad hunc suimet defectum jure devenit ut quia suam
delectationem. quam in rebus exterioribus habuit. cidem Conditori pracposuit. nunc in ipsis rebus et in seipso molestias
sentiat, quas voluptates esse contempto Deo stultus putavit ». Collationes. col. 525 B. A suam delectationem in rebus exte-
rioribus correspond en effet nunc et in ispis rebus et in seipso molestias sentior. ou - delectationen » répond & son opposé
molestius. suam fait Echo o in seipso et in rebus exterioribus st repris par i ispis rebus.

57, «Sive autem per hominenm. seu per antiquum hostem adversa veniant. a Deo utigue juxta nostrum meritum
modificantur. Nam status mundi ex merito nostro perturbatur, ¢t per occultas cordium  insolentias aperta prodeunt fla-
gclla poenarum ». fhid.. col. 325 BC.

38, «Jure dgitur restat ut simul nos omnia feriant, quae simul vitiis male subacta servichbant et qui in cunctis delin-
quimus. in cunctis feriamur @ ut quot prius in mundo incolumes habuimus gaudia. tot de ipso post nodum sentire coga-
mur tormenta ». Ibid.. col. 325 CD.

39. Ihid.

60. « Nec mala uwoluntas. guia naturae ordinem seruare noluit. ideo iusti Dei leges omnia bene ordinants effugit :
quoniam  sicut pictura cum colore nigro loco suo posito. ita uniuersitas rerum. si quis possit intueri. ctiam cum peccato-
ribus pulchra est. quamuis per seipsos consideratos sua deformitas turpet ». De civitate Deic op. i X1 230 p. 342
11 26-30.

61. Dicu est en effet définit des la premicere phrase du Livre premier comme « auteur ¢t juge des hommes »
(< Auctor ¢t judex hominum Deus. licet ab illa felicitate: paradisi: genus nostrum juste repulerit s suae tamen bonitatis
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convient de noter. éerit en effet Odon. combien Dicu tempere les paroles des Ecritures avec
miséricorde. tantot nous ctfravant par de dures incitations. tantdt nous réconfortant par
dragréables consolations. mélangeant la terreur aux incitations ct les incitations a la terreur (ter-
rorem fomentis miscet, fomenta terrori®) ». Faisant ainsi tour a tour usage du sentiment de peur
pour abaisser 'homme (ad hwmilitatem inclinet ®Y ou au contraire du sentiment de réconfort
pour le consoler ct le relever dans ses malheurs (consolationum fomentis attolat “). Dicu accom-
plit son magistere de juge supréme en tempérant un par Tautre les deux sentiments opposcs
d'amor ¢t de timor avec un art admirable (utrumque circa nos mira arte magisterii wemperatur ).
¢vitant ainsi I'exces de peur qui mene au désespoir ou au contraire I'exces de confiance en soi
qui mene a l'imprudence.

La forte coloration affective des textes des XY et XI¥ s, et en particulier leur fréquente tendance
a chercher a éveiller aupres du lecteur ou du spectateur un sentiment de peur a fait I'objet de
nombreuses études qui ont contribué¢ a relativiser I'impact des fraveurs millénaristes et leur
manipulation par les autorités religicuses. Dominique Barthélemy a bien souligné que les
exemples de peur des X¢ et X1¥s. relevent la plupart du temps d'une conception deutéronomiste
de Thistoire congue comme une alternance de punitions et de consolations divines . Reprenant
une définition proposée par Dominique logna-Prat ¢t Edmond Ortigues®. il insiste sur le carac-
tére avant tout « pédagogique » du sentiment de peur®. Le texte des Collationes me parait méri-
ter lattention dans la mesure ou il montre que le sentiment de peur participe bien chez Odon
d'un projet pédagogique. ainsi que le suggerent les trois historiens précédemment cités. Comme
Fexplique Odon en effet. Tatfect de peur est. avee celui d’amour. constitutif du mode sur lequel
Dicu s’adresse aux hommes et les guide sur la voie du salut. Mais a cause de la Faute, ce sen-
timent s'est ¢moussé. placant 'homme en dangercuse situation d'insensibilité aux avertissements
divins ¢t aux picges du diable. II est done de la responsabilité des autorités religicuses de
conduire les fideles a IFapprentissage de ce sentiment salutaire en mettant en ceuvre ce que. pro-
longeant la formule proposée par D. logna-Prat ¢t E. Ortigues. nous pourrions nommer une
« pédagogic des affects ».

Mais ce n'est pas la le scul enscignement des Collationes. Ce traité révele en outre que Taffir-
mation de utilit¢ du sentiment de peur participe chez Odon d'une réflexion plus vaste sur la
nature de 'homme ¢t sur les movens dont il dispose pour entamer une réforme que la souillure
par le¢ péché rend néeessaire. Au ceeur de cette réflexion se trouvent les notions de « raison » ¢t
de «rationalité »*, « Lhomme a ainsi ¢té créé rationnel, déclare en effet Odon. qu'il ne peut

memor, ne totus reus homo quod meretur incurrat. hujus peregrinationis molestias multis beneficiis demuleet - Colla-
tiones. col. 519 B). La notion de puldchritndo n'est pas absente du modele du Dicu-juge (tel ce passage. par exemple. ou
les invisibilia sont qualifiés de pulchra |ibid.. col. 345 AB]). mais elle passe au second plan.

62. « Notandum sane est quam misericorditer Deus praedictae suae Seripturac verba temperans. modo nos asperis
incitationibus terret. modo blandis consolationibus refovet. terrorem fomentis miscet. fomenta terrort. ¢t corda peccato-
rum indicatis terroribus ad humilitatem inclinet. et humilem mocrorem enarratis consolationum fomentis attolat @ quate-
nus dum utrumque circa nos mira arte magisterin temperatur. nec desperate imveniamur territic nee incaute seeuri . fhid..
col. 322 CD.

63. Ihid.

o4, Ihid.

65, Ihid.

66. « Cet auteur (Raoul e Glabre) vehie Ta paix des anndes 1030 au millénaire de la Passion. mais non pas de
manicre apocalvptique. CTest Ta - coneeption deutéronomiste de histoire ™ familicre aux clunisiens et répandue dans leur
hagiographic. qui prédomine ici ». La nuwation de Fane mil a-t-clle ew liew ?. Paris, 1997, p. 356,

67. D, Toona-Prar et o OrnGres. « Raoul Glaber et Thistoriographie clunisienne ». Stuedi Medievali. 3¢ s, 26, 1995,

O8. « Mais au licu de terreurs psvehologigues, millénaristes et subversives, ce sont des terrears pédagogiques condui-
sant au renowellement périodique drune allégeance @ Dicu. a ses saints, &ses prétres. & ane rederentia -, Ihid.. p. 338,

69, Sur la raison au Moven Ageo of. Tarticle d'AL Muerray et la bibliographie quiil v propose dans Dictionnaire rai-
sonné de 'Occident médiéval. Paris, 1999, po 934949 Voir ¢galement @ RO CoTavior: « Faith and Reason. Religion and
Philosophy 4 Views from Medieval Islam and Christianity ». dans Philosophy of the God of Abraham. Essavs in Memory
of James AL WEISHEIPL. &do RO Loxa, Toronto, 1991 (Papers on Medieval Sudies, 12)0 po 217-2330 - L AL BURROW,
« Reason’s Horse = Yearbook of Lengland Studies. 4. 1990, p. 139-144.
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ignorer ce quiil fait ». CUest donc par la raison que 'homme prend conscience de ses actes. Par
cette reconnaissance de la faculté de raison comme fondement de la nature humaine. Odon reste
tres proche de la pensée philosophique classique héritée d'Aristote et transmise, entre autres. par
Augustin . Mais. explique par ailleurs Odon. cette haute dignité quiest acuité rationnelle (ratio-
nalis videlicet acuitas™') dont 'homme avait ¢1é doté a lorigine se trouve en ¢tat dhébétude
(hebetata est™) depuis la Faute. Ainsi privé de sa « lumicre intéricure » (interno lumine ™).
I'homme doit s’en remettre a une autre forme de rationalité. Alors que la faculté rationnelle
mise en avant par les philosophes classiques s'inscrivait dans la perspective d'un discernement
entre Ie vrai et le faux. I'Ctre et le non-Ctre. fondé sur la possiblité¢ de voir et de se représen-
ter (discernere) Tobjet du discernement ™. celle-ci prend chez Odon la forme d'une « mise en
cause de la conscience » fondée sur le sentiment de peur (dum timor conscientiam arguit ™). L ai-
guillon de la peur (quasi quibusdam stimulis pungit™®) vient ainsi compenser e défaut d'acuité
de la raison.

Le modele de rationahité qui se dégage des Collationes apparait donc comme une forme de syn-
these entre deux traditions de pensée @ d'une part une conception héritée de la philosophie clas-
sique — ¢t que I'on retrouve chez des auteurs tels qu Augustin 7. Porphyre et Botce ™ — qui
fait de la raison Tattribut spécifique de 'homme et drautre part la néeessité de penser unité
de I"Ancien et du Nouveau Testament — identifics T'un a la peur et Tautre a 'amour par Augus-
tin™ — qui conduit les auteurs postéricurs a résumer cn ces deux affects la spéeificité de la foi
chrétienne alors définic comme « crainte ¢t amour de Dicu » (timor amorque Dei)™, Ces deux
conceptions de ce qui constitue I'essence de la nature humaine. ¢'est-a-dire sa raison. fusionnent

70. « Nam illud nos moucre maxime debet. quod ipse homo a ueteribus sapientibus ita definitus est = homo est ani-
mal rationale mortale ». SAINT AUGUSTING De ordine fibri duo. CSEL 63019220 lib, 100 cap. 31 p. 169, Sur la raison ¢t la
rationalité dans la philosaphic erceque classique. of. La naissance de la vaison grecque. Actes du congres de Nice
(mai 1987). Paris. 1990 : N. Vatpiara et Mo Lispa, Lo sguardo nel buio - metalore visive ¢ forme grecoantiche dellu
raZionalita. Laterza, 1994 M. FrEDE et G STRIKER. Ruationaliny in Greek Thowght, New York. 1996,

71 « Quorum mentis cxcaccatio i tantum densata ost. ut idem. cum illa invisibilia sentire: per experimentum rei
non valent. jam dubitent utrumne sit aliquid quod oculis corporeis non videtur. nisi gquibusdam visibilibus exemplis cadem
visibilia quodammodo monstrarentur... ». Collationes. col. 612 C.

72. « Porro ille magnus honor. quo inter cacteras corporcas creaturas ditatus este rationalis videlicet acuitas in co sic
hebetata este ut cum ommi creaturae visibili pracesse debuerat. nune exemplo formicae vivere jubeatur ». /hid.. col. 524 A,
73. « Privatus estinterno lumine. et tamen in hae vita diu valt perpeti caccitatem suam ». [hid.. col. 325 AB.

74 Cette conception néoplatonicienne d'une vénté éternelle que Ta rason contemple grice au regard de Tesprit
(visu mentis aspicimus) pour donner naissance au concept (conceptam rerum veracent notitiant). substitut de la chose sem-
blable & un mot intéricur (tamquam verbum apud nos). apparait encore tres orésente chez Augustin, comme par exemple
dans ce passage du De trinitate © o« Inoilla dgitur acterna veritate ex qua lemporalia facta sunt omnia forma secundum
quam sumus ¢t sccundum quam vel in nobis vel in corporibus vera et recta ratione aliquid operamur visu mentis aspi-
cimus, atque inde conceptam rerum veracem notitiam tamquam verbum apud nos habemus et dicendo intus gignimus,
nee a nobis nascendo discedit ». De rindtate. b, 1X0 VIL Turnhout. 1968 (CCSL. 50). p. 303-304

75 Loc it n. 2.

76. « Nam id circo terribilibus suis sententiis cor nostrum quast quibusdam stimulis pungit. ut homo terrore pulsatus
expavescat. et divina judicia quac aut voluptate carnis. aut terrena sollicitudine discissus obliviser facile solet. ad memo-
riam reducat ». Ihid.. col. 320 CD.

77« Nam illud nos moucre maxime debet. quod ipse homo a ucteribus sapientibus ita definitus est @ homo est ani-
mal rationale morale ». 10 cap. 31 p. 169, Egalement : « Nihil aliud me pecori pracponit. nisi quod animal rationale
sum ». De ordine. Nib. 19049, pp. 181-182.

78. CL concernant ces deux auteurs Tutile synthese proposée par L WiRtit dans Limage médiévale. Paris. 1989,
p. 5377

79. « Nam hace est brevissima et apertissima differentia duorum  testamentorum. timor et amor ». Contra Adimantiom
Muanichaer discipulum. PA... 42, col. 159.

S0, Telle est Texpression utilisée p.ex. par Othlon de Saint-Emmeran dans son ouvrage intitulé De la course spiri-
telle: composé vers 1063 Jorsquiil explique que les laies peuvent tout autant que les ceres participer @ cette grande
course spirituchle gu'est la vie sur terre. pour peu gquiils choisissent délever feurs fils dans o crainte ¢t amour de Dicu,
cest-a-dire dans Ta for chrétienne («si filios ad timorem amoremque Deiinstruant - Decursae spiritali. P 146,
col. 144 €Dy, Pour une réeapitulation de histoire des coneepts de « crainte » et « d’amour ». cf. Particle consacré a la
notion de « crainte » par E. Bovraraxn. dans DS, col. 2463-2511, ainsi que celui consacré a la notion de <« charité » par
G Broarie, ihid.. col. 307-691.
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sous la plume d'Odon. pour donner naissance a un modele de «raison chrétienne » fondée sur
les deux affects de timor et d'amor. Comme le rappelie Carole Straw dans son ouvrage sur Gré-
goire le Grand. deux conceptions différentes de Pacte de discernement (discretio) parcourent la
réflexion gréco-latine classique. puis chrétienne ™. Le discernement peut en cffet se définir
comme un processus intellectuel fondé sur la capacité¢ a contempler par I'esprit un idéal consti-
tuant Ja régle et permettant de prononcer un jugement ™. Mais il existe ¢galement une acception
morale de la discretio définie alors comme la capacité a moddérer ses actes en ¢évitant les exces ™,
Cest ce second modele de raison et de rationalité que les auteurs monastiques ont privilégié ™.
Ces deux conceptions ne sont pas exclusives T'une de Tautre mais correspondent a deux
approches différentes de Tacte de jugement qui fonde la raison ¢t supposent en outre deux pos-
tures différentes du sujet rationnel. Dans un cas. ¢’est dans Fimmobilité de la contemplation. ou
tout du moins dans l'indifférence aux mouvements du corps. que s'opere le discernement. tout
entier absorbé dans un regard. Dans Pautre. au contraire. ¢'est a travers le corps. a travers ses
mouvements ct ses affects. que se manifeste Tidéal de modération. Dans ce cas. Tacte de dis-
cernement entre le vrai et le faux. ce qui est et ce qui n'est pas. fondateur de Mactivité ration-
nelle. ne sappuice plus sur une distinction de catégories conceptuelles mais dépend dabord des
mouvements d'attirance et de répulsion. de désir et de peur qui reglent I'économie chrétienne
du salut.

Ce glissement d'une rationalité de la vision-représentation vers une rationalité de Taffect me
parait avoir plusicurs conséquences importantes. En effet. ainsi que le congoit Augustin — qui
puise aux sources de la philosophic classique —. Paffect se définit d’abord comme un mouve-
ment™. La montée dune rationalité des affects appelait nécessairement la reconnaissance d’une
rationalit¢. du mouvement. Et c’est bien en effet ce que T'on constate sous la plume d'Odon.
Vovant que les hommes sattachent plus aux dons qu'll leur fait qua Lui-méme cen raison d'unc
perversion de leur désir (peruerso ordine diligimus). explique-t-il. Dicu retourne ces dons contre
cux afin de leur montrer que ce quils aiment est en fait source de souffrance. les incitant ainsi
a diriger leur amour vers Lui™. Lune des conséquences majeures de la Faute est done davoir
entrainé un désordre du mouvement de tension vers 'objet de désir que représente affect
d'amor ct la fonction principale de affect de timor quiincarnent la douleur et la peur est de
réorienter le sentiment amourcux dans la bonne direction.

81« Diseretion is both the power to discern the ideal and distinguish ditferences from that ideal (Swaxporg @ dis-
cernere, discutere, distinguere. exaninare. considerare, pensare, perpendere. ete.) ». Op.cit.. p. 160 n. 60, Sur les notions dis-
cernere et discretio. of. Tarticle de Ao CaBasstr @« Diserction » dans DS, €9, col. 1311-1330. Fgalement Fr. DINGIAN,
Discretio - les origines pairisiique et monastique de la doctrine sur la prudence chez saint Thomas " Aquin. Assen. 1967,

p.o86-1020 — AL pE Voot « Discretione praccipuam © A quor Grégoire pensait-il 2 -0 Benedicting, 220 19750 p. 325-327
<= CL DAGENS, Saint Grégoire le Grand. Cudwre et expérience chrétiennes, Pavis. 1977, po 117-124 0 - AU van DER HAavEN,
« Diseretio : het onmisbare wapen tegen de meesterlijke listen van het Kwaald (< The indispensable weapon against the
masterly tricks of Lvil »). Aanzer 12730 19940 po 18922020 - Ko Waansax, « Discernment = his History and Mceaning -

Studies of Spiriwalite. 7. 1997, p. S-41.

82, C7est en effet ce modele de Ta reguda supra memem manens que propose Augustin dans De winitate lorsqu'il
derit o« Unde ctiam phantasias rerum: corporalium per corporis sensum haustas et quodam modo infusas memoriae. ex
quibus ctiam ca quac non Visa sunt ficto phantasmate cogitantur sive aliter quam sunt sive fortuito sicuti sunt. alis
omnino regulis supra mentem nostram incommutabiliter manentibus vel probare apud nosmetipsos vel improbare convin-
cimur cum recte ahiquid approbamus aut improbamus - De winitate (op. cit. no 740 libo INC VI pe 302,

83« It (diseretion) is also the power to moderate one’s conduct so that one might obtain the ideal (uetpov © mode-
rare, moderamen. discretionis, wemperare) ». CoSTRAW, Gregory the Great (op. et n. 310 p. 160 n. 60,

sS4 Clest ainst que Claude Dagens rappelle @ propos de la notion de discretio @« Ce terme ne se rattache pas chez,
lui (Grégoire e Grand) au vocabulaire de la connaissance. intellectuelle ou mystique. avee le sens des séparations. mais
presque exclusivement au vocabulaire de la vie morale et spiritucle. A cet ¢gard. Grégoire est Théritier d'une longue
tradition ¢ celle-er Senracine dans la sagesse grecque. quic de Platon a0 Aristote. ne cesse d'enseigner dans tous Jes
domaines Nordre. Fharmonie, I'équilibre des facultés, et S'épanouit dans Ta spiritualité. monastique. en Orient d’abord. mais
surtowt en Ocadent » Saint Gregoire le Grand (op. cit. n. 81y po TS A

NS Pour une analvse des mouvements du corps & travers les gestes au Moven Age. of L-CLScnzirt. La raison des
cestes dans 'Occident medicval. Paris, 1990,

8o, Deus autem videns quod ca quae nobis donat. ¢t non ispum qui dator esto perverso ordine diigimus, ex his
quac i pracponimus salubriter nos ferit. ut tanto atus ad ¢jus amorem resipiscamus. quanto plenius senserimus plena
esse doloribus ca quac alfectamus - Collationes. col. 326 B.
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Afin d'illustrer ce désordre du désir. Odon se tourne vers les deux modceles d’Abel et Cain. Tan-
dis que le premier a supporté la mort pour ¢tre hbéré des chatiments éternels (ab aeterno ver-
bere liberatur™ ). le second fut au contraire libre de suivre les impulsions de sa volont¢ ™. Com-
parant Cain a un anc sauvage (onager) cn sappuvant sur une citation de Job. Odon explique
que Panimal. libre daller ou il veut ¢t de se reposer quand il veut. n'est tenu par aucunc
contrainte. avant dec conclure sur cette généralité concernant la nature humaine : « L'homme des-
tiné a la vie future doit de toute néeessité &tre restreint dans tous ses mouvements par les regles
de la discipline afin que. tel un animal domestique tenu par les rénes. il vive dans la contrainte
de la providence éternelle »™. A Taide de cette opposition entre animal sauvage ¢t animal
domestique. c¢’est ainsi la néccssﬂc d'une maitrise des mouvements qu'Odon met en avant.

Ce lien entre affects et mouvements I'amene alors a dédier tout un paragraphe aux attitudes
corporelles. ¢t en particulier a la démarche ™. Condamnant un maintien trop « composé » (com-
positus ™). il ajoute : « De méme en effet que. selon la parole du Scigneur. la bouche parle par
I'abondance du ceeur. de méme les mouvements de 'homme extérieur sont-ils informés par la
qualit¢ de I'homme intéricur » . Qu'entend au juste Odon par le terme « qualité » (qualitate)
La réponse cst fournic par un passage malheurcusement défectueux dans I'édition de la Patro-
logie Latine. ou le futur abbé de Cluny met ¢n relation la notion de « réédification » (ipsam ree-
dificamus) et les «actes. les paroles et les gestes du corps lui-méme qun cxp]nquc Uil traduisent
a I'extéricur les affects de T'homme intérieur » ™. Le mouvement incarn¢ dans le corps de
'homme extéricur par les gestes est donc Iexpression de ce mouvement de 'homme intéricur
gu'est T'affect. En vertu d'unc distinction familicre a la pensée monastique entre homme inté-
ricur ¢t homme extéricur ™, Odon dresse ainsi un parallele entre le mouvement du corps et celui
de Tesprit. Comment alors réformer les mouvements de 'homme pécheur et faire de ce Cain
aux gestes mal orientés un nouvel Abel contraint par les regles de la discipline chrétienne ?
Saint Augustin. explique Odon. condamne ceux qui prennent plus de plaisir aux douces mélodies
des respons (in divinis responsoriis modulatione™) qu'au sens des mots. Saint Jérome. ¢galement.
rejette les voix trop soucicuses des agréables ct théatrales modulations (dulci ac theatrali modu-
latione™) lorsqu’il s7agit de chanter pour Dicu. « Quant & nous au contraire. poursuit-il. nous
crovons quelle concerne plus les oreilles des hommes que celle de Dicu. car T'usage du chant a
¢t¢ institu¢ afin que les chanteurs expulsent du coeur des auditeurs les désirs dldb()lquLS par
feurs mélodies comme David apaisait I'esprit mauvais en Sail & Iaide de sa cithare » . Cette

87. « Justus vero oppressus caput levare non sinitur, sed transitoriis doloribus expiatus ab acterno verbere liberatur ».
Ihid.. col. 342 B.

88. « Caput itaque justi Abel in mortem premitur. et impius Cain in effrenatione suae voluntatis abire sinitur. ut in
illo felix bonorum adversitas. inisto malorum infelix prosperitas monstraretur ». /hid.

89. « Onager dicitur asinus agrestis. Agrestia vero animalia libertatem habent et ire quo volunt. et quieseere quando
volunt. [...] Homo autem qui ad sequentem vitam dicitur. necesse est profecto. ut in cunctis motibus sub disciplinac dis-
positione religetur, et quasi domesticum animal loris vinctum serviat, atque acternis dispositionibus restrictus vivat ». Ihid..
col. 542 CD.

9. CLibid.. cap. XIX. col. 565 CD.

91. « Compositus vero incessus cum a religione. tum ctiam ab honestate multum abhorret » [hid. col. 365 BC,

92, « Sicut enim os juxta vocem Domini ex cordis abundantia Joquitur, sic exterioris hominis motus ¢x qualitate
interioris formantur ». Ihid.

93. « Nos ceontra et factis, et vocibus et ipso gestu corporis, quo semper interioris hominis affectus exteriorem pro-
duntur, ipsam reedificamus ». [hid.. col. 364 B. Le sujet auquel renvoie le ipsam est malheureusement manquant dans ce
passage.

94. Sur la notion d'homme intéricur que Ton rencontre déjia chez saint Auvgusting ¢f. Go Marinews, « The Inner
Man ». dans Augustine @ A Collection of Critical Essavs. ¢d. Robert: A MarkUs, New York, 19720 p. 176-190.

95. « Siquidem beatus Augustinus in libro Confessionum  perhibet quia poenaliter peccat. qui in divinis responsoriis
modulatione magis quam sensu verborum delectatur ». Collationes. col. 364 BC.

96. « Sanctus quoque Hicronvmus in epistola ad Ephesios disseritc quod non sunt in Eeclesia guttur, et voces dulci
ac theatrali modulatione colendae. quia Deo non voce sed corde cantandum sit ». [hid.. col. 564 ('

97. « Nos vero ceontra modulatione magis humanas aures quam divinas pensamus @ cum ad hoe institutus sit psal-
lendi usus. ut sicut David citharizando nequam spiritum compescebat in Saul. ita cantores modulando quachbet diabolica
desideria de cordibus audientium expellant - /hid.. col. 564 CD.
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soudaine transition de la réforme des actes. des paroles et des gestes par la maitrise du mou-
vement a des considérations sur la pratique du chant peut surprendre si 'on oublic que la
musique se définit d’abord en termes de mouvement. « La musique. Eerit en cffet Augustin. est
la science du bon mouvement » ™. Pour cette raison. la musique s trouve indissociablement asso-
ciée a la danse (saltare)™.

C'est ici la seconde conséquence importante du déplacement d'une rationalité¢ de la vision-repreé-
sentation vers une rationalit¢ de Faffect 1l pose avec une accuit¢ redoublée la question du
corps et de sa place au regard de la for chrétienne. En effet. les mouvements contraires d'atti-
rance ct de répulsion qui constituent le fondement des affects sont dabord ceux d'un corps. ft-
il métaphorique. Au-dela du corps lui-méme. c'est la question plus générale de la relation entre
I"ame et le corps que croise toute réflexion chrétienne sur les affects dans le sillage des premiers
auteurs chrétiens. En effet Augustin rappelle dans la De civitate Dei que le role du corps dans
les affects fut a l'origine d'un débat entre les philosophes tels que Platon et Aristote d'une part.
¢t les stoiciens de Tautre ™. Tandis que les seconds affirment que le sage ne saurait se laisser
toucher par les passions ou affects, explique I'évéque d'Hippone. les premiers admettent au
contraire que ceux-ci peuvent atteindre Tesprit du sage. mais sous le controle ¢t [autorité de la
raison qui les encadre de lois et les réduit au minimum. En fait. poursuit Augustin en citant unc
ancecdote rapportée par Aulu-Gelle il n'v a pas. ou vraiment peu. de différence entre platoni-
ciens. aristotéliciens et stoiciens. « Les uns et les autres mettent a 'abri de leur hégémonie I'es-
prit ¢t la raison du sage » "

(Test en rupture avece cette conception d'une rationalit¢ a peine touchée par les affects essen-
ticllement rejetés du cot¢ du corps ct a travers une redéfinition des notions de « charnel » et de
«spirituel » inspirée des Epitres de Paul qu'Augustin présente la position de la foi chrétienne.
Le terme « chair ». explique-t-il. est souvent utilis¢ dans les Ecritures pour désigner non pas seu-
lement le corps. mais I'homme tout entier. a la fois dme et corps ">, Lorsque le désir ou la dou-
leur sont attribués a la chair. c’est de 'homme tout entier ainsi défini quil s’agit. ou d'une par-
tic de son amec. qui regoit de la chair une impression soit pénible. soit agréable. qui donne du
plaisir ou de la douleur. « Car la chair scule sans dme. interroge pour finir Augustin, que peut-
elle souffrir ou désirer ? » '3, Ainsi redéfinic, la question de Taffect ne se pose plus en termes
d'un choix entre le corps ou bien I'ame dans laquelle la perspective adoptée par les anciens phi-
losophes Tavaient cantonnée. mais suppose la prise ¢n compte de la nature fondamentalement
duclle de I'homme. tout a la fois corps ¢t ame. que le mystere de I'Incarnation fondant la foi
chrétiecnne impose de reconnaitre.

Comme I'a bien montré¢ Barbara Rosenwein. le modele du saint qu'Odon propose dans sa Vita
Geraldi déja ¢voqué au début de cet article incarne une conception du combat sans effusion de

O8. « Musica est scientia bene movendi » SAINT AUGUSTING De mnsica. PL.o 320 Tibo Locap. 3040 coll TORS. (Test Cga-
lement le mouvement que Bocee situe & Porigine de fa consonance musicale orsquiil éerit @« Consonantia. quac omnem
musicae modulationem regit. practer sonum ficri non potest. sonus vero practer quendam pulsum  percussionemque non
redditur, pulsus vero atque percussio nullo modo esse potest. nisi- praceesserit motus - Borcrk, De instittione musica. ¢d.
Godfredus Friporrse Leipzg, 1867, 1030 p 189011 15-19.

99, « Numquidnam hoc verbum quod modulari dicitur. aut nunquam audisti. aut uspiam nist in co quod ad cantan-
dum saltandwmgue pertineret”? [ ] et multa ctiam in canendo ac salundo quanmvis delectent | Non enim tale aliguid
hic discendum. quale quilibet cantores histrionesque noverunt . De musica. col. TOS4-1085.

100, « Hoc qui sentiunt. Platonici sunt sive Aristotelicl. cum Aristoteles discipulus Platonis fuent. qui sectam Peripa-
teticam condidit. Alils autem. sicut Stoicis. cadere ullas omnino huiusce modi passiones in sapientes non placet ». De civi-
tate Deic IXC 40 p, 2510101 7-12.

101, « Quac stita sunte aut nihil aut pacne nihil distat inter Stoicorum: aliorumque philosophorum: opinionem de pas-
sionibus ¢t perturbationibus animorum @ utrique enim mentem rationemyue sapientis «b carum dominatione defendunt .
Ibid. p. 253, 1. 72-75.

102, « Carnem quippe appellat non solum corpus terreni atque mortalis animantis ..o sed et aliis multis modis
significatione huius nominis utitur. inter guos uarios locutionis modos sacpe ctiam ispum hominem. id oSt naturam homi-
nis. carnem nuncupat. modo locutionis o parte totum. quale estt Ex operibus legis nen iustificabitur omnis caro . 1bid..
NIV 20 po 415000 15-21

103, « Quid enim caro per seipsam sine anima uel dolet uel concupiscit ? -0 Ihid . XINT 130 po 4380110 33-534,
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sang qui témoigne d'une ¢volution importante par rapport au saint Martin inerme de la Vit
Martini de Sulpice Sévere (360-420) dont Odon s'inspire pourtant en partice. 11 marque en effet
la reconnaissance de la dimension combattante du saint désormais congu comme un miiles néan-
moins tenu par Tobligation de ne pas verser de sang ™. Ces deux dimensions antagonistes de la
puissance du saint a la fois guerrier redoutable dans la victoire, mais dont le bras vengeur sc
trouve toujours retenu au moment de frapper par le sentiment chrétien de piété donne licu a
un mode d’expression de la puissance caractérisé par un art du combat imprégné de miséricorde
(novo praceliandi genere mista pictate'™). Ce modele du combat apparait comme un compromis
entre Taffirmation de I'efficacité guerricre du saint au sein de la socié¢té du x* s. pour laquelle.
sclon B. Rosenwein. combat et pouvoir paraissaient indissociables. et les vertus de charité et de
paticnce dont le saint Martin de Sulpice ¢était a lorigine porteur ™. Mais TI'idéal de combat
gu'incarne le saint Martin d’Odon me semble également avoir dautres causes que celle d'une
influence de la société guerricre du Xx© s.

Tandis en cffet que dans la Vita Martini Sulpice explique que Dicu voulut accorder la victoire
a saint Martin avant méme que celui-ci ait cu a livrer bataille afin de ne pas envover au com-
bat sans armes. Odon dépeint au contraire un saint Martin contraint de descendre dans arene
pour v mener combat (cum inevitabilis ei pracliandi necessitas incumberet), mais choisissant de se
présenter face a Iennemi les armes retournées (mucronibus gladiorum retroactis, hastas inaniea
dirigentes) . Quoique acquise dans les deux Vies sans effusion de sang. la victoire s‘opére donc
selon des modalités fort différentes, puisquielle est obtenue dans un cas sans la présence phy-
sique du saint sur le lieu de bataille (ne inermis ad preelivm miteretr "), tandis que dans
I"autre. au contraire. le saint sc¢ présente en personne face a l'ennemi auquel il réussit a se
rendre insupportable malgré ses armes retournées (mox eisdem hostibus intolerabilis esset!™).
Saint Martin incarnc ainsi pour Odon un idéal du puissant (porens'"). juge (iudex ') et com-
battant (miles. pugnator''?). qui sait frapper et s¢ montrer miséricordicux tout a la fois. Mais ce
combattant qui s¢ présente sur le champ de bataille les armes a Ienvers au risque de paraitre
ridicule (ridiculum hoc hostibus foret'") incarne un mode du combat d'un genre nouveau fondé
sur la contradiction. En effet. saint Géraud est un miles qui se bat sans se battre, un juge misé-
ricordicux dans sa sévérité. un puissant fort par sa faiblesse ', Cest done en contradiction avee
ce qui les définit et qui constitue leur identité ct leur fonction au sein de la société que les dif-
{¢rentes facettes qui composent Pidentité du saint se manifestent. Clest dans la négation du com-
bat que le saint se révele comme combattant. dans la négation de son pouvoir de punir qu'il se
révele comme juge. dans la négation de sa force enfin qu'il se montre puissant. La définition de
dentité sociale au sein d'une telle conception ne peut donc pas ne pas en ¢tre modifiée.

104, « Nemo sane moveatur. quod homo justus usum prachiandi. qui incongruus religioni videtur. ahquando habue-
it ». De vita Geraldis Auriliacensis comitis. P1. 133, col. 646 1 (abréed Vita Geraldi par la suite). col. 647 B.

105, « Cum ¢rgo viderent quod novo pracliandi genere mista pictate triampharet. irrisionem  vertebant i admiratio-
nem ». Thid.. col. 647 AR

106, « In Odo’s work the = bloodless victory © was interpreted in the heght of tenth-century conditions, Battles had
become routine in the lives of men for whom fighting was part of power ». [hid.. p. 326.

107, « Aliquoties autem cum inevitabilis 1 pracliandi necessitas incumberet. suis imperiosa voce praceepil. mucroni-
bus gladiorum retroactis, hastas inantea dirigentes pugnarent ». Vita Geraldi. col. 646 D,

108, « Unde quis dubizet hane vere beati uiri fuisse wictoriam. cul pracstitum sit ne inermis ad prechum natterctur ».
Strpicies Severe s, Via S0 Martinio 110 ¢d. ) FoNtaine, Pans 1967 (Sources chrétiennes, 133)0 40 70 p. 260 ¢t 262

109. « Ridiculum hoc hostibus foret. misi Geraldus vio divina roboratus. mox cisdem hostibus intolerabilis esset ». Vit
Geraldi. col. 646 D

110, « In the process the potens. in addition to being a richman (ditior). tended to be a soldier (mifes). prince (prin-
ceps). and a judge (judexy as welll In the tenth century o text from Cluny used interchangeably the words potens and
pugnator. strong man and fighter ». Op. cir.. p.326.

P11 Ibid.

112 Ihid.

3. Vita Geraldi. loc. cir.

L4« Causabantur cnim sui querclosa voce dicentes @ Cur potens vir ab infimis personis quae res suas populaban-
wr, violentias paterctur - fhid.. col. 646 BC,
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Il me semble que ce mode de construction de T'identit¢ a travers opposition et la contradiction
constitue un ¢lément fondamental de la pensée monastigue entre e X© ¢t la fin du x1¥ s lié a
une conception contradictoire de I'identité inspirée des Epitres de Paul '™ ¢t dont le modele est
Ie Christ Jui-méme. a la fois divin ¢t humain. fort dans sa faiblesse. ¢levé par son humiliation ',
En choisissant de relater des le début de sa Vita Geraldi un événement fort intrigant. Odon
semble clairement indiquer que la vie du saint toute entiere se range sous le scecau de la contra-
diction. «Trois fois. derit-il en effet. la voix de Géraud se fit entendre alors qu'il était encore
dans le ventre de sa mere »!'". Ce fait est dautant plus admirable. commente Odon. que ccla
s'est produit contre le mode habituel de la nature (contra naturae modum '), « Et puisqu’un tel
événement na pas cu licu par hasard. mais est Faeuvre de Dieu qui dispose toute chose selon
son ordre. conclut-il. cette voix annoncgait sans doute déja les actes de vie que Géraud allait
commelttre dans cette prison de mort » 'Y, Cette logique christique de Ta vie dans la mort ¢t de
la force dans la faiblesse conduit ainsi Odon a une conception de fa notion d'ordre inspirée du
De civitate Dei d"Augustin qui n'est pas sans influence sur le modele des trois ordres. et en par-
ticulicr cclui des guerriers. « 11 fut ainsi permis @ un homme laic ¢t appartenant a lordre des
guerriers (in ordine pugnatorum posito). déclare Odon. de porter le glaive pour défendre fe trou-
peau innocent des foules sans armes contre les loups du soir » =", Porter le glaive en le tenant
a Ienvers. on voit a quel point la métaphore des armes retournées est ici riche et prégnante
pour souligner la nature contre nature du modele du combattant incarné par Géraud d'Aurillac.
La prise en considération du corps qui se dégage du modele de sainteté proposé par Odon dans
sa Vita Geraldi apparait de fagon plus nette encore dans son sermon sur l'incendie de la basi-
lique Saint-Martin ¢t dans les Collationes. Admonestant dans celui-la ceux qui accusent saint
Martin de ne pas avoir us¢ de son pouvoir pour empécher le terrible incendie. Odon sexclame
« 1l ne leur suffit pas que saint Martin ait enduré lincendie de son temple en raison de nos
fautes. Voici que ceux pour lesquels il a subi ce dommage. quel malheur. cherchent maintenant
a le calomnicr » ™!, Lincendic de sa basilique cst ainsi pour saint Martin un préjudice dont il
ressent comme physiquement leffet (hanc injuriam sensit). Cette pénible expérience qu'il lui faut
souffrir a cause du péché des hommes doit conduire ces derniers a prendre en charge la dou-
leur du saint pour la faire leur. « Sachant que cest a cause de nous que tout ceci est arrive,
¢erit en cffet Odon. nous devons en conséquence nous lamenter du tort causé a saint Martin.,
ou plus exactement nous lamenter sur nous-mémes » =2,

La douleur qui accompagne cette prise de conscience passe par une expérience ol le corps joue
mdétaphoriguement un role de premicre importance. puisque c'est par comparaison avee la souf-

france physique que celle de Fame est décrite. Piglre (punctiones ', compuncti '=*). morsure (bes-

115, « Propter quod ter Dominum rogaui ut discederet @ me. Bt dixit mihi sufficit tibi gratia mea nam uirtus in
infirmitate perficitur libenter gitur gloriabor in infirmitatibus meis ut inhabitet in me uitus Christi [...] cum ¢nim infir-
mor tunc potens sum - 2 Co 1209-107 « me ipsum humilians ut uos exaltemini ». ibid. 11, 7.

I1o. EUne telle logique de Ta foree dans da faiblesses de Iélévation dans Pabaissement se retrouve encore dans les
cerits de samt Anselme. a la fin du xXescoAinsic ee passage de sa Méditation sur la Rédemprion humaine © « Quae autem
fortitudo in tanta infirmitate > Quac altitudo in- tanta humilitate 2 [...] O uirtus oceulta . Meditatio 3 redemptionis fuima-
nae. Opera omnia. vol. 30 ¢d0 oS Sainvirt, Edimbourg, 19460 p, 84-85,

1170 «Ter igitur un ventre matris auditus est. quo profecto tam mirum: este quam et contra naturac modum  constat
accidisse ». Vit Geraldic col. 644 ARB.

118, Ihid.

119, « Bt quia non casu. sed disponente rerum: ordinatore Deo factum: est. forte vox illa jam pracsagabat. quod in
hujus mortahitatis clausura vitales actus erat habiturus -, Jhid.. col. 644 B.

120. « Licuit igitur Jaico homiri in ordine pugnatorum posito gladium portare. ut inerme vulgus velut innocuum
pecus a lupisc ut seriptum est. vespertinis defensaret - Ihid.. col. 647 CD.

121, « Non satis fuerat quod nostris exigentibus culpis. secundum illud templum pertulit conflagrari. adhuc. pro
dolor ! it pro quibus hanc injuriam sensit. nituntur ¢ calumniari . Sermo [V, col. 734 BC,

122, « Nos itaque scientes quia peccata nostra fecerunt haees consequens este ut ingemiscamus super injurias domni
Martini : imo potius super nos. quia sioin viridi ligno hace faciunt, v arido quid fiet ? . Ibid.. col. 735 D.

123, « Job propter pracsentis angustiac punctiones dicite.. . Collationes. col. 346 €

124, « Scd de his nunc sermo est qui divinae pracceptionn resistentes timorem: Domini dereliquerunt @ kinguorem ani-
mae incurrunt. nee tamen compuncti - fhid.. col. 371 BC
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tiarum dentes '), coups (flagella '=°. percutitur '27). bralure (adustionem '*¥). dévoration (devorat.
deglutiens ). telle est la longue litanic des épreuves que Dicu laisse sTabattre sur I'homme pour
le sortir de sa torpeur ct ¢veiller en lui le sentiment de peur. La forte coloration corporelle de
ces affeets qui sont pourtant ¢galement ceux de 'dme est directement liée au mode pereeptif
dont I'homme a hérité suite a la Faute. Rendus étrangers aux plaisirs du Paradis. explique ¢n
effet Odon. nous ne sommes plus en mesure de cerner les choses spirituelles telles quelles sont
en réalité. « D'ou il résulte. poursuit-il. que les créatures charnclles ne peuvent connaitre les
choses. sans les palper. en quelque sorte. avec leurs veux du corps » ', (est done aux condi-
tions mémes de toute expérience sensible (experimentum rei'¥') de la créature humaine qu'est
lice la corporéité du processus cognitif. v compris lorsqu'il vise les choses spirituelles. En raison
de Paveuglement de Vesprit (mentis excaecatio'?) par le péché, 'homme est réduit a une expé-
ricnce tactile ou l'esprit ne peut désormais atteindre ses objets de connaissance que dans
I'épreuve dun corps a corps.

Cette prise en compte du corps dont t¢moignent les écerits d'Odon me parait lide au désir des
autcurs monastiques d'étendre a dautres spheres de la société leur modele d'ordre et donc a la
néeessité de reconnaitre qu'a coté de la face spirituclle quiincarne le monastere ou le chaeur des
anges semble descendu sur terre coexiste ¢galement une face charnelle. Ie corps de la société si
le monastere en cst son ame. que leur ambition ne permet plus aux moines de circonscrire sim-
plement a Textérieur comme le licu du péché absolu. Le probleme auquel se trouvent ainsi
confrontés les auteurs attachés a Tid¢al monastique est donc le suivant : comment transposer un
modele ¢laboré par Tordre des oratores aux autres ordres de la société. A celui des bellatores
tout d'abord. dont le modele du miles quiincarne saint Géraud constitue un exemple dans la
seconde moiti¢ du x¢ s.. mais ¢galement a celui des laboratores. avee le modele du rustre (rudus)
et de la rusticité (rusticitas) qu'incarne par exemple le Romuald propos¢ par Pierre Damien au
milicu du x1 s ¥

Dans la perspective de Texportation du modcle monastique aux autres ordres, le modele de
rationalit¢ ¢laboré en milicu monastique présentait un intérét certain. Ainsi qu'Odon affirme ¢n
effet. il n'est pas besoin d'étre lettré et davoir une connaissance des livres pour éprouver la
peur ou la fierté. puisque cest par une sorte de «loi naturclle » fondée sur les affects que
I'homme juge du caractere moral ou immoral de ses actes. La reconnaissance d'unc rationalité
naturclle ¢tait ainsi de nature a fournir un modcle a proposer non sculement aux milites. dont
beaucoup ¢taient sans doute plus forts dans le maniement des armes que dans celui du livre.
mais également & la frange de la soci¢té la plus inculte et la plus proche de 'animalité '™,

125, « Quod utigue fit quando in poena delinquentium: adversitas elementorum militat [...] Bestiarum dentes et scor-
pii oppressiones. contritio et flagella ». [hid.. 325 D.

126. « Hoe itaque attendentes flagella non refugiamus. sed ca velut quacdam medicamenta animae magis optemus ».
Ihid.. col. 323 A,

127. « Quartum genus est. quando quisque sic in pracsenti percutitur. ut ctiam in futuro  puniatur ». [hid..
col. 323 CD.

125, « Non crgo resultemus manibus medici nostri Dei. Nam etsi tribulationis adustionem prolongat. non  tamen
acger debet vociterart ». Ihid.. col. 323 AB.

129. « Neque emm magnum putat si illos devorat [L..] ut in ecclsiastico gradu posito absorbeat. quod et per suac
calliditatis insidias. tanquam Jordanem deglutiens. necat aliquando ». Ibid.. col. 345 BC.

130. « Unde factum est ut carnales quique nulla jam noverint, nisi ca quac corporeis oculis palpando. ut ita dixe-
rim. cognosci valent ». Ihid . col. 612 BC.

131, « cum illac invisibilia sentire per experimentum  rei non valent ». Lo cit.

132, Loc. ci

330 Llermite Marin qui initic Romuald & la foi chrétienne est en cffet présenté par Pierre Damien dans sa Vit
beati Romualdi comme inculte (« rudis ». Vita beati Romualdi. ¢d. G Tasacco, Rome, 1957 (Fonti per Ta Storia d'Talia,
94). p. 20) ¢t Romuald lui-méme comme ignorant (« idiota - ibid . p. 21).

134, Cette proximité est a entendre dans le double sens de proximité physique. puisque e paysan cotote animal
au quotidien. mais ¢galement proximité intellectuelle. comme en témoigne ce passage d'une lettre de 1065 adressée par
Picrre Damien a trois archiprétres, dans laquelle les deuy sens se trouvent résumés @« Puisque je madresse ici o des
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Qu'une réflexion sur la raison ct les formes de rationalité ait tenu une place centrale au scin
de la pensée monastique n'est alors guere surprenant. Par-dela la néceessité de justifier la logique
difficile. parce que contradictoire. des mysteres de la foi chrétienne. les auteurs devaient égale-
ment proposer un modele social conduisant & envisager l'union des deux faces composant la
société, sa face spirituelle et sa face charnelle. lls avaient donc besoin d'un modele logique leur
permettant de penser ['union des contraires. Cest dans deux champs principaux que cette néces-
sité se¢ manifeste avec le plus de netteté : celui de la pensée politique d'une part. avec les éerits
¢manant du milicu monastique dans le cadre des tensions entre pouvoir ecclésiastique ¢t pou-
voir impérial %%, et celui de la pensée juridique d'autre part. avec le travail des canonistes. les
deux étant souvent étroitement liés. D'un ¢Ot¢ il s'agissait de penser un ordre social. de I'autre.
un ordre textuel. mais dans les deux cas saffirmait la méme néeessité de trouver un modele
structurel admettant 'umon des opposés. Ce n'est pas ici le licu dapprofondir la nature de ce
modele d'ordre . En revanche. le modele de rationalité qu'il suppose et que les écrits d"Odon
ont permis d'évoquer suscite deux questions.

La premitre concerne son histoire. A quel(s) courant(s) philosophique(s) se rattache-t-il 7 Com-
ment ¢évolue-t-il dans la pensée chrétienne des premiers auteurs au Xx1¢ s.?

La seconde concerne les notions de timor et d’amor qui. en raison du role qu'elles jouent dans
ce mode de rationalité. nécessiteraient une ¢tude philologique plus approfondie. Comme un pas-
sage des Collationes le suggere. par exemple. la honte s'apparente pour Odon a unc forme du
timor. La traduction du terme fimor par « peur » — qui conduit a projeter notre représentation
du monde avee ses topographies sémantiques propres sur un texte dont rien ne prouve a priori
gu'il suive les mémes découpages — peut conduire a des décalages. voire a des erreurs dlinter-
prétation. si I'on ne s’assure pas d'abord que I'un est bicn superposable a l'autre.

La méme remarque vaut ¢galement pour la notion d'amor. Comme Tanalyse des Collationes 1"a
¢galement montré. I'amor est avant tout de Tordre du désir. II convient donc de bien saisir ce
que la traduction de cette notion par le terme frangais « amour » peut avoir de trompeur si I'on
oublic que T'on ne désigne pas sculement par 1a une attirance purcment spirituelle. mais, méme
lorsque Dicu en est I'objet. un désir également tres charnel ot le plaisir des sens. et en parti-
culicr celui de la bouche. joue un role essenticl 7. Ce versant charnel des deux notions damour
¢t de crainte qui s'inscrivent profondément dans le corps me semble constituer un ¢élément
important du discours monastique des X et X1° s. qui le distingue de la conception plus spécu-
lative de la contemplation néo-platonicienne et érigénienne %, La contemplation est moins affaire

rustres ¢t a des incultes totalement ignorants des lettres. 1l est normal que Jadopte moi-méme un stvle rustique ». ajou-
tant un peu plus foin @« Il arrive aujourd’hui que certains rustres et ignares ne sachant rien faire d'autre que tracer e
sillon de leur araire ou garder les pores et les enclos renfermant leur bétail. se lancent sans honte dans une dispute sur
les textes sacrés en recourant au caleul ¢t aux arts du Jangage devant un parterre de congéneres femmes et vachers .
Die Briefe des Petrus Damiani (Dir Briefe + n o du volume par Ta suite). ¢d. Ko Reisper, n 1210 €030 Munich, 1989,
p. 3930 0L 3-8 et 18-20.

135. Le modele dlidentification du pape & Pempereur ot de Pempereur au pape supposant une entit¢ a lidentité
dédoublée au sommet de Ta société (« quodam mutuae caritatis glutino ¢t rex in Romano pontifice et Romanus ponti-
fex inveniatur in rege ». Die Briefe. vol. 200 89, p. §71-572) que propose Picrre Damien dans sa Discepratio synodalis
¢n fournit un exemple frappant (concernant la thématique des deux corps composant Ie pouvoir. of. . H. KANTOROWICZ,
The King's Two Bodies. A Study in Mediaeval Political Theology. Princeton. 1937).

136, Je me permets de renvover @ nouveau pour cela i Fanalvse que jai proposée dans Consonantia © construction
d'une raison chrétienne {op. cit. n. 13).

137, Parmi les nombreux exemples qui pourraient ict ¢lre invoqués. citons ce passage d'une lettre de Pierre Damien
adressée aux saeurs Rodelinda et Sufficia datée des anndes 1062630 « Absit autem ut nummus uiro in uestri cordis
amore suceedat. sed potius pro-carnalibus deliciis spiritales epulac mentes uestras delectabiliter pascant » (n 94, Die
Briefe. . 3. NMunich. 1989, p. 41001 10-12), ou cet autre. urd dun Jettre du méme auteur adressée au pape Alexandre en
1063 : « Sed o duleedo melliflua. cum Dominus in seruo et seruus delectatur in Domino ! Unde Psalmista: Swauis sit,
inquit. ¢i laudatio mea. cgo wero delectabor in Domino - (ibid.. n 96, p. 5001 11-14)

1381 ne sagit pas. bien sur. desoutenir et Ta position selon laquelle les Eerits dionysiens et les commentaires
qu'en proposa Jean Scot Erigene n'auraient cu aucune intluence sur la pensée monastigue des N et XE s — ¢ que les
faits démentent. ainsic que Dominique ogna-Prat ¢t Paul Edward Dutton Tont bicn montré en ce qui concerne fa litté-
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de regard (speculationen ™). que de goltl. en vertu dune conception déja exprimée par saint
Grégoire qui. comparant la connaissance de la contemplation a celle que permet datteindre la
crovance. opposait la dimension visuclle de fa premicre (uidere quoque per speciem) a la qualité
gustative de la scconde (eius dulcedinis suauitatem. .. degustant) .

41 en France et I'ouvrage de Norbert Elias . divers
143, L'histoire de la notion
144

Depuis Tarticle pionnier de Lucien Febvre
travaux ont ¢t¢ menés sur les affects et les sensibilités au Moven Age
de peur. et plus généralement celle des affects. reste encore cependant largement a déerire
L'ouvrage collectif ¢dit¢ par B. Rosenwein montre que les approches possibles sont nombreuses
et méme souhaitables, puisque de leur croisement naissent des questions stimulantes pour la
réflexion '+, Celle proposée ici ne vise pas dircctement les réalités sociales. psychologiques. cte..
dont parlent les textes. mais leur logique de mise en représentation du monde. Lhistorien face
aux textes et aux images est un peu dans la position de celui qui chercherait a se représenter
A quoi ressemblaient les animaux du X1¢ s a partir d'un bestiaire de 1'époque. Une hydre redou-
table qui pénétre la gueule du crocodile et lui lacere les visceres. un castor qui s’émascule pour
décourager le chasscur. une panthere dont 'odeur merveilleuse embaume 'espace ou celle se
trouve . Ces animaux étaient décidément bien différents de ceux que nous connaissons aujour-
d’hui ! Et pourtant. c'est sans doute bien plus le regard que les hommes portent sur clles que
"apparence des bétes qui a changé au cours des mille ans qui nous séparent. Pourquoi une telle
distorsion naurait-clle pas ¢galement touché drautres ¢léments de 'univers des hommes du xi© s,
tels que les réalités sociales. psychologiques. cte. ? Comment réussir alors a cerner le référent
auquel renvoient les textes si I'on ne saisit pas ¢galement la fagon dont ils construisent du sens ?
L'omniprésence de la notion de timor dans les textes de 1'époque. par exemple. est-elle le reflet
d'unc réalit¢ historique ou bien Il'effet d'une logique de représentation ? 11 me semble que les

rature hagiographique clunisienne et les Histoires de Raoul Ie Glabre — mais de reconnaitre que la forte dimension
visuelle et spéeulative qui caracténse la pensée dionvsienne devenait problématique au sein d'une théologic mettant ¢n
avant 'état de céeité (« mentis excaccatio ». loc. cit) ¢t d'hébétude («sic hebetata est -0 foc. cir) dans fequel le péehé a
plong¢ 'homme.

139. « Oportet igitur. ut estimo. primum - exponere quam quidem esse speculationent omnis ierarchie estimamus. Hoe
est @ ordo rerum exigit. ut arbitror. priusquam ad expositionem: dissimilium symbolorum. per que ad puram celestium uir-
witum wisionem animus introducitur humanus. primum explanare qualent specidationem. i est qualem diffinitionem. judi-
camus esse omnis icrarchic, id est umucrsalis aerarchic ». Expositiones in ierarchiant coelestem. &d. J. BArgt 1. Turnhout.
1975 (CCCM. 31, cap. 20 10 p. 200 11 23-30.

140, « Sed aliud est cognoscere per fidem atque aliud per speciem @ aliud inuenire per credulitatem. aliud per
contemplationem. Ex qua re agitur ut electi omnes cum quem fide cognouerunt uidere quoque per speciem anhelent.
Cuits amore flagrantes acstuant. quia cius duleedinis suauitatem iam in ispa suac fidei certitudine degustant ». Moralia in
lob. Paris. 19740 XV1. 33, p. IS8 1L 39,

141, L. Frsvre, « La sensibilité et histoire. Comment reconstituer la vie affective d'autrefois ? ». dans Combats pour
lhistoire. Pans. 1953, pp. 221-244,

142. N, Frias, La civilisation des maurs (traduit de Tallemand  Ueber den Prozess der Zivilisation). Paris. 1976
(Agora, 49).

43, Parmi les principaux et sans prétention a Fexhaustivité, on peut citer notamment. outre les articles ¢t mono-
eraphics d¢ja ¢voqués a propos des notions de peur et damour. le fruit des =éflexions d'un groupe de jeunces chercheurs
rassemblant plusicurs essais parus sous le titre « Du bon usage de la souffrance » (Médicvales. 27. 1994, p. 5-67). Les
auteurs dressent notamment un état des licux de la recherche sur Phistoire des sensibilités en France depuis Lucien
Febvre. Plus réeemment. un groupe de chercheurs s'est penché au Etats-Unis sur la notion de « colere » ¢t ses fonctions
sociales au Moven Age. Llouvrage né de ces échanges intitulé Angers Past. The Social Uses of an Emaotion in the Middle
Ages (¢d. B H Roseswrin, Tthaca‘Londres. 1998) a4 montré tout Pintérét d'une réflexion croisant ainsi divers champs de
compétence awtour de Thistoire d'un affect.

144, Tel est Te constat que dresse Barbara H. Rosenwein au début de Fouvrage précédemment cité en derivant
« The history of anger has vet to be written ». wrote Theodore Zeldin in 1977, « The comment could still be made today.
Apart from a few studies. pursued mainly by the husband-and-wife team of Carol and Peter Stearns, very little attention
has been given 1o the history of anger or. for that matter. most emotions other than love -, AAngers Past (op. ci n. 143),
p. 1.
1450 CLoen particulicr Fintroduction ¢t e dernier chapitre ou Féditrice expose plus particulicrement les problemes
de méthode (ibid.. p. 1-5 ¢t 233-247).

146, Cette deseription des animaus est en effet celle que propose Pierre Damien dans une lettre adressée en 1061
a Tabbe Didier du Mont-Cassin (n 86, Die Briefe. vol. 20 p. 459-304).
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éerits d'Odon. comme ceux de Grégoire le Grand ', invitent en tous cas & s¢ poser la question.
Comme Tanalyse des Collationes a permis de le montrer en effet. Tunivers est pour Odon régi
par un ordre au scin duquel les affects jouent un role important. Ces affects Iui permettent de
donner un sens aux événements et aux choses a travers une articulation de concepts structurdés
sclon une logique propre qui ne peut ¢tre considérée comme le simple reflet de la réalité.
puisque face a une réalité semblable. notre conception des affects, de leur nature et de leur
mode de fonctionnement. est aujourd’hui fort différente. Cette attention particuliere portée a la
forme prend en compte le fait que la structure formelle des concepts tient une part importante
dans la production du sens. Plus la logique de représentation dans laquelle sinscrit un concept
ou une notion est ¢loignée de la notre. plus Ieffet de distorsion est important et plus Thistorien
doit ¢viter de lire e texte comme il ¢tait transparent au sens. ¢'est-a-dire comme si sa propre
logique de représentation collait parfaitement a celle des textes guil it

Cette remarque est particulicrement vraie pour les notions de timor et d'amor et ce qu'elles
mettent en jeu : la frontiere entre le corps et Fame. entre le licu du charnel et celui du spiri-
tucl. du fait de la spécificit¢ de la conception que la pensée chrétienne. et plus encore la pen-
s¢e monastique. ont développée concernant le corps. notamment sous 'influence de la logique

complexe de la notion de chair propre au texte paulinien ™. En raison de I'importance que
prend le corps & partir du X s. dans la pensée théologique — avee Taffermissement de la doc-
trine du dédain du monde — et dans la pensée politique et sociale — en raison de la néces-

sit¢ face a laquelle se trouvent les auteurs monastiques d'intégrer la frange charnelle et séeulicre
de la société a feur vision de lordre chrétien - une ¢tude plus approfondie des conceptions des
réformateurs des X© et X1V s, concernant le corps et les affects devrait contribuer a une meilleure
compréhension des termes dans lesquels ils ont envisagé 'instauration d'un ordre chrétien de la
justice au sein de la société de leur temps.

) Thierry LESIEUR
Centre d’Etudes Supéricures de Civilisation Médiévale
24. rue de la Chaine
BP 603
F-86022 Porriers

147 Soulignant la tres forte binarité des découpages conceptuels chez Grégoire le Grand. €. Straw Cerit @« Ces
érits doivent cependant ¢tre Tus avee la méme attention que celle accordée @ la pedsie. La forme et le fond. Ja struc-
ture et Fidée sont inséparables dans les éerits de Grégoire, plus encore que ¢hez de nombreux théologiens chrétiens anté-
ricurs. [...] Du fait que cette grammaire interne ou structure de pensée est si importante dans Ta spiritualité de Grégoire
et sk frappante. v ocompris pour le lecteur non spécialiste. tous ceux gui ont ¢tudié Grégoire ont & juste titre releve cette
caractéristique et ont plus ou moins cherché a Fapprotondir - Op. cir. p. 16-17.

148, Pour unc approche des notions de corps. de chairs ef. notamment: Ho pr Lo sacs Corpus mvsticim, Paris, 1949 ¢

L-LoScunvier, Linvention du corps chrétien. Pans, 1975 PoCantrori st La chair impassible. Paris, 198560 ) Jou -
IR Le corps sanvé, Paris, 19910 = Le corps. dir. L0 Che Gobbarb ¢t M. Lasrest. Pans, Vi, 1992 P Brows, /e
renoncement a la chair. Virginité, célibar et continence dans le christianisme priminif. Paris. 1995 CoBysis The Resur-
rection of the Bodv in Western Christianity: from 2000 10 13360 New York, 19950 - N Frosiaat 10 Lhonune tridimen-
stonnel = corps, dame, esprit, Paris, 1996,
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