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Dominique bGNA-PRAT (LAMOP, CNRS - Université Paris 1 Panthéon- Sorbonne)
L’Eglise, la ville et la morphologie de I'espacebtia (1200-1600)
Une esquisse programmatique
Il est singulier qu’on concentre [...] le caracteré @esque I'essence d’'une cité dans
quelques constructions, tenues généralement pobitéamatiques, sans songer que la
ville ainsi représentée par délégation tend a perdour nous de sa densité propre, que
nous soustrayons de sa présence globale et famit@ut le capital de songeries, de
sympathie, d’exaltation, qui vient se fixer sur sesls points sensibilisés
J. Gracql.a Forme d’une ville
Comme l'indique le titre retenu pour cette étudegnnpropos se veut largement
programmatique. J'aimerais y tenter une réévaloati®ensemble des rapports de
I'Eglise et de I'espace public dans les trois denhisiécles du Moyen Age. Dans quelle
mesure lI'étude de la ville et de ses « marquese»jadsémiologie des « espaces
urbains », permet-elle d’écrire I'histoire d'un risfert des pouvoirs de I'Eglise a
d’autres structures d’encadrement « civiles », evair d’autres formes de majesté
« étatiqgue » ? La question, posée dans la lignéetrdgaux sur la genése de I'Etat
moderne et de son organisation territoriale, obdigmser a nouveaux frais le probleme
si rebattu de I' « invention de la ville moderrfe »
1. L’Eglise et la ville, la ville et 'Eglise
Avant de nous lancer dans une entreprise aussitiaeese, sans doute n’est-il pas
inutile de revenir rapidement sur les deux notiofsussement familieres
d'« église/Eglise » et de « ville ». Pour la premjdl suffira de rappeler 'ambiguité du
terme ecclesia qui, dans I'Occident latin, confond contenantcehtenu, acception
monumentale et sociologicieC’est un « lieu » nécessaire a la fabrique saenastie

du social, et comme tel un pdle de constructioniaea une formation territoriale. En
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ce senspn peut parler avec José Angel Garcia de Cortazaoanisation socio-
ecclésiologique » pour qualifier les « résultatsibles dans I'espace des efforts de
I'Eglise pour diriger et contréler la société Dans cette dynamique globale, qui est
celle d'une société dans laquelle est « sacréquca été « consacré » par l'institution,
la question va étre non seulement de savoir cometentjuel degré I'Eglise a marqué
la ville et I'espace public qui s’y inscrit, maisissi dans quelle mesure elle a été a la
fois un pble moteur dans la morphogenese des stasct’agglomération et un modele
d’'investissement de |’ « urbanité » pour d’autrestances de pouvoir. De fait, si
I'Eglise est bien, tout au long de la période cdéste (1200-1600), une entité
socialement englobante (au point qu’on puisse ptésd’ « Eglise » et la « société »
comme des notions co-extensives), l'institutionlétiale n’a jamais le total controle
d’'une société chrétienne au sein de laquelle s, surtout dans les derniers
siécles du Moyen Age, des pouvoirs concurrents (@onaux, princiers, royaux) et
d’autres formes de majestés sacrales.

1.1. Laville « chrétienne »

De pareilles questions supposent de revenir aweobleme de la « genése » de la
ville occidentale, non pas tant du point de vudad€ité dans une histoire globale de
'humanité, a la Lewis Mumford, que de I'appréaiatidu tournant que marque, dans
cette histoire globale, I'invention de la ville nié¢ale occidentafe On connait I'intérét
des fondateurs de la tradition sociologique allesearpour cette « invention »,
spécialement Max Weber et Georg Simmel, qui, ers@havec les analyses d'Otto
Gierke, faisaient naitre dans la ville médiévale Haurgeoisie et les libertés
communales, vénérables ancétres de la sociéténarbaidern® Formation de la cité

par fraternisation, fraternisation communautairendiee sur le serment, ciment
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communautaire de nature religieuse, communauténgltamme association cultuelle :
la coloration « sacrale », pour ne pas dire « @mae », de la ville dans le modéle
weberien mérite d’étre réexaminée, et elle l'al@&tgement depuis une bonne vingtaine
d’années dans le cadre des discussions autoumdiden de « religion civique’»

Quelle est la pertinence du qualificatif « chrétieappliqué a la ville ? Son emploi est-il
justifié d’'un point de vue morphologique, dans lasure ol I'Eglise, en tant que
structure de controle et d’encadrement des populstiest porteuse d’ « urbanité » ?
C’est en ce sens que lI'on a tenté d’évaluer, darsatire d’études trés neuves sur la
morphogenése des agglomérations (villages et )illesn seulement les importants
changements structurels liés a la christianisali®a société au cours du haut Moyen
Age - spécialement I'évolution des pratiques fuinésa depuis les nécroploges
suburbaines, I'inhumatioad sanctost la création de bourgs dans I’Antiquité tardive,
jusqu’a la lente pénétration des morts dans le males vivants avec leur concrétion
plus ou moins précoce a partir des-B siécles autour du lieu de culte —, mais aussi la
force d’entrainement de ce dernier (la simple églaia fortiori « I'église-meére », la
cathédrale) comme « pbéle » créateur et organisateypeuplement —un phénomene
particulierement frappant dans le cas des « vidlaggrlésiaux » ou autreagrereset
celleres également sensible dans les exemples de plamficeoncertée des structures
urbaines impliquant les autorités ecclésiales, sdone d'intervention dans
'aménagement de la voirie, et surtout de gestieigreuriale des implantations
fonciéres propres & alimenter le développement &iif. tDans le long terme du
phénomene urbain en Occident, est-il utile de rmppes’il y a solution de continuité
entre la ville antique et la ville médiévale, ainsge laquelle les traces de I'Antiquité

(dans les cas ou la ville n'est pas une créatiodiénéleab ovg sont plus rémanentes
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que structuranté® Une simple vue cavaliére de telle ville modenmenme on se plait

a en dessiner aux XVllet XVIII® siécles, suffit & convaincre de limportance de la
présence ecclésiale dans le paysage urbain etifix@in (églises, cimetiéres, couvents,
reclusoires, hospices...), au point de voir dansrdmé¢ des villes une maniére de
« polycentrisme religieux », les pbles ecclésiaoxrifiissant une bonne partie de
I'electricité statique nécessaire au fonctionnendenia fabrique urbair®

L’examen du versant idéologique de cette évolutimorphologique n’est pas moins
important pour notre propos. La ville occidentaggite d’un double systeme de valeurs
chrétien. Legs biblique, tout d’abord, avec la srarssion d’images urbaines révolues
de portiques, de rues, ou de places offertes anxagtissements présents dans l'attente
d’un au-dela lui-méme fortement urbanisé en ré&enJérusalem — une Jérusalem des
origines et des attentes eschatologiques, profésdrvoir a utopies, impensable sans
son double déchu, Babylone, dans un jeu de mirpposant les deux figures
fondatrices de cités bibliques, Abel et Cain, conmsneleux villes opposées étaient
nécessaires a penser le temps d'ici-bas, qu’Augustientifie a I'état de I’ &cclesia
permixta»'’. Legs patristique, ensuite, sous la forme, justgn@dun héritage durable
des deux cités d’Augustin, cité terrestre et citleste, socle d’'un véritable « urbanisme
de la Cité de Dieu » permettant d’'investir l'auaalés le Xfi siécle, de villes idéales a
limage des pratiques urbaines d'ici-BasCe faisant, la ville devient, en mimétisme
avec I'Eglise, la structure porteuse de I'appameerad la communauté, une métaphore
de la société chrétienne : elle est le corps ggamble toutes les fonctions nécessaires
a la vie selon le Christ revisitée par la traditextlésiale. De la méme facon que I'on
disait au temps des Péres que les fidéles sont pésrres vivantes » constitutives de

I'Eglise, les théologiens du Xflsiécle soutiennent que la « citéciutas), ce sont les
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hommes. Dans cette logique, Guillaume d’Auvergrie8(t1249) voit la ville comme
un espace sacramentel hiérarchisé en trois poiegégerent autant de fonctions et de
conditions nécessaires a la bonne marche de I'dsisertes « religieux », au centre de
la cité, sont la vivante incarnation du Temples; dkercs séculiers veillent, aux portes et
aux murs ; les laics, placés dans les faubourgeku-des remparts, évoluent a la
périphérie du cercle sacral urb&irOn peut dire sans exagération qu’un pareil discou
marque une véritable levée de tabou dans le sysiemraleurs chrétien. Les deux cités
d’Augustin sont demeurées, au moins jusqu'a la din XI° siécle, littéralement
irreprésentables. Aux XMHXV*® siécles, on les figure a foison, comme si, une fei

« Ciel descendu sur Terre », il était devenu ptssitimaginer l'au-dela selon les
standards d’ici-bas — la grand-place d’'une vilenfande avec sa fontaine monumentale
et son cercle de demeures patriciennes pouvantexgnple, décemment figurer le
Paradis [fig. 1}*. La ville, dans laquelle on peut & loisir imagitfiBarmonie de vie de

la communauté des saints, est le cadre généragdar«dvie vertueuse ». En référence a
une formule d’Agellius, le fransciscain valenciemammcesc Eiximenis (1327-1409)
définit la ville comme « la congrégation et la cortte de nombreuses personnes dans
I'échange réciproque, bien composée et honorablemetonnée en vue de la vie
vertueuse et pour sa suffisafice.

L’Eglise investit la ville et la ville transformédglise. Dés le milieu du Xfisiécle, les
chanoines réguliers, tels les victorins, investis$® cadre urbain, et d'anciens solitaires
ruraux, les camaldules, s'installent en VflleLes ordres nouveaux du XlIkiécle,
spécialement les dominicains et les fransciscaats;ompagnent ce mouvement
d’inurbamentoreligieux ; le refus du régime seigneurial et dessegssions fonciéres a

la campagne attire les freres mineurs a la souéraardes donations et des aumones, en
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ville, et c’est la, au lieu d’agglomération desefeks, qu’ils trouvent le terrain approprié
a 'exercice de leur pastorale, la masse des audiéequi adresser leurs précedne
représentation de Bernardin de Sienne (1380-14d@h)elune bonne idée de la présence
monumentale de I'Eglise préchante : I'église soffomme fond de cette scéne du
théatre urbain, et le précheur a la posture périti'une statue de facade [fig %]
Enfin, c’est en ville que nait cette autre clémcatqu’est I'Université, et ce « troisieme
pouvoir », leStudiumdes maitres, dont I'autorité se nourrit des natlene questions de
morale pratique nées du commerce des hommes quity\assemblés, a commencer par
la nature et I'essence de la communauté citoyertnéerme, la marque des écoles
urbaines et de I'Université est telle qu'on ne adumaginer de (grande) ville sans
présence fonctionnelle des « intellectuels », tlobrps institue une sphere de débat et
instaure « une sémantique du partage » dans latdispla confrontation en raisgn

1.2. Ville des clercs, ville des fideles ?

L’investissement de la ville par I'Eglise est contijusqu’au XVf siécle. L'étude de
Grantley McDolnald sur Breslau (Wroclawragislavig offre un excellenterminus ad
quent®. L’action qu’y méne Laurent Corvin (T 1527), ceinaniste platonicien qui a
d’abord révé a la Cité des Muses avant de pasiseRaforme, est emblématique de la
transformation d’'une ville chrétienne médiévalecéé luthérienne, avec I'abandon par
les moines et les prétres de leurs lieux d’exerdecdisparition des grandes animations
ecclésiales du théatre urbain (a commencer p&tdadiuCorpus Christi considérée par
Luther comme « idolatre »), et la prise en chargecte par la communauté urbaine,
dans le cadre de la « Grande aumonerie génératles, tdches d’assistance
traditionnellement assumée par I'Eglise. Au-deld’ideléniable rupture que marque la

Réforme dans sa « neutralisation » des lieux d¢edpace chrétiens, on peut aussi voir
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dans cette transformation de la ville moderne he kEboutissement d’'une prise en

charge par les fidéles eux-mémes des pdles ehdigaments de la sacralité urbaine.

La cité sainte et son territoire

La progressive montée en puissance des fideles amsdre d’'une « chrétienté
citoyenne » urbaine est particulierement bien fitkes dans le cas des saintes cités
épiscopales.

Les enjeux de cette évolution supposent de vopatnlarge pour saisir quelle a été la
place de la ville, en I'espéce la cité épiscopdés I'histoire de I'organisation socio-
ecclésiologique. La logique deirlecclesiamentajue connait I'Occident a partir de
I'époque carolingienne est de type radio-conceungrjcavec la constitution autour du
pble consacré de l'autel et de I'église d’'airesai@antes, spécialement le cimetiére et
la paroiss&. Au niveau macroscopique, s'opére dans les and@@de passage de la
chrétienté au sens du groupe des disciples du tClaiss référence territoriale, a la
Chrétienté au sens d’ensemble géo-politiqgue regmuufensemble des chrétiens dans
'attente du jour plus ou moins lointain ou le prysisme chrétien aura gagné
'ensemble de la Terre. Ce tournant lexical progretique des temps carolingiens
arrive a la pleine maturité d’'une création terréter a I'époque de la grande réforme de
I'Eglise des Xf-XII € siécles, qui pense la papauté a la fois commestneture étatique
territorialisée et comme la téte d’'un ensemble @unational identifié & I'Eglisé.

Cette création géo-politigue a niveau macroscopegieconcomitante de I'élaboration
de structures d’encadrement intermédiaires entri@tia (Rome) et les membres (les
communautés locales) : provinces ecclésiastiqusaraiut diocéses, dont d’importants

travaux récents permettent de mieux cerner la geteéstorialé”’. Le terme « diocése »



Version pré-éditoriale — Ne pas citer

lui-méme (du grediocesi3 ne s'impose pas avant les années 1080. Ce quapipelle
longtemps laciuitas, le pagus voire laparroquia, est une mouvance imprécise de la
Cité et du siege de I'évéque. Le diocese commenmeradre de I'épaisseur territoriale
au IX° siécle. Hincmar de Reims articule clairemeepiscopatusa unterritorium de
référence. Pour ce prélat soucieux d’asseoir lagmee de l'autorité ecclésiastique sur
le terrain, il s’agit de fournir une définition ala du pouvoir dordinatio de I'évéque sur
I'ensemble des églises de son territoire, et depuwvoir ainsi le diocese comme aire de
domination. Mais ce n’est qu’a la fin du®4iécle que le « diocése », désormais qualifié
comme tel, devient I'unité de base du gouvernensmtI'Eglise avec droit de
remodelage, de création ou de suppression de tadpala papauté réformatrice, ce
tournant marquant une étape essentielle dans Iatitgion d'une Chrétienté
territorialisée, avec I'élaboration moins d'un $&plus tard d’'une premiére liste des
dioceses (leProvinciale Romanunde 1188-1189), qui, a I'échelle globale de la
Chrétienté, s'accompagne de la définition de gtnest internes tangibles
(archidiaconnés et doyenn®&s)

L'« Eglise mére » Ecclesia mater pble organisateur de cette entité territoriale q
arrive a maturité dans les années 1200, est, ddjgpieque souvent lointaine de
I'évangélisation et de la constitution d'un semikrétien de « petites patries »,
considérée comme une cité sainte dotée de saitéaitas, dont les restes irradient
depuis le lieu monumental de leur installationcantre de la cité — un centre qui pése
fortement sur la structure urbaine, qu'il s’agisisegroupe cathédral paléochrétien, du
quartier canonial carolingien et, a fortiori, duwodes « cités-évéchés » profondément
remanié lorsqu’il s’est agi de faire place au moaotrd’envergure qu’est la cathédrale

gothigue. L'appelation de « cité-évéché » suggenguissance structurante du Siege de
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I'évéque qui fonctionne sous la forme d'un pbéle artip duquel les pratiques
administratives (tout spécialement la fiscalitépasrisent un véritable territoire, un
espace homogeéne, visité et parcouru depuis leg?&ntr

L’histoire de la sainte cité épiscopale et de samtbire nous intéresse ici comme un
cas privilegié de ce que I'on se risquera, non $esgtation, a qualifier de phénomene
de « sécularisation ». En référence a 'histoirgidentale du temps, avec I'invention de
I'horloge au XIVF siécle et le passage d’'un «temps de I'Egliseun & temps du
marchand », les sociologues des religions ont plempdune « sécularisation latente »,
antérieure a la « sécularisation manifeste » deotaété laique moderffe Est-ce un
processus relevant de la « sécularisation lateni@ permettrait d’expliquer comment,
a l'age des royaumes nationaux, a partir des anh2@8, « I'Eglise a pu ouvrir le
chemin a I'Etat », avec la création d'une fiscatiiéecte universelle, la définition de
techniques de prélevements étatiques ou protayeesj et, pour ce faire, 'adoption de
ressorts calqués sur les structures ecclésialesigpas, dioceses), comme l'atteste la
« liste » des dioceéses @uovinciale Romanuradoptée par les chancelleries impériales,
royales ou princiéres (a commencer par celle dipBhill Auguste), qui trouvent dans

le « diocése » un cadre « naturel » d’enquéteagirdinistratiof® ?

La cathédrale, la Cité et le « Bien commun »

Peut-on se risquer a dire que I'église-cathédriidens@me se « sécularise » ? « A qui
appartient la cathédrale ? », s’est demandé PdBacicheron, dans une étude centrée
sur les villes italiennes, mais qui permet de prenid mesure d’ensemble d'un
phénomeéne répandu dans I'ensemble de I'OccidenXtésXV® siécles : la « religion

civique ¥°. Sous cette derniére appellation, I'historiograptiés trente derniéres années
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a profondément revisité ce que l'on qualifiait pdie « conscience municipale »,
d’« humanisme civique », voire de « patriotisme pamal ». Par « religion civique »,
entendons, a la suite de trois guides éprouvén,systeme de valeurs religieux propre
au monde bourgeois, correspondant aux formes deesmineté communale » (Gabriela
Signorif° ; ou bien « I'ensemble des phénoménes religieoultuels, dévotionnels ou
institutionnels — dans lesquels le pouvoir civiugoun rdle déterminant » (André
Vauchez}!; ou, plus sobrement, « I'appropriation par lesymirs urbains, et & des fins
de légitimation, de la mise en ceuvre du salut ctille (P. Boucherori}. La « religion
civique » — cet artefact qui nous permet, a noudarmes, de conjoindre les registres du
«religieux » et du « politique » — reléverait de ¢ sécularisation latente », dans la
mesure ou le pouvoir urbain s’approprie les « valaeligieuses [...] en vue de sa
propre légitimation, mais aussi en faveur du biemmur’® ».

L’objet central de cette « appropriation » eEicElesia matrixdont les saints tutélaires
sont I'objet d’'une commune identification dévotiefie. L'institution communale se
développe autour de la cathédrale, la communabt@ne trouvant dans la « fabrique »
le lieu d’exercice de ses premiéres expériencestatimuvernement. A l'origine, la
« fabrique » f@abrica) désigne I’ « ceuvre »pus fabricg, c’est-a-dire la gestion du lieu
de culte dans le cadre d’'une répartition des reveles églises en quatre parts (pauvres,
évéques, desservantspus fabricg Au cours du XIIf siécle, au moment ol
s'organisent les communautés de paroissiens ebitimas, la fabrique, dont I'objet
premier est « de pourvoir a la construction eteattetien des édifices sacrés », passe
souvent sous le contrble des paroissiens ; poipitata elle constitue un bénéfice
distinctde I'église tirant ses ressources de sa proprdioiotales dimes, des dons et des

legs des fidelés. A une date variable selon les régions de la @ latine, la
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fabrique en vient a fonctionner comme un véritabkervice social » et a prendre en
charge les missions d’accompagnement economigadifcrde formation (éducation),
et surtout d’assistance — les dons aux pauvresgsformant a I'extréme fin du Moyen
Age en legs pour le Bien commun avec I'émergensecdisses municipales d’aide aux
nécessiteuX. Dans les villes italiennes étudiées par P. Bowcheon voit précocement
la fabrigue s’occuper du chantier de constructiom ld cathédrale, mais cet
investissement dans une ceuvre de piété tout ayuarde prestige doit étre replacé dans
la gestion d’ensemble des aménagements urbainsi; ai Génes, la fabrique s’affere
autant sur le chantier de la cathédrale que sméfmgement du port. C’est le contréle
des circuits de financement de la cathédrale, eniies interventions dans I'édification
des ceuvres urbaines, qui permet de comprendre caimfae fabrigue en est
naturellement venue & s'intégrer dans les rouagemdvernement communial

On comprend, des lors, 'importance de la cathédcaimme lieu d’expression de la
conscience civique et de manifestation du pouveilaccité — a Sienne, par exemple, le
jour de I’Assomption, les représentants des commm@saducontadoviennent apporter
leurs cierges a la cathédrale suivant un poidsastigmnel a leur part dans la masse
imposable — ou de la distribution des pouvoirs reedevéque, la commune, et le
prince) en son sein. Le pole traditionnellementstituttif de la structure d’appartenance
est ainsi en tension, au prix d’'un significatif t&egment des frontieres entre sacré et
profane, si I'on considere que le sacré et sesxlisont originellement I'espace
d’exercice des clercs — en I'espéce I'évéque etdayé cathédral, le réle de ce dernier
comme relai vers les institutions municipales dasscommunes italiennes n’étant sans
doute pas négligealife Un pareil « déplacement des frontiéres » dgibilr autant étre

qualifié de « municipalisation » ou de « séculdiiga» ? Sans doute ces termes, surtout
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le second, objet de laborieuses définitions enoiestet en sociologie des religions,
sont-ils trop tranchés pour faire sentir une éwvofuttcomplexe des rdles au sein de
' Ecclesia tardo-médiévaf®. La montée en puissance des laics au sein de la
communauté chrétienne en tant guesdéfendant les valeurs de leur cité a travers leur
Ecclesia matrixeprésente, de fait, une évolution capitale dteadivin comme service
public. C’est une sacralisation d’'une forme de rétianté citoyenne », une sacralisation
du Bien commun.

1.3. Le «lieu » de linstitution

Le déplacement des lignes entre acteurs de lai€ht€tqui nous intéresse ici suppose
de suivre, a partir des années 1200, les transtmmnsamonumentales et spatiales a
travers lesquelles se réalisent et s’affichenéladutions institutionnelles. Il s’agit, en
somme, de revenir sur la question du « lieu » doigtde I'institution, suivant la force

de la métonymie contenant/contenu, a une époquéorties remises en cause de
I'institution ecclésiale dans sa visibilité matsecomme économie du divin sur Terre,

structure de contréle et de gouvernement des hommes

La « substance » de I'Eglise

Les auteurs scolastiques ont été largement revisiéé dernieres années dans le sens
d’'une lecture sociologique de tous les petits ands cas de « morale pratique » qui
ameénent les théologiens des XBt X1V siécles a réfléchir sur les fondements de la vie
en communauté. Dans cette dynamique illustréee entires, par Alain Boureau, sans
doute y-a-t-il lieu de revenir sur la notion d’ glise » pendant et aprés la querelle des

universaus’.
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Reprenant a nouveaux frais la question du tourfuenatateur de « I'esprit laique » cher
a Georges de Lagarde, le sociologue Louis Dumanisd’'accent sur les effets a longs
termes du nominalisme et, tout spécialement, demfee de Guillaume d’Ockham
(1285-1347), qui marquerait le passage diliersitas médiévalea la societas
moderné®. Ockham est amené & prendre ses distances partrapp double référence
traditionnelle entre, d’'une part, 'lhomme commetterant, individu privé en relation
directe avec son créateur et, d'autre part, I'diildu », membre de la communauté,
atome de base du corps social. Aux théologienaxephilosophes traditionnels, qui, tel
Thomas d’Aquin, distinguaient des « substances gres» (les étres particuliers,
Pierre ou Paul) et des « substances secondes reggarspeces, catégories, classes
d’étres), Ockham et le nominalisme opposent qu'éxiste pas de « substances
secondes » mais un simple phénomene de réificatioec I'emploi analogique de
termes arbitraires puisés dans la réalité empirigaes qui ne signifient rien en eux-
mémes parce que « les entités sociales n'ont pagatigd 3. Cette prise de position
marquerait la naissance de l'individualisme danshidfosophie et dans le droit, car elle
pose qu’il N’y a rien d’ontologiquement réel audlele I'étre particulier (ou substance
premiéere). Ce faisant, Ockham étendrait la libeé!'individu du plan de la vie
personnelle a celui de la vie en société, et centoid marquerait le passage du religieux
(’Eglise comme Tout de la société) au politiquEtt comme Tout social).

Comme I'a noté Sylvain Piron a I'heure de donneorgé a Michel Villey », on a sans
doute tort de faire d’Ockham «un Hobbes par gudioon » et de lui attribuer
I'exclusivité d’un moment théologico-politique plubversifié dans ses sour&sDe
fait, Ockham n’a probablement pas, a court comromg terme, tout I'impact qui lui a

été prété. Comment expliquer, par exemple, quealdégorie « Eglise » ait pu si
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durablement se confondre avec celle d’ « universebmme c’est encore le cas dans
les écrits de KantL@ religion dans les limites de la simple rai$éll ne manque pas,
bien apres Ockham, de tenants d’'un réalisme eatlésir, c’est-a-dire définissant
I'Eglise comme une unitéssentielle comme unesubstancequi existe en elle-méme
antérieurement a et par-dela toute différentiatienses membres individuels congus
comme de purs «accidents ». D'ou la persistancen dvéritable « réalisme
ecclésiologique » ancré dans la « réalité » del&ion entre le Christ et la communauté
chrétienne a laquelle les théories réalistes dmdt@été élaborées par les juristes et les
théologiens donnent les atours d’'une personne/diciu imaginaire qui incarne le Tout
du corps chrétien, que celui-ci se décline en psomystique » ou en « corps

politique ».

La politigue comme « science de I'architecture »

La question du «corps politique » est essentiddms la facon de repenser la
monumentalité de l'institution dans les derniegckis du Moyen Age. Elle oblige a
aborder I'océan immense de l'aristotélisme latiluspspécialement l'influence a long
terme dela Politique et de I|Ethique & Nicomaqyedont la réception et les
commentaires fécondent en profondeur les réflexieinges débats ecclésiologiques,
permettant la constitution d’'une pensée « théoteguitique », qui, dans une réflexion
sur ce qui «fonde »pfincipium) la vie en communauté, aboutit & un découplage du
théologique et du politique, a une séparation gheres du « principe » (métaphysique)
et du « prince » (politique) — pour reprendre lggastive distinction de Nicolas Oresme
commentant Aristote —, en bref a une autonomierpssive du « politique » dans un

monde jusque-la concu dans la logique néoplatomeiede la « hiérarchie », c’est-a-
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dire sous la forme d’'une homologie du social avedivin matérialisé par I'Eglise,
économie de Diell. L'important pour notre propos est de bien notei@cpartir des
années 1250 s’élabore, en référence explicite atdie, une sphére du « politique »
comme « science de I'architectureepiSteme architectonikel’assimilation de Igolis
comme forme parfaite de la société permettant dsgrda ville comme un nécessaire
contenant par transfert autbanitas aux valeurs de la communauté civique, de la
puissance métonymique du rapport contenant/contéogtemps attaché a
I'église/Eglise. L'apparition, puis la multiplicath des traités d’architecture dans la
seconde moitié du X¥siécle, a commencer par I'ceuvre du Filaréte, pemos
seulement de saisir I'organisme urbain comme unality mais d'offrir, dans
I'élaboration a l'infini de plans d’ensemble, « uationalité de surplomb », par laquelle
le théoricien et son lecteur acquierent en quekprée le « point de vue de Dieu »,
comme I'a joliment écrit Philippe Cardin&li C’est au terme de cette évolution que I'on
en arrive a se demander autour de 1600 : « Quéespde la ville ? », pour répondre
d’évidence : «c'est le réceptacle de la sociétéled? ». Dans cette logique, se
développe, sur le terrain des sciences pratiquesneosur celui du droit, toute une
théorie des types d’architecture ou la notion dtifice » occupe la place englobante
jadis dévolue a I'Eglise. On s’en persuadera @&ai’'un exemple frappant. Au début
du XVII° siécle, I'encyclopédiste Johann Heinrich Alstedgarse, au neuviéme livre de
saMéthode,une approche globale de I'architectonique dansdbe) « I'art d’édifier »
(aedificatorig donne lieu a une classification bifide des éd#ic« universel » (une
catégorie qui acceuille la seule ville, véritablaversita3 et « particulier », le type des
édifices particuliers se ramifiant & son tour epublic »/« privé », I'architecture

publigue ayantn fine vocation a englober les constructions « sacréestimgliées des
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batiments « civils » [fig. 3f. Au total, la politique comme science de I'arctitee
donne a voir un mouvement d’ensemble de réélaborates cadres constitutifs de la
société chrétienne, avec inclusion du « sacré s ban public ».

2. L’espace public : représentations, mises enescée

L’émergence des notions d’édifice « public » etrchétecture « publique » au début de
la période moderne, dans la logique d’'une dévaiutie I'ecclésial a de nouvelles
instances gestionnaires du Bien commun, nous pediadtorder maintenant plus
franchement le probleme au centre de cette étladeémiologie des « espaces urbains »
congus comme des « espaces publics ».

2.1. L «espace public »

« Espace public », qu’est-ce a dire ? Tout autaetlg terme « espace », d'usage peu
commode pour nous, héritiers de Descartes et daneeption de I'espace commes
extensa pleine et homogene, totalement inadaptée auXseptations mediévales, le
qualificatif « public » mérite quelque précisionupccomprendre comment I'on a pu
passer, dans la séquence historique qui nous tretie(l200-1600), justement d’un
qualificatif a un substantif: «le public », podeésigner a la fois la sphére de
déploiement de I'Etat et l'auditoire, I'assistandeun spectacle —deux acceptions
attestées au plus tard dans les années 1560-16B8pgs invitent & réfléchir sur la
dimension « spectaculaire » de la « chose publgpespublica®’.

Dans la latinité classique, 'ensemble lexical @érdepopulus le « peuple », est, de
fait, structuré, d’'une part, autour de ce qui estmmun etreleve de la « chose
publique », d’autre part, de ce que I'oend public : la gestion et la publicité. Agir
publice c’est a la fois adjuger & I'Etat et agir ouvergsin; publicare c’est confisquer

et placer dans le domaine public, publier, enregisun acte publiguement (un
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testament par exemple), mais aussi déshonorefartiie et le rejet de la communauté
exigeant une publicité adéquate. Dans cette logipuiglicumdésigne ce qui releve de
I'intérét de tous et de chacun (« le public »),slkEngestion de I'Etat : la voie publique,
qui n’est pas moins « publique » que la lumiergadm (lalux publica mundd’Ovide),

le domaine public, le trésor public, les archivaslmues... Le monde médiéval
s’inscrit dans la tradition lexicale et idéologiquke la romanité, les instances
« publiques » du pouvoir — 'Empire, la royauté, Gité-Etat, et bien sir I'Eglise —
récupérant et infléchissant les termes disponitddsn leurs besoins : par exemple, le
fisc ou le trésor royal, I'établissement étalonménibrmes officielles, tels les « pieds
publics » comme instruments de mesure communeuliication des bans a I'église
(pas avant les années 1200), la messe publiquegpasition a la messe « privée » ou
messe « votive »), avec quelques inventions natabldre autregublicaredans le sens
de piller, de s’approprier des biens ainsi renduislips, ou dans celui de produire un
témoin —une publicité de l'action publique impot& dans un monde ou l'acte
juridigue repose en bonne partie sur la présengsigue des personnes et leurs
témoignages —, ou encore le réfles# publicarese faire remarquer, rendre manifeste
une présence particuliére dans la sphére pubifique

Il importe de noter la dimension spatiale de cetsphére publique », que I'on traite du
public métaphoriguement (comme dans le cas durt@sales archives publiques) ou
matériellement, physiquement (par exemple la «vpibligue » ou I « officier
public », I'une et l'autre désignés par des suligsanpublica, publicus Nous avons
vu, a propos des types d’architecture élaborés ldamemiére Modernité, que la notion
d’ « édifice » en est venue a occuper la placeodragite jadis dévolue a I'Eglise. On

peut raisonnablement faire I'hypothése d’'une éwmtutédiévale suivant laquelle un
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certain nombre d’édifices deviennent « publicsar, gdoption d’'un type et d’'une forme
architecturale adéquate a leur fonction au seinladgrande machinerie du Bien
commun : gouvernement, justice, police, marchégcaiin, santé... Il est impossible
de détailler ici les étapes et les modalités die @atolution. On se limitera donc a deux
constats importants. Premier constat : dans citmation progressive des lieux de la
respublica I'église tend a devenir un pojgarmi d’autres; ainsi, dans la typologie
d’Alsted mentionnée plus haut, le «temple » apgatrtd une sous-division du type
« particulier » (particulier par opposition a luriversel » de la ville), lequel donne
naissance aux sous-types du « public » et du € priw public » se subdivisant a son
tour dans les deux sphéres du « nécessaire » ek ésirs » @moenurjy puis le

« nécessaire », en « notabletegatun) et « militaire », enfin, « notable » en « sacré »
(le temple et I'école) et « civil » [fig. ] Deuxiéme constat: on investit d’'un lieu
emblématique des fonctions qui s’exercent longtesgms batiment, au grand air de la
sphére publique, tel le tribunal en tant que «iliede la justice — sans parler de la
prison, ce « marqueur monumental de la dominatiories hommes » qui s’inscrit dans
le paysage urbain des années $2@De fait, les « lieux communs ou publics », tale q
le droit les définit dés le Xlflsiécle comme domaine communautaire inappropriable,
désignent d’abord et avant tout les lieux de retrepn’assemblée, telles les places, qui
sont des lieux d’échange et de délibératioEn ce sens, I' « espace public » serait un
espace relationnel et communicationnel, la « conication », a 'age pré-moderne de
I'oralité antérieur au temps de la circulation déciit imprimé, supposant de
« communier », d’ « avoir en commun », comme legéog déja leommunicantesle

la liturgie de la messe. Mais c’est aussi et stirtausphére de la parole proférée,

proclamée par la puissance publique — les autar@igsnunales, le prince, I'Eglise —, en
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quelque sorte le théatre des cérémonies du pougquirnon seulement marque le
paysage social de ses lieux emblématiques (lespatemmunal, le palais et le chateau,
I'église) et « blasonne » la Cité de sa présenceumentale, mais ne cesse de déployer
sa majesté dans I'espace commun ou public. Enrte Be< espace public » peut étre
défini comme le « déploiement de la sphere publgjugcturée par la représentation »,
suivant la définition proposée par Jurgen Habermpesr la société bourgeoise
modern&®. Encore convient-il de préciser que la « reprégint » en question reléve
d’'une conception de I'urbanisme suivant laquellpdavoir modele a volonté la ville de
sa présence — serait-ce de fagcon éphémere, daredten retouché pour les besoins de
circonstances cérémonielles —, comme si le cirduit« déploiement » (les rues du
parcours et les stations) conférait a la Cité uneeantensité et méme une autre forme,
un peu a la maniere des deux Cités superposeéegateald de Vinci, la haute et la
basse, la noble et la populetise

2.2. Le théatre hiérarchique

Au titre du « déploiement » et de la « réprésemtati nul doute que I'Eglise médiévale
ait exercé une déterminante puissance d’entraineebeu’elle ait servi de matrice aux

multiples formes de ritualité publique.

L’église et I'identité communautaire

Tout commence avec l'organisation de la vie sacrdetle des fideles dans et par le
lieu de culte, I'église, métonymie de I'Eglise,dait office, comme on I'a vu plus haut,
de contenant nécessaire a I'engendrement du «monte la communauté, corps du
Christ. La mise en chantier, avec la pose de Imjgme pierre, puis la consécration (ou

dédicace) de I'église et du cimetiere, sont deselst publics majeurs, fortement
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solennisés dans les pratiques de pouvoir comntedtant les pontificaux dés les®X
X® siécles*. Point focal de la vie de la communauté, dont glteme le temps, I'église
est au centre des représentations publiques :xeanme, la pénitence publique, avec,
depuis le IX siécle, la cérémonie d’exclusion puis de réinearpar I'évéque du (puis
dans le) batiment emblématique de la communaeténariage, avec le passage, dans la
plupart des régions de la Chrétienté, auk-XI° siécles, de la cérémonie privée, au
domicile, & la cérémonie publiqie facie ecclesiag; les grandes processions du
calendrier liturgique, local ou universel — progess pénitentielles ou festives, avec
dans ce dernier cas tout un déploiement de fasteehet auditif (décoration, étendards,
chceurs et instruments de musique...) a la mesure’édénement fété. La plus
solennelle de ces fétes, a partir du milieu de®4ikcle, est sans conteste la Féte-Dieu
(Corpus Chrisf), qui est une maniere de proclamation solenn¢llestentatoire, dans
I'espace public parcouru de I'église a I'église,'deenementéel du Dieu fait homme
dans les espéces eucharistiques, a I'occasiongdella le corps de la communauté se

représente dans son ordre et sa divéPsité

Le « déploiement » spatial de la hiérarchie

Les historiens de la «religion flamboyante » oastplé une évolution du « rituel »
ecclésial traditionnel au « cérémonial » qui cdosti’espace public comme « sphére de
représentation » dans les deux derniers siécledajen Age, avec une modification
afférente des acteurs et des rdlefAu terme de cette évolution, les « fidéles »
impliqués dans les rituels feraient place aux etsugpectateurs » des cérémonies du
pouvoir ecclésial ou laique, lequel s’empare dsplaee public jusqu’a remodeler voire

recréer la ville. L’entrée du pape Léon X a Floeera 1515 offre ainsi I'occasion d’une
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reconstitution éphémere du décor urbain de Romas da logique historique de
I'adaptation de la liturgie papale hors de Romene Rome qui se situe ou est le pape
suivant I'adage créé au Xflsiécle Ubi est papa ibi Rona

Afin de bien rappeler 'antériorité de I'Eglise ematiére de cérémonial, il n'est pas
inutile de s’attarder un peu sur le spectacle hi@igue, avec occupation et modelage
de I'espace public, offert par deux « dignités wcseuses d’affirmation de la majesté et
de la souveraineté ecclésiale : I'évéque et le papdoccasion particulierement
solennelle de leur entrée en fonction. Le rituedrdination de I'évéque n’est pas
antérieur au VIf siécle, date du premiardo connu dans le®rdines romani On
distingue des lors I'élection et la consécratiompdélat. Cette derniere est une solennité
qui met en scéne un lieu publicgdclesia mateou maior, qualifiée de « cathédrale » a
partir du XIF siécle, époque a laquelle se développe la théusatigs noces mystiques
du pasteur et de son Eglise a I'imitation de I'midu Christ et de son « aimée »,
I'Eglise. La consécration est une cérémonie d’aupduns théatralisée que I'on célébre
'avenement d’'une « dignité », car c’est une ddfére de type politico-juridique qui
marque I'écart hiérarchique entre prétre et évégegmux selon I'ordré.

La consécration du pape, cet évéque tres spécitl,l'accasion d'un véritable

« triomphe $°. Dans leLiber de ecclesiastico ordin@143), Benoit, chanoine de Saint-
Pierre de Rome, fournit une description détailléelal liturgie des dix-huit « jours
couronnés », dont I'histoire n'est sans doute pdéreeure au pontificat de Grégoire
VII. L'appellation « jours couronnés » vient dutfgu’a certaines dates solennelles du
calendrier liturgique romain (dont le lundi de Pésjule pape couronné et a cheval
rentre, en procession, de Saint-Pierre a son pdilalsatran par laia sacrg qui le fait

entre autres passer sous nombre d’arcs de tridthgBiel'on en croit le Pontifical de
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Guillaume Durand (v. 1230-1296), c'est ce méme ax qu’'emprunte le pape
nouvellement consacté C'est & la fois un « triomphe » & I'antique rdppear les arcs,
et une « entrée »adventuy, rappelant lointainement I'entrée du Christ augétem, par
laquelle le pape affirme a la fois sa prise de @ssisn de la Ville et le triomphe de
I'Eglise universelle mise en scéne dans le cadria dme « couronnéé Bien plus
gu’un parcours liturgique, du type de I'anciennerfjie stationnale, #dventusdu pape,
qui alimente a terme le cérémonial de la conséxragst la parade d’'un chef temporel
accompagné de sa maison, en une cavalcade destaféeher la puissance du maitre
des lieux périodiguement contestée par les divereegposantes socio-politiques de
I « autre Rome %. Amnon Linder a insisté sur le mimétisme impédal cérémonial
papal, comme si la prise de possession de Rome retairellement induite par la
Fausse donation de Constan{iDonstitutum Constantijet la dévolution de la Ville au
successeur de Pierre. Le parcours triomphal du pag®nné marquerait une influence
du rite de couronnement de I'empereur. De faitebemmples anciens de Louis 1l (872),
Henri Il (1014) et peut-étre Conrad 1l (1027) folis@s par lordo salien, du milieu du
XI¢ siécle, attestent que le deuxiéme jour, 'emperei@a consacré et couronné,
parcourt Rome de Saint-Pierre au Latran. C’eststie base que laa sacraimpériale
deviendrait unevia papalisouverte, le jour de la consécration et du courorerd, au
nouveau pape appelé a parcourir sa ville et a eéer la foule de tous les Romains
assemblés (dont les juifs) une nouvelle communathiaine, scellée par une série de
dons réciproques, spécialemenptesbyteriumoffert par le pape pour couvrir les frais
d’ornementation de la vilf8 Le passage d’une «voie » & l'autre est d’aufdus

naturel qu’il s’agit pour le papepater Urbis et Orbis,de faire étalage lui aussi
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d’universalité — une universalité née a Rome, maipre a s’affirmer tout autant hors
de Rome puisque le Siége est 1a ou se trouve sopee du vicaire du Chrfét

3. Portée historique du modele sacral de la ville

Les triomphes romains de I'empereur et du papeseated’'une commune affirmation
de la majesté du pouvoir et de l'autorité — une momauté de destin au fond assez
naturelle dans une société hétéronome ou le goenent des hommes est forcément
référé au divin et, comme tel, drapé de sacrédliigis dans quelle mesure linstitution
ecclésiale occidentale — qui, depuis les années &0(@lus tard, est une véritable
monarchie spirituelle — a-t-elle ouvert Mda sacra de la majesté aux instances
« laiques » de gouvernement ? Peut-on postulerpungauté de l'ecclésial dans la
définition d’une sacralité étatique, voire une neatrchrétienne de la réprésentation de
la majesté ? Ces questions ont alimenté depuisudees bien des discussions sur les
origines sacrales de I'Etat occidental : le déhatbwr de la genése du théologico-
politique®”; la marque durable du droit romano-canonique dass pratiques de
pouvoif®; la portée institutionnelle de la structure duimlichrétien, du jeu de roles
entre « pouvoir » et « gloire », entre « substanee « instances » au sein de la Trinité,
lesquelles sont autant de manifestations du Dieilguendans des représentations
porteuses & terme d’une « société du spectitleprés avoir rappelé, au titre des
« transferts » de sacralité, de quels investisstraes lieux sacrés (a commencer par
I'église cathédrale) s’est nourrie la « chrétiesitéyenne » dans les villes de I'Occident
médiéval, voyons maintenant dans quelle mesurgquelies limites) la sémiologie du
sacré — dans l'investissement de lieux privilégitte marquage de I'espace urbain — a

constitué I'Etat princier et royal « en sphére ejerésentation ».
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3.1 Le souverain et la morphogenése de la ville

Le « marquage de la ville » qui nous intéressaigte a priviliégier les manifestations
de la souveraineté dans le mouvement mémeodstitutionde I'espace urbain. Mais
comment dissocier ce mouvement de la morphogerete\dlle, dans la mesure ou la
dynamique des pouvoirs suppose — en Occident dasnet en faisant la part de la
mobilité, de l'itinérance, des autorités —, un ager territorial, le « territoire », suivant
la définition de M. Weber, étant I'espace de progecde I'institution ? Sans qu’il soit
nécessaire d’évoquer les cas fréquents d’urbamshoataire (bastides, villeneuves) et
de créations de ville comme « fait du prince »conviendra facilement que le prince
ou le roi, tout comme l'évéque ou le pape, modealeville et s’y représente, s’y
représente et la modeéle — la copule « et » disare t'incertitude qu'il peut y avoir a
déterminer entre les deux termes le vrai rapportaiesalité. Avant d’aller plus avant
dans la question de la représentation, il n'estcdpas inutile de rappeler que la
présence princiere ou royale structure la villecaplus on avance dans le temps, une
politique systématique d’accaparement des lieusésacA I'étude de la morphogenése
de Paris, Gaétan Desmarais a montré la solutionodénuité entre la ville antique
(Lutéce) et la ville médiévale (Paris), laquelle,se restructurant, traite son passé gallo-
romain sur le mode de la rémanence monuméhtale sont les pdles ecclésiastiques
(églises, établissements monastiques) qui remad&kmcienne Lutéce, avant que
I'adoption de Paris comme capitale en fasse aitaléoville du roi (sa résidence : le
Palais de la Cité, le Louvre, I'Hbtel saint-Poé;lieu d’'implantation des instruments du
pouvoir, tels la chancellerie et le trésor) et laatrie commune » des Francs. Dans cette
dynamique, les travaux de Joseph Morsel ont révéddportant processus de

construction territoriale afférent a la définitioflune communauté d’habitants dans le
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Paris de Philippe Il Auguste, époque d'importanasdux d’urbanisme avec le pavage
des rues, la construction des Halles, la cloturecichetiere des Saints-Innocents et
I'édification de la premiére enceiriteAlors que s'opére un significatif tournant daas |
titulature royale propre a manifester la dimendiemitoriale de la « France », avec le
passage du «roi des Francs » au « roi de Frarnles »x bourgeois du roi », parfois
présentés au possessif —«nos bourgeois » —, eaegui eux-mémes une assise
territoriale en devenant les « bourgeois de Par@ifférencies d’autres communautés,
que ce soit positivement (les membres de I'Unit¥érsaissante) ou négativement (les
juifs, qui demeurent dans un rapport personnebssgssif au souverain : « nos juifs »,
les juifs du roi).

3.2. Représentations souveraines et « théatreasmnurb

Dans un espace urbain largement « blasonné »,-&d@se marqué par les signes
identitaires (enseignes, décors personnalisés deseutes donnant sur la voie
publique), le souverain a le monopole du porttaA Paris, on pense bien sir & Notre-
Dame et a sa galerie des rois, qui attestent dsfeet de sacralité des temps bibliques a
ceux des rois de France «trés chrétiens ». Leiprenm de France accueilli dans le
décor sculpté de la cathédrale est Louis IX («tSadnis ») représenté a la porte rouge
avec son épouse, Marguerite de Provence. Un peutaid, Philippe IV le Bel (1284-
1314), mene une véritable politique du portraitalogians la capitale : il fait de la
Grande salle du Palais I'épicentre de la mémoisaleo évoquée dans la profondeur
généalogique des statues des ancétres, et, aurtéade Saint-Denis — 'autre pble, avec
Notre-Dame, de la sacralité royale parisienne fgnite la tradition des « Montjoies »,
une seérie de monuments commémoratifs, dotés desioh « trénent » des statues de

rois™. C’est le point de départ d’'une vague de représiens qui atteint son climax
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sous le régne de Charles V (1364-1380), avec passnde douze « installations » aux
portes des résidences royales ou de batimentsistiques.

Les études menées ces derniéres années a la dmnotes champs de I'histoire du
théatre et de I'histoire de I'art ont permis de ures toute I'importance de la notion de
« décor urbain », qu'il s’agisse de s'intéressefieu méme de la « performance », au
sens propre, « théatral », du terme, ou du dépknehe la majesté dans des « tableaux
vivants », dont le dessin et la peinture ont corsele nombreuses traé®sC’est ce
décor que parcourent les grandes processions soyaiedes circonstances aussi
solennelles que les funérailles ou les entréegudles marquent en quelque sorte
I'espace urbain aux deux extrémes du destin degesains. On ne développera ici que
le cas des entrées, prises comme un phénomengdustglobal, au risque de grossir le
trait d’événements qu’il faudrait aborder, comma justement suggéré Ana lIsabel
Carasco Manchado, a I'étude des entrées royalpsneieres en Castille, suivant une
typologie large, chaque type devant étre situé dmm®ntexte des forces en présence
pour bien comprendre a la fois la portée politiglie cérémonial et I'accord entre
contractants qui I'a rendu possiblePar « entrées royales », les historiens compregnne
un double cérémonial : en premier lieupcdcursus ou « procession d’accueil qui
conduit le peuple de la cité, revétu d’'une mémeééy dans un ordre qui reflete les
structures sociales, hors les murs au-devant diewisavant de I'accompagner jusqu’a
la porte de la ville dont les clés Iui sont remisggsi que des cadeaux de
bienvenué® » ; vient ensuite #dventus qui est I'entrée proprement dite, avec un
parcours solennel dans la ville, décorée, parétemtaires jusqu’a I'église principale.
Cérémonial relativement simple au départ, I'entséedéveloppe, a partir du dernier

quart du XIVf siécle, dans le cadre de mises en scéne de plysusnfastueuses
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marquant fortement I'espace urbain et le hiéragstiis portes (entrées) ; parcours de la
procession (circuit des « rues honorées », choixstigtions) ; le passage par I'église
principale (cathédrale) ; I'arrivée a la demeurerail’. Sur le parcours du cortége sont
représentés nombre de petits spectacles, qui forooemme « un discours en images a

la gloire de la ville et plus encore du visit&us.

Les deux rois

Dans son étude d’ensemble des entrées royalespG#igling a proposé un schéma
d’évolution partant du cérémonial médiéval tout iéggné de sacralité chrétienne
jusqu’aux entrées de la Renaissance marquées péavident et volontaire retour au
triomphe & I'antiqu¥. Je ne suis pas sOr que le tournant entre les deuailes soit
aussi radical ; sans doute les mises en scénea Berlaissance combinent-elles de
facon moins stricte qu’on le croit sacralité ctestie et triomphe a I'antique.

Quoi qu'il en soit, I'entrée du souverain est biegacrale » au sens dadventusdont

il a été question plus haut: arrivée triomphalel’dmpereur romain dans une cité,
récupérée par le christianisme pour célébrer Vaeitriomphale a Jérusalem de Jésus
assimilé a un empereur. Les entrées médiévaleemi\ven quelque sorte, le chemin
inverse, du Christ au roi, dont I'entrée investitdymbolique de I' « avent », temps
liturgique de la célébration de la venue au mondeDieu fait homme, comme
I'attestent les cris de la foule « Noél, Noél »slaie I'entrée du souverain dans la ville.
L'un et l'autre sont célébrés comme des «rois dx p, dans un acte instaurateur
(inauguration de regne) ou restaurateur (comme tlargas de la réconciliation de
Richard Il et de la ville de Londres en 1392). paeille « instauration » emprunte

manifestement au rituel de consécration ou de aation d'église, sensible dans le
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recours a I’hnymn&Jrbs beata Jerusalenchanté a la fois au cours du rite de dédicace et
de I'entrée royale.
Mais a quelle Jérusalem se référe-t-on? A la aéeos céleste, la Jérusalem de
I’Apocalypse, sous la forme d’'un chateau descenduaiel avec des anges placeés sur le
soleil et la lune ? Ou bien a une Jérusalem «Igg® », comme celle que I'on célebre a
I'occasion de la réception de I'empereur élu Clsafaiint, a Bruges, en 1515, sous la
forme de onze représentations de I'histoire d’lsfdé sa fondation a sa chute), de
Moise a Heraclius, les habitants de Bruges étaiméés au peuple élu tandis que le
souverain est mis en scéne comme un nouveau Nessie
L’inauguration du regne célébrée dans I'entrée logat, par ailleurs, tout imprégnée
de la thématique ecclésiale de I'union entregensugroi/Christ) et lasponsa(ville)
dans une mise en scene du Cantique propre a faireide «maritus reipublicae»,
pour reprendre I'expression de Vincent de BealvaBontentons-nous de I'exemple de
I'entrée de Louis XI a Tournai, le 6 février 14&4s corps habillés en ordre de marche
hiérarchisé vont au-devant du roi. A la porte deville, est placé «un chastel de
papier », maniére de ville en réduction. On présésd clés au roi ; puis une trés belle
jeune fille (la « plus belle jeune fille ») desceahdciel :

...[elle] descendit comme des nues et vint saluerole et ouvrit sa robe sur sa

poitrine ou y avait ung cceur bien fait, lequel esediit et en issit une moult noble fleur

de lys d’or, qui valait grand avoir ; laquelle eflenna au roy de par la ville, et lui dit

gue comme elle estoit pucelle, et qu'oncques ntaestié prinse, ni estee ny tournee

contre le roys de Franche mais avoient ceulx ddl&achacun en leur cceur une fleur

de ly$*.

De la sacralité chrétienne a la sacralité royale
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L’emprunt au Cantique suggere la part de manipriasiacrale par les acteurs mis en
scene dans le cérémonial de I'entrée royale, quseon Bernard Guenée, une véritable
« Féte-roi » décalquée de la Féte-Bielie rapprochement s'impose d’'autant plus que,
depuis Grégoire XI (1370-1378), le cortege du phpenéme, dans ses entrées et
sorties, se fait en présence @orpus Christj placé sur une mui De fait, le saint-
sacrement et le roi sont, dans les deux « Fétaamet 'autre placés sous un dais, et la
charpente de ce dais est parfois qualifiee de estalole ». Par transfert de sacralité, on
passerait ainsi de la célébration @arpus Christia celui ducorpus reipublicaedans
I'union du souverain et des « états » constitatifsorps urbaff{.
Autre forme de transfert, le serment du roi de Eearraichement couronné a Reims, le
roi est accueilli a Paris ; au terme de la procesaitravers la ville-capitale, il parvient
aux portes fermées de Notre-Dame, devant lesquidfigise lui fait préter serment.
Ainsi de Louis XIlI, le 2 juillet 1498, suivant lésrmes d’un récit anonyme :
Premiérement jura qu'il entretiendroit I'Eglise e®s bonnes libertez, et qu'il
deffendroit notre foy catholique contre tous infedg Juifz, payens et sarrazins, et
gu’il chasseroit et bouteroit hors de son royaumges heresies. Secondement, qu'il
entretiendroit les nobles, aussi les laboureursemble les marchans en leurs bonnes
loix et coutumes anciennes, et qu'il feroit justéae petit comme au grant et garderoit
son peuple des ennemys et adversdires

Ce n'est qu’au terme de ce serment que le roi dader « tres chrétien » peut pénétrer
dans I'église, symbole de la communion du royauB®w.notera le paralléle frappant
entre ce rituel et celui de la dédicace d’église vgit le prélat consécrateur se présenter
devant les portes closes du batiment avant detiierrelu pouvoir du diable par la

puissance des gestes consécrateurs.



Version pré-éditoriale — Ne pas citer

Pareils glissements de sacralité, qui s'inscriyaatfaitement dans la perspective des
constructions de la majesté royale et impériale neaupération de la souveraineté
ecclésiale jadis mise en valeur par Ernst Kantabwhe doivent pas occulter pour
autant les traits originaux de la mise en scénalegpydont la symbolique proprement
« politique » est frappante. Avec I'entrée du mést I'office royal en personne qui se
donne a voir, comme dans le cas de lI'entrée del€h&il a Rouen, en 1449, ou a
Bordeaux, en 1451, le roi et son chancelier étecwrapagnés d’'une haguenée blanche
sur laquelle apparait seul le sceau rSyales villes, qui se mettent également en scéne
dans I'entrée du souverain en leur sein, serverdéder au théatre royal. Le 14 avril
1485, a I'occasion de I'entrée de Charles VIII auBw, les lettres de la ville sont portées
en signe de programme du regne. La capitale «Rnbalise le « Repos pacifique »
marqué par l'union du roi de paix et de sa « bonille » ; O renvoie a I'Ordre
politique, U & I'Union de roi, E & I' « Esprit ea Croix, N & « Nouvelle eau celiqie.

A l'entrée de la ville, a été placée une « chammmet», « en maniére de tabernacle »
couronnée de fleurs de lys. En voici la descripiommentée :

Dedens la dicte chaire, comme au tribunal ou stegustice, estoit assis ung beau
parsonnage representant ou figurant le roy nostee shoisi au plus prés de sa
philozomie, ledit parsonnage richement aourné,uvent habit royal de drap de soye
de champ d’azur semé de fleurs de liz %or
La «semblance du roi» (on aura noté au passag@rét porté a la volonté de
reproduction physionomique) est ainsi mise en «eha dans une forme de majesté en
acte entourée des vertus emblématiques de la soower royale — Justice, Force,

Prudence, Tempérance, Paix —, alors que sept perges portent les lettres du nom du

roi « CHARLES » qui fait pendant a celui de « ROUEN
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3.3. L’exportation du modele sacral urbain

La transformationad libitum de la «bonne ville » pour servir de scene aux
représentations de la majesté étatique (princreygle ou impériale), en communion
avec le « corps de la république », donne une ba#®ede la réserve d’utopies qu’est
la Cité chrétienne de la fin du Moyen Age et deremiére Modernité — une Cité révée
tout autant que vécue. C’est cette « réserve degop qui alimente les projets urbains
du XVI° siécle, quand il s’agit de « changer les hommesrganisant I'espace ol ils se
meuvent », dans des plans de cités idéales et ltes wiouvelles, a I'age des
affrontements confessionnels, en Europe, et dpddation des modéles chrétiens, qui
sont des modéles urbains, dans le Nouveau Man@a se contentera ici d’un seul
exemple emprunté a I'histoire de la Nouvelle-Esga@viexique).

La transition avec la question des entrées royakdsofferte par un frere-artiste
franciscain, Pierre de Gand (Peter Moor, Pedro dealW. 1480-1572), fameux pour sa
catéchése en images et son recours aux pictograntiames la premiere phase
d’évangélisation en Nouvelle-Espagne. Pierre eésgit en 1515 a Bruges lors du
passage de I'empereur élu, Charles Quint, et itéabin de la métamorphose, en la
circonstance, de la cité flamande en nouvelle aéa®’.

On le retrouve inséré dans une représentation digpleode la Cité chrétienne
transplantée dans le Nouveau Monde. La représentdigure dans laRéthorique
chrétiennede Diego Valadés, publiée a Pérouse en 1579 [fioitgo est lui-méme
franciscain, et il fait fonction de secrétaire derfe de Gandtf. Métis de pére espagnol
et de mere indienne, c’est une figure emblématapsetransferts culturels et religieux a
I'ceuvre dans les années 1530-1550R8thorique qui est le premier ouvrage imprimeé

par un natif de Nouvelle-Espagne, donne une badede I'image que I'on se fait, a la
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seconde génération des missionnaires francisadénks, néo-Chrétienté « américaine ».
Il s’agit d’'un traité de rhétorique emaillé d’ strations » empruntées a I'histoire
(ancienne, biblique, chrétienne). Le texte est mq@mné de vingt bois gravés qui
portent une évangeélisation par I'image. Le bois mgoiis intéresse se trouve dans la
quatrieme partie, ou Diego discute des trois gertescauses (démonstratives,
délibératives, judiciaires) et de I'histoire dentéssion. Au titre du genre démonstratif, il
s’intéresse d’abord aux affaires des « Indes »¢ apueelques considérations sur les
temples, les cérémonies, les dieux d’'avant les dgfsps, exhortation étant faite aux
Indiens de se convertir pour acquérir la libertpras du Dieu chrétien. Le moment est
alors venu de parler de I'ordre chrétien, qui esbrdre hiérarchigue commandé depuis
Rome. Suit une série de quatre gravures reprégelatdnérarchie ecclésiastique, le
successeur de Pierre et ses clés, la hiérarchipoteite (du pére de famille a
'empereur), et la symbolique de la Croix. Pouirficette partie, Diego fait écho a la
polémique autour de la conversion forcée des Isdégrle leur nécessaire défense — un
probleme dont on peut imaginer qu’il lui tient awraen tant quenestizo

C’est un peu plus loin, au titre du genre judigdaiue Diego est amené a parler « du
jour et de I'année de I'occupation de Mexico et’'daivée des fréres ». L'événement
est illustré d’'un bois gravé ainsi Iégendé : «sliation fypug de ce que font les fréres
dans le Nouveau Monde, suivant la parole : “Tuil@etas vers I'Orient, I'Occident, le
Nord et le Sud, et je serai une protection pouetdes tiens” Gen.28, 14) » [fig. 4]. La
représentation est cadrée et architecturée. Leeaagircomposé d’'un mur d’enceinte
réhaussé aux quatre angles de petites tours osyetté est percé de portes aux deux
extrémités, I'une d’entre elles étant qualifiée«dgorte de la justice ». La partie sud du

mur d’enceinte abrite, outre les deux tours etp@re de la justice », une série de petits
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édifices a la facon deposas,ces « édicules » ouverts qui se construisent aars
Nouvelle-Espagrid. Au centre, figurent « les premiers porteurs desdinte Eglise
romaine dans le monde des Indiens », sous la falimee procession des douze
« apbtres » de la Nouvelle-Espagne emmenés pasugérieur, Martin de Valencia, et
précédeés de Francois, leur fondateur. Mais queepbiis exactement ? En lieu et place
de I’Arche d’Alliance transférée dans ce nouveayspde Canaan, est représentée une
monumentale église, dont la facade est réhausasee ddorte en forme d’arc de
triomphe ; de cette porte, dans la perspectiveadsel, se détache un ostension ailée et
rayonnante, dont I'identité peu équivoque est eXgk juste au-dessous par une petite
légende : «I'Esprit saint habite en elle »; assts de la coupole, élevant le
monument, un trone de grace dans une nuée célésteensemble architecturé est
fortement animé. Les quatre tours figurent, esiit, les enfants des deux sexes, les
femmes et les hommes, et d’'une tour a l'autre, large allée arborée offre une vaste
quadrature pour le retrait —la mise a I'écart ®des infirmes. Un certain nombre de
groupes se partagent le reste de I'espace. lltgd@gmontrer la mission a I'ceuvre dans
I'acquisition des fondamentaux de la culture clerate —la création du monde, la
« doctrine », la pénitence, I'arbre et les intexdie parenté —, et 'accés a un « nom »
chrétien (si tel est bien le sens de la scene netée, accompagnée de la légende
suivante : « lls écrivent leur (le ?) nom 3cfibunt nomen C’est dans cet espace
didactique que Diego a figuré son maitre, Pierr&ded, baguette a la main, enseignant
sur un tableau rempli de pictogrammes, devant oogg d’auditeurs « qui apprennent
tout ».

Mais c’est le dernier tiers de la gravure qui nouéresse spécialement ici. On entre

dans I' «illustration » par «la porte de la jostk, qui évoque I'une des portes du
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Temple de Jérusalem, et I'on en sort, désormatiienret muni des sacrements, par la
porte des « morts », via la monumentale égliseéplau centre. Juste au-dessous de
I’Arche-église et dans I'espace ouvert des petiisudes du mur sud, Diego a placé un
ensemble de cing sacrements : baptéme, confessariage, eucharistie (sous la double
forme de la communion et de I'élévation de I'hgstextréme-onction ; pour atteindre
aux sept sacrements canoniques ne manquent quafian@tion et le sacrement de
I'ordre — deux sacrements réservés a I'évéquermnud si la seule présence des douze
apétres franciscains porteurs de la « sainte Eghismine » pouvait tenir lieu d’autorité
épiscopale. Frappé par cette représentation sjymieéide I'Eglise, Jaime Lara a
rapproché I «illustration » de Diego Valadés da Passion du Chrisde Hans
Memling, dans laquelle la Cité sainte de Jérusaetitteralement « habitée » par les
stations christiqué& On peut tout aussi bien voir dans cette architect’ensemble
une volonté d’inscrire la néo-Chrétienté américaiassante dans le cadre sacramentel
représenté, un bon siecle plus tét, dans le moadeahd, par Roger van der Weyden
(Triptyque des sept sacremergs son disciple Vrancke Van der Stocktyptique de la
Rédemptio) sous la forme d’une véritable église de piebmstant les sept sacrements
— facon de suggérer que sans contenant, sans motaleniabrique sacramentelle, il ne
saurait y avoir de contenu, d’Eglise-communautg. [fi2f’. C’est, semble-t-il, ce
stéréotype de la monumentale Eglise qui porte pigtanissionnaire des fréres, lesquels
oeuvrent, au service de Rome et du roi, non seulei@aine nouvelle sacralisation
chrétienne de I'espace, mais aussi a I'établissenemouveaux cadres spatiaux, avec
une réorganisation générale de I'habitat dans dieecdu « patronat » royal sur 'Eglise

en Nouvelle-Espagni@
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L’Eglise au risque de I’ « espace public »

A l'entame de cette étude, jannoncais mon intentie « tenter une réévaluation
d’ensemble des rapports de I'Eglise et de I'esgads#ic dans les trois derniers siécles
du Moyen Age ». Quels enseignements tirer de ce dgmeure une «esquisse
programmatique » ?

La difficulté de I'entreprise tenait autant a laatologie (1200-1600) qu’aux catégories
analytiques abordées (« Eglise », « morphologigespace public »). Dans mes
travaux antérieurs, qui n’'ont jamais dépassé ldwrides années 1200, je me suis
attaché, avec d’autres, a étudier le phénomenealglbd structuration de la société
médiévale par I'Eglise et la confusion afférentetrenles termes « Eglise » et
« Société ». La force polarisante de I'Eglise darspatialisation des rapports sociaux et
dans une organisation territoriale de type « secidésiologique » a été rappelée au
titre de la morphogenese des formes d'agglomérafuiiages et villes), et, plus
globalement, d’une Chrétienté comme hiérarchigtoeialisée. Toute la question est de
savoir si ce schéma explicatif vaut au-dela de€esmri200, ou si, dans la séquence
ultérieure — arbitrairement posée entre 1200 e0 X&iur échapper au découpage, tout
aussi arbitraire, entre « Moyen Age » et « Tempsdenwes » —, I'histoire de la
morphologie sociale suppose de passer a dautrgmnices et a d’autres cadres
d’organisation suivant une logigue de « transfertelevant de la « sécularisation ».
D’ou 'intérét de confronter I'Eglise — cette fatpiie sacramentelle du social — & d’autres
formes et a d’autres contenants générateurs de ooeuté, entendus comme autant

d’abstractions institutionnelles en charge de lehese publique » et constitutives

comme telles d’'une « sphére publique ».
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Au titre de ces « contenants », la ville, souddetonjoint de la pensée chrétienne et du
retour d’intérét pour I'ancienngolis grecque, s’'impose comme la forme « naturelle »
de la socialisation. La redécouverte de I'Aristetolitique » Politique, Ethique a
Nicomaqug et I'institutionnalisation dans le monde du saw# la « politique » comme
champ de réflexion sur l'ordre réglant la vie desnimes et comme « science de
I'architecture » €pisteme architektonikeexpliquent le transfert a la ville de la
puissance métonymique du rapport contenant/contéogtemps attaché a
I'église/Eglise. La ville devient dés lors le rétape de la société civile et le seul
référent possible de I’ « universel sn{versita3. S’enclanche ainsi un processus de
reclassement au terme duquel, dans les années 800« arts d’édifier » — qui
présentent I'architecture comme une large aborescdes arts de vivre et d’étre en
société — traitent I'église comme un « édifice m,«lieu » public parmi d’autres dans
un ensemble dont la ville est devenu I'élémentcstimant. Alors que I'Eglise voit ses
fonctions traditionnelles d’encadrement de la décigelayées par des « services
sociaux » urbains porteurs de « marchés alternatiépécialement dans les domaines
éducatif et thérapeutique, le lieu de culte eseride, concurrencé par d’'autres lieux de
sociabilité : le théatre, puis la salle de condersalon et le café

Cet ensemble structuré par la ville releve-t-il lde« sphére » ou de I' « espace »
public(que) ? La notion d’ « espace public » reevaiune longue discussion suscitée
par les theses de J. Habermas. Comme l'ont farjuent remarquer P. Boucheron et
N. Offenstadt, par « espace public » on peut eméeadssi bien la « structure d’'une
épogue » (en l'espéce, la société bourgeoise mepeuiun « idéal-type analytique »
(« le lieu, immatériel, ot un public actif fait ursage public du raisonnement)

Dans cette étude, je ne me suis pas référé a ltigga — méme si le médiéviste
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intéressé par l'institution eccclésiale a de bonrasons de penser que le monde
occidental a connu bien avant le XVllikiécle, des universités aux assemblées
conciliaires en passant par la vie paroissialeegtdébats communaux, mille champs
relevant de la sphére de la discussion publiqupowr ne me pencher que sur la
« structure d’époque », mais une autre structubeglibe) et une autre époque (la
séquence 1200-1600) que celles d’Habermas. Cettejection avait pour objet
d’évaluer dans quelle mesure I'Eglise médiévale, lsu théatre hiérarchique ou
s’organisent les cérémonies du pouvoir, est bienfarce, et méme historiquement la
premiere force, de «déploiement de la sphere qubli structurée par la
représentation ». Sur ce terrain, comme sur cauicdganisation territoriale, 'Eglise
ouvre le chemin & I'Etat, et de la méme facon queille, comme réceptacle de la
société civile, se substitue a I'Eglise, par phé@oende transferts de sacralité, la
majesté ecclésiale impose une sémiologie duralslendeques du pouvoir dans I'espace

public.

J. Gracg,La Forme d'une ville,dans Id.,(Euvres completed], Paris, 1995
(« Bibliotheque de la Pléiade »), p. 124.

2 Présentation et évaluation générales d'une efmgee@u long cours dans J.-
Ph. Genet, « La genése de I'Etat moderne. Les enjemn programme de recherches »,
Actes de la recherche en sciences socidld8/1 (1997), p. 3-18. Dans l'importante
production d’ensemble, un volume est d’'un intém@cial ici : Etat et Eglise dans la
genése de I'Etat modern&;Ph. Genet, B. Vincent, dir., Madrid, 1986 («IBithéque

de la Casa Velazquez », 1). Sur | «invention devllle moderne », dans une
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perspective minorant la place de I'ecclésial dasspgrocessus d’évolution historique :
Ph. CardinaliL’invention de la ville moderne. Variations italiees 1297-1580Paris,
2002. Le cadre de mon propos est, en revanche, lbadisé par P. Boucheron,
D. Menjot, La ville médiévaleParis, 2011 (2003H(istoire de I'Europe urbaing?).

3 Pour un approche de la question avant 1200 : ghdd’ratl.a Maison Dieu. Un
histoire monumentale de I'Eglise au Moyen Age, 8209 Paris, 2006.

4 On trouvera cette définition dans une bonne paeietravaux de l'auteur sur la
spatialisation du phénoméne ecclésial ; voir spemiant : J.A. Garcia de CortAzdel
Cantabrico al Duero. Trece estudios sobre la organion social del espacio en los
siglos VIII a Xlll, Universidad de Cantabria, 1999 ; I8qgciedad y organizacion social
del espaciolUniversidad de Granada, 2004.

> L. Mumford, La Cité dans I'histoireParis, 2011 [éd. orig., New York, 1961 ;
seconde éd., revue, Orlando, 1989]. M. Wela, ville, Paris, 1992 [éd. orig.,
Wirtschaft und Gesellschaft. 5, dansMax-Weber-GesamtsausgabEjbingen, 1999
(1927)]. Pour une mise en perspective critique Bihns, W. Nippel, dir.Max Weber
und die Stadt im Kulturvergleich Goéttingen, 2000 (« Kritische Studien zur
Geschichtswissenschaft », 140).

6 G. Signori, « Religion civique — patriotisme umiaConcepts au banc d’essai »,
Histoire urbaine 27 (2010/1), p. 41-61.

" Deux références incontournables pour remonteit tefce théme historiographique :
A. Vauchez, dir.La religion civique a I'époque médiévale et modefolerétienté et

islam), Ecole francaise de Rome, 1995 (« Collection’Heole francaise de Rome »,

213) ;Religion civique X¥XVI°® siécle, Histoire urbaine27 (2010/1).
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Sur la lente pénétration des morts dans le moedeviyants : H. Galinié, « Le
passage de la nécropole au cimetiére : les habitkest villes et leurs morts, du début de
la christianisation a I'an mil », dans H. Galini, Zadora-Rio, dir. Archéologie du
cimetiere chrétien,Tours, 1996, p.17-22; sur la morphogenése deasctstes
d’agglomération, voir la réévaluation d’ensemblegusée par B. Gauthiez, E. Zadora-
Rio, H. Galinié, dir.Village et ville au Moyen Ag&ours, 2003 ; sur lesagrereset les
celleres en dernier lieu V. Farias, R. Marti, A. Catafal,es sagreres a la Catalunya
medieval Girona, 2007.

o Voir 'exemple particulierement bien étudié de écgt/Paris par G. Desmarais,
La morphogenése de Paris, des origines a la RéwvoluParis, 1995.

10 Sur la notion de « polycentrisme religieux » :Chiffoleau, « Note sur le
polycentrisme religieux urbain a la fin du Moyen édg, dans P.Boucheron,
J. Chiffoleau, dir.Religion et société urbaine au Moyen Age. Etudéstes a Jean-
Louis Biget par ses anciens élevearis, 2000, p. 227-252.

1 P. Boucheron, « Espace public et lieux publigspraches en histoire urbaine »,
dans P. Boucheron, N. Offenstadt, direspace public au Moyen Age. Débats autour
de Jurgen Haberma#®aris, 2011, p. 99-117 (p. 110-111).

12 P. Sicard, « L'urbanisme de la Cité de Dieu : tasions et architectures dans
la pensée théologique du XHiécle », dans D. Poirel, éd.’abbé Suger, le manifeste
gothigue de Saint-Denis et la pensée victorilarnhout, 2001 [repris dans Id.,

Théologies victorines. Etudes d’histoire doctrinaiédiévale et contemporain@aris,

2008 (« Colleége des Bernardins, Essai », 1), (b&1-
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13 J. Le Goff, « Ville et théologie au Xflisiécle : une métaphore urbaine de

Guillaume d’Auvergne », dans IdL’imaginaire médiéval. EssaisParis, 1985
(« Bibliothéque des Histoires »), p. 242-248 [repdians Id.,Un autre Moyen Age
Paris, p. 667-671 (« Quarto »)]; voir égalememte umétaphore urbaine approchante
chez Gilbert de Tournai: N. BEriou, « De I'hiswides ordres a I'histoire urbaine.
Moines et religieux dans la ville %XV siécle)», dandoines et religieux dans la
ville (XII>-X\® siécle) Cahiers de Fanjeaux44, Toulouse, 2009, p.13-29 (n. 27,
p. 27-28).

14 J. Le Goff, « Du Ciel sur la Terre : la mutatioasdvaleurs du Xflsiecle au
XI11 € siécle dans I'Occident chrétien », dans ttros du Moyen Age, le saint et le,roi
Paris, 2004 (« Quarto »), p.1263-1287. Sur legémgmtations tardives des cités
augustiniennes : J.C. Schnaubelt, F.Van Fletet@nRadan, dir., Augustine in
Iconography. History and LegendNew York/Bern/Frankfurt am Main, 1999
(« Collectanea Augustiniana»), et D. Lecoq, R. Schaer, « Les traditions ans,
bibliques et médiévales », dans L.T. Sargent, Ra&g dir.,Utopie. La quéte de la
société idéale en Occidemaris, 2000, p. 43-93 (p. 80-84).

15 Francesc EiximenisPotzé del Cresta « congregatio et concors multarum
personarum ad inuicem participantium bene compesiteonorabilis ordinata ad uitam
uirtuosam et sibi sufficientem. » Cité par J.-PrrB@uE, « Les idées politiques de
Francesc Eiximenis e Moyen Agel14 (2009/3-4), p. 531-556 (p. 553).

16

C. Caby,De I'érémitisme rural au monachisme urbain. Les akhales en Italie

a la fin du Moyen AgeEcole francaise de Rome, 1999 (« Bibliothéque Besles
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francaises d’Athenes et de Rome », 305) ; voireggaht les contributions rassemblées
dansMoines et religieux dans la villgit. n. 13).

17 A. Vauchez, « Conclusion », daMoines et religieux dans la villgeit. n. 13),
p. 569-578 (p. 575).

18 Sur la prédication de Bernardin en contexte urb&lh Montesanto, « Aspetti e
conseguenze della predicazione civica di Bernardir®ienna », dans A. Vauchez, dir.,
La religion civique(cit. n. 7), p. 265-275.

19 E. Mamursztejn’autorité des maitres. Scolastique, normes eté&écau XIIf
siecle Paris, 2007 ; Ead, « Fonction intellectuelleneaginaire urbain. Letudiumdans
les représentations urbaines du Moyen Age cent@éms P. Boucheron, J. Chiffoleau,
dir., Religion et société urbaine au Moyen Agi. n. 10), p. 435-444 ; B. SEre, « La
disputatiodans 'université médiévale : esquisse d’un ugageic du raisonnement ? »,
dans P. Boucheron, N. Offenstadt, direspace public au Moyen Aggit. n. 11),
p. 251-262 (p. 256).

20 G. Mc Donald, « Laurentius Corvinus and the redifin of Breslau as a
Lutheran city », dans ce méme volume.

21 Sur la question de la «chrétienté citoyenne » nmemexpression d'un
« communalisme urbain » relevant plus du « civigugue du « communautaire » :
M. Staub, « Eucharistie et bien commun. L’éconondieine nouvelle pratique
fondatrice a I'exemple des paroisses de Nurembarts da seconde moitié du XV
siécle : sécularisation ou religion civique ? mgl&. Vauchez, dirl.a religion civique

(cit. n. 7), p. 445-470 (p. 446-449), dont le pro@st développé dans ltles paroisses

et la cité. Nuremberg du Xfisiécle a la RéforméParis, 2003, spéc. p. 251 s.
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22 Pour une approche synthétique de la question wiamistoire a long terme des

processus de « déterritorialisation/reterritoraisn » : M. Lauwers, L. Ripart,
« Représentation et gestion de I'espace dans lH@atimédiéval (%XII1 © siécle), dans
J.-Ph. Genet, dirRome et I'Etat moderne europédsfcole francaise de Rome, 2007
(« Collection de I'Ecole francaise de Rome », 3p7)15-171.

2 Dans l'attente de la thése de doctorat en cours. d&eelaar (Francfort-sur-le-
Main) sur la sémantique dehristianitasau haut Moyen Age : R. Azria, D. Hervieu-
LEger, dir.,Dictionnaire des faits religieysParis, 2010s.v. « Chrétienté » (J. Baschet,
D. logna-Prat).

24 F. Mazel, dir.,L’Espace du diocése. Genése d’'un territoire dar@ctident
médiéval (V-X111€ siécle) Rennes, 2008 ; IdDe la Cité au diocése. Eglise, pouvoir et
territoire dans I'Occident médiéval fXIII® siécle), Mémoire inédit d’Habilitation a
diriger des recherches, université de Haute-Bretiipnnes 2, 2009, dont s’inspirent
largement les propos qui suivent.

% Sur la genése derovincialg on se reportera aux travaux en cours de puldicati
de F. DelivriE, en dernier lieu: «Les diocéses idigmaux d'aprés leProvinciale
Romanum(XIl®-XV*® siécle), dand.ieux sacrés et espace ecclésiB{>-XV*° siécle)
Cahiers de FanjeayX6, Toulouse, 2011, p. 395-419.

26 Pour une premiére approche de la mobilité destaritgs » fondatrice de
territoire : D. logna-Prat, « Fixe et mobile, patet en son centre : morphologie de
I « autorité » dans le Moyen Age occidental », sldbes sociétés en mouvement.

Migrations et mobilité au Moyen Agactes du 40Congrés de la SHMESP (Nice, juin

2009), Paris, 2010, p. 207-221.
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21 K. Dobbelaere, « Laicisation, forme manifeste de sBcularisation », dans

F. Foret, éd.Politique et religion en France et en Belgiqiruxelles, 2009, p. 31-46.
Sur le passage du « temps de I'Eglise » & celund@shands : J. Le Goff, « Au Moyen
Age : temps de I'Eglise et temps du marchand »s danUn autre Moyen AgeRaris,
1999 (« Quarto »), p. 49-66 [publication initial&nnales ESCmai-juin 1960, p. 417-

438] et « L’'Occident médiéval et le tempsbid., p. 403-420.

28 L’expression est empruntée a F. Mad®, la Cité au diocésgit. n. 24).

29 P. Boucheron, «A qui appartient la cathédrale [dans P. Boucheron,

J. Chiffoleau, dir.Religion et société urbair(eit. n. 10), p. 95-117.

30 G. Signori, « Religion civique — patriotisme unbai (cit. n. 6), p. 11.

31 A.Vauchez, « Introduction », dans Id., dig religion civique(cit. n. 7), p. 1-5

(p. 1).
32 P. Boucheron, « Religion civique, religion civileligion séculiére : exercices
de mise en alerte a 'usage des historiens médéévisRevue de synthega paraitre).
Cette «mise en alerte » offre, entre autres, uemarquable mise au point
historiographique sur les conditions d’émergencdadeotion de religion civique dans
les années 1980 et son articulation problématigee eelles de « religion civile » et de
« religion séculiere ».

3 G. Signori, « Religion civique — patriotisme umbai (cit. n. 6), p. 12 ; Pour
I'articulation religieux/politique : P. Boucherorg Religion civique, religion civile »
(cit. n. 32).

34

A. Vauchez, dir.Dictionnaire encyclopédique du Moyen Age. « Fabrique »

(J. Avril).
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® G. Signori, « Religion civique — patriotisme unbai (cit. n. 6), p. 14 s.

3% P. Boucheron, « A qui appartient la cathédralg@t»n. 29), p. 100-101.

37 Sur ce point, voir les recherches post-doctorades cours d’E. Kurdziel,
« Ecritures, identités et cultures canoniales danRoyaume d’ltalie (mi IX siécle-
début XIF siécle) ».

38 Pour s’y repérer au sein d’'une bibliographie soralante, trois guides assures :
J.-Cl. Monod,La querelle de la sécularisation. De Hegel a Blubesg, Paris, 2002 ;
R. Azria, D. Hervieu-LEger, dir.Dictionnaire des faits religieyxParis, 2010s.v.

« Sécularisation » (D. Hervieu-LEger) ; J. Fox, ec@arization », dans J.R. Hinnels,
dir., The Routledge companion to the study of religi@xon/New York, 2010,
chapitre 18.

39 A. Boureau,La religion de I'Etat. La construction de la Répigple étatique
dans le discours théologique de I'Occident médiéyaR50-1350) La raison
scolastique), Paris, 2006 |’Empire du livre. Pour une histoire du savoir sasfique
(1200-1380). La raison scolastiquié, Paris, 2007 De vagues individus. La condition
humaine dans la pensée scolastique. La raison stigige,lll, Paris, 2008 ; pour une
saisie d’ensemble de cette ceuvre singuliére :rBnPi Une anthropologie historique
de la scolastiqgue Annales HS%4/1, janvier-février 2009, p. 207-215.

40 L. Dumont, Essais sur l'individualisme. Une perspective anflulogique sur
I'idéologie moderngParis, 1991 (« Points »), p. 84-89.

41

A. Black, « L’individu et la société », dans JBurns, dir.,Histoire de la pensée

politique Paris, 1993 [éd. orig., Cambridge, 1988], p. 538-(p. 567).



Version pré-éditoriale — Ne pas citer

42 S. Piron, «Congé a Villey », daridistoriographie de la pensée politique

médiévale Atelier du Centre de recherches historiqued (2008), http:
acrh.revues.org.index314.html

43 Sur le rapprochement opéré enjpenceps et principium, « principe » et

« prince » ;. Nicolas Oresmd,e Livre de Politique d’Aristote éd. A.D. Menut,
Transaction of the American Philosophical Soci&y/6 (1970), p. 290 s. ; je dois cette
référence a G. Briguglia et a S. Piron, que je reraePour une approche globale de la
réception de l'Aristote « politique »: C. FlueleRezeption und Interpretation der
Aristotelischen Politica im spaten Mittelalte? vol., Amsterdam/Philadelphia, 1992.

a4 Ph. CardinaliL.invention de la ville moderngit. n. 2), p. 581-582.

® Quid est Urbs ? Est receptaculum societatis civiligfinition donnée par J.A.
von Werdenhagen (1581-1652), cité par H. Hipp, klieluildings in the early modern
period », dans M. Chatenet, K. de Jonge, K. Ottemhéd., Public buildings in the
early modern EuropeTurnhout, 2010 (Architectura moderna, 9), p. 3-12 (p. 6,
n. 18).
4 J.H. Alsted, Methodus admirandorum mathematicorum complectengemo
libros matheseos universaeHerborn, 1613, p.531, cité par H. Hipp, « Public
buildings ».

4 Pour une premiére appréciation de la difficulténaploi du terme « espace »
dans la médiévistique : H. Noizet, « De l'usagel'dspace en histoire médiévale »,

dans De [l'usage de, Collections Ménestrel: http://www.menestrel.fr/

spip.php?rubriquel028 ; A. ReRjctionnaire historique de la langue francajdearis,
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2010,s.v. « Public », qui donne repectivement les dates5#® et 1587 pour les deux
acceptions.
8 Cette enquéte rapide a été faite sur la baseidisnthaires usuels de la latinité
classique, chrétienne (patristique) et meédiévalgaffiot, Blaise, Du Cange et
Niermeyer.

49 Voir ci-dessus, n. 46.

%0 R. Jacob, N. Marchal, « Jalons pour une histoed’a@rchitecture judiciaire »,
dans La justice en ses temples. Regards sur l'architectudiciaire en France
Paris/Poitiers, 1992, p. 23-68 ; R. Jaclmhages de la justice. Essai sur I'iconographie
judiciaire du Moyen Age a I'époque classigReyis, 1994. Sur la prison, « 'un des legs
durables de la construction de I'Etat médiévalG: Geltner,The Medieval Prison : A
Social History,Princeton, 2008 ; Id., « La prison urbaine. Pragjgiviques, discours
religieux et enjeu social », dans |. Heullant-DondtClaustre, E. Lusset, dir.,
Enfermements. Le cloitre et la prison $XMIII® siécle) Paris, 2011, p. 321-330
(p. 321) ; . Heullant-Donat, J Claustre, E. Lussentroduction.Claustrum et carcer.
Pour une histoire comparée des “enfermements” ns dad., p. 15-35 (p. 31, pour
I'expression citée).

>1 P. Boucheron, « Espace public et lieux publicsit> . 11), p. 112-113.

52 J. Habermasl.'espace public. Archéologie de la publicité comdimension
constitutive de la société bourgeqiséaris, 1978 (1993, 1997) [éd. orig.,
Strukturwandel der Offentlichkeit. Untersuchungereiner Kategorie der birgerlichen

GesellschaftNeuwied, 1962].
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>3 Sur cette question, voir, dans ce méme volume,diseloppements et les

références de L. Nuti, «| percorsi dove fanno Sag#o i prencipi e personaggi
grandi” : dai trattati agli ingressi trionfali ».

>4 D. logna-PratlLa Maison Dieu(cit. n. 3), chap. 11.

% Pour ces deux rituels publics: D. logna-Prat, 'église comme espace
sacramentel », dandlélanges Francois Dolbeaya paraitre : Turnhout, 2011), qui
renvoie a I'essentiel des travaux de référence 'église comme « lieu » nécessaire a
la pénitence, voir également les stimulantes riftexd’A. Rauwel, « Les espaces dela
liturgie au Moyen Age latin », daiie Moyen Age vu d'ailleurs, Bucendyméro hors
série, 2 (2008) : http://cem.revues.org/index4392.r8 14.

%6 M. Rubin, Corpus Christi. The Eucharist in Late Medieval Qu# Cambridge,
1991. C. Bernardi, « Tra Cesare e Dio. || Corpusnido delle repubbliche di Genova e
Venezia », dandmmagini, culti, liturgie : le connotazioni politie del messagio
religioso/Images, cultes, liturgies : les connatas politiques du message religieux
P. Ventrone, L. Gaffuri, dir.Annali di Storia moderna e contemporand#, (2010),

p. 273-292 (p. 276-277).

57 J. Chiffoleau, « Les processions parisiennes d&2.14nalyse d'un rituel
flamboyant »,Revue historique284 (1980), p. 37-76 ; IdLa religion flamboyante.
France (1320-1520)Paris, 2011 [reprise de la contribution de l'autaud. Le Goff,
R. REmond, dir.Histoire de la France religieusél, Paris, 1988, chap. 1].

%8 L. Nuti, « | percorsi dove fanno “passagio i prighe personaggi grandi” : dai

trattati agli ingressi trionfali », dans ce méméuwee. Sur 'histoire de I'adaptation de

la liturgie papale hors de Rome : P. Montaubin,waQvient-il du cérémonial papal
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hors de Rome (milieu Xdmilieu XV¢ siécles) ? », dans G. Hoffmann, A. Gaillot, dir.,
Rituels et trangressions de I'Antiquité a nos joumiiens, 2009, p. 109-119.

59 A. Rauwel, « Les hiérarchies internes a l'ordreesaotal et la question de la
sacramentalité de I'épiscopat dans dans I'Egliseaine de saint Augustin & Pierre
Lombard », dans F. Bougard, D. logna-Prat, R. lre da., Hiérarchie et stratification
sociale dans I'Occident médiéval (400-11,0D)rnhout, 2008, (« Collecton haut Moyen
Age », 6), p. 105-115.

60 Etude trés fouillée de la question dans le cativba des cortéges pontificaux
dans la Rome médiévale par P. MontaubirRater Urbis et Orbis Les corteges
pontificaux dans la Rome médiévale (VAKIV® siécles) »,Rivista di Storia della
Chiesa in Italig 2009/1, p. 9-48.

61 Benoit de Saint-Pierre de Romnlgper de ecclesiastico ordinesd. P. Favre,
L. Duchesnel.e Liber Censuunte I'Eglise romaine3 vol., Z éd., Paris, 1955-1957, I,
141-177 (154, n. 51) : « Qua finita [= missa], ec@tur ante basilicam sancti Petri in
loco, ubi ascendit equum, et coronatus cum proaesgieuertitur ad palatium per hanc
uiam sacram, per porticum et praelibatum pontemAfirianum], intrans sub arcu
triumphali Theodosii, Valentiniani et Gratiani immpgorum, et uadit iuxta palatium
Cromatii, ubi ludaei faciunt laudemx. [puis, sur le chemin du Latran] « ...intrat sub
arcu triumphali inter templum Fatale et templum Gwdiae, progrediens inter forum
Trajani et forum Caesaris. »

62 Guillaume DurandPontifical, éd. M. Andrieu, Ill, 19, Citta del Vaticano, 1940

(« Studi e testi », 88), p. 667rdo de couronnement : « Et notandum quod a Sancto

Petro usque Lataranum fiunt domino pape per arausphales...»



Version pré-éditoriale — Ne pas citer

63 Sur le « couronnement de la ville » : S. Twyn&apal Ceremonial, at Rome in

the Twelth Century London, 2002 (« Henry Bradshaw Socie§ubsidia», V),
p. 210 s.

o4 J.-C. Maire-Vigueurl’autre Rome Xf-XV° siécle. Une histoire des Romains a
I'époque communajdParis, 2010.

6> A. Linder, «“The Jews were not absent...carrying sk& Law on their
shoulders” : The Ritual Encounter of Pope and Jears the Middle Ages to Modern
Times »Jewish Quarterly RevieW9/3 (2009), p. 323-395.

% Sur le décollement de la référence & Rome : Ptaliin, «Pater Urbis et Orbis»
(cit. n. 60), p. 39 s. et Id., « Qu'advient-il derémonial papal hors de Rome ? (cit.
n. 58).
67 La notion renvoie pour I'essentiel au débat e@ael Schmitt et Erik Peterson,
dans les années 1930 : C. Schniittéologie politiqueParis, 1988 [éd. origRolitische
Theologie, Miinchen/Leipzig, 1922]; E. Petersohge monothéisme : un probleme
politique et autres traitésParis, 2007 [éd. origDer Monotheismus als politisches
Problem. Ein Beitrag zur Geschichte der politisciidreologie im Imperium Romanum,
Leipzig, 1935]; G. Gereby, « Carl Schmitt and ERleterson on the Problem of
Political Theology. A footnote to Kantorowicz », rdaJ.M. Bak, A. al-Azmeh, dir.,
Monotheistic Kingship. The Medieval Variant8udapest, 2005, p.31-61; A.-

D. Ogougbe,Modernité et christianisme. La question théologiaitique chez Karl

Lowith, Carl Schmitt et Hans BlumenbeRpgris, 2010.
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68 P. Legendrel."amour du censeur. Essai sur I'ordre dogmatiqiraris, 1974),

nouv. éd., Paris, 2005 ; IdL’autre Bible de I'Occident: le Monument romano-
canonique. Etude sur l'architecture dogmatique siesiétés (Lecons IXParis, 20009.

69 G. Agamben,Le régne et la gloire. Pour une géneéalogie théalagi de
I’économie et du gouvernememaris, 2008 [éd. origl] Regno e la Gloria/icenza,
2007].
0 L. Gaffuri et P. Cozzo, « Linguaggi religiosi enodulazioni di sovranita in un
spazzio urbano : Torino fra XV e XVII secolo », darte méme volume. O. MattEoni,
Un prince face a Louis Xl : Jean Il de Bourbon, ypaditique en procésaris, 2012,
chap. 3.

& G. Desmarais,L,a morphogenése de Paffst. n. 9).

& J. Morsel, « Comment peut-on étre Parisien ? @urion a I'histoire de la
genése de la communauté parisienne auf Xikkle », dans P. Boucheron, J. Chiffoleau,
dir., Religion et société urbaine(cit. n.10), p.363-381; sur [larticulation
territoire/communauté, voir également J. MorseAppropriation communautaire du
territoire, ou appropriation territoriale de la amemnauté ? Observations en guise de
conclusion »Hypothéses2005/1, p. 89-104.

& Sur ce point, je ne peux que renvoyer a la thésistdire de I'art en voie
d’achévement de C. Bultlipages dans la ville. L'usage des images dansaésents

civils en France aprés la guerre de Cent ans (14580), université de Paris IV-

Sorbonne.
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“ E.A.R. Brown, « Jirgen Habermas, Philippe le Bel'espace public », dans

P. Boucheron, N. Offenstadt, dit’espace public au Moyen Ageit. n. 11) p. 193-203
(p. 197).

& Ph. Lorentz, D. SendroAtlas de Paris au Moyen Agearis, 2006, p. 104.

e Sur cette question, voir en dernier lieu : F. &otjb« Les tableaux vivants et
I'Eglise », dans M. Bouhaik-GironEs, dit.e théatre de I'Eglise (XUXVI° siécles)
Paris, 2011 : htpp://lamop.univ-parisl1.fr/IMG/pdt&bert.pdf
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