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Occident médiéval et pensée analogique : le senspigtus et caro

bY

Dans son texte de présentation a notre collogu®hJ.Genet reléve le poids
déterminant du christianisme dans les constructioiéelles propres a I'Occident
médiéval. L'enquéte qu'il nous propose sur lexktras et les logiques de l'idéel dans
ces sociétés devrait donc dabord trouver son obgis le déchiffrement des
représentations chrétiennes. Mais pour les analyiseconvient de reconnaitre
I'historicité du christianisme et de nous défaieecg que nous croyons en savoir : le
christianisme médiéval est bien différent dans @mmtenu et dans sa signification de la
« religion » promue par le néo-christianisme e ® siécle et Vatican 1 Le théme
que j'ai choisi de traiter ici en est une bonnasthation. Il s'agit en effet de proposer
I'nypothese que les notions de chair et d'espritnqus paraissent si familiéres, ont eu,
dans la pensée médiévale, un tout autre sens ¢uieqae nous leur prétons et qu'elles
ont constitué la base d'une matrice d'analogie rgénéout a fait comparable a celles
gue l'on a pu identifier ailleurs - on pense notantraux exemples bien connus de la
Chine ou du monde berbere, mais a d'autres aussisrsouvent cités, tel celui des
Lele étudié par M. Douglds Comme on tentera de le montrer, cette matricé, qu
apparait avec les premiers Péres de I'Eglise, ¢outtau long du Moyen Age, elle y
constitue un fondement de la pensée théologiqués ele est aussi partagée et
parfaitement maitrisée par les dominants laics,neertindique la littérature émanant
de ces milieux, conservée a partir du®$iecle.

Une conception de I'homme

C'est dans les conceptions de I'étre humain quadiésns de chair et d'esprit se sont
mises en place dans les premiers siécles du cmistie. L'examen de ces conceptions
fait apparaitre une situation complexe : on y teen effet des éléments qui renvoient
aux philosophies antiques et d'autres qui proviende monde juif, par le biais des
traductions de I'Ancien Testament. Il est doncaefntet tout a fait possible, de relier
ponctuellement tel ou tel aspect des représentatibrétiennes a I'un ou l'autre de ces
héritages ; de ce point de vue, les idées véhisulgar le platonisme ou le
néoplatonisme, mais aussi par le stoicisme latift ogtenu l'attention des
commentateurs bien plus clairement que celles daife, sans doute a juste titre.
Néanmoins, I'Ancien Testament a fourni au christiave des éléments importants : il a
non seulement influé sur les conceptions du rapgare I'homme et Dieu, mais aussi
sur le vocabulaire méme de I'anthropologie chrégeimtroduisant dans cette derniére
des notions-clés. Les auteurs chrétiens, et d'diesr&®éres de I'Eglise, ont réorganisé
ces données, parfois proches, parfois trés éloggleseunes des autres, en une synthése
originale que I'on ne peut réduire a une simplerserd’'emprunts divers et qui trouve sa
logique dans un ensemble de représentations du enqod ne sont ni celles de
I'Antiquité paienne ni celles du judaisme. C'eshadaette structure nouvelle gu'il

1 Sur cette rupture, voir A. Guerreakjef, féodalité, féodalisme. Enjeux sociaux et epdfin
historienng Annales E.S.C45, 1990, p. 137-166.

2 M. Granet,La pensée chinoiseParis, 1934 ; P. Bourdielgsquisse d'une théorie de la pratique,
précédé de trois études d'ethnologie kab@enéve, 1972 ; M. DouglaModéles corps/maison du
monde: le microcosme comme représentation colle@eciétés2005/3, 89, p. 43-62.
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convient de déchiffrér

Le modele chrétien repose sur un schéma fondamentaltangible : I'homme est
composé de deux éléments ou de deux substanéese: ét le corps. C'est un point sur
lequel s'accordent, a plusieurs siécles d'écauty dateurs majeurs : Augustin, pour qui
« homo est substantia rationalis constans ex aeintarpore de trinitate 15, 11) ; et
Thomas d'Aquin qui utilise sous diverses formulagitidée que « homo est compositus
ex anima et corpore ». La simplicité de ce schéshgoeur nous, obscurcie a la fois par
une relative variabilité du lexique mis en ceuvra, lequel on va revenir, et par des
constructions qui conférent une certaine complezitéidée de I'ame - en laquelle
certains auteurs ont, dans certains contextesdintr des subdivisions qui créent des
apparences d'organisation ternaire : la composataie et la composante rationnelle,
ou encore des « puissances » distinctes, correapbrddes fonctions (psychiques et
intellectuelles) diversés

Si I'on s'en tient au christianisme latin et sagiorer le role joué par l'intermédiaire
grec, on retrouve dans le vocabulaire mis en odevd®uble héritage mentionné plus
haut. On releve en effet I'emploi de deux termesdgihe classique animaet corpus
Mais leur association traduit un glissement de semseffet,animg en latin classique,
désigne le souffle vital - et non les fonctions rttiges ou psychologiques de 'homme
qui sont représentées panimus et d'autres termesngns intellectus) Les corpus
textuels numérisés permettent d'observer deux phénes : le remplacement
tendanciel dinimus par animg dont la fréquence d'emploi augmente de maniere
massive, et I'équivalence globale posée emtienaet un ensemble d'autres vocables
pour définir ce qui ne reléve pas du corps - ceaguiespond a I'établissement d'un
schéma fondamentalement binadir©n constate du reste dans ce registre le poids
nouveau conféré au ccewnof), a partir de saint Augustin, sur la base de rgla
biblique. Choix qui résulte de la nécessité, pasrtraducteurs de la bible, de trouver
des termes pour rendre des conceptions de I'hormans®nt propres au monde juif.

Ce sont les mémes raisons qui ont imposé dangieclarétien un usage entiérement
nouveau pour deux autres vocablesro et spiritus, qui rendent certaines des notions
véhiculées par I'Ancien Testament. Dans ce transfieacun de ces mots recoit un sens
nouveau caro, qui s'applique en latin classique a une partiealps des étres vivants
(notamment, pour les hommes et les animaux, cen@st ni 0s, ni sang, ni peau)
conserve ce sens, mais devient aussi un simpleagat decorpus: il rend en ce sens
I'nébreubasar (Qui dénomme en particulier le corps vivant et, @aension, I'homme

3 Les historiens médiévistes devraient absolumentécer une valeur générale a la réflexion énoncée
par C. Casagrande et S. Vecchio a propos de leergigtation patristique et médiévale du theme des
passions : « il s'agit d'un changement de paradigmefait des théories médiévales des passions
quelque chose de différent par rapport aux théaigsennes, quand bien méme les médiévaux
utilisent largement les matériaux conceptuels vedar'Antiquité » Les théories des passions dans
la culture médiévaledans P. Nagy et D. Boquet (édsg sujet des émotions au Moyen ABaris,
2008, p. 107-127, ici p. 109). La restructuratiars deprésentations antiques par le christianisme a
également été clairement mise en lumiére par &estix de P. Brown, dont I'apport, essentiel de ce
point de vue, semble singulierement ignoré des éwétes (voir notammerGenése de I'Antiquité
tardive, Paris, 1983 [1978 et Le culte des saints. Son essor et sa fonction Bankrétienté latine
Paris, 1984 [1987).

4 Sur ces variations secondes a l'intérieur d'wumeaption unitaire de la part spirituelle de I'hoeym
voir M.-D Chenu., Spiritus. Le vocabulaire de lI'ame au Xliécle dansRevue des sciences
philosophiques et théologiquesLIl , 1957, p. 209-232.

5 Ces traits - schéma binaire, prévaledemimasuranimus,équivalence des termes désignant la part
« spirituelle » de I'hnomme - sont confirmés patutié précise consacrée a un auteur précoce,
Lactance, par M. PerrirLlhomme antique et chrétien. L'anthropologie detaace - 250-325Paris,
1981, ici p. 232-236.
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entierf. Spiritus, qui désignait l'air, la respiration et le souffiéal, et secondairement
certaines dispositions psychologiques, devientynmorsyme de I'ensemble des termes
utilisés pour parler de la seconde composanteétie lhumain ; il rend en particulier
I'hébreuruah, Esprit de Dieu et esprit de I'homme.a transformation du sens de
chacun de ces mots s'accompagne donc de leur assog@our constituer un doublet
inédit du binbmeanimacorpus (lui-méme réinterprété dans ce contexte); il s'éait
d'une réorganisation lexicale et sémantique ragficala promotion d'anima —
clairement liée a l'idée de souffle — pourrait dpnovenir de sa proximité sémantique
avecspiritus (qui connait lui aussi un développement nouveau).

La encore, il est possible de déceler chez tel eduatiteur des variantes ; mais
I'équivalence générale des deux schemes lexicauxnague par leur constante
combinaison : animacorpus et spiritugcaro coexistent avecanimadcaro et
spiritugcorpus L'importance que prennent ces notions se tradussi par le
développement de néologismes ou de quasi-néologismgour caro, carnalis et
carnaliter; pour spiritus, spirit(u)alis et spirit(u)aliter, qui occupent l'essentiel du
champ en raison du sens ambiganimalis (et du néologismenimaliter) ; enfin,
corporalis etcorporaliter connaissent une extension trés importante.

On aimerait mieux suivre ces réorganisations léggcat sémantiques, mieux mesurer
l'influence des textes vétéro-testamentaires nanesent sur le choix de termes
nouveaux, mais aussi sur le contenu des concepdiotigopologiques. Il apparait en
tout cas assez clair que c'est entre saint Pasdilet Augustin que le christianisme a
construit, sur la base d'une représentation denth®, les fondements d'une matrice
d'analogie généralisée qui a servi de cadre a haéeeoccidentale durant plus d'un
millénaire. Saint Paul semble en effet étre le peera instaurer autour de la notion
rendue en latin par le terncaro un systéme de sens qui déborde la simple désignati
de l'une des deux composantes de 'homme : suada He I'opposition entre ces
derniérescaro recoit une charge morale fortement négative quiagrie support et le
symbole de tout ce qui est condamnable en I'homimen d'humanité, ce qui n'était
nullement le cas poupasar dans I'Ancien Testament ; I'assimilation, sousni@&me
termecaro, du corps et de la nature humaine et son insgripians un systeme de
valence binaire constituent I'amorce d'un schéréel idouveau.

Comme l'a montré P. Brown, le corps a occupé uraeeplimportante dans les
constructions et débats des premiers siécles distiahismé. La pensée de saint

6 Reprenant certaines valeurshesar, caro désigne a la fois 'hnomme, la nature humaine Motant
endossée par le Christ dans l'incarnation) et ldeseedeux composantes de I'hnomme. Tertullien est le
premier auteur a faire un usage large de ce tenpo@r, une analyse récente, voir J.-C. Fredouille,
Observations sur la terminologie anthropologique Ttullien : constantes et variationdansV.
Boudon-Millot et B. Pouderon (édd)es Péres de I'Eglise face a la science médicalkealetemps
Paris, 2005, p. 321-334. Ce terme comporte peattdte connotation négative deés l'origine ; elle est
explicite dans le lien étymologique établi ertego etcadaver(J.-C. Fredouille, p. 323-324).

7 Pour un présentation synthétique des principadéisns de I'anthropologie vétéro-testamentairé, vo
J. Lévéquelntériorité, dansDictionnaire de SpiritualitéParis, t. 7, 2004, col. 1877-1889.

8 \oir M. Fattori et M. Bianchi (édsBPIRITUS. IV° Colloquio Internazionale del Lesdictellettuale
Europeq Rome, 1984 ; cet ouvrage contient un ensembldgibutions intéressantes, méme si I'on
n'en partage pas toutes les analyses. Il apparailegtermespiritus connait en latin classique des
fréquences faibles, dont la moitié se trouvenzc®énéque. C'est également chez cet auteur que I'on
rencontre quatre occurrences clo opposé animus(mais non aspiritus) comme un équivalent
partiel decorpus Sénéque est souvent le seul auteur classiqudedngzl on identifie une amorce des
évolutions lexicales/ sémantiques enregistréesligdatin chrétien ; mais on ne peut mesurer la
signification réelle d'un phénomeéne qu'a son poideérique : ce sont bien les traductions de laeBibl
qui ont imposé une transformation majeure dansieaine qui nous occupe.

9 P. Brown,The Body and Society. Men, Women and Sexual Retioncin Early Christianity New
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Augustin en fournit une synthese et legue au Mo&ga occidental les bases d'un
paradigme d'organisation des représentations duende type analogique.

Selon cet auteur, 'homme voulu par Dieu lors derdation est un composé en quelque
sorte parfait d'ame et de corps : distincts, mais par I'amourdaritas) dans un rapport
hiérarchique harmonieux qui donne a la premiérepounvoir de domination que la
seconde reconnait : « fit in ipso homine quidanusi®rdo naturae, ut anima subdatur
Deo et animae caro, ac per hoc Deo et anima etxcéde civitate Dei XIX, 4). Le
péché originel introduit un profond désordre : mrbgar lasuperbia(qui défait le
iustus ordonaturaedu fait de la rupture du premier lien, celui darle soumise a son
créateur), il a pour conséquence la lutte de la& cloatre I'esprit, sa domination méme,
ainsi que celle de leupiditas.La sexualité est le signe tangible et non la caleseette
situation : l'incapacité de 'hnomme a maitriser sgganes sexuels est le propre des
temps postérieurs a la chute (selon une idée eepss la suite, saint Augustin assure
que, sans le péché, 'homme se serait certes gpsmkuellement, mais en maitrisant
ses organes sexuels comme il maitrise actuellesgntnains). L'incarnation ouvre la
possibilité d'une remise en ordre : la perfectiaogioelle de 'homme est réactivée par
un Christ qui endosse la nature humaine et l'assacsa divinité, la naissance de
I'ecclesig garante de cette remise en ordre, ouvre auxiehsdia voie d'un salut qui est
imaginé d'abord comme réordonnancement du rappte @me et corps

Ce dernier définit donc un systéeme ou deux élémmmispensés simultanément comme
distincts, complémentaires et unis en une hiérarblarmonieuse (dont le ciment est
I'amour). On ne saurait trop insister sur le paldserminant de l'idée d'unité dans la
pensée patristique et médiévale : le dualisme gastamment condamné ; et l'unité de
I'hnomme est une facon de penser et de dire I'deikécclesig c'est-a-dire de la sociéte.
Car le modéle fourni par le lien, en I'homme, estigart spirituelle et sa part charnelle
fonde, de maniere analogique, l'interprétationdiesrs éléements qui construisent, dans
un méme mouvement, une vision de l'histoire denidmité et une conception des
sociétés humaines : ainsi, l'ordre et le désordrearactérisent I'étre humain sont aussi
ceux qui définissent le bon ou le mauvais rappoiitee'homme et Dieu, et les bonnes
ou mauvaises relations des hommes entre eux (lellimiré par l'opposition entre les
deux cités dansa Cité de Diell. Le schémespiritus/caro sert tout autant a penser
I'incarnation d'un dieu fait homme que le rappotte homme et femme et permet, plus
généralement, d'identifier ce qui est défini commoa (i.e. conforme a la volonté de
Dieu) et ce qui est défini comme mauvai®ans ces conditions se dessine un dispositif
dans lequel le binbmspiritugcaro, tout en conservant sa signification premiére, se
trouve affecté d'une valeur en quelque sorte atestisusceptible de s'appliquer a des
registres tres divers et de constituer une mati'enealogie généralisée.

York, 1988 ; trad. fr. Paris, 1995. L'intérét de oavrage est considérable ; toutefois, I"auteair n
s'interroge pas sur I'évolution du vocabulairgdinet comme acquise I'équivalence eotgpuset
caro et n'aborde pas de front la question d'une stratitur des représentations par l'opposition entre
caro etspiritus

10 L'idée de la résurrection des corps apparaiasaitpaiens comme particulierement inadmissibke ; ¢
gu'était également, pour les mémes raisons, le dds religues. Ces éléments traduisent non de
simples adjonctions chrétiennes aux représentatintgjues, mais la totale réorganisation des
conceptions de 'homme apportée par le christiamissur ces themes, voir H.-l. Marrdie dogme
de la résurrection des corps et la théologie delewa humaines selon I'enseignement de saint
Augustin», Revue de&tudes AugustinienngXll, 1966, p. 111-136 ; et P. Browhe culte des saints
ouvr. cité enn. 3.

11 Ces thémes, amorcés par saint Paul, ont cahstés éléments majeurs de la représentation et de |
pratique des relations sociales au Moyen Age orilsfondé notamment les conceptions du rapport
entre homme et femme dans le mariage, sur la lmalepitre aux Ephésierts, 21-33.
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Une matrice d'analogie générale.
Le tableau suivant permet de faire apparaitre l@sents les plus significatifs de ce
systeme :

spiritus caro

anima corpus

Dieu homme

Dieu diable

homme animal

céleste terrestre

intérieur extérieur

ordre anomie

unité division

caritas amor, bonne amourcupiditas  concupiscentia  fole
amour

homme femme

€poux épouse

clerc laic

chrétien non chrétien

virginité/célibat mariage

mariage fornication

parenté spirituelle parenté charnelle

engendrement spirituel engendrement charnel

maigre gras

Comme le montre ce tableau, la pasm@rituscaro s'appligue a des pans de réalité
divers, et elle joue notamment un rble essentiglsd@ conception des rapports
sociaux : relations entre hommes et femmes, etdrescet laics, relations de parenté -
le tout organisé pacaritagamour (et leurs antitheses) ; mais elle définit aussautre
élément crucial, une représentation de I'espatz@ip@e par l'opposition d'une valence
positive — l'intérieur - et d'une valence négatiextérieur -, également inscrite dans
I'homme par la valorisation de I'homme intérféu€es différents registres se trouvent
intrinsequement liés par un principe analogiquefguctionne sur le mode du « tout est
dans tout et réciproquement » (Ph. Descola) etajuene a l'unité toute la diversité du
mondé?. L'ordre retenu pour la présentation de notresebldoit donc étre pris pour ce
qu'il est, c'est-a-dire comme parfaitement arbgrdu point de vue du sens.

Un tel mode de pensée nous est devenu étrangeen aappellera donc brievement
guelgques-unes des caractéristiques.

12 A. Guerreau,Quelques caracteres spécifigues de l'espace féedabpéen dans N. Bulst,R.
Descimon et A. Guerreaféds), L'Etat ou le roi. Les fondations de la moderniténaunghique en
France (XIV-XVII® siécles),Paris, 1996, p. 85-101; &tructure et évolution des représentations de
I'espace dans le haut Moyen Age occiderdahsUomo e spazio nell'alto MedioevBpoleto, 2003,

p. 91-115. Le systeme analogique des Lele, fondé«se motif de I'eau qui coule », contraint de
méme l'anthropologue a se défaire de référencestapies (mais socialement construites) a une
conception de l'espace articulée par la cartogeagbs points cardinaux et les notions d'amont et
d'aval (voir M. Douglaspp. cit en n. 2, p. 50-52).

13 Ph. DescolaRar dela nature et culturdParis, 2006, ouvrage qui propose une analysebtm@gplete du
fonctionnement de ce que l'auteur appelle « ansogi». On trouve également des notations fort
intéressantes dans M. Douglag, cit.en n. 2 ; eRaisonnements circulaires : Retour nostalgique a
Lévy-Bruhl,Sociological Research Online 12(6)12, http://wwwtesonline.org.uk/
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Soulignons, tout d'abord, que I'on s'en est tenaux aspects les plus significatifs pour
I'Occident médiéval ; mais tout semble susceptitdere interprété selon cette matrice,
souvent par extension des relations de base :x@nme, les modes de lecture de la
bible, ou la définition des mesures d'un édifitede méme, un déchifirement attentif
des textes permet a C. Casagrande et a S. Vecehimamtrer que le schéma des
passions, emprunté aux auteurs antiques, est @mdait réorganisé par une logique
binaire : les passions ne sont plus négativesraiogd a la sagesse, mais chacune
possede un aspect positif, indispensable au li€iea et au progres spirituel, et un
aspect négafif. Si P. Bourdieu parle du « démon de I'analogiei»Pb. Descola des
« vertiges de l'analogie », c'est bien parce quealsacité de démultiplication des
registres est une des propriétés fondamentales sgstemes analogiques. Cette
démultiplication ne consiste pas en la seule pdsside faire entrer dans la matrice a
peu prés n'importe quel objet, mais en celle, sugsi fréquente, de subdiviser un
élément en deux : ainsi, si 'homme dans sa rel@didieu appartient aaro, cette
catégorie recouvre une bi-polarité qui s'exprim@&amonent par le rapport entre homme
et femme, et entre clercs et laics ; de méme, didase est opposée a la péche comme
le charnel au spirituel, elle contient elle-méme polarité interne : la chasse a l'oiseau,
qui se pratiqgue dans un espace pensé comme imiédsu affectée d'une valeur
spirituelle, face a la chasse «aux chiens », &@pant a l'espace extérieur et
comportant une valeur sexuéfleCes exemples illustrent la mise en ceuvre non d'un
schéma ternaire, mais bien d'un redoublement deatace binaire. Les représentations
d'apparence ternaire de I'étre humain releventaiielnent d'une subdivision similaire
de l'un des registres : celui du spirituel en aoraroe principe vital et comme principe
intellectuel ; ou éventuellement celui du charnelpeincipe vital associé au corps et
opposé aux facultés rationnelles ; des travaugntécconsacrés a la réflexion, fort
active a partir du Xfisiécle, sur les puissances de I'ame et les passiontrent que le
maintien de schémas ternaires hérités de la peastigue va de pair avec leur
intégration explicite ou implicite dans un ordrendire, par regroupement ou
dédoublement des élémelitsDe méme, dans le registre de la parenté, J. Basch
propose de distinguer la parenté charnelle, lanp@rspirituelle et la parenté divine ;
mais il est beaucoup plus probable que la logiggémle de la matrice analogique
oppose certes la parenté charnelle a la parentéusfpe, mais qu'elle conduit a
discerner au sein de cette derniere une forme @igtnune forme humaine, articulées
entre elles, mais différentes (on peut du restgginga sans peine que, dans certains
contextes, on oppose aussi globalement les formesines et les formes divines de la
parenté}®.

14 A. Guerreau,Mesures des églises médiévales a lLydans M. Weddel M. (éd.)Was zahlt.
Ordnungsangebote, Gebrauchsformen und Erfahrungalit@igtn des 'numerus' im Mittelalter
Kéln, 2012, p. 119-153.

15 C. Casagrande et S. Vecchio, art. cité en n. 3.

16 A. GuerreauChassedansJ. Le Goff et J.-C. Schmitt (dir.Rictionnaire raisonné de I'Occident
médiéval Paris, 1999, p. 166-178.

17 \oir D. Boquetl'ordre de Il'affect au Moyen Age. Autour de l'anfhologie affective d'Aelred de
Rievaulx,Caen, 2005. D. Boquet releve parfois ce phénonexmicite chez certains auteurs ; il tend
a le rapporter a un «dualisme ascétique » proprenailieux monastiques, tout en continuant a
accorder un important crédit a I'idée d'héritageaglicien ou stoicien - ce qui ne rend pas comete d
la logique globale de réorganisation opérée parelgsesentations chrétiennes.

18 J. Baschet,e sein du pére : Abraham et la paternité dansdi@ent médiévalParis, 2000 ; sur les
deux formes de la parenté spirituelle, A. Guerrgalabert,Qu'est-ce que l'adoptio dans la société
médiévale ?PMédiévales 35, 1998, p. 33-49. J. Baschet propose aussbidelans la citation de saint
Augustin mentionnée ci-dessude( civitate DeiXIX, 4) un scheme ternaire, alors qu'il s'agit
clairement d'un rapport d'analogie : la chair e$esprit comme I'homme a Dieu (voir J. Baschet,
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Le sens ne réside pas dans les objets mis en tapps dans le rapport qui les unit ; il
n'‘est jamais d'ordre substantiel, mais d'ordretioglael. Il est donc susceptible de
changer en fonction du point de vue sous lequedtibbservé : ainsi, le mariage, par son
lien avec la sexualité, est du cotéadeo s'il est rapporté a la virginité, au célibataa |
continence ; mais il est du c6té dpiritus face a la fornication — car il figure une
sexualité réglée (et organisée par les normessast&gues) face au désordre absolu, a
la prise de controle de la chair sur I'esprit qaduit la fornication. De méme, la femme
est bien, « par nature » et par comparaison aliemihe, du coté dearo; mais la
vierge, la moniale, la femme ou la veuve continglat&virago » peuvent étre associées
au pole spirituel. Ce qui est souvent apparu cormoempatible aux commentateurs
trouve dans les jeux de la polarité une solutiotellectuelle satisfaisante. Les
classements opérés sont toujours relatifs, et xtugks, donnant a voir des dispositifs et
des significations en apparence mouvants, sinotradiotoires, ce qui complique les
interprétations.

De plus, on retrouve ici une propriété exprimédeait sous d'autres formes : le
caractére éminemment abstrait, malgré les appasedes catégories mises en ceuvre,
tout comme sont abstraits le froid, le chaud, I''lenle sec auxquels se référent
d'autres systemes. Il convient en tout cas d'éuiter confusion qui provient de notre
perte de contact avec les mode de pensée médiéVaagxivalence posée a tort entre
spirituel et immatériel, entre charnel et matériekxiste en effet des objets matériels
parfaitement spirituels : par exemple, les religuese étude sur la notion de trésor
montre aussi que les mémes objets précieux saituggs lorsque l'usage qui en est fait
se conforme au modele général de leur circulatemlgcaritas et qu'ils sont charnels
lorsqu'ils retenus, ou méme cachés qapiditas®. En revanche, les pires des péchés,
ceux qui définissent les hommes comme profondémieatnels, ne sont pas ceux qui
ont un rapport avec la chair (gourmandise et luxumais bien ceux qui affectent I'ame
- ce que nous définissons comme immatétiel

La matrice analogique met en résonance un vastensgsde registres homologiques -
implicitement pensés comme éequivalents. Ce quilieste I'un vaut pour tous les autres
et il suffit d'activer certains segments pour geedgploient des harmoniques qui
échappent bien évidemment a celui qui, comme noegnaitrise pas la logique de
I'analogie. Dans ces conditions, le sens ressojouos de l'articulation posée, dans un
contexte donné, entre une partie des registres lisadiles et il se déploie «en
feuilletage » : la théorie, souvent évoquée, des sk I'Ecriture n'est que l'une des
actualisations d'un mécanisme a valeur générald'queetrouve dans I'ensemble des
textes (et des images) produits par la société émétif’. Par ailleurs, I'analogie

construit des équivalences paradigmatiques enteepantie au moins des registres :
l'axe qui relie chair, femme, diable, fornicatiocupiditagconcupiscentiaest bien

Distinction des sexes et dualité de la personnesdas conceptions anthropologiques de I'Occident
médiévaldans |. Théry et P. Bonnemeére (é@9,que le genre fait aux personnBaris, 2008, p. 175-
195)

19 A. Guerreau-Jalabert et B. Bare trésor au Moyen Age : étude lexicalans L. Burkart, Ph. Cordez,
P.-A. Mariaux et Y. Potin Y. (éds)e trésor au Moyen Age. Discours, pratiques et tshjelorence,
2010, p. 11-31. Conformément au dispositif bindieetrésor caché est positif quand il appartient au
registre divin/spirituel (les corps des saintsestreliques sont cachés).

20 De la méme facon, saint Augustin définit I'oppos entrebonuset malusamor (ou entrecaritas et
cupiditas/concupiscentia)on par I'objet auquébmor s'applique, mais par la disposition d'esprit qui
préside au rapport que I'homme entretient avenuét! objet.

21 L'articulation principale entre les sens derlidee est celle qui oppose le sens littéral aumsse
spirituels. Considéré comme le seul pratiqué gajuifs, le premier les désigne comme charnels.
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connu, car assez aisément perceptible ; la retoti@ti de la matrice permet a la fois de
percevoir le caractére « évident » de telles aasons et de déceler des éléments plus
ténus, mais essentiels du systéeme idéel : ainsdrigtruction d'une représentation non
géomeétrique de l'espace, bien différente de laen&exprime dans l'association de
I'extérieur au féminin, au diabolique, aux relaiagexuelles, au mariage, aux laics, au
non chrétien, globalement a I'anomie - cependast lguiérieur est masculin, divin,
ecclésiastique, chrétien, et ordonné.

Enfin, les systémes binaires définissent une Ealticin asymétriqié qui met aussi en
jeu, suivant les contextes et les registres, dasioms, de nature abstraite, qui vont de
simple complémentarité a une forte antithése :i,atf@so peut désigner soit ce qui est
totalement négatif, soit seulement ce qui est «ambien ». Dans la pensée médiévale,
la matrice est comme aimantée par le poleaigtus ; toute forme de Iégitimité sociale
passe donc par la revendication de propriétéstisglies — et c'est bien un des ressorts
des ceuvres émanant des milieux laiques.

Une version laique de la matrice analogique

A partir du XIF siécle, la mise par écrit des langues vernacslamarque une
transformation considérable du champ cultureffinl@le la maitrise exclusive des clercs
(et du latin) sur I'écrit. Certes, les clercs satsnisis de ce nouvel outil ; mais il
correspond d'abord, pour les groupes laiques dansina une promotion dont le poids
symboligue a certainement été considérable. P&sraduvres produites par ou pour des
laics, certaines apparaissent comme relevant degapécifiques : épopée, lyrique,
roman, fabliau. On ne saurait toutefois oubliereligs ont coexisté avec des formes
pratiquées aussi par les clercs : vies des santeniques et histoires, jeux théatraux.
Au total, on dispose d'un ensemble extrémement riehtextes (du Xilau XV° siécle),
qui éclairent les modes de pensée de certainsla@sces textes sont peu fréquentés
par les historiens. Si les structures universisaost ici joué leur réle - réservant des
textes définis comme littéraires aux spécialistes la littérature -, il faut aussi
reconnaitre que ces ceuvres ne sont pas aiséeshiffrdépar une lecture littérale,
« naive », ou simplement fondée sur les principdsaires de la critique littéraire. Un
lecteur de bonne foi serait méme rapidement temt&ejbindre les points de vue
particuliérement négatifs émis par G. Paris ou Changloi$*; la rationalité des vies
de saints n'est pas plus claire, mais elle échagdfieterrogation par leur affectation a
un registre que l'on qualifie de « religieux ».tlédncapacité a comprendre les ceuvres
« courtoises », au sens général du terme, tientiggr@ent au fait qu'elles sont
construites sur la base du systeme analogique 'guneal décrit plus haut : elles en
utilisent les codes et les propriétés, qui obligamtparticulier & rechercher derriere un
premier niveau de sens les harmoniques non exgaiitet elles en donnent une version
particuliere, « en écart », visant a exprimer enpyuvoir une vision du monde propre
aux dominants laiques.

Les romans introduisent dans la matrice analogapubase des éléments nouveaux et
des déplacements :
spiritus caro

22 Voir M. Douglaspp. cit enn. 13, p. 3.

23 A. Guerreau-Jalabelta culture courtoisedans M. Sot, J.-P. Boudet, A. Guerreau-Jalabistpire
culturelle de la France, 1. Le Moyen Adtaris, 1997, p. 181-221.

24 A. Guerreau-Jalabertjistoire médiévale et littératuredans J. Le Goff et G. Lobrichon (éd&g
Moyen Age aujourd'hui. Trois regards contemporaosle Moyen Age : histoire, théologie, cinéma.
Actes de la rencontre de Cerisy-la-Salle (juillé®l1), Paris, 1997, p. 137-149, ici p.138-139.
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amour fin mariage

amour fin fornication

chair spirituelle chair charnelle
chevalerie seigneurie

bons chevaliers mauvais chevaliers
chevaliers vilains/géants/diables
dame courtoise dame non courtoise
fées femmes aux traits animaux, « vieilles »
Merlin, faés mauvais enchanteurs
cour d'Arthur monde extérieur
chateau forét

chasse a l'oiseau chasse a courre

La encore, on pourrait multiplier les niveaux ; pourrait aussi relever que d'autres
genres, par exemple le fabliau, adoptent des thedssnts des romans : les clercs y
sont, comme les rustres et les bourgeois, expleid associés au charnel ; ce qui
correspond évidemment a une inversion compléte otiénsa ecclésiastique que les
romans évitent par un traitement un peu plus swtila question : I'Eglise en tant

gu'institution n'y a aucun réle, ce sont des emnig®uvent d'anciens chevaliers) et non
des clercs qui représentent le podle spirituel/s@@léface aux laics; l'espace est
structuré par l'opposition entre le chateau (pé@bitl, intérieur, doté éventuellement
d'une église) et la forét

Alors méme que la mise par écrit des langues valaiaes traduit une forme de
|égitimation sociale pour les dominants laique® part essentielle des textes produits
dans ces milieux a pour objet d'attribuer a cetxequsont membres une Iégitimité que
le systeme idéel leur dénie, puisqu'il les assoeézaniguement &aro : laics, se
reproduisant par le mariage et non par I'engendrerapirituel, ils sont aisément
stigmatisés pour un exercice charnel du pouvoirgo@par lecupiditas La Iégitimité

ne pouvant étre pensée, dans cette société, quel'daire du spirituel, les thémes
courtois visent d'abord & définir une essencetaplié de la chevalerie face a I'Eglise.
Mais ce theme apparait aussi comme doté d'une sighiéication : il permet en effet de
proposer un modele pour traiter le tensions inteenkaristocratie.

On évoquera brievement deux themes majeurn'émorset le graal.

Le premier, qui apparait aux origines mémes détlxdture courtoise, est sans doute
particulierement emblématique de la culture aristiique européenne entre le %ét le
XV ¢ siécle. Cette vaste diffusion s'est évidemmenvapagnée de variations qui n'ont
toutefois pas changé sa signification fondamentafee expression de I'amour spirituel.
Le choix méme des adjectifs usités pour le défiein francaidin, verai, parfait - ainsi
que limportance majeure donnée au cceur étaiemsp@aents pour les hommes du
Moyen Age, ce qu'ils ne sont plus pour nous aiis'bien d'amour spirituel (Augustin,
suivi par les auteurs médiévaux, use de méme demsaleverus bonus purusamor
comme équivalents dearitas)®®. Or cet amour comporte incontestablement une

25 Voir A. Guerreau-Jalabelt,essart comme figure de la subversion de |'orghatial dans les romans
arthuriens dans E. Mornet (éd.Lampagnes médiévales: 'homme et son espace.siféetes a R.
Fossier Paris, 1995, p. 59-73uivant un principe identique, les romans proposastréorganisation
des figurations de I'alimentation : voir A. Guerrekalabert, Alimentsymboliques et symbolique de la
table dans les romans arthuriens francais &Il ®siécles) Annales E.S. 1992-3, p. 561-594.

26 A. Guerreau-Jalabe\imer de fin cuer. Le coeur dans la thématique tome Il cuore Micrologus
Xl, 2003, p. 343-371.
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composante sexuelle. Ce dispositif construit domamodéle de spiritualisation de la
chair, notion chrétienne tout a fait orthodoxe qicla chair de I'nomme aux origines,
celle de la Vierge et du Christ, celle des élusg)isniti subversivement détournée en une
forme de « fornication spirituelle ».

L'émergence, dés la fin du XBiécle, des thémes du graal et leur succés npssient
étre interprétés comme un modeéle plus simple pibaradpeu prés la méme chd'sdes
chevaliers, détenteurs du sang du Christ, sont leieréquivalents des clercs, ils les
remplacent méme ; on assiste, aveRdenan de I'estoire dou gradk Robert de Boron
(vers 1200), & une reconstruction explicite destife de I'Eglise au profit des
chevaliers.

Mais ces themes, on I'a dit, sont a double dét€dela notion méme de chevalerie met
en ceuvre une construction idéologique destinéeseaifement a affirmer une essence
sociale spirituelle des dominants laiques faceEglise (et secondairement face aux
dominés), mais aussi a ordonner des groupes mapguda concurrence interne pour
l'accés aux instruments de la domination sociaddamment aux terres. Les ceuvres
courtoises proposent donc l'idée d'une forme smdialchevalerie, appartenant a I'ordre
spirituel, donc parfaite et parfaitement |égitingar ses valeurs comme par son
organisation. A quoi est opposeée la « seigneuriet#pn qui subsume un ordre social
beaucoup plus réel, celui de la reproduction iritaged des lignées par le mariage,
définissant un ordre de hiérarchie interne fondgé laumaitrise des terres et des
richesses, au fondement des positions de dominati# maniere apparemment
paradoxale, le discours des laics rejoint ici ceades clercs pour dévaloriser la
« seigneurie » comme manifestation du chafnel

L'opposition homologique de l'amour fin et du mgeade la chevalerie et de la
seigneurie constitue un théme central de cettetmmi®n idéologique qui tend a
produire, dans l'imaginaire, un modeéle social peéaet fédérateur : le mariage est
l'instrument de la seigneurie (le mari jaloux estfat une figure du seigneur cupide) ;
la fin'amorspermet de réver un systéme de rapports sociawuxldguoel la hiérarchie se
fonde sur la valeur, ou la fraternité I'emporte lawiolence et les contraintes indues ; il
s'agit donc d'une figure d'amour spirituel en fatfaitement conforme au paradigme
chrétierf®.

Parler d'amour entre homme et femme n'est pasvarjuer un éternel humain, mais
bien des rapports sociaux spécifigile®n peut légitimement penser que la littérature a
participé a la construction et a la mise en scame idéal social qui a effectivement uni
des groupes dont la cohérence interne n'était ipaelide. En tout cas, on ne peut
adhérer a lidée énoncée par Langlois que «lesamomrs du Moyen Age ne
craignaient pas de parler pour ne rien dire ». @mement a ce que l'on a trop souvent

27 A. Guerreau-Jalabette graal, le Christ et la chevaleriglans N. Bériou, B. Caseau et D. Rigaux
(éds), Pratiques de l'eucharistie dans les Eglises d'Griend'Occident (Antiquité et Moyen Age)
Paris, 2009, p. 1057-1072.

28 A. Guerreau-Jalabefbservations sur la logique sociale des conflitasla parenté au Moyen Age
dans M. Aurell (éd.)La Parenté déchirée : les luttes intrafamiliales ioyen AgeTurnhout, 2010,

p. 413-429.

29 Dans les épopées, la chevalerie apparait condflemskbur du corps du Christ ; et le chevalier, qui
dispose des prérogatives du spirituel, recoit patés traits d'un martyr et d'une figure christidace
aux pouvoirs charnels, ceux des musulmans (pouari@dlou de I'empereur injuste (pour Renaut de
Montauban qui meurt comme un saint).

30 On voit par la que léin‘amorsn'est pas seulement une contestation du mariagdierh mais bien
celle de tout un ordre social construit sur la paret I'alliance de mariage ; le danger que casidis
recelait a été bien percu par les auteurs de lacErdu Nord qui ont proposé le « mariage courtpis »
puis le graal pour sortir de la difficulté (voir Suerreau-Jalabemp. cit.en n. 18, p. 208-211).
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prétendu, les laics partageaient avec les clercs/stéme de représentations propre au
christianisme médiéval - on ne voit pas bien dueresmment il aurait pu en aller
autrement ; et ils maitrisaient avec brio les sufibndamentaux de la matrice
analogique, les utilisant pour construire des vaeis.du schéme de base, en décalque et
en écart. Mais on ne peut déchiffrer leurs propasssse donner les moyens de
comprendre un mode de raisonnement et de produdticg®ns qui n'a rien a voir avec
le nétre.

Réflexions complémentaires

Nous sommes ici en quelque sorte au cceur du sogét gians ce colloque : la matrice
spiritugcaro reléve globalement de l'implicite, comme du rekies les systemes
idéologiques. Certes, quelques éléments fondamentaont bien été
explicités/commentés par la théologie : on pensa 5ilr a la définition duelle de
I'hnomme, au rapport entre ce dernier et Dieu, entbmme et femme, ou encore a
l'opposition entrecaritas et cupiditas Mais d'une part, méme dans ces cas, il reste une
partie importante de non-dit: ainsi, la relationtre parenté spirituelle et parenté
charnelle déborde largement les énoncés sur lésnsotle cognatio spiritualis et
cognatiocarnalis pour englober en fait I'ensemble des rapportsasacj d'autre part,
des aspects pourtant centraux ne sont pas direatesrprimés ; il en va notamment
ainsi des conceptions de l'espace ; de méme]mjilgue analogique met clairement les
clercs du coté depiritus, le caractére « par essence » charnel des laidédsgt de la
matrice, ou des traits qui leur sont attribués sniast exceptionnellement explicité : on
en trouve un exemple dans un sermon d'Adémar déabhas, destiné a un synode,
donc & un public ecclésiastique ; et un autre demeslettre de Robert Gossetéste
Néanmoins, cette caractérisation est parfaitenisibtd dans le réseau des équivalences
homologiques attribuant telle ou telle série deppédés aux laics. L'historien doit donc
déchiffrer un systeme de sens qui était évident fgsuhommes du Moyen Age.

Aucun texte ne donne a voir la totalité du dispbaitalogique, chacun n'en active qu'un
certain nombre de segments, dont la redondance epetme clarification des
significations contextuelles (et cela vaut pourstdes textes, qu'ils soient d'origine
ecclésiastique ou laique). Aucun texte non plusogiée la catégorie de l'analogie
comme fondement du systéme de peffsd&t pourtant c'est bien elle qui organise la
« part idéelle du réel » (M. Godelier) et fournitxaacteurs sociaux les instruments
nécessaires pour interpréter leur rapport aveatare, avec les autres hommes, avec
dieu. Selon M. Douglas, dans un systeme analogigueut quoi peut signifier
n'importe quoi », c'est en tout cas ce que ressEygervateur extérietit Toutefois,
I'ambiguité est probablement réduite pour celuiaguntériorisé un schéme donné ; pour
lui, le sens de telle ou telle relation releve d'éwidence indiscutable, de I'ordre de « ce

31 Adémar de ChabanneSermones ad SinodurCVI, 1, B. Bon (éd.),Les Sermons d'Adémar de
Chabannes. Edition du manuscrit de Berlinparaitre ; sur Grosseteste, R. Lath8piritus dans le
Lexique latin médiéval britanniqudansSPIRITUS, op. citn. 4, p. 138.

32 Les scolastiques ont bien discuté de cette motigais ils I'ont fait dans le cadre de réflexions
générales portant sur les outils d'analyse granseati et logiques ; outre le fait que l'analogie de
proportionnalité n'a pas suscité un grand intévahale X\F siécle, il apparait évident qu'elle n'a été
abordée que dans le cadre de commentaires suot@ristet sans rapport avec le dispositif idéel que
nous analysons ici ; voir E. J. Ashwortles théories de I'analogie du XHu XVF siécle Paris, 2008.

Il s'agit la d'un caractére général des productgamsntes médiévales ; ainsi les glossaires lagns
donnent qu'une vue tronquée des valeurs sémantdpsemots, en faisant généralement disparaitre
celles qui sont proprement médiévales, car leuesuasi se situent dans une tradition scolaire qsiene
soucie guere de I'examen des données contemporaines

33 M. Douglaspp. cit en n. 2, p. 54.
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qui va de soi ». De plus, derriére ces évidentdaui sans doute déceler les possibles
ouverts par des logiques sociales qui organiserttoetent la production du sens,
rendant peut-étre impossibles certains figures gucserait néanmoins a vérifier.

L'analogie généralisée produit un dispositif idéaipact et fortement intégrateur, qui
fonde un ordre total. Le schéme médiéval nous sem@mir pour caractéristique de se
développer sur une représentation de I'nomme dansrapport avec Dieu: les
composantes de I'étre humain, qui servent de peiméférence global, ne peuvent étre
congues en dehors de cette relation, dont I'Inb@amast une autre formulation. Dieu a
créé 'hnomme comme chair et esprit; la premiéreepeoduit par la génération, qui
proroge et transmet la marque du péché origirelsebond, dont le nom méme établit
un lien direct avec la sphere divine, est penséntem'origine divine : I'ame, créée par
Dieu, est introduite en chague homme apres la gbiocede la chair. Sur cette base, le
schéme analogique, ici comme ailleurs, construit«usrdre socio-cosmique » : les
différents registres ou il joue sont mis en résoparet apparaissent comme
indissociablement liés: «un microcosme est urtesys de symboles, ou chaque
élément se rapporte a l'univers comme totalitén.modele unifié du monde se répete
dans chaque context&’» Or c'est bien de ce que l'on observe pour la iceatr
spiritugcaro. On est donc tentée de proposer I'hypothese gcelistitue la véritable
formulation médiévale du theme du rapport entrerosizsme et macrocosme. Certains
textes semblent certes reprendre une version antigice theme, qui, par son étrangeté
apparente, a assez souvent suscité l'intérét damentateurs. Mais cette théorie est
évoquée a partir du Xllsiécle essentiellement par des auteurs ecclésiastiq
préoccupés de cosmologie et de médecine, chezelssop identifie des traces plus ou
moins marquées de quelques thémes platonicier@ogplatoniciens. Ces constructions
reposent sur les correspondances entre les élémensditutifs de I'homme et de
l'univers et établissent des analogies formelléeeares deux niveaux — pour lesquels
sont utilisés explicitement les termes de micranégacosn@. Au total, le discours sur
I'hnomme microcosme apparait comme plutdt marginahes donne pas lieu a des
développements véritablement originaux ; de plesmaniere tacite ou explicite, il est
inscrit dans une vision chrétienne du monde quiestioge sur les propriétés d'une
Création qui ne peut étre examinée et analyséel@ue son rapport avec le Créateur. Or
cet élément, essentiel du point de vue sémantigse,trop souvent oublié des
commentateurs qui célebrent la découverte de lareatt le développement de la

34 M. Douglaspp. cit.en n. 2, p. 46.

35 De maniére intéressante, un auteur ancien cohaognce montre a la fois sa connaissance des
conceptions antiques et une indéniable distanearagard ; pour lui, de maniére logique, 'hnomine e
le monde sont produits par le Créateur, et ils smig par des rapports d'analogie, notamment entre
corps et ame, et terre et ciel (voir M. Perrin,ogité en n. 5, p. 429-432). Chez saint Thomas®nc
on n'observe pas de renouvellement réel de cestheagus de la tradition tardo-antique et intégrés
dans les corpus de savoirs. Ce qui renvoie a ungohéne plus général : la présence, dans la masse
des textes médiévaux qui touchent aux disciplireedases et techniques, de sorte d'isolats dont
l'intérét n'est certes pas mineur, mais dont ldezanne peut étre généralisé, car ils représedtsnt
points de vue spécifiques énoncés dans des costsegtecifiques. Voir notamment B. Obrisia
cosmologie médiévale. Textes et images. |. Leefoedts antiqued-irenze 2004 ;Le démoniaque
dans liconographie cosmologique du *lsiécle dans Chéra. Revue d'études anciennes et
médiévales 2005-2006, 3-4, p. 139-158; et L. Moulinigvlicrocosme et macrocosme. Occident
médiéval dans J. Serviddir.), Dictionnaire critique de I'ésotérism@aris, 1998, p. 852-854. Sur la
place et le sens de certains thémes connexes dapenisée de saint Thomas, voir l'ouvrage
particulierement éclairant de Th. Littes corps célestes dans l'univers de saint Thonvaguih,
Louvain, 1963.
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pensée scientifique & partir du X#iéclé®. Le théme du rapport entre microcosme et
macrocosme est en tout cas le seul ordinairementifi@ comme preuve de l'existence

d'une pensée analogique dans I'Occident médiévehns doute en raison de son
caractére explicite ; on observera donc au passgagelimplicite, en l'absence de

méthodes appropriées, constitue un obstacle aailtrde déchiffrement d'un systeme

idéologique.

On soulignera enfin que l'analogie contribue andé en nature », c'est-a-dire ici a
donner comme conforme a la volonté du Créateurgnsemble de rapports sociaux
dont la Iégitimité apparait dés lors comme intalegib et qui sont en quelques sorte
inscrit en chaque étre humain. La contestatiorialldre social/ecclésial énoncée par la
littérature courtoise porte sur la place des lai@ss le scheme orthodoxe, non sur le
scheme lui-méme. Il resterait toutefois a vériiemment les groupes dominés ont pu
proposer ou non d'autres contre-modeles ; maiclaetest particulierement complexe,
puisque leur point de vue transite toujours par testes émanant des groupes
dominants.

Evolutions dans la diachronie

Construite sur un systeme de rapports homologidaasatrice analogique, on I'a dit,
ne prédétermine pas le sens des éléments insarits ks rapports ; ce dernier peut
donc évoluer sans que le principe de base appara#sssformé : la contrainte formelle
coexiste ici avec une trés grande plasticité sémamtLes textes courtois, évoqués plus
haut, en donnent une bonne illustration. Mais lemeéphénomene joue dans la
diachronie. Ainsi, des temps patristiques a ladfinMoyen Age, la pairspiritugcaro
constitue bien le cadre dans lequel se pense damséme mouvement |'étre humain,
l'ordre de la sociétée€clesig, celui du monde et d'un rapport a Dieu inscrinséa
perspective du jugement dernier et du salut. Qe atabilité recouvre une évolution qui
montre une reconnaissance croissante du regisip&itiel » comme principe recteur
de l'organisation sociale. Dans la pensée théalegign reléeve une évolution des
représentations du rapport entre chair et ame pa@iy saint Augustin, l'unité du
composé humain est indiscutable, et affirmée foet@nctontre les théories dualistes,
elle reste de l'ordre du mystére ; quoiqu'un cemambre de traités aient été consacrés
a la question au Xilsiécle, les modalités du lien entre les deux caap@s ne
semblent pas congues d'une maniére bien différemegre qu'il serait certainement
nécessaire de revoir de pres ces textes. Saint dhpnopose une solution nouvelle :
I'ame est la forme substantielle du corps, le ts@liest pensé non plus comme
dominant, mais bien comme seul structurant. SaiminTas confére par la une force
particuliere a l'idée de I'unité du composé humdi#me et le corps n'existent que dans
le rapport qu'ils entretiennent ; de plus, c'estpdatie supérieure de I'ame (I'ame
intellective) qui régit la totalité de I'étre humaiEvidemment, les lois de l'analogie
donnent a ce schéma un sens social particuliereioentle rapport entredcclesia(au
sens institutionnel du terme) et le corps constitagles laics est présenté comme un
lien d'union indéfectible et ce sont les clercs dpmnent forme a un corps social dont

36 La réflexion sur la nature est une réflexionlautréation et l'ordre de l'univers conforme &déonté
deDieu ; de saint Augustin aux scolastiques, la «mgat de 'hnomme en constitue un point nodal : sa
place dans le dispositif hiérarchique des étredupar Dieu (précisément a I'articulation entago
et spiritus), les traits qui la caractérisent aux origines eeapa chute, la tension entre les capacités
propres que le Créateur a données a I'homme af'itelgjt a la grace, avant comme apres la chute ;
sur Augustin, voir F. J. Thonnartia notion de nature chez saint Augustin. Ses progi@ns la
polémique antipélagienn®evue des Etudes Augustinienrids 1965, p. 239-265.
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les laics sont la matiéfe Cette formulation de la prédominance de I'Eglisad la
société pourrait paraitre audacieuse. Toutefoistaah que réaffirmation de la valeur
primordiale du spirituel, elle correspondait a msemble de représentations partagées ;
divers phénomenes témoignent clairement de l'adihédes laics a un modeéle qu'ils
s'approprient pour leur propre compte : les theooestois qui se prorogent jusqu'a la
fin du Moyen Age, mais aussi le développement lbwennu des confréries et de la
parenté baptismale. On voudrait en tout cas progisgmothése que les innombrables
discussions sur les propriétés de I'étre humais-tendent une réflexion sur l'ordre de
la société et que les schémas auxquels ces dignasent donné lieu, avec leurs
raffinements et leurs variantes, ne relevent patadesychologie (ou de la biologie),
mais s’inscrivent dans l'effort d'ordonnancement admtinuum de l'univers par un
principe analogique qui en découpe et relie aiklés éléments constitutifs.

Aucun historien ne semble avoir proposeé l'idée lgusociété médiévale occidentale a
connu une forme développée de pensée analogiqumiség par le rapport entre
spiritus etcaro, quin'est d'ailleurs pas interrogé systématiquemennuemel ; ainsi, les
instruments de travail que sont les grands dichoes encyclopédiques traitent les
deux termes séparément, comme le font apparemmaepiupart des études plus
ponctuelles, et la construction analogique, évogpéer autant que les textes en
mentionnent explicitement certains aspects, nesgpalysée pour ce qu'elle®®st

Il faut, pour percevoir la structure médiévale, repéun effort de décentrement par
rapport a nos propres conceptions. Le maintienndésns de chair et d'esprit dans les
langues contemporaines semble traduire une perroariebe gu'elles ne mériteraient
pas d'interrogation. Or, comme c'est généraleneecdd, la continuité formelle recouvre
des ruptures sémantiques importantes. L'examen, em@aperficiel, des données
contemporaines révele, dans le cadre d'une pemséeecemarquée de maniere diffuse
par le christianisme (mais un néo-christianismamntadu XIX¢ siécle), un usage somme
toute latéral et une double réorganisation du sienses notions : chair et esprit sont

37 Les clercs apparaissent ici comme analoguesadee lintellective ; or on doit se souvenir que
I'intellectusest, dans la Trinité et depuis saint Augustinrappé a la seconde personne, qui est elle-
méme une figure de I'Eglise. Il serait par ailleuntéressant de s'interroger sur le fait que
I'nylémorphisme pose avec une force renouvelééelide l'unité entrgpiritus et caro au moment
méme ou des auteurs scolastiques, dont saint Thoewmsnaitraient, selon bien des commentateurs,
une forme d'autonomie a la nature (nature de I'hephois naturelles) ; mais la nature dont il s'agit
en en fait une expression des régles inclusesldab®ation et d'origine divine. On pourrait domdrv
dans les propositions scolastiques non une autaabion de la nature, qui serait un anachronisme (et
un basculement dans le dualisme), mais une clatibic par I'analogie de la complexité de l'univers
grace : nature :: nature ordonnée (voulue par Dieganisée par Ispiritus) : nature désordonnée
(produit du péché). La nature ordonnée a valedtipesmais elle correspond globalement au contenu
de caro (terrestre, temporel) et ne peut, s'agissanthdenine (et des sociétés humaines) se passer de
la grace (registre dgpiritus auquel I'homme appartient par son intelligenamens- et en tant
gu'image de Dieu)Sur le contenu de la notion de nature entre pigmistet pensée contemporaine,
marquée par une véritable réorganisation au X¥lécle, voir H. de LubacSurnaturel. Etudes
historiques Paris, 1946. Il est tout a fait intéressant déobsr le discours tenu par le troubadour
Guiraut Riquier (vers 1280-1285) sur I'« amour relty, celui qui unit les parents a leurs enfants ;
donné pour supérieur a I'amour charnel entre horatmemme, il est néanmoins trés inférieur a
I'amour celestial: on retrouve la la gradation bien connue, qui agpaomme un mode de pensée
absolument commun ; I'amour naturel est logiquenresrit dans le registre de ¢arnalitat ; cette
relation est au mieux neutre, au pire négative gliarpeut entrainer a la cupidité et au meurf@sa
que dans nos conceptions, elle bénéficie d'un gééfde plus en plus) favorab(goir M. Zink,
L'amour naturel de Guillaume de Saint-Thierry agxrders troubadoursJournal des savanf001-2,

p. 321-349).
38 Seul Augustinus Lexiko(Bale, 1986—) comporte une entréearo/spiritus.
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désormais essentiellement appliqués au seul regidr 'homme et de la nature
humaine, la chair désignant le corps, les sensirébig la sexualité par opposition au
registre de l'intellect, de I'ame, ces usages cwvastdes connotations religieuses plus
ou moins nett€s ; par ailleurs, la relation entre charnel etigpit est assimilée a celle

qui régit l'opposition entre matériel et immatéri@lu entre sensible, tangible et
incorporel). Le dispositif actuel revient, d'unertasme facon, a celui des origines
patristiques, il en conserve plus ou moins un ganteoral qui articule un pdle négatif

(charnel) a un podle positif (spirituel) ; mais laste trame de correspondances
analogigues construite sur cette base a disparnodereprésentations et nous n'y
percevons plus que tres difficilement les opératelun systéme fortement structuré,
dont la simplicité et la plasticité ont permis denner avec efficacité, pendant plus d'un
millénaire, un ensemble complexe de conceptions rdpports sociaux propres a

I'Occident médiéval.

39 Il est notable que le charnel médiéval est témuicorporel et surtout au sexuel chez la plugast
commentateurs actuels ; de méme, la notionad'caro,qui sert a définir I'union matrimoniale, est
interprétée comme renvoyant a la conjonction séxualors qu'elle désigne une unité globale de
I'esprit et du corps qui fait des conjoints un s&mé —caro correspondant ici au sens bien attesté
d'« étre humain », d'« homme ».
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